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IIpexmcroBue

IlepeBoyx «Cytper 3oaotoro Biecka» Gblnl HAMECAH aKajleMEKOM
B. B. PajaoBbIM DpH W3YYeHHH B H3JAHHM YATYPCKOA pelakmun
9TOr0 COYMHEHH:A, rIasHbIM o6pa3oM B 1912—1915 rr.?

Bce T0, uro Temepb BeIXOHT B cBeT (1—256 crp.) 6bLIO
Ha-G6elo OTHeJaTago elle NpH JKASHA CaMoro NepeBOIIEKA —
B. B. Pajaosa.?

Araz. B. B. PajioB cumtax 3TOT mepeBoX IalEKO HECOBED-
menasIM. CnenmatmcTbl no GYAIE3MY HZAIYyT B HEM MHOTO HeJlo-
yetoB. Ho m caM nepeBopdEk npejHa3snadal CBOH TPYJX He Aid BHX.
IlepeBop caexan TYpKOJOroM W 1JA TYPKOIOI'OB.

Viirypekas pejakmua «3o010toro Baecka» — nepsoe mo o6beMy
COYNHEHHEe Ha TYPEUKOM A3bIKE CO CJIOKHBIM JOrMaTHYECKHM 6yi-
JMACKEM cojep:kanneM. YHIypcKas BepcHd He eCThb TOYHBIH IepeBOf
C KHTalCKOro sA3pIKa, a CBOGOJHOE Ilepelo:Kenne H H310KEHHE.
Pa3o6paThca B 9THX CJA0KHBIX, HECKOIBKO HCKYCCTBEHHBIX, Iepe-
BOJHBIX TYpeNKAX 000pOTaxX — YPe3BblYaiiH0 TPYAHAA Bellb, N
B 5TOM oTHOmeHMH nepesoi B.B.PajnioBa, npu Bcex ero Hexo-
9eTaX, HECOMHEHHO OKaiKeT GOJbINYH0 NO0JAb3y M3YYalolUM €ro Typ-
KoJ0raM.

B. B. PajpioB jneran nepeBoj, TOIBKO OTYACTH NPH 3TOM
NOJB3YACh NOMOILBIO  KATAHCTOB N (BOOOMIE) GYAL0JOI'0B B HE HMes
K JaHHOMY TeKCTY HHKAakuX IOAXoiAmux cirosapeid. B. B. Paxios

1 Yiirypexkuit Texker u3pad 6ua B CII6.-Ilerporpaze B 1913—1917 rr.
(BB, XVII, Buin. I — VIII); 1—466 cTp. TEKCTa COOTBETCTBYET HU)KE H3LABAEMELH
nepeBox. OuucaHpe DPYKOOMCHOr0 'MATEPUala B HPEAMCIOBUM M B AONOIHEHHH
K DpeAucIOBUIO, CTp. 722—723. '
2 OcTaabHOE COXPAHUIOCH YACTHIO B KOPPEKTYDAX,a YACTHI0 B DYKOOHCH, AAlb-
Hejlllee NEYATAHME ¥ BHIXOJ B CBET KOHIA NEPEBOXA — XeI0 GYAyu1ero.
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caM, OXHOBDEMEHHO C IEPEeBOLOM, COCTABHI U Cl10Baph (YHTypCKo-
HeMenkuif) K 3ToMy TekcTy «Cyrper 3oxororo Baeckar.

MEorge HeJ0CTATKH HACTOAINETO NEpeBoja Telepb BBIACHAITCH
AIA TYPKOXOTOB caMu co6oii — mocie u3nanna CioBapa Maxmyja
Kamrapckoro! u mocie HeKOTOPHIX HOBBIX TPYAOB 0 yHrypHKe.?

Bricoxo nounras mamars B. B. Pajiosa, A Hajeiocs, 9T0 Bee,
HOJb3YIOINAECA 3TOH KHUIOH, OTHECYTCA KO BCEM €e, B CHIY BhbIIIe-
H3J0KEHHBIX 06CTOATEIbCTB, HelodeTaM sine ira et studio.

B cBoem npeamcioBun K yirypckoil perakmun Suvarnaprabhasa
(p. VIII) a4 B 1913 r. nmcax OTHOCHTENBHO ABYX HA3HWAATEIBHBIX
JereHj, 4To B HMEIOIEXCA TEKCTaX 3TOH CYTPHI Ha CAHCKPHTCKOM,
THOETCKOM, KHTAiCKOM, MOHIOJbCKOM M KaJMBIIKOM A3BIKAX-(B 6H-
6amorexax Ily6amanoif, A3narckoro Myses n YHABePCHTETA) J€TeH]
stex He mmeercd. B 1924 r. mpoe. B. JI. RorBry macpMom
cooomuma mue, ro F. W. K. Miiller yzarocy naiitn 4acrb aTHX
JereHj Ha KATailckoM asbike. VI nedcTBUTENBHO, 1O OJYYEHHN B Te-
HpErpaje kHmWEKE «Sitz. d. Preuss. Akad. der Wiss. Phil.-hist.
Kl1. 1924, XVII—XIX», 1 ysagex u3 3amevanua F. W.K. Miiller
K crathe A.H.Francke, Weitere Tibetische Handschriftenfunde
von Turfan (p. 117), —uro KpaTKoe H3I0MKEHHe NEPBO HA3WIa-
TeIbHOH JereHibl BBeJEeHHA Ha KHTAHCKOM A3bIKe HMeeTCsH
B jomoinennn kmtaiickoil Tripitaka T®ao 92, T. I, p. 71b—72a.

/ Cepreii Manos.

$eBpais
1929,

! C. Brockelmann. Mitteltiirkischer Wortschatz... Bibliotheca Orientalis
Hungarica. I. Budapest — Leipzig, 1928.

2 F. W. K. Mialler. Uigarica. III. Berlin, 1922; ero xe. Zwei Pfahlin-
schriften aus den Turfanfunden. Berlin, 1915 (370 coudBenme BHIMIIO elie mpH
#xw3em B. B. PagaoBa, HO He GBlI0 eMy XOCTYOHO UO cayyalo o6Lie - eBponefickoii
Bofiam); A. von Le Coq. Tarkische Manichaica aus Chotscho. III. Berlin, 1922 u ap.



Vorrede (A.L).

(I. 1a) Oom a hung! [I. 1b] Verehrung dem Buddha! Ver-
ehrung dem Dharma! Verehrung dem Saiigha!

Wir wollen jetzt hier die weitliufige Einleitung, die diesem
Buche zugefiigt ist, nur kurz wiedergeben.

Wenn ihr, die ihr diesen Biicher-Edelstein, der «der in gold-
farbigem Glanze funkelnde, iiber Alles erhabene Sutra-Konig»
genannt wird, erlernt, behaltet, leset, mit anhort, abschreibt
(oder) abschreiben lasst, o ihr Sohne der Trefflichen und ihr
Tochter der Trefflichen, (moget ihr)? zu den vier verschiedenen
Safigha-Schaaren (gehoren), (also) ob ihr Monche oder Nonnen,
Laienbriider oder Laienschwestern (seid), in eurem Sinne solche
Gedanken hegt: «Gibt es solche Lebewesen, welche durch diesen
Biicher-Edelstein in der gegenwirtigen Existenz zu einer guten
Vergeltung gelangen, und wenn es zu einer guten Vergeltung
Gelangende gibt, wer ist zu einer solchen gelangt?» wenn ihr
solche Gedanken hegt, so ist es jetzt nothig von Lebewesen zu
sprechen, die durch diesen Gesetzes-Edelstein Gutes [I. 2a I.]
erlangt haben. So horet denn mit ganz gradem reinen ge-
lauterten Sinne (Folgendes):

Nachdem seiner Zeit der vollkommen weise Gott der Gotter
Buddha in dieser Erd-Wasser-Welt geboren zu werden geruht

1) In () sind Erkldrungen und Zusitze, die aus dem Texte hervorgehen, in
[] hingegen sind im Texte fehlende Worte oder wortliche Ubersetzungen der
Gbersetzten Stellen wie auch die im Text angefihrten Zahlen der Seiten ein-

geschlossen.
1
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hatte, und im Laufe von finf und vierzig Jahren allen
Lebewesen Vortheil und Nutzen gebracht, und der Zahl nach
finf asamkhya nayuta Lebewesenkinder errettet und erlost
hatte und dann in das Nirvana einzugehen geruht hatte, und
nachdem sich darauf seine Gesetzes-Lehre [seine Religion] nach
Osten im chinesischen Reiche weit verbreitet hatte, begab sich
zur Zeit des himmlischen chinesischen Kaisers der Tripitaka-
Kenner I-dsing, der Bodhisattvagleiche Lehrer (acarya) auf dem
Seewege nach Siiden, ging nach Indien, besuchte alle Landge-
biete, wo der vollkommen weise Gott der Gotter Buddha die
heiligen gliicklichen acht Caitya errichtet hatte, durchwanderte
mehr als dreissig Reiche und studierte wéihrend seiner zwanzig-
jéhrigen Reise mit diesem Biicher-Edelstein beginnend fiinfzig
zehntausend Cloka enthaltende im Ganzen der Zahl nach vier-
hundert.............. [I. 2b] indischc Religionsbiicher und
iibersetzte sie in das Chinesische.

Bevor aber dieser Biicher-Edelstein, nachdem er von ihm in
chinesischer Sprache vollendet war, sich wie es sich gehort ver-
breitet hatte, war damals in der Stadt Intschiu ein zum Tschang-
Bagh (Familie?) gehdrender Beg mit Namen Kii-tau Stadt-Kom-
mandant. Wihrend jener Beg Stadt-Kommandant war, wurde er
ein Liebhaber (Thiere) zu todten [wortl.: ein grosser Todter].
Spiiter einmal liess er bei Gelegenheit des Hochzeitsmahles seiner
Tochter eine grosse Menge Rinder, Schafe, Schweine, Ginse, Enten,
Hithner und andere Thiere schlachten und richtete ein grosses
Gastmahl aus. Ehe nach der Beendigung des Mahles zehn Tage
vergangen waren, erkrankte dieser Beg heftig. Als er kaum so
crkrankt war, verlor er die Sprache und starb dann unter Kon-
vulsionen. Nach seinem Tode wurde sein ganzer Korper Kkalt
und starr, nur ein kleiner Streifen Fleisch ausserhalb des Herzens
wurde nicht kalt. Als die in seinem Hause befindlichen Leute
dies gesehen hatten, erhoben sie ein grosses [I. 3 a] Webklagen
und Jammergeschrei. (Bevor) sie ihn aber zur Beerdigung [fort-
gefiihrt hatten?], waren drei Tage vergangen, als aber bei Tages-
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anbruch am [vierten] Tage die Beerdigung [begonnen?] hatte,
wurde dieser Beg lebendig, setzte sich aufrecht hin und bat um
Speise und Trank. Als die Freunde und Genossen und auch alle
Menschen, so viele ihrer waren, die sich zu dieser Ceremonie
versammelt hatten, dies gesehen hatten, geriethen Alle in Furcht
und Schrecken und flohen weit fort. Als jener Beg Kii-tau sah,
dass sie entflohen, so rief er sie (zuriick), indem er so sprach:
Beruhigt euch, meine Guten! Weshalb fliehet ihr so, da ich doch
zum Leben zuriickgekehrt bin? Fiirchtet euch nicht! Ich will
euch jetzt die Ursache erkliren, weshalb ich lebendig geworden
bin! Vernehmet auch die hohen verschiedenen (Vorschriften)
der Gesetze des Buddha! Darnach sprach er so: «Nachdem ich
erkrankt war, traten zuallererst vier Yaksa nahe an mich
heran, der Eine von ihnen hielt (in der Hand) einen hohen
‘Stock (?), der Zweite von ihnen [I. 3 b] [hielt einen Lazzo, der
dritte] einen Wirbel, (der vierte war) ein in einem blauen Rock
[gekleideter Beg]. Als sie mich zum Thore des Hauses [gebracht
hatten], stieg der mit einem blauen Rocke bekleidete Beg vom
Pferde herab und rief mich zu sich. Nachdem ich an ihn heran-
getreten war, zog er aus seiner Brust(tasche) ein Papier-Schrift-
stiick hervor und las es mir vor. Aus diesem ersah ich, dass in
dem Schriftstiicke die Worte der Rinder, Schafe, Schweine und
der anderen Lebewesen standen, die man an jenem Tage fiir unser
(astmahl geschlachtet hatte. Diese Worte lauteten so: «Da wir
alle, bevor wir als Thiere [geboren wurden], in der Menschen-
Existenz Ubelthaten begangen hatten, sind wir dieses Mal in der
Thier-Existenz wiedergeboren worden. Wenn die Zahl der Jahre
und Monate der Biissung fiir unsere Schuld und Siinden erfiillt
und vollendet worden wire, so hitten wir unsere jetzigen Korper
verlassen und wiirden wiederum in der Menschen - Existenz
wiedergeboren worden sein. Bevor aber unsere in der Thier-
Existenz zur Rettung und Erlosung nothige Frist an Jahren und
Tagen [I. 4a] vollendet waren, [hat der in der Stadt In-tschiu

lebende zum Tschang] Bagh gehorende Kii-tau [genannte Beg
1*
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uns] todten lassen, deshalb miissen wir Alle zum zweiten Male
in der Thier[-Existenz] wiedergeboren werden und haben dann
Biissung und Leiden [zu erdulden]. In der Zeit, als wir zu diesen
Leiden und Qualen gelangt waren, hatten wir nicht die Kraft
und Moglichkeit unseren Kummer und unsere Leiden klar und
ausfithrlich auszusprechen, wir werden aber einmal wohl wieder
die Kraft haben als Ankliger aufzutreten und uns zu verthei-
digen. Diesen unseren Kummer mige der Gott der That (Yama?)
jetzt zum Besseren wenden!» solche Bitte trugen sie vor. Da
solche Worte vorliegen, hat er uns ausgeschickt, dich zu holen.
[Sprach der Yaksa:] diese Worte in dem Schriftstiicke habe ich
zu Ende gelesen; nachdem darauf der Beg im blauen Rocke ge-
schrien hatte: «nehmet ihn fort!» traten die drei Yaksa an
mich heran. Der Eine von ihnen band den Lazzo um meinen
Hals, der Andere nahm mir mit dem Wirbel den Athem, und
der Dritte schlug mit dem Stocke ohne Unterbrechung [iiberall
hin?] auf mich los und schniirte meine beiden Hiinde zu-
sammen [L.4b]........ ... .. . i, dann mit dem
Scheitel . . ..........coiiii... schlug und sie gingen
.................... auf dem Wege.................
dabei sprachen die mich fortfihrenden (Yaksa) so: «[O du Mann]!
als man uns dich zu holen geschickt hatte, schaute man zuerst
in das Schicksalsbuch. In dem Schicksalsbuche (stand), dass die
Zahl deiner Lebensjahre noch nicht abgelaufen wire, und sie
haben dich nur auf Veranlassung deiner Lebensnehmer holen
lassen, weil du so viele Lebewesen hast todten lassen. Dies
musst du wissen». So sprachen sie.

Als ich diese Worte vernommen hatte,” so erwiederte ich
ihnen Folgendes: O ihr meine Guten, meine Herren, wenn ich
damals mit meinen der Menschen - Welt angehorenden fleisch-
lichen Augen hiitte sehen und wissen konnen, dass (ich) eine
Ubelthat begehe, so- wiirde ich gewiss nicht, wie es jetzt
geschieht, so iible Folgen und Vergeltungen [I. 5a] zu erfabren
haben. [Auch] habe ich wohl bisher gesehen, dass so viele
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Menschen zahllose Thiere [getodtet haben], aber durchaus habe
ich nicht gesehen, [dass diese Leute] dafiir eine sichtbare unbe-
dingte Vergeltung getroffen hitte. Inzwischen ist jeder Wider-
spruch meinerseits unmoglich und ich bin zu den Qualen des
Todes gelangt. Was konnte ich nun fiir List und Kunstgriffe an-
wenden, um sicher wieder lebendig zu werden? Ich selbst bereue
ja nun die Ubelthaten, die ich selbst unwissentlich begangen habe,
aber das hilft nichts. Was kann ich jetzt noch thun? so sprach .
ich. Als ich so gesprochen hatte, antworteten mir die Yaksa:
«0O Mann! Deine Lebensnehmer richten ihre scharfen Augen im
Palaste des Erklik Chan wohl auf mehr als dreissig gebundene
und festgenommene Menschen an verschiedenen Stellen und sie
bewachen auch dich mit ihren Blicken. (Zu der Zeit) wenn du
dort hingelangt bist, [werden?] die grimmigen Strafen des Erklik
Chan deine Lebensnehmer [I. 5b]......................
wihrend des strengen Gerichtes . ............... von diesen
so bitteren, schweren, argen (Leiden) befreit und erlost zu
werden wird dir nicht gelingen». Als ich diese Worte vernommen
hatte, vergrosscrte sich meine schreckliche Furcht und Qual noch
weit mehr. Bei jedem Schritte trieben sie mich von hinten an,
wenn ich auf den Kopf fiel, zerrten sie mich nach vorn und nach
hinten, schlugen mich und trieben mich immerfort zu grosserer
Eile an. Darauf flehte ich sie abermals an: «O meine Guten!
Wenn ich es selbst erwiige, so giebt es fiir mich durchaus keine
Errettung und Erlosung von diesen Qualen. Jetzt bitte ich euch
und flehe euch an, wenn ich meinen (Lebens)nehmern iiber-
liefert [zugefiihrt] und vor Erklik Chan zu sprechen gezwungen
bin, wie soll ich da verfahren, dieses saget mir doch!» Auf diese
meine Rede antworteten sie mir so: «O du Mann! Wenn du iiber
das Todten der Thiere Reue empfindest und irgend wie [I. 6a]
deinen Sinn geldutert. .. ............... die von dem Helfer
und Freund der Welt, dem mit vollkommenem Wissen begabten
Gott der Gotter Buddha, verkiindete Gesetzes-Schrift, welche der
in goldfarbigem Glanze funkelnde, iiber Alles erhabene Sutra-
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Konig genannt wird, ganz volistindig abschreiben zu lassen den
Wunsch erheben konntest, so wiirdest du von diesen deincn
Qualen befreit und erlost werden konnen». So sprachen sie.

Als ich diese Worte nun gehort hatte, blieb ich sofort in
geliutertem gliubigen Sinne stehen, indem ich zu allererst in
reinem ganz geliuterten Herzen volle Reue iiber meine Ubel-
thaten, dass ich jene Lebewesen hatte todten lassen, empfand,
und fasste darauf den festen Entschluss den Biicher-Edelstein,
welcher der in goldfarbigem Glanze funkelnde, iber Alles erha-
bene Sitra-Konig genannt wird, ganz vollstindig abschreiben zu
lassen, damit durch die Kraft der heilsamen Gutthat, nimlich
durch den Geliibde- [Gliicks]-Wunsch diesen Biicher-Edelstein
abschreiben zu lassen, alle jene Lebewesen von den bitteren
heftigen Leiden befreit und erlést werden. Mit festem [I. 6 b]
unerschiitterbaren gelduterten Sinne das Geliibde thuend, rief ich
mit........ lauter Stimme: diesen den [iiber Alles] erhabenen
[Sutra-Koénig genannten Biicher]|-Edelstein will ich ganz voll-
stindig [abschreiben lassen und werde in der] Gotter-Existenz
sein Diener (sein). Moge meiner Lebensnehmer erziirnter Sinn
gemildert werden! So schrie ich mit lauter Stimme ohne Auf-
horen. Indem wir eine Zeitlang so weiter gingen, kam auf diesem
Wege ein Stadtthor in Sicht. Nachdem sie mich durch jenes
Stadtthor hineingefiihrt hatten, brachten sie mich in das Innere
eines Gefiingnisses und liessen mich nach Norden mich wenden(?).
Als ich nach der nordlichen Richtung schaute, sitzt dort am
Ehrenplatze Erklik Chan und in der Ebene nach hierhin stehen
zahllose Menschen mit Holzklotzen am Halse und mit gefesselten
Hinden und Fiissen, die verhort und deren Siinden gerichtet
wurden. In jener Ebene hallt es von Flehen, Schreien, Jammern,
Wehklagen und anderen schrecklich anzuhorenden Tonen wieder.
[I. 7 a] Darauf [unterbreiteten] die Yaksa [die mich hergebracht
hatten] dem Erklik Chan: wir baben [den Kii-tau genannten
Mann| hergebracht. Als er nur meinen Namen gehort hatte
(sprach er so): O ihr Beamten! dieses Menschen Ubelthaten sind
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fusserst (zahlreich), er ist ein grosser Siinder, wie habt ihr ihn
so spiit hergebracht? Rufet jetzt seine Vertheidiger herbei, wir
wollen sie befragen. So befahl er. Als die Beamten, die mich
hergebracht hatten, diesen Befehl des Erklik-Chan horten, eilten
sie hinaus, riefen laut, schrien und suchten iiberall umher, da sie
aber Niemand fanden, kehrten sie zuriick und sprachen: wir haben
Niemand gefunden. Erklik Chan schickte nun abermals Yaksa-
Beamte aus und befahl ihnen unter den Gefesselten irgend ein
Lebewesen zu suchen. Auch diese Beamten gingen, suchten,
forschten iiberall nach, da aber auch sie Niemand fanden, kamen
sie zuriick und berichteten, sie hiitten Niemand gefunden. Darauf
(befahl) Erklik Chan zum dritten Male dem Beherrscher der fiinf

Wege [L7b] ..o, der befreit
werdende .. ... ... i ei e i in seinem ........
........ eine Vertheidigung .............. der Lebewesen
................. sagend eine solche Schrift . . ... .Befehl.

Als der Beherrscher der fiinf Wege wieder zuriickgekehrt war,
so brachte der Beamte des Yaksa, auch ein Yaksa, inzwischen
eine Schrift herbei und iibergab sie dem Erklik Chan. Als Erklik
Chan diese gedffnet und gelesen hatte, da kamen dann solche Worte
zum Vorschein: «An einem solchen und solchen Tage hat der in der
Menschen-Welt befindliche zur Familie Tschang gehorige Kii-tau
genannte Mensch bereut, dass er Thiere getodtet hatte, und hat
gelobt und den festen Wunsch ausgesprochen, den Biicher-Edel-
stein, der der in goldfarbigem Glanze funkelnde, iiber Alles erha-
bene Siitra-Konig genannt wird, ganz vollstindig abschreiben zu
lassen und durch die Kraft dieses (Wunsches) sind so und so viele
in der Thier-Existenz befindliche Lebewesen, die der zur Familie
Tschang gehorige Mensch Kii-tau getodtet hatte, aus der Thier-
Existenz erlost und in der Menschen-Existenz [I. 8a] wieder-

geboren worden. ............ jetzt sind seine. . ..........
........ nicht worden..................dadurch, dass er
unterschieden hat . .. ........... sagend, sprachen sie solche

Bitte aus. (Als er diese) Bittschrift zu Ende gelesen hatte, war
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Erklik Chan ausserordentlich erfreut und geruhte zu mir so zu
sprechen: O Kii-tau, wenn du auch Lebewesen hast todten lassen,
so vermochtest du auch eine Arzenei und ein Heilmittel (gegen
diese Siinde) zu bereiten, da du zu einer Zeit mit festem uner-
schiitterlichen geliuterten gliubigen Sinne den festen Entschluss
gefasst hast, den Stutra-Konig genannten Biicher-Edelstein ab-
schreiben zu lassen und zu gleicher Zeit sein Diener zu sein.
Durch die Kraft dieses heilsamen Guten hast du im Gebete die
Bitte ausgesprochen, dass alle Lebewesen, so viele du ihrer ge-
todtet hast, von den Leiden der Thier-Existenz errettet und erlost
werden mochten. Aus dieser Ursache sind diese so vielen Lebe-
wesen von den Leiden der Thier-Existenz befreit und in der
Menschen-Existenz wiedergeboren worden. [I. 8b]..... e
.......... die Vertheidigung.............. .. ... ....
istnicht................ zum zweiten Male lebendig. .. ..
....... du wandele!....... . Weg..............die Gut-
thaten.................. dem Genusse gieb dich nicht hin!
todte keine Lebewesen! sei nicht begierig nach Habe und Waaren!
begehe keine Ubelthaten! schlage eine Schiffbriicke der Gut-
thaten. Nachdem er mir solche Anweisungen ertheilt hatte,
gab er mich frei und entliess mich. Als ich den Freilassungs-
befehl erhalten hatte, ging ich aus der Stadt. Bei diesem Heraus-
gehen erwachte ich wie aus einem Traume und bin so zum Leben
zuriickgekehrt. Als alle die Menschen, die bei dieser Ceremonie
versammelt waren, diese Worte gehort hatten, kamen sie zum
Bewusstsein (ihrer Schuld) und waren voll Sorgen (um ihr Heil)
und richteten ihren geliuterten gliubigen Sinn auf die Kraft
und Gewalt des Dharma des mit vollkommen weisem Wissen
begabten Gottes der Gotter Buddha, und mehr als hundert
Menschen [fassten den Entschluss?] diesen Biicher - Edelstein
[[. 9a] abschreiben zu lassen. .. ........... ... ... . .....
unermessliche................ nicht Thiere zu todten. . ...
............. bei dieser Gelegenheit die Chinesen........
........ der Biicher-Edelstein noch mehr. ... ............
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war. Man suchte ihn in der Stadt, fand ibn aber nicht. Nach
einiger Zeit fand er sich in dem bei der Stadt Intschiu befindlichen
Kloster Suastik-Si, und sie nahmen eine Abschrift(?). Jener
Kii-tau genannte Beg an der Spitze und dann seine Gehiilfen und
alle in seinem Hause befindlichen Grossen und Kleinen wandten
sich in einer Existenz von dem Worte «Lebende zu tddten»
ginzlich ab, und alle zasammen erlernten diesen Biicher-Edel-
stein, behielten ihn, schrieben ihn ab, liessen ihn abschreiben,
lasen ihn und liessen ihn lesen [lehrten ihn Anderen].

Nach einiger Zeit lag ebenfalls in der Stadt Intschiu in dem
An-ku genannten Bezirke die Frau eines Beg’s mit Namen
Kiin-tsching an einer ein Jahr wihrenden langwierigen Krankheit
darnieder. Sie horte auf Speise zu sich zu nehmen, verlor die
Sprache und lag ohne Bewusstsein. Wahrend der Bewusstlosigkeit

phantasierte sie, und in ihrer Krankheit auch [I. 9b]........
............... Mit. .. oeeuneneenenn . Waleeon o, .
........... zu ihren Qualen .............. ... ... .. ..
kam nicht heraus..................... ihre Leiden. .. ..
................ einen Tag noch mehr. Als diese Sache der

Stadtkommandant [der Kii-tau (?)] genannte Beg gehort hatte,
ging er aus eigenem Antriebe hin und sprach zu diesem Bege
so: Wenn ich diese Leiden deiner Frau und ihre Symptome
in Betracht ziehe, so scheint es mir, als ob sie iiber irdische
Angelegenheiten mit ihren eigenen (Lebens)nehmern rechtet.
(Ehe) die Worte des Schicksals-Buches abgeschlossen sind,
wird ihr Leben nicht beendigt sein. Bringe jetzt die Worte des
Gesetzes zur Anwendung, lasse den Biicher-Edelstein, der der
im goldfarbigen Glanze funkelnde, iiber Alles erhabene Siitra-
Konig genannt wird, schnell abschreiben. Fiihre die Bussformel
nach den in ihm enthaltenen Regeln aus! Dieser Biicher-Edel-
stein findet sich in der hiesigen Gegend ganz allein in meinem
Hause, nimm ihn und lass eine vollstindige Abschrift nehmen! so
sprach er. [I. 10a] Der Kiin-tsching [genannte Beg] ........
................ Stadtkommandanten. ................



seine grosse Regel . . ...... ... .. ... i,
begann abschreiben zu lassen............... ... ... Bevor
esbheendigt war. ............... ..., erholte sich

seine Frau und kam zum Bewusstsem [Als sie zu sich gekommen
war (?)] sprach sie sofort so: als ich ohne Besinnung war und
cuch nicht mehr erkannte, kamen ununterbrochen Rinder,
Schafe; Schweine, Hithner, Ginse, Enten und dergleichen Lebe-
wesen an jedem Tage dreimal (zu mir), schaarten sich (um mich),
bedringten mich und schlugen mich, mein Fleisch und meine
Haut reibend zerrten sie mich zu Boden, quilten mich und
forderten von mir ihr eigenes Leben. Von den Leiden #usserst
gequiilt, lag ich in Schmerzen ohne Hiilfe und Beistand. Am
heutigen Tage, zu der Zeit, wo jene Lebewesen zu mir zu kommen
pflegten, kamen sie nicht, aber etwas spiiter (erschienen) diese
mich anfeindenden und von mir ihr Leben fordernden Rinder,
Schafe, Schweine, Hiihner, Giinse, Enten und dergleichen Lebe-

wesen. Alle hatten sie sich aber verwandelt. [I. 10b]........
................ nahe..................und sprachen
] bose Regel. . ..................
unser Leben.................. auchso...............
unserthalben . ...................... Gutthaten haben sie

ausgeftihrt, durch die Kraft dieser (heilsamen) Gutthaten sind
wir von diesen Qualen der Thier-Existenz errettet worden und
schauen wie Menschen (aus?). Jetzt kommen wir nicht mehr um
dich aufzuregen und zu quilen, denn das war deine Schuld-Zahlung.
Nun sind wir von unseren Leiden befreit und erlost. So sprachen
sie und verschwanden. Als sie fortgegangen waren, wurde ich
ruhig». So sprach sie. In der Folge besserte sich mit jedem Tage
die Gemahlin (des Beg) und war wie frither von jeglicher Krankheit
befreit. Die Leute dieser Stadt, die diese Worte gehort und (dies)
gesehen hatten, thaten sich zusammen, liessen ab von dem Todten
der Thiere, rein [Licke: ein Blatt. 1. 11] [I. 12a] das eigene
Volk................. diesen Biicher-Edelstein. .........
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sehr bose, schlechte That zu nennen. Deshalb hat der vollkommen
weise Gott der Gotter Buddha unter den fiinf Geliibden und
den zehn Karmapatha dem Verbot des Todtens der Lebenden die
erste Stelle anzuweisen geruht. Wenn die Ubelthat des Todtens
der Lebenden so schwer ist, so ist die heilsame Gutthat des
Nichttodtens ebenso unermesslich und unberechenbar zu nennen.
Deshalb ist auch bei den zwei Almosen der Lohn und die Ver-
geltung aller beiden Almosen, der furchtlosen Sinnes-Almosen und
der Gesetzes-Almosen, dusserst gross zu nennen. Die sich wegen
des Buddhagliickes Anstrengenden, die den hohen Sinn des
Bodhisattva Durchfiihrenden, die das furchtlose [I. 12b]. .. ...
.............. (der mit vollkommen) weisem Wissen begabte
(Gott der Gotter) Buddha....................... auf das
Samsara beziiglich...................... der errettet und
erlost werdende. ... .................. wenn es nothig ist,
................... mogen sie stets nnd bestindig von dem
Todten der Lebenden ablassen, mdgen sie sie in dem heiligen
Dharma, welches Anderen die Almosen des furchtlosen Sinnes
spendet, sich iiben! Wenn sie in diesen Regeln sich zu iiben
vermdgen, so mogen sie zuerst selbst wegen der Lebewesen, die
sie frither immer getodtet haben, diesen Biicher-Edelstein ab-
schreiben lassen, ihn lesen und lehren! sie mogen das Bildniss
des Gottes der Gotter Buddha, wie er geruht hat diesen Biicher-
Edelstein zu verkiinden, abbilden lassen, und sie mogen auch
Andere verhindern Lebende zu tddten! Was ferner die Grund-
lage der Dharma-Befehle der Buddha der drei Zeiten betrifft,

ihrem eigenen [I. 13a] Korper........................
Nutzen und Vortheil bringend. .................. wenn sie
anderen I.ebewesen..................... Nutzen und Vor-
theil bringen wollen. . . .................... so miissen sie
mit barmherzigen Sinne. . .................... volkommen

sein fiir dieses zweifache Gute. Die Ursache, dass man fiir dieses
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zweifache Gute vollkommen ist, ist das Nichttodten der Lebenden
und das genaue wahrhafte Wissen und Verstehen der Wesenheit
der drei Korper des Buddha, die in diesem Biicher-Edelstein
niedergelegt sind. Wenn irgend welche Monche, Nonnen, Laien-
briider und Laienschwestern, d. h. Angehdrige der vier ver-
schiedenen Safighaschaaren, die reinen Worte dieses Biicher-
Edelsteins zu vernehmen, mit anzuhoren und ihn zu iiben ver-
stehen, so wird die Vergeltung und der Lohn dafir unaus-
sprechlich genannt. Wenn sie den Wunsch hegen ihn ab-
schreiben zu lassen, so werden sie wie frither der Kii-tau
genannte Beg im chinesichen Reiche, unbedingt dafir eine
hohe Vergeltung erlangen. Deshalb wiinschen die Lebewesen

der bosen Zeit der finf Tritbungen [I. 13b].............
................. Welt bose. . ...................die
spiateren. ............... die Buddha.................
wenn sie wilnschen. . . ..... ... ... ..., in dem
Biicher-Edelsteine. .. ............... der zukiinftige . . . . .
................ ihren Wunsch, wic es sich gehort, stillend
....................... werden die Bodhisattva in ihrem
Wandel............ die zehn verschiedenen Paramita durch-

fiilhren, das uniibertreffliche Gute, das Glick des wirklich er-
leuchteten Buddha finden und sie werden fiir die Lebewesen-
kinder der vier Wiedergeburten, der finf Existenzen und der
sechs Wege ein grosser Beistand und eine grosse Hillfe sein
konnen. Man muss daher diesen Biicher - Edelstein erlernen,
halten, lesen, lehren, schreiben, schreiben lassen und iiben.
O meine Trefflichen! aus dieser Ursache werdet ihr den zukiinf-
tigen Maitreya Buddha und alle iibrigen Buddha nicht verfehlen,
sondern unbedingt mit ihnen zusammentreffen. Deshalb miisst
ihr diesen Biicher-Edelstein mit wahrhaft geliutertem glaubigen
Sinne ehren und hochhalten. Sadhu — gut — legs-so!

[I. 14a] Welche. . ................. eins oder zwei. . .



sie erheben, das Dhyana . ...................... im aller-
ersten Anfange richten sie ihren zielbewussten Siun. Darauf
muss er sich vorstellen, der Qakyamuni Buddha auf dem Berge
Gridbrakuta und auf dem. ... .............. mit den Buddha
der vier Himmelsrichtungen auf mit Lowen verzierten Thronen
mit untergeschlagenen Beinen [tief in sich gekehrt] sitzen, das
er der achtgetheilten Safigha-Schaar, an deren Spitze sich der
Bodhisattva Somaketu befindet, den Dharma verkiindet, muss er
sich vorstellen. Dort auch selbst eigene Basira[?]*) .........
die Yaksa und die ibrigen anredend . ....................

Abicramani..................... inden..............
machend,................... dadurch mit seinen fiinf Lob-
preisungen machend. ...................... beschidigend,

drei Freunde den Bodhisattva Sinn erhebend,...............
........ erreichen, und die vier Abiramani(?) anredend, wenn
er die Bussformel ganz ausgefiihrt hat, zugleich mit dem Cakya-

.................... ihre...................... fir
sich..................... Cakyamuni................
die vier Buddha.............. PP in meinen........
sitzend. . ....... ... ..l durch die Sangha-schaaren,
..................... Almosen sehr.................

und alle ibrigen Lebewesen dieses Sutra verkiindend, lese ich
sagend, bittend reinige ich und ldutere ich, ich selbst, meine
Mutter und mein Vater die Darbringer als Almosengeber, zu-
erst unsere und dann auch die in der Dharma-Sippe befindlichen
Lebewesen, das Todten von Lebenden in den drei Zeiten be-
treffend, mit Waaren und Habe von meinem Vermogen, als Schuld-
Bezahlung meiner so argen Ubelthaten reinige ich und ldutere
ich. So sprich in deinem Sinne, dieses Stitra verkiindend. Darauf
soll er die grimmige Torma der vier Maharaja..............

*) Die mit ? versehenen indischen mir unverstindlichen Waorter gebe ich in
der Orthographie des uigurischen Textes wieder.



um die Méngel verschwinden zu machen muss er die hundert
Silben enthaltende Dharani recitiren und die Bussformel sprechen
und die Ruhmes und Glickes-Cloka sprechend ein Dharmadana
spenden. Wenn er dieses Buch zu Ende gelesen hat, soll er die

Leerheits-Prajnaparamita recitiren. [I. 15a] oder..........
............. leere (?) Vergeltung................. siri
Mensch diese. .............. in uigurischer Sprache. ... ..
auch die vier Maharaja Gotter. .............. das grimmige
Opfer. ... .. fermer.................

die dreifachen Freunde erreichend, darauf zum Vortheil aller
Lebewesen will ich das Buddhagliick finden! Um das Buddha-
glick zu finden und auch das Gesetz, die Gemeinde und das
Volk zu behiiten, will ich an die vier Maharaja mit einer Torma
bittend mich wenden! so sprich und erhebe deinen Bodhi-Sinn!
Darnach den eigenen Korper .. .................. stelle er
sich jenen Vajrapani vor, in blauer Farbe, mit einem Kopfe und
zwei Armen. In der rechten Hand hilt er einen Vajra, in der
linken Hand eine Glocke, stelle er sich vor! im seinem Herzen,
in der Mitte des Lotos-Sonnen-Rades die blaue Silbe hung stelle
er sich vor! dass die Silbe hung sich dreht und dass die mit
einer Dharani versehene Perlenkugel sich dreht, stelle er sich
vor! Dabei muss er seine Dharani wie es sich passt, zugleich
recitirend (?) sprechen. Seine Dharani ist folgende: [I. 15b]. ..

........................................... einmal
oder................... mit.................... drei
malooma...................... sprechend . .. .......
............... wie der Fluss ausgedehnt..............
sich vorstellend begliickend. ... .................. Darauf

was die im Osten, im Himmelsither (befindlichen) die vier Maha-
raja-Gotter, die elf Gandharva, die zehn grossen Drachenkénige,
die neun grossen Kumbanda verstehende Safighaschaar des Maha-
raja Vaigravani betrifft, welche mit zehn Namen gepriesen werden,
50 halten sie schone Edelsteine, die gelb wie geschmolzenes Gold
sind, sie halten auch gelben Buranbad(?)............. Trink-



gefisse, eine mit blaufarbigen................. Edelsteinen
verzierte................. halten sie mit (?) dem Kopfe, ein
schwarzfarbiges. . . ........... ... . ... Schwert halten sie,
sie halten einengelb. ................ farbigen Sanbiracani

Biikdi (?), sie halten auch blau karmtifarbene mit Kuka. . ... ..
vastani Edelsteinen verzierte Lanzen, sie halten auch weisslich-
gelbfarbene benciki Kurikara (?) Haus(?), roth weisslichfarbene.

Yaksa mit Macht Regierende, der die Nordseite behiiten lisst, der
verschiedene Gestalten hat, euch preisend verneige ich mich! O ihr
vier Maharaja, mit eurer Safighaschaar, nehmet dieses unser regne-
risches (feuchtes?) Opfer an! behiitet die Gesetzes-Gemeinde der
Buddha, die Almosen-Spender, zuerst den Chagan, dann das ge-
rechte Gesetzes-Volk, behiitend seid auch uns Hiilfe und Beistand,
Schirm und Schutz gewihrend! alle unsere Beschrinkungen und
Schiiden beruhigend, geruhet unser Leben, Gliick und Heil zu ver-
grossern! sage er und spreche eine Lobpreisung aus. Oder einmal
dieses Gebet spreche er aus; dann moge er alle seine Wiinsche im
Gebete angeben, sein Heil fir das Buddhagliick und ausserdem,
wenn die Torma aufgeschwollen ist, sich vor dem Bilde der vier
Maharaja Gotter und ihrer Safighaschaar, oder vor ihrem Pa-
jan(?), dass sie eingedrungen sind sich vorstellend die Torma
[L16b]. ...t i giesse aus!

Dies wird der Brauch den vier Maharaja Gottern eine Torma
zu spenden genannt, welche der Lehrer der Bodhi Dharma ge-
billigt hat. Ich Tanvasin acarya habe auf die Bitte des Kumgan
Tutung im Hasenjahre im fiinften Monate dies aus der tibetischen
Sprache in das Uigurische tibersetzt.

Verehrung dem Buddha! — Verehrung dem Dharma! Ver-
ehrung dem Safigha!

In indischer Sprache: «astamahasthanacaityastotra». In tibe-
tischer Sprache: «gnas-chen-po-brgyad-kyi-mchod-rten-bstod-pa».
In uigurischer Sprache: «das Lob der an den acht grossen
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Ortern befindlichen Caitya». Vor dem Glicke des kumara-
seienden Bodhisattva Maiijuerl verneige ich mich! Der einzige
Lehrer der Welt geruhte im Haine Lumbini geboren zu werden.
Er geruhte in der Stadt Kapilavastu seinen Aufenthalt zu
nehmen. Ich verneige mich vor denm Caitya des im Guten
Dahingegangenen, der mit hundert Koti guter Tugendjuwelen
geschmiickt ist. Vor dem Caitya in Magadha, wo er unter dem
Mahabodhi-Baume [I. 17a] am Ufer des Nairaiijana Flusses zu
sitzen geruhte und der unermesslich zahlreichen Segen und gute
Verdienste habenden Erleuchtung Stiitze geworden ist, verneige
ich mich. Im Reiche Kagi-Kogala in der Stadt Benares, wo er
das Dharmacakra, das Rad des Gesetzes, zu drehen geruht hat
und die Sorgen und Leiden vernichtenden vier verschiedenen
Jiiana-Kenntnisse erworben hat, vor den Caitya verneige ich
mich. In der Stadt Cravasti, nachdem die (Zauber)kraft der
Anderen (der Tirthika) sich verringert hatte und geschwunden
war, geruhte er im Fruchtgarten des Prinzen Jeta hohe Wunder-
thaten zu zeigen. Vor dem Caitya, der den Sitz der drei ver-
schiedenen Stufen, die allerbeste Vollendung bereitet, (dem
Caitya) der Tirthika-Besiegung verneige ich mich. In der Stadt
Sankacya nachdem er auf der Wiese (?) Apadar (Avatara) sich
zu erheben geruht hatte, trat unser Lehrer in den eigenen
Wohnsitz der Gotter und ist von den im Himmel Trayastrimca
befindlichen Brahma und Indra, mit ihren zu seinen Fiissen
(liegenden) Kronen verehrt worden. [I. 17b] Vor dem dortigen
Caitya verneige ich mich. Als das Buddha-Safigha in Uneinigkeit
gerathen war, hat Buddha der Lehrer die Cravaka zur Ruhe
gebracht. In der Stadt Rajagriha, vor dem am Flusse Bip Bi-
languk (?) befindlichen Verséhnungs-Caitya [dem wohlgesinnten
Winkel und Himmelsrichtung habenden Caitya] verneige ich
mich. Vor dem in dem Stédtchen Vai¢ali in dem Cimcapa-Garten,
wo er geruht hatte den Segen zu ertheilen (?), befindlichen Caitya
verneige ich mich. In der Stadt Kuginagara, nachdem er dort
so alle Lebewesen zu guten Thaten fihig gemacht hatte, ist er
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in dem Zustande der Tuka(?) zwischen den beiden Salabiumen
in das Nirvana eingegangen. Vor diesem heiligen Caitya verneige
ich mich. Ich verneige mich vor den acht grossen Caitya des
Cakyamuni Buddha, auf dem Ghridrakita-Berge auch in den
itbrigen verschiedenen zehn Himmelsrichtungen, mit meiner ganzen
Wesenheit bestindig vor den Erloschenen und zur Ruhe Ge-
langten, indem ich mich vor den Gesetzes-Kérpern der an ver-
schiedenen Orten zu sein Geruhenden verbeuge. [I. 18a] Ihm,
der so weit getrennt ist von Hénden und Fiissen [d. h. von allem
Korperlichen], der immer unvorstellbar ist, der cine reine Wesen-
heit hat, dem Gesetzes-Korper der Buddha, der wie der Himmels-
dther alle Lebewesen ganz wahrhaft umhiillt, ihm gilt meine
Verneigung. Weil ich bei diesem Verneigen alle meine Gedanken
zusammennehmend reines dem schneebedeckten Gridhrakita-
Berge gleichendes weisses Heil dadurch erlangt habe, dass ich
die Freude der Dhyana aller Lebewesen verstanden habe, so
habe ich, damit sie das Buddhaglick finden, ich, Amoghacri
acarya, das vom trefflichen grossen Lehrer Nagarjuna verfasste
Lob der an den acht grossen Orten befindlichen Caitya aus der
indischen Sprache in die tiirkisch-uigurische Sprache in dem
Jahre, in dem der Gott Buddha geboren ist (d. h.) im Rinder-
Jahre, im vierten Monate, am 14-ten Tage iibersetzt und mit
eigener Hand abgeschrieben.

Wenn man dieses Buch lesen will, muss man zu allererst in
das Dhyana sich vertiefen, ein Gehet aussprechen, die Vernei-
gungen vor den acht Caitya recitierend sich verbeugen, in einem
Cloka in indischer oder in tiirkischer Sprache den Namen des
Buches anrufen, sich verneigen, die Yi(?) Dharma sprechen und
es dann lesen. Der seinen Namen anrufende mit zusammenge-
legten Handflichen zu sprechende Cloka ist dieser: Vor dem
wahren Biicher-Edelstein, der im goldfarbigen Glanze funkelt
und iiber Alles erhaben ist, vor dem die reine gute hichste Er-
leuchtung hervorbringenden, in seiner Wesenheit méchtigen, vor

dem als die weite tiefe Schatz-Kammer der verehrungswiirdigen
. 2



hohen Mahayana Lehre gepriesenen, vor euch o ihr Konig und
Chan aller Sutra, euch lobend und preisend verneige ich mich tief:

Sadhu! — Gut! — Legs-so!

Im sechs und zwanzigsten Jahre des Kanghi des Taidsing
Reiches, in dem durch das auf dem Heerde befindliche Feuer
gliicklichen Hasenjahre hat der zum Ku-ji-chua Vihara gehorige
Bilgii-Talui Schabi auf die Bitte des Ratna Vacir in dem Ilecken
Tung-kuan, im zehnten Monate, am vier und zwanzigsten gliick-
lichen Tage dies zu Ende geschrieben. Fiir die spiter lebenden
Trefflichen moge es eine Bitte sein! Sadhu!

Das Goldglanz-Sutra zweites Buch (A. IL).

(A. I. 1a) Oom-a hung!

0 8 ) [Die linke Hilfte des Blattes
ist abgerissen bis II. 1b 11] Unter diesen gesammten Safigha-
schaar befand sich ein Bodhisattva namens Akagagarbha (d. h.)
die Schatzkammer des Himmelséithers. Darauf erhob sich dieser
Bodhisattva von dem Platze, auf dem er sass, dffnete sein Kleid
auf der rechten Schulter, beugte sein rechtes Knie, legte dic
Handflichen zusammen, verneigte sich, indem er in tiefer Ver-
ehrung zu den Fiissen des Gottes der Gotter Buddha den Boden
mit dem Scheitel beriihrte, bezeugte ihm mit (dem Opfer) ver-
schiedenartiger mit echtem Golde verzierter Lotosblumen und
mit Edelsteinen geschmiickter Netze und Schirme, an denen man
sich nicht sattsehen konnte, tiefe Verehrung und Anbetung und
sprach so zum Gotte der Gotter [II. 2a] Buddha: O du Hoch-
gepriesener! o du Moénch und Herr! Wenn dieser so riihrende
heilige zehnfach verschiedenec Wandel der mit weisem Wissen
begabten Buddha, nachdem sie das Buddha-Glick gefunden
haben, wenn ihr zum Nutzen Anderer angewendetes verschieden-
artiges Verfahren und ihre Giite, nachdem sie im Nirvana sich



— 19 —

niedergelassen haben, wenn Alles dies derartig ist, wie sind dann
bei diesem so rithrenden heiligen Wandel (die entsprechenden?)
Korper, ferner wie sind ihre auf den Korper beziiglichen Hand-
lungen und wie versenken alle so das Buddhagliick ersehnenden
Bodhisattva und Mahasattva sich in sich sclbst und wandeln
beziiglich der fleckenlosen reinen eine sehr ticfe und subtile
Deutung habenden Gesetzesbefehle der in Wahrheit Gekom-
menen und beziiglich des verhillten und verborgenen Bodhi-
sattva-Wandels.

Zu jener Zeit geruhte der mit vollkommen weisem Wissen
begabte Gott der Gotter Buddha [II. 2b] so zu sprechen: O du
Sohn der Trefflichen! da es so ist [d. h. da du Solches fragst],
50 hore jetzt aufmerksam zu und denke gut nach! Ich will dir
die Korper der Buddha und ihre diese Korper betreffenden
Handlungen wie auch ihr Verfahren genau und ausfiihrlich ver-
kiinden.

O du Sohn der Trefflichen! Es sei (dir) gesagt: alle in
‘Walrheit Gekommenen [Tathagata], die die richtige Wesenheit
[Grundlage] Verstehenden haben, es sei gesagt, drei verschie-
dene Korper. Fragt man: was sind das fir drei (Korper)? So ist
es so: die ersten sind ibre Erscheinungskorper [Nirmanakaya],
die zweiten sind ihre Heilskorper [ Vortheils- oder Fruchtkorper =
‘Sambhogakaya], die dritten ihre Gesetzes-Korper [ Dharmakaya].
In diesen drei verschiedenen Korpern sind alle Kérper der Buddha;
das das Glick der die richtige Wesenheit verstehenden [sam-
yaksam bodhi] Buddha genannte heilige weise Wissen Alles ohne
Ausnahme enthalten. Wer deshalb diese drei verschiedenen Korper
versteht und kennt, der wird darauf in kurzer Zeit [II. 3 a]
von den zahlreichen bitteren Leiden des in dem Samsara Ge-
borenwerdens und Sterbens erlost werden und zu dem Heile der
unvergleichlichen guten hocherhabenen Buddha gelangen. Wenn
man fragt: wie finden die Bodhisattva den ersten von diesen drei
verschiedenen Korpern, den Erscheinungskorper? So muss man

wissen, dass dies so (geschieht).
¥



— 20 —

O du Sohn der Trefflichen! Die in Wahrheit Gekommenen
haben bei ihrem in fritherer (Zeit) stattgehabten intensiven Nach-
denken zum Nutzen aller Lebewesenkinder der fiinf Existenzen
schr verschiedenc gute Dharma’s vielfach ersonnen und geiibt.
In dieser Weise sich vertiefend und iibend sind sie zu der voll-
kommenen Durchfiihrung der guten Regel der Ubung und Medi-
tation [Yoga] gelangt. In solcher vollkommen zu Ende gefithrten
Meditation [der hochsten Stufe der Yoga] sind sie zu hoher:
(geistiger) Macht gelangt, in der Kraft dieser (geistigen) Macht
sind sie, wie es fir dic Lebewesen passend war, wie es fiir die
Lebewesen am Besten war, gewandelt. Zum Besten der Lebe-
wesen [II. 3 b] wandelnd haben sie die Geschlechter und Sippen
der Lebewesen deutlich erkannt und verstanden. Nachdem sie die
Geschlechter und Sippen der Lebewesen deutlich erkannt haben,
bringen sie, ohne auf die Frist und Zeit zu achten, ohne die
Zeit und Frist miissig voriibergehen zu lassen, den fir den Ort
geeigneten, den fir die Zeit und Frist geeigneten, den fiir
das Naturell geeigneten, den fiir die Dharma -Verkiindung
geeigneten, den fiir die Regel-Unterscheidung geeigneten, den
gemiiss der verschiedenartigen Umstiinde vielfach verschiedenen
schonen Erscheinungskérper in Erscheinung und schaffen da-
durch fir die Lebewesen sehr grossen Nutzen und Vortheil.
Dies wird der Erste, der Erscheinungskorper [Nirmanakaya]
genannt.

{* Dieser Erscheinungskérper ist als ein dreifach verschic-
dener zu bezeichnen. Fragt man: welches sind diese drei? so ist.
es so: der Erste wird der grosse Erscheinungskorper genaunt,
der Zweite der kleine Erscheinungskoérper, der Dritte der wohl-
gefillige (der sich anpassende) Erscheinungskorper. Fragt man:
welcher ist der Erste, der grosse Erscheinungskdrper? So ist das
so: wenn sie sich den Bodhisattva, zur Zeit bevor diese an den

* Das in {} Eingeschlossene findet sich nur in der uigurischen Redaktion des:
Goldglanz-Sttra und ist gewiss den Kommentaren des Goldglanz-Sitra entnommen.
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zehn Orten durch die vier Anstrengungen erstarken [II. 4a] als
ein zwei tausend Klafter hoher Korper zeigen, und dieser Er-
scheinungskorper in dem reinen lauteren Reiche der Buddha sich
befindet, wo cr die zusammengesetzte [gesammte ?] Mahayana, die
hohe beriihmte Taising-Lehre verkiindet, so wird dieser der grosse
Erscheinungskorper genannt. Fragt man: welches ist der Zweite,
der kleine Erscheinungskorper? So ist dies so: wenn der Gott der
Gotter Cakyamuni Buddha den zwei verschiedene (Klassen): den
den Weg zum Gliicke des Buddha Gefunden-Habenden [d. h. den
Unterichteten, Gebildeten wortl. den kleinen Beriihmtheiten] und
den das Gliick nicht gefunden habenden Mitik(?) Prthagjana-Wesen
{den Ungebildeten] in einem zwanzig Fuss 5 Zoll hohen Korper
erscheint und der kiinftige Gott der Gotter Buddha Maitreya in
einem tausend Fuss hohen Korper erscheint und zwar in der
beschmutzten und befleckten Menschen-Welt, und dieser Korper
den zum dreifachen Gliicke strebenden Menschen und Gotter-
Existenzen die zwolf Abtheilungen der gesammten Dharma ver-
kiindet, so wird dieser (Korper) der kleine Erscheinungskorper
genannt. Fragt man: welcher ist der wohlgefillige Erscheinungs-
korper? [II. 4b] So ist es so: wenn er (den) in den vier Wieder-
geburten, fiinf Existenzen und auf den sechs Wegen (Befind-
lichen) in vielen ganz verschiedenen Gestalten erscheint, auf
irgend eine Weise Nutzen und Vortheil bringt und Andere zum
Guten und zur Freude vorbereitet, eine solche Dharma-Methode
[Art] fordert [dreht], und dieser Korper durch seine Gestalt
und sein Ausseres die Dharma verkiindet, so wird er der wohl-
gefillige Erscheinungskorper genannt. Dies sind die drei Arten
des Erscheinungs-Korpers.}

Fragt man: welches ist der zweite der Heilskorper und auf
welche Weise erreichen ihn die Bodhisattva? So muss man dies
so wissen und verstehen: Wenn die in Wahrheit Gekommenen,
dic richtige Wahrheit Verstehenden, um so den durch ihre weise
Wissens - Tugend vollstindig (zur Weisheit) durchgedrungenen
Bodhisattva wissen und verstehen zu lassen, dass die Wesenheit
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des Samsara und des Nirvana einen gleichen Genuss bieten, um
ihnen die wahrhaftige richtige Wahrheit [die absolute Wahrheit,
das Sein] zu verkiinden, um sie dadurch zu crfreucn, dass sie dic
Furcht vor dem ginzlichen Erloschen aller auf Kérper - An-
schauung beruhenden Lebewesen vernichten, [II. 5a 3] wenn sie
ferner, um eine feste Grundlage fiir die unermessliche unabwiigbare
Dharma der Buddha zu schaffen, durch das fiir die wahrhafte
Grundlage passende, die Wabrheit des Wahrhaftigen das Sein
(bhutatathata) und das weise Wissen des Wahrhaftigsten vom
Walren (des Seins), den durch die Kraft ihrer fritheren Gebete
[Geliibde?] mit den 32 Hauptmerkmalen [mit den Vollkommen-
heiten der 32 hohen Méinner-Merkmale] und den 80 Neben-
merkmalen [den 80 wohlgefilligen Guten] geschmiickten, durch
den schonen Glanz des klaftergrossen(?) Nimbus durch die in
Bezug auf ihren Wandel &dusserst gluth- und flammenreichen
Augen, an denen man sich nicht sattsehen kann, noch siisser
gewordenen heiligen Buddhakorper zeigen und erscheinen lassen
und (dadurch) Nutzen und Vortheil zu schaffen geruhen, so wird
eben dieser der Zweite der Heilskorper [der Kérper des Gewinnes,
der Vergeltung Sambhogakaya] genannt.

{Dieser Kérper wird auch ein zweifach-verschiedener genannt.
Lrstens der (nur) fiir sich selbst erreichbare Heilskorper, zweitens
der (auch) fiir Andere erreichbare Heilskorper. Was den (nur)
fiir sich selbst erreichbaren Heilskorper betrifft, (so ist es so):
Die Bodhisattva, die iiber die Freuden aller nicht abnehmenden
grossen Dharma-Freuden der Buddha [II. V. 5b] erfreut sind,
die die eine fortlaufende Reihenfolge bildende unaufhorliche
Freude erlangen, dies mit Hiilfe der Eigenschaften der sechs
Sinnesorgane und durch das fiinffache endlose und grenzenlose
Wissen die (jedem Organe) entsprechenden fiinf verschiedenen
begleitenden Umstéinde uneingeschriinkt zusammenfassend ver-
stehen, die die in der ganzen bis zur zehnten Stufe reichenden
Samsara befindlichen wissenswiirdigen Dharma deutlich, ganz
wie sie den in dem Jenseits(?) des Bintajir (?) befindlichen
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Mondgott?) sehen und kennen, die mit vollkommenem Heile und
mit vollem Schmucke verziert sind, konnen mit ihrem Bodhi-
sattva Augen-Wissen (diesen Korper) (nicht friiher) erkennen
und unterscheiden, als bis zu dem Zeitabschnitte, dass sie
die Vajranopama Dhyana erhebend das Buddhaglick gefunden
haben. Wenn dieser Korper (des Buddha) bei dem Bestreben
die beiden Welten, dic belebte und unbelebte, in sich auf-
zunchmen mit den Korpern der friiheren wie die Sandkorner
zahlreichen Buddha nicht ganz iibereinstimmt, wenn er durch
Gestalt und Antlitz, die ihm eigen sind, alle in der ganzen Sam-
sara, sowohl im Gotterlande, wie auch in der Menschen-Welt be-
findlichen verschiedenen Gestalten und Antlitze [II. 6 a] Farben,
Schmuck und Zierrathe iibertroffen habend, einen unmessbaren,
unabwiigbaren, unvergleichbaren, unvorstellbaren reinen geliu-
terten Anblick bietet [Form, Farbe ist], wenn er durch kein
Korpermaass gemcssen werden kann, nachdem er des vierfachen
unbefleckten reinen weisen Wissens-Sinnes theilhaftig ist, und
den verstindlichen Lohn und die Vergeltung der auf die unrcinen
fiinf Skandha sich beziehenden, innerhalb der drei Asamkhya, der
sechs Paramita [—= Aparimita?], der hundert Mahakalpa auftre-
tenden reinen Gutthaten theilhaftig geworden, auf dem, der Konig
der Edelstein-Lotosblumen genannten, heiligen Buddhasitze sitzt
und einen das Buddhaglick gefunden habenden unvergleichlich
heiligen Korper darstellt, so wird dieser der (nur) fiir ihn selbst
erreichbare Heilskorper genannt.

Was den (auch) fiir Andere erreichbaren Heilskorper betrifft,
so ist es so: Der der Grundlage und Wurzel der auf den zehn
Stufen sich befindlichen Bodhisattva entsprechend sich sehen
lassende und erscheinende (Heilskorper) ist der fiir zehn ver-
schiedene andcre erreichbare Heilskorper. Fragt man: wie dies
geschieht? [II. 6 b] So ist dies so: Die erst jilngst das Buddha-

1) Der sichtbare Mond und die sichtbare Sonne werden stets «der Mondgott»
und «der Sonnengott» genannt.
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glick gefunden habenden Buddha haben es durch sich selbst
erreicht. Sie sind stets bereit die Sinne der auf den zehn Stufen
befindlichen Bodhisattva zu liutern und zu fordern. Um darauf
den auf der ersten Stufe befindlichen Bodhisattva zu erleichtern
in die zweite Stufe einzutreten, erscheinen sie (ihnen) zuerst in
einem einartigen Korper und in ihrem gelduterten reinen Buddha-
reiche Platz nehmend geruhen sie (ihnen) dic gesammte [zusam-
mengesetzte (?)] hohe gewaltige Taising [Mahayana]-Lehre zu
verkiinden.

Fragt man nun: wieviel betrigt die Ausdehnung [die Grosse
und die Kleinheit] dieses einartigen Korpers? Die Hohe (dieses)
Koérpers (betrigt) sechzig zehntausend Koti Nayuta Meilen.

Das Laksana zwischen beiden Augenbrauen ist so gross wie
fiinf Sumeru-Berge, das Maass seiner beiden Augen ist wie der
Glanz des Wassers von vier Oceanen; (er ist) wie der in der
westlichen Richtung in der Sukhavati genannten Welt sich be-
findende Gott Buddha Amitayus. Was den Gott Buddha Amitayus
betrifft, er ist um den auf der ersten Stufe befindlichen Bodhi-
sattva [II. 7a] den Eintritt in die zweite Stufe zu erleichtern so
erschienen. Dies wird der Allererste einartige fir Andere er-
reichbare Heilskorper genannt. Was den Ausdruck «fir Andere
erreichbar» betrifft, (so bedeutet dies), dass die Anderen, welche
seine Gestalt erblickt und seine Gesetzesbefehle vernommen
haben, zu der auf die sechs Sinnes-Organe (Objekte?) sich
stiitzenden Befreiung gelangen. Deshalb wird er «der fiir Andere
erreichbare» genannt. Aus dieser Deutung muss man auch die
Deutung des fiir sich selbst erreichbaren Heilskorpers verstehen.
So ist die Bedentung der beiden Heilskorper erklirt.}

Wenn man fragt: welches ist nun der Dritte, der Gesetzes-
korper, und wie finden die Bodhisattva diesen Korper? So ist
dies so zu verstehen: Wenn (der Korper der Buddha) so von
Bedringnissen und Schéiden aller Leidenschaften [Kleca] befreit,
durch die zusammengesetzte [samskrta], nicht fliessende [ana-
¢rava] reine Dharma vervollkommnet [bezeugt seiend], ohne
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Farbe und korperliche Gestalt, ohne Geborenwerden und Sterben
und von allen Merkmalen weit entfernt, [II. 7b] unbeweglich,
unerschiitterlich, ganz beruhigt und, wie es sich (fiir einen
Buddha) geziemt, ist, wenn er (der Inbegriff) der Wahrheit des
Wahren und des weisen Wissens vom aller Wahrsten ist, so wird
er der Dritte, der Gesetzes-Korper, genannt. Dieser Gesetzes-
korper kann unméglich als ein mehrfacher [als zwei und drei]
gedacht werden, deshalb wird er auch ein einartiger genannt.

O du Sohn der Trefflichen! Was die unter den drei Korpern
zuerst genannten zwei verschiedenen Korper betrifft, so werden
sie nur durch ihren der Welt angehorenden Namen [als Welt-
Objekte] als existirend genannt [d. h. sie sind nicht real]. Was
den Dritten, den Gesetzeskorper betrifft, so wird er durch sein
wahres Selbst existirend [d. h. durch sein Selbst real] ge-
nannt. Somit ist der Gesetzeskiorper die Grundlage und Basis
der beiden verschiedenen zuerst genannten Korper. Fragt man:
weshalb? Deswegen, weil es keine Dharma und keinen Befehl
der Buddha ausser dem grundlegenden weisen Wissen gicbt,
welches von der Wahrheit des Wahren, der wahrsten Wahrheits-
Grundlage (dem Gesetzes- Korper) untrennbar zu nennen ist.
Was die Buddha betriftt, so sind sie die Vollkommenheit im voll-
kommenen Wissen: Die alle Leidenschaften [II. 8 a] mit Stumpf
und Stiel [mit Geruch und Nichtsein] vollstindig ohne Rest
vernichtet habenden reinen geliuterten Buddha haben an ihrer
Stelle ganz sich niederzulassen geruht; deshalb sind im Wahrsten
der Dharma-Wahrheit (d. h. in dem Dharma des Seins) und im
weisen Wissen vom Wahrsten des Wahren (vom Sein) alle’
Dharma der Buddha ohne Ausnahme enthalten.

Ferner o du Sohn der Trefflichen! Wenn alle Buddha sich
und Anderen Nutzen bringen, so geruhen sie dies im hochsten
Grade [bis zum Grunde und zur Aneignung] zu thun. Was ferner
das sich selbst Nutzen Bringen betrifft, so wird dies das Wahre
der Dharma-Wahrheit genannt. Was das den Anderen Nutzen
Bringen betrifft, so wird dies das weise Wissen von der wahrsten
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‘Wahrheit genannt. Dadurch, dass sie sich selbst und Anderen
nach Moglichkeit und Wohlgefallen Vortheil bereiten konnen, und
weil ganz verschiedenartige unmessbare und unzéihlbare Thaten
dadurch ausgefiihrt werden, so werden die Dharma der Buddha
beziiglich darauf als unmessbar und unzihlig verschiedenartig
unterschieden. [II. 8 b]

O du Sohn der Trefflichen! Beispielsweise [es ist so]: stiitzt
man sich auf falsche, irrthiimliche Gedanken und Neigungen
[auf die Empirie], so werden verschiedene Kle¢a besprochen, so
werden verschiedene Handlungen besprochen, so werden ver-
schiedene Vortheile und Vergeltungen besprochen, wenn man
sich aber in derselben Weise auf die Wahrheit der wahren
Dharma und auf das weise Wissen vom wahrsten Wahren stiitzt,
so verkindet man verschiedenartige Dharma der Buddha, so
verkiindet man verschiedenartige Dharma der Pratyeka Buddha,
so verkiindet man verschiedenartige Dharma der Cravaka. Wenn
man sich also so auf die wahrste Wahrheit (auf das Sein) stiitzt
und auf das weise Wissen von der wahrsten Wahrheit (auf das
‘Wissen vom Sein) stiitzt, so ist dies ein Vollkommenwerden, ein
zur Macht Gelangen tber die Dharma der Buddha und dies
Allerhochste wird unaussprechbar und undenkbar genannt. Ein
anderes Beispiel [es ist auch so]. In der Dichtigkeit des Him-
melsithers [d. h. in der Luft oder in einem Gase] ein Bild
malen oder Farben aufstreichen zu konnen, wird eine unaus-
fibrbare, uomogliche Sache genannt. [I[. 9a] Sich auf die
Wahrheit des wahren Dharma und auf das weise Wissen von
‘der wahrsten Wahrheit stiitzend zur Vollkommenheit zu gelangen
und Macht iber die Dharma der Buddha zu gewinnen, dies
ist darnach ebenfalls eine unausfithrbare, unmoglich schwierige
Sache zu nennen.

O du Sohn der Trefflichen! Wenn man fragt: da nun das
Wahre der wahren Grundlage und das Wissen des wahrsten
Wahren, diese beiden die Wesenheit aller ungetrennten Grund-
lagen bilden, wie wird das Vollkommensein fiir die so in ihrer
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Kraft nach Macht und Wunsch getrennt auszufiihrenden Thaten
cine zweifache genannt werden? so muss man wissen, dass dies
sich so verhilt. Ebenso wie die mit weisem Wissen begabten
Buddha geruhten, nachdem sie in das Nirvana cinzugehen geruht
haben, durch die Kraft und Machtfiille ihres Gebetes den ver-
schiedenen Anderen Nutzen und Vortheil bringende grosse Thaten
ganz auszufiilhren, cbenso wird auch das Vollkommensein in
Bezug auf die durch die Kraft des Wahren der Wahrheit und
des weisen Wissens des wahrsten Walren nach Macht und Wohl-
gefallen auszufithrenden Thaten ebenso [d. h. ein zweifaches)
genannt. [II. 9b 4] Ferner auch, wenn die Bodhisattva und
Mahasattva in das Gedanken entbehrende Dhyana eintreten,
wenn sie sich auf die Kraft ihrer Gebete stiitzend, dann von dem
Dhyana sich erhebend viele verschiedenen Thaten ausfiihren,
wenn sic dann ebenso diese beiden verschiedenen Dharma als
getrennte Grundlage und Basis festhalten, so sind sie im Stande
durch die Kraft derselben nach Moglichkeit und Wohlgefallen
die auszufihrenden Thaten zu Ende zu bringen. Noch ein Bei-
spiel: (obgleich) es kein wirkliches Absondern von der Sonne und
vom Monde giebt, (obgleich) es kein Absondern (der glatten Ober-
fliche) des Wassers und des Spiegels giebt, (obgleich) es kein
Absondern des Glanzes und Scheines giebt, erscheint (dennoch)
durch die Vereinigung dieser drei das Spiegelbild [der Schatten].
Ebenso giebt es kein Absondern und kein Trennen des Wahren
der wahren Dharma und des Wissens der wahrsten Wabrheit,
und (doch) lassen sie (die Buddha) durch die Machtfiille des
Gebetes [1I. 10a] das fiir die Grundlage und Wurzel der Lebe-
wesen ihrer Art und Beschaffenheit gemiiss Passende, den fiir
Andere erreichbaren Heilskérper und den Erscheinungskérper
crscheinen, grade wie der Glanz der Sonne und des Mondes das
Spiegelbild erscheinen lésst.

Ferner o Sohn der Trefflichen! Da nun auf unermesslich
vielen Gewissern und Spiegeln auf den Glanz der Sonne und
des Mondes sich stiitzend das Spiegelbild des Himmelsithers
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und die Farben- und Gestalten - Merkmale vieler verschieden-
artiger Dinge deutlich erscheinen, so wird (dennoch) dieser Him-
mels)ither selbst farblos und merkmallos genannt. Denn er
bringt nur mit Hiilfe des Lichtes der Sonne und des Mondes das
Merkmale und Farbe habende Spiegelbild in Erscheinung. Da
nun ebenso auch die zur Erlosung gelangten Lebewesen Spiegel-
bilder des Gesetzeskorpers zu nennen sind, so wird auch der
Gesetzes - Korper selbst [II. 10b 1] farblos und merkmallos
genannt. Obgleich er nun selbst farblos und merkmallos ist,
bringt er trotzdem, da er sich auf die Kraft seiner Gebete stiitzt,
die zwei verschiedenen Farben und Merkmale habenden Korper
in vielen verschiedenen Formen und Gestalten zur Erscheinung.
Aber durch den Gesetzes-Korper selbst konnen durchaus keine
verschiedenen Formen und Gestalten erzeugt werden.

O du Sohn der Trefflichen! Dadurch, dass sie sich auf die
beiden verschiedenen Korper stiitzen, geruhen alle Buddha ins
Gesammt das Nirvana mit Rest zu errcichen, wenn sie sich aber
nur auf den Gesetzeskorper stiitzen, so erreichen sie das Nirvana
ohne Rest. Fragt man: weshalb? — Weil alle iibrigen Dharma
ins Gesammt in ihrer Grundlage verginglich sind, geruhen sie
(dies zu thun).

Ferner o Sohn der Trefflichen! Da alle Buddha sich auf diese
drei Korper stiitzen, betrachten sie das Nirvana als einen Nicht-
‘Wohnort [als ihren nicht einzigen Wohnort(?)]. [II. 11a] Fragt
man: wie geruhen sie das zu thun? Was unter den drei Kérpern
die beiden den fir Andere erreichbaren Heilskoérper und den
Erscheinungskorper betrifft, weil sie nur in der Welt existirende
Objekte [Namen] genannt werden, weil sie keine wahrhaftigen
Grundkorper sind, weil sie in verschiedenen Zeitabschnitten ent-
stehen und erloschen, weil sie von Zeit zu Zeit erscheinen und
sich nur dann deutlich bewegen und rithren, haben sie ihren
(bestindigen) Wohnsitz nicht in dem Nirvana. So sind sie [die
beiden ersten Kérper] in dem Nirvapa und dem Samsara, — da
sic nur auf die Welt beziigliche Namen sind, nicht existirend. Als
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[das Gesetz, die Norm] genannt. Ks kann sich nicht auf den ge-
machten, den Erscheinungskorper stiitzen, es muss sich auf den
wahrhaftigen Korper stiitzen, sagt man. Dieser ist nicht von
Zcit zu Zcit entstehend und erloschend, er ist nicht gemacht
und nicht verginglich. Er ist dauernd unzerstérbar unvernichtbar
ohne Geborenwerden und ohne Erloschen, ewig zu nennen.

[II. 11b] Er hat keine zeitweise erscheinende Grundlage.
Da man ibn als cinen realen(?) bezeugt, wird er fir alle Zeit
unverdnderlich unverginglich, sich nicht zeigend und nicht
erscheinend genannt und hat einen festen Aufenthaltsort. Er wird
ein einen #usserst festen Aufenthaltsort Habender, eine ruhige
unbewegliche, unerschiitterlichc Grundlage Habender genannt.
Da das Nirvana cbenso beschaffen ist, haben die beiden ver-
schiedenen (zuerst genannten) Korper ihren Aufenthaltsort nicht
in dem Nirvana. Weil der Gesetzeskorper nicht wie die beiden
verschiedenen Korper (sondern) von grosser Festigkeit, nicht
crscheinend, nicht entstehend, nicht erléschend, verschiedene
Zeitabschnitte nicht durchlebend ist, so wird cr cin eine nicht
zweifache Grundlagen Habender genannt. Da er eine nicht mehr-
fache Grundlage (Wesenheit) hat, so hat auch der Gesetzes-
Korper nicht seinen Aufenthaltsort in dem Nirvapa. Deshalb
stiitzen sich alle Buddha auf ihre drei verschiedenen Korper
und geruhen nicht in dem Nirvana ihren festen Aufenthaltsort
zu haben. (Denn) dieses wird das einen Aufenthaltsort bietende
Nirvana genannt. [II. 12 a]

O du Sohn der Trefflichen! Alle Menschen, die noch nicht
den (Weg zum) Gliicke gefunden haben [prthagjana], weil sie
in Bezug auf drei Grundlagen beschrinkt und (an sie) gebunden
und von den drei Korpern ganz getrennt sind, konnen sie nicht.
zu den drei Korpern gelangen. Fragt man, was sind das fiir drei
Grundlagen? So ist dies so: erstens die fiir Alles eine Beur-
theilung bietende [die durch die Difforenzierung festgehaltene]
Grundlage, zweitens die von Anderen abhiingige [auf Andere sich
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Grundlage. Weil die Lebewesenkinder, welche die verschiedenen
Grundlagen noch nicht verstanden haben, nicht (in Betreff ihrer
Selbst) ausgeloscht und nicht gereinigt haben, konnen zu den drei
verschiedenen Korpern nicht gelangen, diejenigen aber, die diese
drei Grundlagen verstanden haben, (in Betreff ihrer Selbst) aus-
geloscht und gereinigt haben, gelangen zu den drei Korpern der
mit weisem Wissen begabten Buddha.

Ferner o du Sohn der Trefflichen! [II. 12 b] Alle diejenigen,
die die drei verschiedenen Sinne [Verstindnisse] nicht vernichtet
und beseitigt haben, entfernen sich weit von den drei Korpern und
konnen zu diesen drei Korpern nicht gelangen. Fragt man: was
sind das fiir drei Sinne [ Verstindnisse?]? So ist es so: Der Erste
ist der sich mit den Dingen des Entstehens beschiftigende Sinn,
der Zweite ist der sich auf eine Grundlage und Basis stiitzende
Sinn, der Dritte ist der Grundlage-Sinn. Die mit weisem Wissen
begabten Buddha geruhen in Betreff dieser drei Sinne, sich auf
den Weg der Schwiichung stiitzend, den sich mit den Dingen des
Entstehens beschiftigenden Sinn zu vernichten, zweitens, sich anf
den Weg des Vernichtens stiitzend, den sich auf die Grundlage
stiitzenden Sinn zu vernichten, drittens, sich auf den Weg der
Trennung stiitzend, den Grundlage-Sinn zu vernichten. Weil sie
in dieser Weise den an die Dinge des Entstehens gebundenen
Sinn zu vernichten geruht haben, geruhen sic den Erscheinungs-
korper erscheinen zu lassen, weil sie den auf die Grundlage sich
stiitzenden Sinn zu vernichten geruht haben, [II. 13 a] geruhen
sie die fiir Andere erreichbaren Heilskdrper zu zeigen. Weil sie
den Grundlage-Sinn zu vernichten geruht haben und den Ge-
setzes-Korper zu bezeugen und durchzufiihren vermogen, geruhen
alle Buddha unter solchen Umstinden die drei Koérper zur Voll-
kommenheit zu bringen.

O du Sobn der Trefflichen! Ihr erster Korper, der Erschei-
nungs-Koérper wird ein mit allen Buddha eine iibereinstimmende
Thiitigkeit ausiibender genannt. lhr zweiter Korper, der Heils-
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korper, wird ein mit allen Buddha einen iibereinstimmenden Sinn
Habender genannt. Ihr dritter Korper, der Gesetzeskorper, wird
€in mit allen Buddha eine iibereinstimmende Wesenheit Habender
genannt. Weil nun ihr erster Koérper, der Erscheinungskorper,
je nach dem Sinne und den Umstinden der Lebewesen vielfach
verschieden ist und in sehr verschiedenartigen Gestalten erscheint,
wird er cin Vielfacher [Zahlreicher]| genannt. Weil ihr zweiter,
der Heilskorper, da die zu den zehn Stufen gelangten Bodhi-
sattva gemiss ihres einartigen [II. 13 b] Sinnes und ihrer ein-
artig beschaffenen Verhiltnisse ganz einartig sind, ihnen in ein-
artiger Gestalt erscheint, so wird er ein Einziger genannt. Weil
ihr dritter der Gesetzeskorper aller Gestalt entbehrt und seine
korperliche Gestalt nicht beobachtet werden kann, wird er nicht
ein Einziger (wie der Heilskorper) auch kein Mehrfacher [zwei]
(wie der Erscheinungskdrper) genannt.

O du Sohn der Trefflichen! Was den Ersten unter diesen drei
Korpern, den Erscheinungskorper betrifft, so wird er der sich auf
den Heilskorper stiitzend Erscheinende genannt, was den Zweiten,
der Heilskorper betrifft, so wird er der sich auf die Gesetzes-
korper stiitzend Erscheinende genannt. Was den Dritten, den
Gesetzeskorper betrifft, so wird er der ohme sich auf irgend
Jemand zu stiitzen bestehende, wahrhafte Grundkérper genannt.
Da es keinen Ort giebt, auf den er sich stiitzen konnte, so
erscheint er auch nicht auf einen Anderen sich stiitzend. So
miissen in solcher Weise die verschiedenen drei Korper, da sie
solche Umstinde und Eigenschaften haben, dauernd und ewig
genannt werden. (Da aber auch) solche (nicht dauernde) Um-
stinde und Eigenthiimlichkeiten [II. 14 a] in ihnen vorhanden
sind, miissen sie auch unbestindig und nicht ewig genannt werden.
Fragt man: weshalb miissen sie so genannt werden? So ist dies
s0: Die ersten, die Erscheinungskorper aller Buddha drehen stets
und bestindig das Gesetzesrad, geruhen an jedem Orte zum
Besten der erlost werdenden Lebewesen eine passende Thitigkeit
auszuiibe, und die Dauer ihres Nutzenbringens hort in Ewigkeit



— 32 —

nicht auf. Insofern werden sie [die Erscheinungskirper] bestindig
und ewig genannt. Da nun ferner ihre Erscheinungskorper keine
Grundkorper sind und da ihre Thaten nicht immer [vollkommen]
zu sehen sind, so werden sie (auch) unbestindig und nicht ewig
genannt. Was ihre zweiten, die Heilskorper betrifft, so sind sie,
da ihre von Anfang an bestehende Fortdauer nicht aufhért und
das sich auf Alles beziehende Gute der Buddha immer in ihnen
enthalten ist, indem die Sippen der Lebewesen in keiner Weise
sich verringern und daher die Thitigkeit dieser Korper ebenso in
keiner Weise [II. 14b] abnimmt, so werden (die Heilskorper
auch) dauernd und ewig genannt. Da aber die Heilskorper keine
Grundkorper sind und ihre ausgefiihrten Thaten nicht immer
(vollstindig) zu sehen sind, so werden diese ferner auch unbe-
stindig und nicht ewig genannt. Da ihre dritten Korper, die
Gesetzes-Korper, keine in Realitit tretende Dharma sind, und
weil sie (deshalb) keine Merkmale haben, die sich verdndern
konnen, da sie wie der Himmelsither keinerlei differenzierbare
Eigenthiimlichkeiten bieten und eine wahrhaftige Grundlage ge-
nannt werden, so werden sie ganz bestindig und ewig genannt.
Diese als unbestiindig und nicht ewig zu bezeichnen ist durchaus
unmoglich. Einige Umstiinde der drei verschiedenen Kérper konnen
somit als bestiindig und ewig existirend bezeichnet werden und
einige Umstinde konnen auch als unbestindig und nicht ewig
bezeichnet werden.

O du Sohn der Trefflichen! Es giebt kein weises Wissen,
welches hoher wire als das induktive [das an die ungetrennte
Grundlage und Basis sich haltende] weise Wissen. Es giebt auch
keine andere mehr wissenswerthe Dharma als die Dharma der
Wabhrheit des Wahren. Sie ist die Wahrheit der Dharma-Wahr-
heit. [II. 15a] [sie ist das Dharma des wahrhaften Seins]. Sie
ist das Wissen des Wahren der Wahrheit. Da diese absolute
‘Wabhrheit eine absolute Wahrheit ist, so ist ihre Grundlage nicht
zwei und auch nicht eins. Deshalb ist der Gesetzes- Korper
durch das weise Wissen und durch das Erldschen rei{J und ge-



liutert. Da nun das reine Wissen und das Erloschen gereinigt
und geldutert sind, so wird er (der Gesetzes-Korper) die Voll-
kommenheit fiir die Reinigung und L#uterung genannt.

Ferner auch, o du Sohn der Trefflichen! Wenn man die drei
Korper anders eintheilt, so sind sie vierfach verschieden. Fragt
man: was sind das fiir vier? Es giebt einen solchen, der Er-
scheinungskorper genannt wird, aber nicht Heilskérper, dann
giebt es einen solchen, welcher Heilskorper genannt wird, aber
nicht Erscheinungskorper, dann gicbt es einen solchen, der sowohl
Erscheinungskorper als auch Heilskorper genannt wird, (zuletzt)
giebt es einen solchen, der weder Erscheinungskorper, noch
Heilskorper genannt wird. Fragt man: was ist das fir ein Korper,
der Erscheinungskorper, [II. 15b] aber nicht Heilskorper zu
nennen ist? So ist dies so: Wenn die Buddha in das Nirvana
eingehend durch die Macht ihres Gebetes auf Wunsch der Lebe-
wesen ihre durch sehr verschiedenartige beriihmte Eigenschaften
leuchtenden Ebenbilder [ Gestaltsgefihrten] bilden und aller
Orten zuriicklassen und durch diese Ebenbilder den Lebewesen
Nutzen und Vortheil zu bereiten geruhen, so wird dies wohl ein
Erscheinungs-Korper genannt, kann aber nicht ein Heilskorper
genannt werden. Fragt man: was ist das fiir ein Kérper, der
wohl Heilskorper, aber nicht Erscheinungskorper genannt wird?
So ist das so: Wenn die Buddha, nachdem sie das Buddha-Gliick
gefunden haben, um die den zehn Stufen nahegetretenen, die
zehn Stufen erreicht habenden Bodhisattva zu liutern, wegen der
Bodhisattva zehnfach verschiedenartig sich gezeigt habend, in
dem giinzlich schmutzlosen und fleckenlosen reinen geliuterten
Buddhareiche sich niedergelassen haben und ihr fiir Andere er-
reichbarer Heilskorper in hoher verschiedener Korper-Gestalt und
Form [II. 16 a] den Dharma verkiindet, so wird dieser Koryer
Heilskorper genannt, kann aber nicht Erscheinungskorper genannt
werden. Wenn man fragt: was ist das fir ein Korper, der so-
wohl Erscheinungskérper wie auch Heilskorper genannt werden

kann? So ist dies so: Alle Korper der Buddha, die in dem Nir-
3
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vana mit Uberbleibsel sich befinden, werden sowohl Erschei-
nungskorper, wie auch Heilskorper genannt. Fragt man aber:
was ist das fiir ein Korper, der weder Erscheinungskorper noch
Heilskorper genannt wird? So ist dies so: Der Korper der
Buddha, der der Gesetzeskorper ist, dieser Korper kann weder
Erscheinungskorper, noch Heilskorper genannt werden.

O du Sohn der Trefflichen! Was diesen Gesetzeskorper betrifft,
(so ist zu sagen), da es nicht zwei verschiedene Nicht-Dharma
geben kann, so ist dies sehr klar und deutlich. Fragt man: wie
giebt es keinen Andern, [II. 16 b] da es klar und deutlich ist, dass
es keine zwei verschiedenen Nicht-Dharma geben kann? So ist es
s0: Dieser Gesetzeskorper hat keines von beiden weder Merkmale
[Eigenschaften], noch den Ort der Merkmale [ein Substrat von
Eigenschaften]. Wie er nun weder Merkmale, noch einen Ort der
Merkmale hat, so ist er auch weder nichtexistierend, noch exis-
tierend, er ist nicht Einer, auch nicht ein Anderer, er hat keine
Zahl und ist nicht zahllos, er ist nicht hell und auch nicht dunkel
und man sagt, dass es keine solche Dharma (Objekte) giebt, die
eine solche paarweise verschiedene Merkmals-Beurtheilung zu-
lassen [denen solche widersprechende Eigenschaften zugeschrieben
werden konnen].

Wie nun dieser Gesetzes-Korper durch das Nichtvorhandensein
dieser einander wiedersprechenden Eigenschaften deutlich bestimmt
ist, so erkennt auch das weise Wissen vom wahrhaftigsten Wahren
nicht, dass er das Merkmal, dass er ein Ort des Merkmals ist, es
erkennt nicht, dass er nicht existiert und dass er wirklich existiert,
es erkennt nicht, ob er Einer ist oder ob er ein Anderer ist. Es
erkennt nicht, ob er nicht gezihlt werden kann, oder ob er gezihlt
werden kann. [II. 17 a] Es erkennt nicht, ob er nicht hell ist
oder ob er nicht dunkel ist. Deshalb muss man dies so verstehen:
wean seine zu wissenden Dharma fleckenlos und rein sind, so
wird sein wissendes weises Wissen auch fleckenlos und rein sein.
Wenn diese Beiden zusammen rein und geléutert sind, so wird er
darnach nicht 3bgetrennt und geschieden sein und kein'Merkmal
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enthalten. Wenn er nicht geschieden und abgetrennt ist und kein
Merkmal enthilt, so wird dieser Gesetzeskorper, da er zwischen
beiden unverloschbar und unzerstoérbar ist, ein ohne zu verdor-
ben und ohne zerstért zu werden, ohne sich zu bewegen und
-ohne erschiittert zu werden, ruhig und gelassen, wie es ihm zu-
kommt, ewig bestehend, die verschiedenartigen Thaten aller
Buddha auszufithren und erscheinen zu lassen im Stande seien-
«der genannt.

O du Sohn der Trefflichen! Die Ursachen und Umstiinde des
Gesetzes-Korpers, sein zu wissen moglicher Anblick, sein Aufent-
haltsort, sein Gewinn und Erfolg, seine Grundlage, auf die er. sich
stiitzen kann, sind &usserst schwierig sich vorzustellen und mit
Worten anzudeuten. Wenn daher irgend Wer diese Deutungen
kennt, so ist dies die hochberiihmte Gesetzes-Korper-Mahayana
genannte Taising-(Lehre), diese wird eben die Grundlage der
Buddha genannt. Diese ist auch die Schatzkammer der Buddha.
Durch das Sichstiitzen auf eben diesen Gesetzes- Korper kann
man, erstens nachdem man den Segenssinn erhoben hat, den bei
Gelegenheit der Meditation sich vertiefenden Sinn withrend einer
Wiedergeburt, zweitens den eine (feste) Stelle habenden Sinn, den
wie ein Vajra festen harten Sinn, den unbeweglichen Sinn der
Buddha, und auch alles Gute der unmessbaren und abwigbaren
Buddha, alles dies in Erscheinung bringen.

Wenn man aber auf diesen Gesetzeskorper sich stiitzt, tritt
das unaussprechbare und undenkbare hohe Samadhi-Dhyana in
Erscheinung, Wenn man sich auf eben diesen Gesetzeskorper
-stiitzt, tritt das Alles wissende weise Wissen in Erscheinung. Ge-
stiitzt auf das hohe Samadhi-Dhyana und das hohe weise Wissen,
treten die (ihrerseits) auf diesen Gesetzes-Korper sich stiitzenden
ersten beiden Korper in Erscheinung [II. 18 a]. Wie ferner dieser
‘Gesetzeskorper, dadurch, dass er sich [auf sich selbst] stiitzt [ein
ewiger] genannt wird; wird cr auch weil er sich auf das hohe
Samadhi-Dhyana stiitzt cin ewiger genannt. Weil er sich aber auf

das hohe weise Wissen stiitzt, wird er ein reiner genannt. Deshalb
g%



— 36 —

werden auch die Buddha ewig lebend, gemiiss ihrer Macht han-
delnd, ruhig, freudig, rein und geldutert genannt.

Durch das sich Stiitzen auf das hohe Samadhi-Dhyana werden
die Sirunggasamanbodhi (?) und die iibrigen Dhyana die Klarheit
des hohen Dharma und die iibrigen Klarheiten, der das hohe Gute
denkende Sinn, der barmherzige Sinn, alle Dharani, alle berithm-
ten Fihigkeiten, alle [Erfolge?], alles (in den Gesetzen?) der
Dharma Enthaltene Alles doch sichtbar sein. Durch das Sich-
stiitzen auf dieses hohe weise Wissen, werden die zehn Krifte,
die vier furchtlosen weisen Wissen, die in ihrer Grundlage unbe-
schrinkte Beredsamkeit, die 180 verschiedenen nicht Allen zuge-
horigen ’#ydj§u (?) Guten [im chin. Texte steht 3J; = Dharma],
alle wunderbaren [II. 18 b] undenkbaren und unaussprechbaren
(Dharma) in Erscheinung treten. [Wie, wenn man sich] auf
den Cintamani-Edelstein [stiitzt], unermessliche und unabwégbare
ganz verschiedenartige Perlen, Jade, Gold und Silber, Waaren und
Habe erscheinen werden, ebenso werden, wenn man sich auf den
mit der hohen Samadhi-Dhyana verbundenen mit dem weisen
Wissen begabten Cintamani Edelstein stiitzt, die unermesslichen
unabwiigharen ganz verschiedenartigen Dharma der Buddha und
das Gute der Buddha ganz vollstindig erscheinen. Was den Ge-
setzeskorper, die Samadhi-Dhyana und das weise Wissen betrifft,
so sind sie von allen Merkmalen und allem Nicht-Richtigen [ge-
schieden], und das Hingenbleiben an den Merkmalen und das sich
fest Anschliessen an die Merkmale ist nicht ewig; (auch) dieses
[ibr Anschliessen ist] alles nicht ewig. Deshalb werden sie das
wahrhaftige den Weg Vollendende [= der mittlere Weg] genannt.
Man kann sagen dass ein besseres Verstehen vorhanden ist, ein bes-
seres Verstehen auf der Beurtheilungsgrundlage ist aber nicht vor-
handen. Man sagt, dass zwar die Zahl drei [der Korper des Buddha]
vorhanden ist, aber dass die drei Umstéinde in allen Dharma nicht
vorhanden sind. Was ihr Zunehmen und Abnehmen betrifft, so
gleicht dies einem Traume, einem Zauber, sie sind unergriindlich
und nicht festhaltbar zu nennen. Die eigene Wesenheit der
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Dharma ist ebenso auch der Entstehungsort der verschiedenen
Grundlagen [ Wesenheiten] zu nennen.

Man muss wissen, dass es der Ort aller Buddha und Bodhi-
sattva ist, welche vom Reiche des Fiirsten des Todes ginzlich
erlost sind, welche die Finsterniss der Samsara, wie es nothig
ist, iiberschritten haben und zum anderen Ufer, das alle wahren
Minner selbst nicht erreichen kénnen, zu gelangen im Stande
waren.

O du Sohn der Trefflichen! Man mdge sich z. B. vorstellen,
dass irgend Wer goldhaltiges Gestein wiinscht, es an allen Orten
der Erde sucht und wenn er die Golderze findet, sie so fein zer-
kleinert, dass ihre Theile in keiner Weise zusammen hiéngen. . .
«««....zur Zeit der Dhyana (?) [sie ausschmilzt] und wenn er
nachdem so das Gold ganz rein und geldutert hat, zuletzt aus
jenem Golde, nachdem er es in Erkennungs-Wasser (milip cys)
gereinigt hat [seinen Werth gepriift hat (?)] sehr verschiedenartige
Schmucksachen nach Gutdiinken herstellt, so #ndert sich doch
nicht die Wesenheit des Goldes.

O du Sohn der Trefflichen! Wenn Siohne der Trefflichen
{IL. 19 b] und Tochter der Trefflichen da sind und in guten Thaten
zu wandeln wiinschen, wenn sie sowohl den So-gekommenen wie
auch den Safigha des So-gekommenen ersehnen, sie sehr ehren und
hochachten, sie anbeten und mit solchen Worten sie bitten: «O
du Hochgepriesener! welches ist die gute That und welches ist
die schlechte That? welche sind dies? so finden sie durch diese
gesuchte wahrhaftige Handlungsweise [Ursache] den allerreinsten
Wandel. (Denn) die Buddha, die Hochgepriesenen, haben, wenn die
in dem Samsara befindlichen Lebewesen so sprechen und bitten,
solche Gedanken: «Was die Sohne der Trefflichen und die Tochter
der Trefflichen betrifft, wenn diese alle richtigen Dharma zu héren
wiinschen, und den Wunsch haben sich mehr und mehr zu reini-
gen, so muss man ihnen den richtigen wahren Dharma verkiinden».
So denken sie. Dadurch, dass sie (die Lebewesen) dies vernommen
haben, handeln sie nach ihrer (der Buddha) Weise, und in ihrem,



(der Buddha), Sinne befestigen sich in demiitligen Gedanken, und
mit der Kraft ihrer Anstrengung zugleich schwinden alle Verhiil-
lungen der widrigen und abscheulichen bdsen Thaten, alle insge-
sammt und aller Orten; indem sie sich vertiefen, erheben sie sich
immer mehr im Glauben, [II. 20 a] befestigen ihren Sinn, lassen
ihren Staub sich niedersenken und treten in die erste Stufe (der
Bodhisattva] ein. Sich auf den Sinn der ersten Stufe stiitzend,
strengen sie sich zum Nutzen und Vortheil der vielen Lebewesen
an, vernichten die dabei auftretenden Hindernisse und Schiden
und treten in die zweite Stufe ein. Auf dieser Stufe vernichten
sie die Hindernisse und Schiden der zum Wissen aller........
..... bedringend, und treten in die dritte Stufe ein. Auf dieser
Stufe vernichten sie die Hindernisse und Schéiden der zum Durch-
dringen aller........ . ...bedringend, und treten in die vierte
Stufe ein. Auf dieser Stufe vernichten sie alle (Hindernisse) und
Schiden. . . ... e
und treten in die fiinfte Stufe ein. Auf dieser Stufe vernichten
sie die Hindernisse und Schiden der Alles fiir die Merkmale Be-
urtheilenden und treten in die sechste Stufe ein. Auf dieser Stufe
vernichten sie alle Hindernisse und Schiden, dic zu dem Wandel
auf der Grundlage der Erscheinungen fithren und treten in die
siebente Stufe ein. Auf dieser Stufe vernichten sie alle Hinder-
nisse und Schidden die zum Ausloschen der Erscheinungen fithren
und treten in die achte Stufe ein. Auf dieser Stufe vernichten
sie die Hindernisse und Schiden, die das Entstehen der Merk-
male [II. 20b] betreffen, und treten in die neunte Stufe ein.
Auf dieser Stufe vernichtet sie alle Hindernisse und Schéden,
welche sich dem Erkennen der wahren Grundlage durch das
(Bodhi)- Verstehen entgegenstellen, und treten in die zehnte Stufe
ein. Auf dieser Stufe vernichten sie die Hindernisse der zu Wissen

nothigen Dharma und alle Stufen............... Hindernisse
und Gegensiitze und treten in der Stufe (der Buddha) ein. ... ..
....... da der So-gekommenen Stufe................rein

und geldutert ist................ rein und geldutert sagend



................................................

Erstens wegen der (Reinigung von) der Klega. ... ..........
Zweitens wegen der (Reinigung von) den Qualen........... .
Drittens ist die Reinigung der Merkmale.

Zum Beispiel wenn man gutes Gold eine lange Zeit aus-
schmilzt, so wird die eigene Wesenheit des gereinigten und geliu-
terten Goldes, wenn auch der Schmutz des Beschlages [Nebels]
nicht vernichtet wird, erscheinen. Die Wesenheit des reinen ge-
liuterten Goldes kann nicht nicht bestehend genannt werden, son-
dern ist wirklich existierend zu nennen.

Ebenso wenn man schmutziges Wasser?) lingere Zeit stehen
lisst, so erscheint die eigene Wesenheit des Wassers [II. 21 a]
als eine reine geliuterte Fliissigkeit, und man kann nicht sagen,
dass jene Wesenheit des Wassers nicht bestehend ist, sondern
man muss sagen, dass sie existiert. Ebenso vernichtet auch der
Gesetzeskorper die Qualen aller verschicdenen Leidenschaften,
reinigt die Fahrlissigkeit und den Schmutz des Korpers und zeigt,
dass die reinen geliuterten Buddha ihre Wesenheit erscheinen
lassen, und diese richtige Wesenheit kann nicht als nicht beste-
hend bezeichnet werden, sie wird eine existierende genannt.

Ebenso Wolken (Rauch) und Staubatome dic unsichtbare We-

senheit. ........... der leere Raum wie er gereinigt ist. ...
.......... wird rein und geldutert sein. ................
ebenso auch weil der Gesetzes-Korper alle................

gereinigt hat noch besonders rein und geliutert genannt wird,
so werden diese zwei Korper durchaus wirklich existirend ge-
nannt. Ferner wenn wir (uns) vorstellen, dass Jemand im
Raume (Himmelsither) eingetaucht einen verkehrten Traum
triumt, und dass im Traume sein Koérper in ein grosses Wasser
hinabgestossen wird, daher mit den Hinden sich fortarbeitend

1) im Texte steht wook can dies ist unbedingt ein Schreibfehler, wie der chi-
nesische Text und der Context beweist.
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und mit den Fiissen [II. 21 b] sich abstossend durch den Sinn
veranlasst sein Korper zum jenseitigen Ufer des Wassers heriiber-
schwimmt, wenn man so triumt und nachdem man vom Traume
erwacht ist, weder das Flussufer noch die Qualen im Wasser
und selbst das Wasser durchaus nicht zu sehen sind, so wird die
‘Wesenheit des Sinnes (die Alles dies erzeugt hat) als durchaus
bestehend und existierend genannt. Das vollkommene Verstehen
der Veriinderungen in dem Samsara ist die Reinigung und Léute-
rung des Sinnes. Diese wird das wahre Bestehen und Existieren
der Buddha genannt. Ebenso indem........... Anderes ver-
stehen....... und wird rein und geldutert genannt.........

------------------------------------------------

Beschrinkungen der Leidenschaften vollkommen gereinigt haben,
zeigt er ihnen den Heilskorper; weil sie die mit Schmutz und
Flecken bedeckte Hiille des Korpers gereinigt haben, konnen sie
ihnen den Erscheinungskorper erscheinen lassen, weil aber der
Beschrinkung des weisen Wissens vollkommen gereinigt und ge-
lautert ist, tritt der Gesetzes-Korper in Erscheinung. Ebenso
wie gestiitzt auf den Himmelsither [II. 22a] der Blitz leuchtet
und gestiitzt auf das Licht der Blitz zu sehen ist, ebenso er-
scheint gestiitzt auf den Gesetzeskorper der Heilskorper und ge-
stiitzt auf den Heilskorper der Erscheinungskorper. Deshalb, weil
seine eigene Wesenheit mehr gereinigt und geldutert ist, erscheint
der [Gesetzes] Korper, weil das weise Wissen gereinigt und geldu-
tert ist, [erscheint] der Heils[korper], weil das Samadhi-Dhyana
gereinigt [und geldutert ist, erscheint] der Erscheinungskorper. .
ebenso weil die Wesenheit der Dharma eine richtige Wesenheit
ist, ist sie nichts Anderes. Was ihre Wesenheit betrifft, so wird sie
eine eine reale Grundlage habende richtige Wesenheit genannt.
Was die richtige Grundlage betrifft, welche zur vollstindigen Er-
losung fiihrt, so wird sie eine zum jenseitigen Ufer iibersetzende
Grundlage genannt. Da sie nun ebenso eine solche Grundlage
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haben, so werden alle Korper der Buddha in gleicher Weise keine
andere, nur eine wirkliche Grundlage habende genannt. Wenn
irgend welche Sthne der Trefflichen oder Tochter der Trefflichen
den So-gekommenen ihren grossen Lehrer nennen, so mass man
wissen, dass die so sprechenden Gliubigen von dem Kéorper der
So-gekommenen nicht verschieden, sondern mit ihnen eins sind.
Deshalb alle Vigaya und das Bezeugen durch die wahrhaftig eins-

gewordenen fiberall in jenen Dharma....... Merkmal. ......
ohne einen ihm Gleichen (eki cic) mehr.............. in die
Trefflichen sich vertiefend.......... wie ohne seines Gleichen

................................................

‘Wenn ihre Grenzen rein werden, so konnen sie die eigene Grund-
lage aller darauf beziiglichen Dharma und in derselben Weise
auch das reine geliuterte gute weise Wissen finden. Die ganze
darauf beziigliche Dharma-Menge kann ebenso auch durch das
passende reine gelduterte richtige weise Wissen alle der Macht
und des Gliickes Theilhaftigen alle insgesammt umfassend an-
filllen. Alle Verhiillungen der Thaten konnen gereinigt werden;
wenn sie, da die Verhiillungen der Thaten [II. 23 a] vollstindig
rein werden, durch die wahrhafte Grundlage, durch das wahr-
hafte weise Wissen in Wahrheit die Erscheinungsgrundlage er-
schauen, so muss man wissen, dass diese wahrhaft ist. Dies
wird das Erschauen der Trefflichen genannt. Durch das Glick

des wahrhaft erleuchteten Buddha........... viele zahlreiche
Lebewesen (acc) Ruhe........... der ganzen Welt sich erbar-
mend......... .0, der grosse Safigha.......

Gutes habend. . ........ ... ... ... .,
...... wenn sie sind. Ebenso mogen auch wir und alle iibrigen
Lebewesendie uniibertreffliche Erleuchtung, das Gliick der Buddha
finden! Mogen sie (die Buddha) die vielen Lebewesen heilend,
den vielen Lebewesen Ruhe und Freude bereitend, sich der gan-
zen Welt erbarmen und geruhen zum guten Nutzen der grossen
Gaotter- und Menschen-Safigha das Gesetzesrad zu drehen! So
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muss gesprochen werden. O Qariputra! Dies ist das Preisen des
Heilsbereitens. Das Preisen des Heiles [II. 23 b] tiberwindet und
iibertrifft das zuerst genannte Heil, (das Letztere) erreicht nicht
und gleicht nicht einem Theile des Ersteren, (so dass) es unmog-
lich ist dieses sich vorzustellen.

O Cariputra! Wenn ein Sohn der Trefflichen, oder eine Toch-
ter der Trefflichen diesen Siitra-Edelstein sich aneignet und be-
hilt, ihn liest, ihn Anderen mittheilt und verkiindet, ihn in rich-
tiger Weise zeigt, sein Heilspreisen.................. viele
zahlreiche unmessbare............. O GQariputra! drei.....
................... was fir.............Lebewesen es
auch seien, mogen diese einen vollendeten Menschenkorper finden!
Nachdem sie einen Menschenkorper gefunden haben, mogen sie
ferner das Gliick eines Pratyekabuddha finden! Mogen daon alle
Sohne und alle Tochter der Trefflichen mit ehrfurchtsvollem Sinne
diese mit (dem Opfer von) Speise und Trank, Rock und Kleidung,
Bettzeug und Matratzen bis auf die den Kranken néthigen Arze-
neien und mit allem Anderen fir immer und ewig in Hochach-
tung und Ehrfurcht, ferner durch das dem Sumeru-Berge gleiche
Edelstein- [II. 24 a] Preisen zur Gentige anbeten. Nachdem die
Pratyekabuddha und Arhate in das Nirvana eingegangen sind,
mogen sie ihnen mit vielen Kleinoden, mit Gold und Silber, mit
Perlen und Beryll, mit Jade, rothen Perlen und Edelsteinen
geschmiickte hohe Stupa errichten und verschiedenartige feine
Fahnen, Netze und Schirme aufhingen und herabhiingen lassen

Sohne der Trefflichen und Tochter der Trefflichen nicht zahlreich
sein? Da antwortete (ariputra: «sie wird zahlreich sein, o Hoch-
gepriesener! So wird sie sein, o du im Guten Dahingegangener !»
Darauf geruhte der Gott der Gotter Buddha so zu sprechen:
Wenn irgend ein Sohn der Trefflichen oder eine Tochter der
Trefflichen diesen Sutra-Edelstein hilt, za sich hinbringt, ihn
liest.und ihn allen Lebewesen nach Wunsch in richtiger Weise gut
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verkiindet und zu den Uniibertrefflichen Erleuchteten [II. 24 b}
betet, so wird ihr Heil viel und zahlreich sein und ihr Heils-
preisen hoher stehen als das vorhererwihnte Heil, so dass dieses
nicht den tausendsten Theil von jenem erreicht und mit ihm un-
vergleichbar ist. Fragt man: weshalb ist dies so? O du Sohn der
Trefflichen! weil jeder Sohn der Trefflichen und jede Tochter der

Trefflichen. ................. an den Orten, nach den vier
Seiten................... in den Sippen befindlichen Hoch-
gepriesenen. ......... des Gesetzes Rad zu drehen.........

[ein Gesetzes] Opfer [ist und] das Gesetzes-Opfer das Hochste ist,
sage ich. Zu jener Zeit erhoben sich die in diesem Safigha gegen-
wirtigen zehntausend Lebewesen von ihren Plitzen, niherten
sich der Seite, wo der Hochgepriesene sass, offneten ihr Kleid
auf der rechten Schulter, beugten ihr rechtes Knie, legten die
Handflichen zusammen und sprachen zu dem Hochgepriesenen:

O Hochgepriesener! Diesen Siitra-Edelstein [II. 25a] wollen
wir lesen und recitieren und Anderen wie es sich gehért aus-
fithrlich und genau erkliren und in der Meditation vollendend
lange Zeit aufstellen. Fragt man weshalb? O du Hochgeprie-
sener! (Wir haben) jetzt den Wunsch mit Hilfe solches guten
Stutra nach dem Gliicke der uniibertrefflich erleuchteten Buddha
................................ darauf [streute?] der
Herrscher der Gotter Indra vor dem Hochgepriesenen. . .. ...
gottliche Mandarika Blumen [aus] .......... vollendend sprach
er ehrerbietig so: O du Hochgepriesener! Was diesen Siitra-
Edelstein betrifft, so beackert er die guten Wurzeln und schnei-
det die Wurzeln der Verhiillungen der Wiedergeburts-Exis-
tenz ab.

Da geruhte der Hochgepriesene zu sprechen: So ist es, o
Kaugika! so ist es. Fragt man: weshalb? O Herrscher der Gotter!
Ich kann mich erinnern, dass, wihrend ich die unvorstellbar zahl-
losen Kalpa-Zeiten des Samsara durchlebte, ein So-gekommener,
ein Monch, [II. 25b], ein Uniibertrefflicher, durch der Ménner
Salz (?), der Ménner Beruhiger, ein Lehrer der Gotter und der
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Menschen, ein Hochgepriesener, der das Preisen des hohen Heils-
glanzes genannte Buddha, in der Welt erschienen war. O du
Beherrscher der Gotter! der So-gekommene, der Monch, der Er-
leuchtete das Preisen des hohen Glanzes genannte Buddha. . ...
................ war vollkommen. Seine zuerst versammelte
Safigha betrug zehntausend Koti. Sie haben alle Feinde ver-
nichtet und erreichten das nicht fliessende Gute. Seine zweite
Cravaka-Versammlung betrug acht und achtzig hundert tausend
Koti. Was seine dritte Cravaka-Safigha betrifft, so betrug sie neun
und neunzig hundert tausend Koti. Sie haben simmtliche Feinde
vernichtet und erlangten das nicht fliessende Gute. O du Beherr-
scher der Gotter! [II. 26 a] Dieser So-gekommene der wahrhaft
Erleuchtete, der das Preisen des hohen Glanzes genannte Gott der
Gotter Buddha zeigte mit der Gotterwelt .............. dem
Brahma und mit den Brahmanen wegen des Nutzens [der Lebe-
WeSeN]. .. vvennneneaneennn O du Beherrscher der Gotter,
eine Kang. ................. [kat} un genannte Princessin
................. versammelten. . . ..................
........ darauf hatte sie diesen Siitra-Edelstein in Gegenwart
des Hochgepriesenen, des So-gekommenen, das Preisen des
hohen Glanzes genannten Gottes der Gotter Buddha vernom-
men und sich angeeignet, und erklirte ihn, wie es sich ge-
hort, den Lebewesen. Dann sass sie im uniibertrefflichen Er-
leuchtungs-Bodhi-Verstehen da. Als diese Princessin gestorben
war, verliess sie den Frauenkorper, fand die Minnerstirke und
wurde bestindig unter den Menschen und Gottern [II. 26b]
wiedergeboren. Dann war sie zehntausend vier tausend Mal
Cakravarti Chan und wurde (zuletzt) der mit Edelstein-Glanz
Funkelnde genannte Buddha. O Kaucika! Zu jener Zeit geruhte
sie in der ostlichen Himmelsgegend in den Reichen der hun-

dert tausend Koti Buddha es zu verkiinden................
zu jemer Zeit, wie es sich gehort. ................ habe ich
erreicht. O Kaugika!.............. wenn irgend Jemand des
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Edelstein-Glanze Funkelnden genannte Buddha Namen zu ver-
nehmen Gelegenheit hat, so zerschneidet er und vernichtet
er alle Verhiillungen der Thaten der Abigas (Kurzweil ?)-
Ursachen, und wenn er gestorben ist, wird er sich erheben
und wird ein Abstreifen des weiblichen Korpers stattfinden. Das
muss man wissen.

O du Sobn der Trefflichen! Dieses Siitra, der im goldfar-
bigen Glanze funkelnde iiber Alles erhabene Satra-Konig, bringt
verschiedenartigen guten Nutzen. Es ist ein Erweitern und Ver-
breiten der Bodhi genannten Dharma [II. 27a]. Wenn irgend
Jemand, er sei ein Moanch, eine Nonne, ein Laienbruder oder eine
Laienschwester diesen Siitra- Edelstein, den im goldfarbigen
Glanze funkelnden iiber Alles erhabenen Satra-Konig, erlernt und
verkiindigt, so findet man in jenem Volke vier verschiedene Ge-
winne und Vortheile. Fragt man, was sind das fiir vier? — Erstens
werden seine Konige und Chane Heeresmacht gewinnen. Zwei-
tens alle ohne Seuchen............. werden sein,. ........
drittens [sie werden] ein langes [Leben haben]........... ihre
Hindernisse und Drangsale werden sich beruhigen und ohne von
fremden Feinden unterdriickt zu werden, werden sie ruhig und
in Frieden sein. Viertens den wahren Dharma verbreitend und
verkiindend werden sie zu verschiedenartigem Guten zu gelangen
die Moglichkeit haben.

Wenn in den Ohren irgend welcher Sohne der Trefflichen
oder Tochter der Trefflichen nur eine von den tiefen Deutungen
dieses so tiefe Deutungen habenden Sitra-Konigs wiederklingt (?)
so werden sie darnach [II. 27b], ohne das Kleinod des Buddha
zu schelten, ohne das Kleinod der Lehre herabzusetzen, ohne
das Kleinod der Buddha-Sangha gering zu achten, die von den
Lebewesen-Kindern nicht beackerten guten Wurzeln beackern
lassen, und die beackerten guten Wurzeln vermehren und zur
Reife zu bringen. Alle in der Welt sich befindlichen guten Lebe-
wesen innerhalb [der hundert Kalpa] der sechs Paramita [Apa-
rimita] und der [drei Asamkhya] zu wandeln und sich in Medita-
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tion zu versenken die Macht haben. So geruhte der Gott der
Gotter Buddha zu sprechen.

Als darauf der Bodhisattva die Schatzkammer des Himmels-
dithers, Brahma, Indra, die vier Maharaja-Gétter und alle itbrigen
Gotter von dem Gotte der Gotter Buddha diesen tiefe Bedeutung
habenden Gesetzes-Befehl vernommen hatten, erhoben sie sich
von dem Platze, auf dem sie sassen, und nach einer Seite ihr
Kleid auf der rechten Schulter 6ffnend, ihre Hinde zusammen-
legend, ihre rechten Kniee beugend und zu den Fiissen des Gottes
Buddha in Verehrung mit dem Scheitel den Boden beriihrend,
verneigten sie sich, und sprachen so [II. 28 a] zu dem Gotte der
Gotter Buddha: Wer in irgend einem Lande, bei irgend einem
Volke, in einer Stadt die mit diesen tiefen Deutungen versehenen
wie [Nektar] stissen Merkmale der zwei weisen Wissen.......
die Grundlage des Dharma des heiligen mit weisen Wissen be-
gabten Buddha liest und kennt. . ... ....................

es Weise giebt die diesen im goldfarbigen Glanze funkelnden
iiber Alles erhabenen Sitra-Edelstein verkiinden und mittheilen,
so werden in diesem Lande, in diesem Volke, in dieser Stadt die
vier verschiedenen grossen Vortheile sich zeigen.

Fragt man, was die Vier sind, so ist es so: Erstens in diesem
Volke wird der Konige und Chane Heeresmacht zunehmen und
gewaltig werden. Hungersnoth, Krankheit und Seuchen, Feinde
und Bosewichter werden nicht vorhanden sein, ihr Lebensalter
wird lange withren, [II. 28 b] sie werden gliicklich in Ruhe und
Freude leben und die Lehre und Regel wird bei ihnen zunehmen.
Zweitens werden in den Palésten und in der Ordu die Chaninnen
und Prinzen, Fiirsten und Buiruke ohne Tiuschung und Trug
sein, ohne Widersetzlichkeit und Zank, friedlich und einig sein
und gegen ihren Staat und gegen ihren Chan von Ehrfurcht und
[Liebe] erfullt sein. Drittens werden in dem Staate und Volke die
Geistlichen und Monche, die beriihmten..................
gemiiss der Lehre und Regel............... gut.........
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.............. sein. Durch das Anwenden der Leerheit be-
schrinkt, werden sie nicht eines unzeitigen Todes sterben. Vier-
tens wird der Herr dieses Volkes und Staates der Konig und
Chan in den drei Zeiten in Einklang mit den vier Elemen-
ten [Grossen] wandeln. Stets werden die Gotter sie bewahren und
beschiitzen. Mit wohlgesinntem erbarmungsvollen Sinne wird er
sein Volk und seine Unterthanen den drei Kleinoden geneigt
machen und sie zum Glauben fithren. Er wird sie leiten und
ibnen Schutz gewihren, dass alle Lebewesen auf dem Wege des
Buddba wandeln und sich iben [II. 29 a] mochten. Das wird die
vier verschiedenen Nutzen und Vortheile genannt.

Noch Eines, o du Hochgepriesener und Herr! Um diesen
Sutra-Edelstein zu erweitern und zu verbreiten, werden wir stets
die Menschen, die diese Siitra-Schrift lesen und halten, mit Wohl-
gefallen behiiten und beschirmen............. an den Stellen,
wosiesind............. Nutzen bereiten. So sprachen sie.

Darauf, als der Gott der Gotter Buddha ihre Rede za ver-
nehmen geruht hatte, lobte er und segnete er (sie): Es ist gut,
es ist gut, o ihr Sohne der Trefflichen! dies ist wahr. Diese eure
Rede ist sehr niitzlich und Vortheil bringend zu nennen. Ich
ermahne euch und dbertrage euch jetzt, diese Gedanken auszu-
filhren, beeilet euch und strenget euch an diesen lieblichen hei-
ligen Sutra-Konig zu verbreiten! So lange man diesen Gesetzes-
Edelstein verbreitet, wird meine gut genannte michtige wahre
Gesetzes-Gemeinde [II. 29 b] in der Welt ohne allen Schaden in
Ruhe und Gesundheit bestehen. So geruhte er zu sprechen.



IV. Kapitel.

In der «der im goldfarbigen Glanze funkelnde iber Alles

erhabene Sutra-Konig» genannten Sutra-Schrift, «das

die Bekenntnissformel Aussprechen, nachdem ecr im

Traume eine goldene Trommel gesehen hatte» betitelte
(vierte) Kapitel.

Zu dieser Zeit, als der Bodhisattva Somaketu (Ruciraketu)
den angenehmen siissen Gesetzes-Befehl des weisen Gottes der
Gotter Buddha vernommen hatte, in Freude...............
..... nachdenkend und es in sich aufnehmend, begab er sich zu
seinem eigenen Wohnsitze. Als er seine Wohnung erreicht hatte,
triumte er und sah im Traume in derselben Nacht eine sehr hohe
goldne Trommel. Eben diese goldene Trommel beschien und er-
leuchtete alle Himmelsrichtungen mit ihrem dem Rade des Son-
nengottes gleichen hell strahlenden Scheine. Innerhalb dieses
Scheines und Glanzes sassen zahllose Buddha der zehn Himmels-
richtungen unter den Edelstein-Biumen [II. 30a] auf mit Beryll
und Juwelen geschmiickten Thronen, und von zahllosen grossen
Safighaschaaren umgeben, geruhten sie ihnen das Gesetz zu ver-
kiinden. Dieses Alles war ganz deutlich zu sehen. In dieser Weise

die so beschaffene Trommel................ innerhalb ihres
Glanzes........... rithrende Worte. . .. ........... sah ‘er
...................... die Trommel riihrend..........
............................ Aus der Trommel kam eine

laut wiederhallende Stimme hervor: Von dieser Stimme waren
Cloka-Verse zu horen, die eine Bussformel iiber schwere bose
Thaten aussprachen. So triumte er. Diese vernommenen Cloka-
Verse verstand der Bodhisattva Somaketu deutlich und prigte sie
seinem Sinne ein. Dann erwachte er. Sobald er erwacht war,
erinnerte er sich dessen, was er von der Stimme der goldenen
Trommel gehort hatte [II. 30b] und behielt die vielen Cloka-
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Verse alle ohne Irrthum und Fehler in seinem Sinne. Als die
Morgenrothe angebrochen war, umgab er sich mit einer grossen
Sangha-Schaar, nahm an Hab und Gut was zur Anbetung nothig

war uud begab sich zur Stadt Rajagrha.............. ceee
Richtung glicklich............. alserwar.............
gehend dem Gotte der Gotter Buddha. . ..................
....................... machend, ibn nach rechts dreimal

umgrehend, setzten sie sich an einer Seite nieder. Hierauf legte er
seine Handflichen zusammen, schaute starr mit grosser Verehrung
auf die Gestalt des Gottes der Gotter Buddha und sprach so: O
du Hochgepriesener, 0 Ménch und Herr! Ich habe wihrend der
Nacht in meinem Traume eine schone goldene Trommel, an der
ich mich nicht satt sehen konnte, erblickt.

Ein Brahmana kam und riihrte sie, so triumte ich. [II. 31 a]
Dann kam aus dieser Trommel eine sehr wiederhallende laut
tonende Stimme hervor. Aus dem lauten Tone waren herrliche
siisse Cloka-Verse zu horen, die die Regel der Bussformel reci-
tierten und erorterten. Ich horte dies mit an und konnte Alles

insgesammt............ [behalten,] bittend. . ............
auch alle diese Gloka................ um Alles ohne jeden
Mangel von ganzem Herzen......... sagen. Jetzt.........
.................. ..um die [aus der Trommel] hervorge-

kommenen gehorten (loka-Verse vorzutragen, bin ich hergekom-
men. Jetzt ist mein Wunsch, dass der Hochgepriesene und Herr!
mit hohem gnidigen Sinne diese meine Bitte erhdéren moge!
Darauf in Cloka-Versen sprechend trug er ihm Alles vor und
begann die 101 Cloka:

In der Nacht in meinem Traume || sah ich eine hohe goldene
Trommel. || Sie umgab allerlei kiinstlicher Schmuck. || [IL. 31b]
Sie war von goldfarbigen Glanze || grade wie das Rad der Sonne. ||
Die Orter nach den zehn Himmelsrichtungen || erleuchtete sie und

erhellte sie. || In dem Nimbus des schonen Glanzes || unter Edel-
4
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stein-Béiumen || auf den mit Beryll und Juwelen geschmiickten

hohen Thronen || .............. ... ... || in den zehn Rich-
tUDgen. . ... v i im Glanz und Schimmer ||
waren zu sehen................. unermesslich viele hundert
tausend || ... ... i i ihre Safigha . ..
e eae e e e [darnach kam

ein Brahmana,] || der schlug die Trommel und liess sie ertonen. ||
Aus dem Munde dieser goldenen Trommel || waren diese herr-
lichen Cloka-Worte zu horen. || Diese (von mir) gehorten Cloka-
Dharma waren diese: || Aus der goldenen glinzend schimmern-
den || Trommel komme ich als schone Stimme hervor. || In drei
tausend grossen tausend Welten || zu allen insgesammt gelange
ich, || der auf den bosen drei Wegen Befindlichen || schwere
bose Thaten || alle losche ich aus. | Unter allen iibrigen Men-
schen || die leidensvollen [Schmerzen] || [II. 32a] alle beseitige
ich. || Durch der goldenen Trommel Stimme | Stirke, durch
ihre gliihende flammende Kraft | aller Leidenschaften und Sor-
gen || Beunruhigungen alle erloschen und nehmen ab. || Alle
Furcht und aller Schrecken schwinden || ruhig und gesund. . . .||
wie die michtige Kraft || die........... aller Weisen || unser
......... Vater in der Samsara || im Ocean [der Leiden] || . . .
erreichte er das vollkommene weise Wissen, || besiegte alle Lebe-
wesen, || um sie vollkommen zu machen fir das Verstehen. || Alle
insgesammt fithrte er fort || die von Furcht erfiillten Guten zu
der Ruhe des Nirvana. | Die von dem Tone dieser goldenen Trom-
mel || hervorgekommene herrliche schone heilige Stimme, || fiir die
nach allen Seiten Zuhorenden || bringt sie hervor eine donnernde
Brahmastimme, || und sie gelangen (durch sie) zu dem uniiber-
trefflichen Guten, || dem Gliicke der Buddha. || Bestindig drehen
(diese) das fleckenlose [II. 32 b] reine schone || herrliche Gesetzes-
rad || undenkbare unaussprechbare Kalpa Zeiten. || Das stets tief
seiende, || das fiir die Grundlage und Wurzeln passende Dharma
verkiindend, || bringen sie Nutzen den Lebewesen, || zerreissen
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und schneiden ab || aller ‘mit Leidenschaften und Kummer Be-

hafteten und Gequilten............... die Weisen, die Un-
wissenden................... alle vernichten und schaffen
bei Seite............ e alle Lebewesen auf den drei
bosen Wegen........ «...gerathenen. .................

was die Stimme [der goldenen Trommel] ihnen zutrégt, || verstehen
sie eben dort. | Von ihren Leiden befreit werdend, || zu dem
Glauben an die Buddha, || zu Allem gelangen sie, || auch zu der
Kenntniss des Wissens ihres fritheren Existenzen. || Sie errinnern
sich und wissen die in friiheren || Zeiten durchlebten hundert tau-
send Existenzen. || Alle insgesammt erhoben sie, || und von Freude
erfiillt, rufen sie | den Konig der Weisen an. || Sie vermogen zu
vernehmen || des in Wahrheit Gekommenen || allertiefste Gesetzes-
befehle. || Wenn man dieser Goldenen [II. 33 a] Trommel aller-
beste || Stimme gehort hat, || wird man bestindig und unaufhor-
lich dem Buddha || ein nahe stehender Diener sein. || Dann kann
man von allen Siinden || und Ubelthaten getrennt werden, || in alle
fleckenlosen reinen Abtheilungen...................... die
-Gotter und Menschen. . . ... et irgend ein

------

.................................................

alle gewiinschten Wiinsche Befriedigenden und zu Ende Fiihren-
den (acc.) || Die in der Avici genannten unerreichbaren Holle ||
wiedergeborenen und herabgestiirzten Lebewesen || flackern auf in
Feuerflammen, || die einen Korper Habenden brennen in Flammen, ||
-ohne Hiilfe und Beistand (sind) || die auf dem Rade der Samsara
sich Drehenden. || Wahrend sie (aber diese Stimme) vernehmen, ||
schwinden und nehmen ab || ihre schweren bitteren Leiden. || Die
Menschen und die Gatter und die Ubrigen und die in der Preta-
und Thier-Existenz  (Leidenden), || was sie auch fiir Schuld,
[I. 33 b] Vergehen, Leiden und Qualen haben sollten, || wenn sie
vernehmen konnen || die gute Stimme, die aus der Trommel
hervorkommt, || so konnen sie insgesammt von den Leiden ||

getrennt und erlost werden. || ........ jetzt will ich mittheilen
v o
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und sagen, || wie man die Sithne-Formel zu halten hat..... .

.................................................
................................................

................................................

... .[die Hochgepriesenen] die Ménche........... mit ihrem
grossen und gnédigen Sinne || mdgen sich erbarmen und mir gni-
dig sein! || die Lebewesen haben durchaus keinen Freund d. h.
Stiitzer, || auch haben sie keinen Stammgenossen d. h. Schirmer, ||
die den so beschaffenen Elenden || grosse Hiilfe und Beistand leisten
konnten. | Meine frither begangenen Siinden und Vergehen, || meine
dusserst schweren und sehr grossen Ubelthaten || jetzt in Gegen-
wart der zehn Krifte Habenden || in meinem eigenen Sinne ||
bereue ich alle. || [II. 34a] Wenn ich nicht glauben wiirde an
alle Buddha, || wenn ich nicht verehren wiirde alle zu verehren-
den Guten, || wenn ich mich nicht versenken wirde in alle guten
Regeln, || wenn ich stets nur bosen Thaten ausfihren wiirde, ||

oder selbst anf meine eigene Hochachtung stolz wire, || .......
...... des Reichthums und Ruhmes-Weg. ................
Traum fahrldssig............... wenn ich dagegen gehandelt
.............. die Gedanken.........lange..... || wenn

ich grobe ungehorige Worte sprechend || meine eigenen Fehler
durchaus nicht bemerkt habe, || wenn ich stets nur bose Hand-
lungen begangen habe, || wenn ich bestindig mich dem Naturel
der Unwissenden angepasst habe, || da durch die Finsterniss der
Unwissenden || mein Sinn verhiillt war, || ich stets den bosen
schlechten Ubelgesinnten wohlgefillig war || und stets nur bose
Thaten begangen habe, || oder wenn wegen der Belustigung, der
Freuden und der Spiele, || oder auch wegen Erregung, Kummer,
Leiden und Qualen || ich mich an gierige zornige Feinde [IL. 34 b}
angeschlossen habe || und deshalb lauter bose Thaten begangen
habe, || wenn ich mich den bdsen schlechten Menschen genihert
habe || und durch die Macht des neidischen ungehérigen Sinnes ||
arm geworden bin, || und der Tduschung und des Betruges || wegen
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lauter schlechte Thaten und Siinden begangen habe, || wenn Gu-
tes zu thun mir nicht gefallen hat, || und so aus Furcht und
Schrecken || oder weil ich aus Schwiche........... | wegen
der Dharma. ......... lauter [bose Thaten ausgefiihrt habe], ||
oder aus Furcht und Leichtsinn || oder aus Zorn, Rache und
Feindschaft, || und auch von den Leiden des Hungers und des
Durstes gequilt, || deshalb lauter bose Thaten ausgefiihrt habe, ||
wenn ich wegen Essen, Trinken und Kleidung || oder weil ich
mich an die Weiber gehiingt habe, || vom Feuer der Leidenschaf-
ten erfasst, || deshalb lauter bose Thaten begangen habe, | wenn
den Buddha, das Gesetz und die Buddha-Safigha || die drei
[II. 35 a] Kleinode zu verehren || und hochzuhalten mein Sinn
nicht begonnen hat, || wenn ich dergleichen Ubelthaten begangen
habe, || so bekenne ich sie jetzt und spreche Alles in der Buss-
formel aus. || Wenn ich alle Pratyekabuddha und Bodhisattva, ||
im Sinne nicht geebrt und hochgehalten habe, || wenn.......
........ wo sie sind || solche Ubelthaten...............]
50 bekenne ich dies Alles in der Bussformel. || Wenn ich aus Un-
wissenheit . ... ... ...
.............. gethan habe, || so trage ich alle solche Ubel-
thaten in der Bussformel vor. | Wenn ich aus Unwissenheit und
Stolz, || aus Gier und Zorn oder wegen der anderen Leidenschaf-
ten || so bose Thaten begangen habe, || so trage ich dies Alles jetzt
in der Bussformel betend vor. || Ich will in den Welten der zehn
Himmelsrichtungen ein Diener sein || den unzéhligen Buddha. || Ich
will herausziehen und herausbringen alle Lebewesen- [II. 35 b]
kinder || aus allen ihren Leiden und schweren Drangsalen! || ich
will beten wegen der Lebewesenkinder der fiinf Existenzen! || Ich
will Alle sich auf den zehn Stufen festsetzen lassen || und sie fir
sie passend machen, || mit Heils- und weisem Wissens- || Schmuck
will ich sie anfiillen! || Damit sie das Buddhagliick finden, || will
ich den Irrenden ein Fiihrer sein! || Ich (will) so alle Lebewesen
................... | Ich will in Leiden wandeln hundert
Kalpa.......... | du Kraft des weisen Wissens..........
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caalles ool aus dem Meere........... .
allen Lebewesenkindern || will ich ausfiihrlich verkiinden das sehr
tiefe gute Sutra, || das iber Alles erhabene, im Goldglanze fun-
kelnde, || welches alle Siinden und alle bosen Thaten vernichtet. |}
Wenn irgend ein Mensch seit hundert tausend Kalpa-Zeiten ||
dusserst schwere Ubelthaten begangen hat, || wenn er nur zu einer
Zeit den Schmerz, den er dariiber hat, fiihlen und darlegen
kann, || so erloschen alle diese Ubelthaten und schwinden dahin, ||
wenn er diesen Sttra-Edelstein als Halfe und Beistand [II. 36a]
hilt, || wenn er so bereut, bekennt und die Bussformel vortrigt. ||
Durch die Kraft dieses (Stitra) kann er schnell entkriftigen ||
alle Leiden verursachenden Ubelthaten. || In die hundert tausend
verschiedenen guten Dhyana-Gedanken, || in die undenkbaren und

unaussprechbaren || Dharani genannten............. Krifte ||
............. stets sich versenkend..............will ich
iiben, || ich will gelangen................ zu den Orten. , ..
e eaeas die Dharani........... findend. || Dem Guten

der Buddha || vertrauend will ich mich befreien | von dem
Kommen des Geborenwerdens und Sterbens. || Ich will so in dem
im Oceane der Buddha befindlichen, || in der Schatzkammer der
sehr tiefen Guten befindlichen, || fir die Gedanken unerreich-
baren heiligen weisen Wissen || alle L.ebewesen insgesammt voll-
kommen sich niederzulassen veranlassen. | Mein Wunsch ist, ||
dass die Buddha der zehn Himmelsrichtungen || dies zu sehen
geruhen || und mir Hilfe und Beistand zu leisten geruhen, ||
alle insgesammt [II. 36 b] mit ihren grossen || gnidigen Sinnen ||
sich zu erbarmen geruhen, || und geruhen moégen Vergebung und
Geduld (ksanti) zu verleihen! || So habe ich seit vielen Kalpa-
Zeiten || lauter Ubelthaten begangen. | Wenn durch die Gewalt
dieser Thaten || mir so viel Schuld aufgebiirdet ist, || so flehe ich
....................... sie moge erloschen und schwinden
................... die von mir selbst begangenen (Siindeny
und Ubelthaten. ................... ... .stets entsteht das



inden Regeln. ........ ... ... . i, auch
Freude und Frohlichkeit.............. die Buddha mit ihren
erbarmungsvollen Herzen geruhen. || Sie vermogen die Schrecken
und die Erregung der Anderen zu beseitigen. || Ich spreche den
Wunsch aus, || dass sie meine Siihneformel gut aufzunehmen
geruhen || und (mich) von der Erregung und den Leiden zu be-
freien geruhen. || Dass sie alle meine Leidenschaften einschrinken
mochten und auch meine iibrigen Thaten [II. 37 a] einschrinken
mochten, wiinsche ich. || Mogen sie mit dem Wasser ihres barm-
herzigen Sinnes || mich reinzuwaschen || und rein und lauter zu
machen geruhen! || Wenn ich in fritheren Existenzen Siinden be-
gangenen habe || und auch Siinden, in dieser Existenz begangen

habe, || .............. e . .iiber alle diese bin ich
bekiimmert | .............. ... . 0. alle diese mogen
schwinden.................. sie mogen dahingehen! || Alle
meine spéter............... und die bosen Thaten........
.............. allesagend..............,...... Wemn

ich noch andere widerwirtige Eigenschaften habe, || alle diese
verberge und verstecke ich durchaus nicht. | Mit dem Korper
sind es drei, mit der Zunge vier verschiedene, || die Thaten
des Sinnes ebenfalls drei, || diese Alle haben gebunden und fest-
gehalten || die Lebewesen von Anfang an, bestindig und unauf-
horlich. || Wenn ich wegen dieser drei verschiedenen Thaten ||
zehn verschiedene bose Thaten begangen habe, || in dieser Weise
meine zahlreichen vielen bosen Thaten (begangen habe), ||
[IL. 37 b] so spreche ich sie jetzt alle in meiner Bussformel aus. ||
Was die vielen von mir begangenen Thaten betrifft, || alle Lei-
densvergeltung verursachenden, || alle insgesammt habe ich in
Gegenwart meiner Buddha-Viter || mit wahrhaften Sinne in der
Bussformel ausgesprochen. || Die in dieser Jambudvipa genannten
Welt || die in den zehn Himmelsrichtungen befindlichen Vélker
(@ace.). . voi i wie viele gute Thaten ausgefiihrt
habenden................. wennsind.................
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ich bete, um von den zehn bisen Thaten getrennt zu werden ||
denn ich will auf dem Wege der zehn guten Thaten wandeln. ||
Ich mochte auf den zehn Stufen mich niederlassen || und wieder-
geboren werden! || Ich mochte stets die Buddha der zehn Him-
melsrichtungen erschauven! | Wie viele mit dem Korper, mit der
Zunge und dem Sinne ausgefiihrte || auf Heil und weises Wissen
begriindete (?) gute Thaten da sind, || durch die Kraft meines
gute Wurzeln habenden Heiles | mochte ich in schneller Zeit
das uniibertreffliche weise Wissen durchfiihren! || [IL. 38 a]. Jetzt
will ich in Gegenwart der oben mit den zehr Kriften begabten
Monche || ausfihrlich die zahlreichen schweren Drangsale und
Leiden darlegen. || Dass wir wegen unserer Unwissenheit irrend
und Fehler begehend || uns herumdrehen in den drei Sein (Exi-
stenzen), dies wird ein schweres Leiden genannt. || Bestindig. . .

...................... Thaten ausfihrend............
..... [wird ein schweres] Leiden genamnt. || ..........dass
ich............... im Lieben verkehrt..... ..........

------------------------------------------------

in Bedringniss wandeln || wird ein schweres Leiden genannt. ||
Dass man diese Erd-Wasser-Welt ganz durchschaut und doch an
ihr festklebt, | wird ein schweres Leiden genannt. | Wenn man
nicht zum Gliicke gelangen kann, || weil man den Leidenschaften
unterlegen ist, | wird ein schweres Leiden genannt. || Wenn
man aus Zerfahrenheit des Sinnes thoricht, verdorben und ver-
kehrt ist, || so wird dies ein schweres Leiden genannt. || Mit
den iibel und schlecht Denkenden zusammen zu treffen und ihnen
nahe zu sein, || wird ein schweres Leiden genannt. | In der
Samsara des Geborenwerdens und Sterbens | unrein werden
{IL. 38 b] und festgehalten sein, || wird ein schweres Leiden ge-
nannt. | Durch die Finsterniss des Zornes und der Unwissen-
heit Siinden begehen, || wird ein schweres Leiden genannt. | In
den acht verschiedenen ungehérigen Ortern geboren werden und
hineingerathen, || wird ein schweres Leiden genannt. | Ganz
ohne heilsame Gutthat vergebens und leer wandeln, | wird ein
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schweres Leiden genannt. || Jetzt werde ich...............
iiber Alles erhoben. ..................... der. Geliduterten
bereuend...................... machend.............
............... ohne.................c.0eue....VOD
mir selbst Hiilfe und Beistand................. vor allen im

Guten Dahingegangenen || mit dem Scheitel den Boden beriihrend
und mich verneigend, || will ich, um in den mit uniibertrefflichem
Guten gefiillten Ocean (zu gelangen), || die wie der Goldberg alle
iibrigen Volker der zehn Himmelsrichtungen Erleuchtenden mir
geneigt machen. || Mdchten sie mit grossem barmherzigen Sinne
meine Bitte voll anzunehmen geruhen! | ¢ «O Herr!
eueres goldfarbigen Korpers Glanz wird fleckenlos und rein ge-
nannt, | Eurer blauen dem Beryll-Steine [II. 39 a] gleichenden
Augen Durchsichtigkeit wird ganz geliutert genannt. | Euer
gliicklicher seliger Ruhm und Name wird in allen Himmelsrich-
tungen hoch erhoben. || Durch die Flamme eures grossen barm-
herzigen Sinnes vernichtete er die Dunkelheiten............

....... Cloka mit Wissen begabten grossen...............
......... in allen Himmelsrichtungen. ........(werdet) ihr
genannt || unbefleckt. Durch eure......................
............... O Herr! rein und geliutert, kalt und leuch-

tend seid ihr! || Ihr vernichtet und beseitigt das Dahinschwin-
den aller Lebewesen», welches durch die Leidenschaften hervor-
gerufen wird. || Mit zwei und dreissig verschiedenen Hauptmerk-
malen seid ihr schén geschmiickt und verziert, | in den acht-
zig verschiedenen Nebenmerkmalen seid ihr ganz vollkommen. ||
Eure grossen Buddha-Vorziige werden fiir den Sinn unerreich-
bar und mit nichts vergleichbar genannt. || Wie der Glanz des
Sonnengottes sich ausbreitet, || [II. 39b] erleuchtet ihr die
ganze Welt. || Eures Antlitzes und Ausseren Geldutertheit || wird
wie der Berylistein ohne Schmutz und fleckenlos genannt. || Wie
der Hof des vollen Mondgottes im Himmelsither stehet ihr da. ||
Ihr glinzet mehr als die mit Jadesteinen geschmiickten Netze ||
.................... euer Korper................der



funkelnde Schmuck................... dusserst glinzt und
funkelt .............. mit Sterben begabt ... ...........
wie ihr die iiber [das Geboren werden], Altern und Sterben.| in
das Wasser der Erregung und Sorgen Gestossenen gesehen habt, |}
habt ihr ebenso das Wasser des mit unmoglichen und unertrig-
lichen Leiden gefiillten Meeres || durch euern mit weisen Wissen
begabten Glanz ganz verringert und schwinden lassen. || Jetzt
verneige ich Ratna-Vajra der Monch | mich tief mit meinem
Scheitel || vor dem mit vollkommenen weisen Wissen Begabten, ||
vor dem in den dreitausend grossen tausend Welten Befind-
lichen, || vor dem der sorglosen Schale Zugehdrenden || [II. 40a}
vor dem einen mit Glanz und Schimmer funkelnden goldfarbenen
Korper Habenden, || vor den mit verschiedenen Laksana und Gu-
tem ganz Geschmiickten. || Wie der Herr die Tropfen des Oceans

(zu zdhlen) vermag.......... der dunklen Erde (Staub?)....
........ ins Gesammt wie................vermag. | Wie
er des Sumeru Berges. . ............ ... i abmessen
kann........... ... i it wic der Himmels-
Ather ister................. so endlos grenzenlos ist er. |}

Ebenso seid ibr o Herr und euere Giite. || Alle Lebewesenkinder
konnen euch nicht, wie es sich gehort, verstehen und erkennen. ||
Wenn sie auch unabmessbare Kalpa-Zeiten nachdenken wiirden, ||
so konnen sie nicht das Ende und Ufer des Oceans eurer Giite
erkennen. || Wenn man alle auf dem Riicken der dunklen Erde
befindlichen hohen Berge und Bergspitzen, || alle in Staubatome
verkleinernd [II. 40 b] zerbricht, || so wird es wohl moglich sein
ihre Zahl zu berechnen, || ebenso wird es moglich sein mit einem
Pferdehaare tropfenweise das Wasser des Meeres abzumessen: ||
aber es ist nicht moglich in solcher Weise die Zahl euerer Gut-
thaten, o Herr, zu erkennen. Mogen sich alle Lebewesenkinder
an einer Stelle versammeln euch zu loben und zu preisen... .

------------------------------------------------
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....... konnen sie nicht verstehen. || Auch..............
muss man fragen. || O Herr! ich allein mit meinem einzigen Selbst
nur, || mit meiner einen Zunge, o Herr, || euch vollkommen zu
loben, wie werde ich vermdgen? || Jetzt bitte ich, o unvergleich-
licher Herr euch gegeniiber (stehend) || bei vielen Anlissen richte
ich mein Flehen und Gebet (an euch). || Wie viele meiner Gut-
thaten vorhanden sein mdogen, || sie mogen dazu dienen, mir zum
schnellen Finden des Buddhagliickes [II. 41 a] Vortheil zu brin-
gen! || Ausfiihrlich das richtige Dharma verkiindend, | will ich
grossen Nutzen und Vortheil den Lebewesen bereiten! || Alle ins-
gesammt mochte ich von den bitteren Leiden befreien und erlo-
sen! || Das grosse miichtige Heer des Schamnu will ich besiegen |}

stets und unaufhérlich............. will ich mich bemiither
und eilen | um zu denken................. alle Zeit immer
und ewig.............. der Nektar Geschmack....... SN
....auszu halten.................. will ich stehen, || wie

die iiberall siegreichen heiligen Buddha der vergangenen Zeit, ||
will ich alle sechs Paramita ganz erfiillen und durchfiihren! ||
Gier, Zorn, Unwissenheit will ich der Reihe nach ohne Rast aus-
loschen! || Alle Leidenschaften will ich besiegen und iiberwinden, |}
alle Leiden vernichten und beseitigen. | Bestindig und unauf-
horlich will ich za dem weisen Wissen gelangen, die fritheren
Wiedergeburten zu kennen! | Ein meine friiher [II.41b] durch-
lebten hundert tausend Existenzen Kennender und mich Erinnern-
der will ich sein! || nie will ich des Gottes Buddha Qakyamuni ver-
gessen, || sondern immer seiner gedenken. || Die allertiefste hohe
Tai-sing-Lehre will ich vernehmen und héren! | An diese meine
heilsamen Gutthaten mich haltend werde ich beten. || Den unzéih-
ligen Buddha [will ich] ein nahestehender Diener [sein]!|| Mochte
ich doch von allen Ubelthaten weit getrennt sein!.......... .
ein aller Gutthaten [sich Freuender?] méchte ich sein! || Mogen
die in allen Welten befindlichen.......... Lebewesenkinder ||
von allen Siinden erlost werden | und Ruhe Freude insge-
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sammt finden! || So viele Lebewesenkinder da sind, || die Mingel
in Betreff der sechs Organe haben, || ich mochte sie Alle in glei-
cher Weise mangellos und vollkommen machen! | Wie viele von
unheilbaren langen Krankheiten niedergeworfene Lebewesen da
sind, || ich will die kraftlos gewordenen, heruntergekommenen
hiilflosen Elenden || [II. 42a] von allen Schmerzen befreien und
heilen! || ich will sie in Bezug auf ihre glinzende Macht, ihre Or-
gane, ihre Gesundheit und Kraft wieder vollkvmmen machen! ||
Wie viele gegen die hohen Konige und Chane gestindigt Habende,
zum Tode Verurtheilte da sind, || die von allen Leiden gequilit

und erregt sind || ....... ... ... L die so.....
Leiden erlangt habenden (neprimmim).................. von
den Schidden des Todes....... P vernichtende || ihr

grosser Helfer und Beistand will ich sein! || Wie Viele derer sind,
die mit Stdcken geschlagen werden || und ins Gefingniss gesteckt
worden sind, || wie Viele verschiedenen Qualen und Strafen unter-
liegen, || deren Korper bunt geschlagen sind, || die von unermess-
licher Erregung und Sorge bedriickt || heftige Qualen empfinden, ||
deren Sinne beschiimt, gequilt und bedriickt sind || sie alle zu-
sammen will ich von den Qualen des Gefingnisses befreien || und
den Kummer iiber [II. 42b] die Strafe des Stockes, die ihnen
droht, zunichte machen || und ihre Furcht vor dem Sterben und
ihren Leiden giinzlich entfernen! || Wie viele Lebewesen sind,
die von den Qualen des Hungers und Durstes heruntergekommen
sind, || sie will ich mit wunderbaren Geniissen sittigen! || der
Blinden [Augenlosen] Augen mogen sich offnen! [die Tauben]
mogen horen konnen! || die Lahmen mogen gehen kénnen! ||
[die Stummen] mogen alle sprechen kénnen! || die armen besitz-
losen Lebewesen mogen mit Juwelen gefiillte Schatzkammern
finden! || lhre Speicher mogen mit Habe und Waaren sich
fiilllen! | Alle insgesammt will ich zum hdchsten Guten und
zur Freude fithren! || Nicht ein einziges Lebewesen moge mit
Leiden und Qualen behaftet sein! | Allen Menschen und Got-
tern moge das Gewiinschte zu Theil werden! || In Gestalt und
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Gebahren mogen sie besser beschaffen sein! || Alle insgesammt
[II. 43a] mogen in der gegenwirtigen Existenz ganz von
Freude erfillt sein! | Durch das vollkommene Glick mogen
sie nach Wunsch Lust und Freude geniessen! || Wenn jene
Lebewesen an Spiele, die ihnen gefallen, und Malereien in
ihrem Sinne denken! || s» [mogen] gottliche harmonische feine

Spiele............... sich zeigen!................ ...
den Lebewesen gottliche......................... Wege
mogen erscheinen. ..................... Lotosblumen. . ..
........... || je nach dem Wohlgefallen im Sinne der. .. ...

Lebewesen || mogen sie Essen und Trinken, Rock und Kleidung ||
und ausserdem Bettzeug und auch Matratzen, || Gold und Silber,
Edelstein und Perlen, || durchsichtigen Beryll und Jadestein, ||
Schmuckschniire und Schmuck, Alles reichlich finden! || Es mogen
alle Lebewesenkinder || durchaus keine bosen schlechten Stimmen
vernehmen! | Dem Auge widrige nicht ersehnte schiechte || Ge-
stalten mogen sie nicht sehen! [II. 43 b] Alles moge in Bezug
auf Gestalt und Ausseres schon sein! || Mit ihrem eigenen wohl-
wollenden Sinne mogen alle || sich gegenseitig lieben! || Alle
verschiedenen erwiinschten Weltfreuden | mogen ihnen zu Theil
werden! || Ihre gewiinschten Wilnsche || und ihre eigenen Sinne ||
mogen befriedigt und gestillt werden! || Ihre erlangte [und er-
worbene] Habe moge nicht vergehen! | Andere Lebewesen. . ..
........... in einerlei Weise....................mbgen
sein! | Mit allen zum Verbrennen, Ausstreuen, Einreiben und
Riuchern nothigen || guten Wohlgeriichen, so viele ihrer sind, ||
mogen sie dusserst viele Réducherstibe, | gute Blumen in den
drei Verehrungszeiten || von den Pflanzen und Biumen unauf-
horlich anziinden! || Nach Wohlgefallen rduchernd | mogen sie
von Freude und Lust erfiillt sein! || Wegen Aller bete ich, || anf
dass sie stets anbeten | die in den zehn Himmelsrichtungen be-
findlichen, [II. 44 a] iiber Alle siegreichen || mit weisen Wissen
pegabten Buddha, || das dreifach verschiedene hohe erhabene
Kleinod, || das klare, herrliche || heilige Dharma || und den aus
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Bodhisattva, Pratyekabuddha | und auch aus Arhaten beste-

henden Safigha. || Meiner selbst wegen bete ich || ...... cee
............ Korper habend ...................verschie-
dene Schiiden und Drangsale habend.......... in den Exis-
tenzen mochte ich nicht geboren werden || an dem...... Orte

geboren werdend || ein in jeder Beziehung Guter will ich sein! ||
In der langen Zeit stets || will ich ein den Buddha der zehn
Himmelsrichtungen || nahe stehender Diener sein! || In Exis-
tenz auf Existenz mochte ich in einem reichen vermigenden ||
Hause wiedergeboren werden! || Mit Habe und Waaren, mit Ju-
welen und Perlen | mdége mein Speicher und meine Schatz-
kammer gefiillt sein! || In Bezug auf Gestalt und Ruhm || mdchte
ich unvergleichlich sein! | Ein langes Lebensalter habend,
mochte ich || viele Kalpa-Zeiten verbringen! || Wegen der weib-
liche Korper Habenden [II. 44b] bete ich. || Sie mdgen ins-
gesammt sich verwandeln und einen ménnlichen Korper finden! ||
Mogen sie beherzt und mit Diadem geschmiickt, glinzend und
leuchtend || und mit weisem Wissen begabt sein! | [m Wandel
der Bodhisattva mogen sie Alle wandeln! || die simmtlichen sechs
Paramita mogen sie sich anstrengend schnell ausfithren, || die
unermesslich zahllosen [Buddha] der zehn Himmelsgegenden
migen sie erschauen, || mit viel Juwelen geschmiickte unter
ibren Hinden...................... Beryll...........
sitzend, || bestindig und unaufhorlich das hohe erhabene Ge-
setzesrad gedreht Habende! | Wie viele Thaten ich sowohl in
der vergangenen Zeit, | wie auch in dieser gegenwirtigen Zeit, ||
wihrend ich in den drei Sein || kreisend war, begangen habe, ||
da sie mich zu den jammervollen abscheulichen || drei bosen We-
gen gezogen haben, || so flehe ich und bitte ich, || dass diese
alle restlos schwinden mochten. || Da die in diesem ganz mit
dem Sein erfiillten Oceane || [II. 45 a] versunkenen Lebe-
wesen durch das Netz des Geborenwerdens und Sterbens ||
dusserst fest gehalten werden, || so bete ich, michte ich durch
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die wirksamen Thaten des weisen Wissens || diese ihre Netze
zerschneiden, || sie von allen Leiden befreien und in schneller

Zeit zu den erleuchteten........... bringen! | Wie viele in
der Jambudvipa [Erd-Wasser-]Welt gliickliche. ............
........ Lebewesen sind, || oder unter den.............in
der Welt lebenden Menschen................ iiber die von

allen diesen ausgefiihrten heilsamen Gutthaten, || iiber alle diese
freue ich mich || jetzt und bei allen Anldssen von ganzem Her-
zen. | Wegen meiner heilbringenden Ubung des sich von Herzen
Freuens | durch die Kraft alles Heiles, das ich dadurch mit dem
Korper, der Zunge und dem Sinne ausgefiihrt habe, || mdgen zu
allen verschiedenen Zeitabschnitten || unaufhorlich meine Gut-
thaten zunehmen! || In baldiger Zeit will ich finden || das un-
dbertreffliche [II. 45b] Buddhagliick. | Mit allem meinem da-
durch, das ich euch, o Herr gelobt habe || und (vor euch) mich
verbeugt habe, erlangten Heile, | und mit meinem gelduterten
klaren reinen Gutthaten meines schmutz- und fleckenlosen Sin-
nes || werde ich im Gebete nach dem Heile streben. || Alle un-
endlichen und unbegrenzten.,............ die sechszig Kalpa-
Zeiten.............. von den drei bosen Wegen. .........
mochte ich erlost werden! | Wenn irgend welche Lebewesen. . .
......... Ménner..........da sind. || Wenn ..........
die Fiirsten mit ihren Brahmanen || und mit ihren guten Ge-
schlechtern und Sippen Angehorenden || ihre Handflichen zusam-
men legen || und mit ihren auf ein Ziel gerichteten Sinnen den
Gott Buddha loben, || so werden sie stets sich ihrer Existenzen
erinnern. || Mogen ihre Sinnesorgane, der Schmuck ihres reinen
gelduterten Korpers ganz vollkommen und ohne alle Gebrechen
sein, || (und sie selbst) mit guten verschiedenen Wissensfihigkeiten
begabt || einsichtig passend und von richtigen Gebahren sein! || In
den kiinftigen Zeiten, in allen ihren Existenzen || und an jedem
Orte, [II. 46 a] wo sie sich befinden, | werden sie stets auf die
Menschen und die Gotter mit Verehrung schauen. | Wenn sie auch
mit einem oder mit zehn Buddha zusammentreffen, || werden sie,
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weil sie gute Thaten verrichtet haben, || dieses Dharma nicht
vernehmen konnen. || Die hundert tausend Buddha und viele. . .
.................. weil sie die Thaten angefiihrt haben. . .
................ diese Bussformel ausgesprochen haben. . . .
........... werden sie sie aber zu héren in Stande sein. So
sprach er.

O du Hochgepriesener, o Herr! die goldene [Trommel]. .. ..
............ alle diese Worte habe ich gehort und habe diese
Cloka im Traume vernommen und, nachdem ich erwacht bin, in
meinem Sinne gut und fest behalten. Was sind das fiir wunder-
bare und rithrende Worte! So sprach er. Als zu jener Zeit, der
Gott der Gotter Buddha die von diesem Bodhisattva Somaketu
im Traume gehorte, in Cloka abgefasste Rede zu vernehmen ge-
ruht hatte, so geruhte er den Bodhisattva Somaketu zu loben
und zu segnen: [II. 46 b] Es ist gut, gut! gut! o Sohn der
Trefflichen! Alle Lebewesen, die diese in deinem Traume von
der Stimme der Trommel gehorten Lobpreisungen der Buddha,
und die in Cloka gesprochene Siihneformel hiren konnen, werden
von den verschiedenen vielen Siinden, Vergehen und Ubelthaten
................. getrennt werden, und ihr Gliick und Heil
wird zunehmen. Fragt man weshalb? so wisse dies: Diese solche
............ Worte im Traume.............auftretenden.
........... Alle solche wahrhaften Merkmale [sind] durch die
Kraft deiner trefflichen Ubung, iiber das Zusammentreffen mit den
in fritheren Existenzen gewesenen Buddha, iiber das sie Gelobt-
Haben, das Gesegnet-Haben und das Gebetet-Haben, und wegen
ihres Zeigens der berithmten, verdienstvollen Krifte des der
gegenwirtigen Zeit angehorenden Buddha in dieser Existenz [ent-
standen]. Deshalb gehoren diese Cloka-Dharma und zugleich das
Lob der Buddha dir.

[Die Seitenangabe der folgenden Seiten im Texte ist falsch,
zwischen Blatt 46 und 47 muss ein Blatt oder mehrere Blitter
fehlen. Trotzdem behalte in der Ubersetzung die entsprechenden
falschen Seiten-Zahlen des Textes bei. ]



[IT. 47a] wemssie................ haltend..........
vernichtend wird zur Ruhe und Freude [gelangen]..........
Bereitet niemand Anderem [Noth?] und Leiden und bringet ihre
Korper und Sinne g#inzlich zur Ruhe! Damit bei ihnen bis zur
Zeit des Surati(?) die Dauer des Sutra-Edelsteins nicht aufhore.
So geruhte er zu sprechen.

Darauf erhob sich der Maharaja Vaigravana von dem Orte,
wo er sass, und sprach so zu dem Gotte der Gotter Buddha: O
du Hochgepriesener, Monch und Herr! ich habe eine Cintamani-
Edelstein genannte Dharani, sie bringt die Menschenkinder zur
Ruhe und Gesundheit. Sie ist ein Ansporner der sich gemiss der
wahren Dharma zur Erreichung der beiden verschiedenen Er-
fulge des Heils und des weisen Wissens Anstrengenden. Diese will
ich jetzt, o Herr zur Léuterung dieses Sttra-Edelsteins [II. 47 b]
............... w.oolerreicht. ... ... il
der Sutra-Edelstein. . .................. wenn man mit ihm
zugleich diese die von mir unterbreiteten Cintamani-Edelstein
genannten Dharani recitiert, so will ich darauf die Lebewesen
bestindig behiiten und beschirmen, und alle ihre Qualen besei-
tigen. Nachdem ich sie dir unterbreitet habe, o Herr, moge jeder
daran denken sie zu halten. Er moge (der Regel gemiiss) diese den
Korper beschiitzende Dharani recitieren! Die betreffende Dharani

ist folgende: namo Vai¢ravanaya Maharaja......... tadyatha
a! a! a! a! kuru kuru urunu urunu sarva........ kara kara
mahavikalpa: mahavikalpa: maharaja raksa............ -asya

sarvasattvanam ca svaha!

O du Hochgepriesener! o Herr! diese Dharani moge er ein
und zwanzig Mal sprechen und iiber weisse Fiden einmal (eine
Libation?) ausgiessen. In dieser Weise sie ein und zwanzigmal
aussprechend moge er ein und zwanzig Mal ausgiessen. Darnach

[1I. 48a]......... e mit seinem Arme.........
.. .schwarzen Weihrauch......... Kampfer und Sakpitsch (?)
kommt hinzu.............. der Weihrauch, diese zu gleichen
Theilen,................ .Riucherstibe moge er herrichten

)
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.......... ++....er selbst moge in reinem Wasser sich baden,
einen neuen Rock anziehen, in der Hand die Réucherstibe halten,
die Riucherstibe aufstellen und mich herbeirufen. Nachdem er
dies gethan hat, moge er diese Dharani spreclen.

Die betreffende Dharani ist diese: namo Vai¢rvanaya: Namo
tadyatha Igvariya ya akatca ya abramita danti igvar...... ama
kardika: sarva satina....I¢vara: mama ananda..... bruvasat
sat ca savayamuk sikraca svaha!

Nachdem er diese Dharani 108 Mal gesprochen hat, moge
er darauf abermals demgemiss die Cintamani-Edelstein genannte
Dharani sprechen. Nachdem er diese Verehrung ausgefithrt hat,
moge er die folgende Dharani sprechen [II. 48 b]. Verneigend. .
............ Edelstein. . ..........Habe und Waaren....
..... der Wunsch der Lebewesen wird [werden wir stillen]. Alle
seine Unternehmungen [werden wir durehfiihren|. Vor ihnen,
den Ruhe und Freude Verleihenden verneige ich mich mit den
Scheitel bis am Boden und die Cintamani genannte Dharani, die
Kern-Dharani spreche ich aus. namo ratnatrayaya: namo. .. ...

ratnaya: maharajaya: Tadyatha....... simi simi: sumu sumu:
canta canta: cara cara: sara sara: kara kara: kiri kiri: kur. .
....muru muru: curu curu: sit....musikantu aditya nada. ..

..... daku svaha: namo Vaicravapaya svaha: tantadaya svaha:
maruta pari puranyakaya svaha! Diese Dharani haltend moge er
zuerst tausend und acht Mal aussprechen. Darauf in einem reinen
Hause moge er den Boden mit Kuhmist bestreichen und ein kleines
Mandala herrichten!. . .................
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Buch III.

[1I1. 1 fehlt.]

[III. 2a]. Da sie mit (schonem?) Aussern, gliicklich, mit
Heil, weisem Wissen und Regeln begabt waren, konnten sie die
im Innern dieses Glanzes sich zeigenden Buddha sehen. Darauf
kamen zu dieser Zeit der Chan der Gotter, der Gott Indra mit
der ganzen Gotter Safigha und die Konigin des Flusses Ganges mit
ihrer grossen Saiigha-schaar, von jenem hellen Glanze des mit
vollkommenem weisen Wissen begabten Gottes der Gotter Buddha
angezogen, Alle insgesammt zum Gotte Buddha. Als sie zu dem
Gotte der Gotter Buddha selbst gelangt waren, beugten sie ihre
Scheitel, legten ihre fiinf Rider auf die Erde, verneigten sich
tief, umkreisten ihn dreimal nach rechts, und setzten sich nach
einer Seite hin. Als sie sich niedergelassen hatten und der Chan
der Gotter der, Gott Indra mit ihm zusammentreffend die be-
rilhmte rddhi Fahigkeits-Kraft des Gottes der Goétter Buddha in
sich aufgenommen hatte, erhob er sich von dem Platze, wo er sass,
[III. 2 b] offnete nach einer Seite das Gewand auf seiner rechten
Schulter, beugte das rechte Knie, legte seine Handflichen zusam-
men und sprach Folgendes zum Gotte der Gotter Buddha:

O du Hochgepriesener, du Monch und Herr! Auf welche Weise
sollen nun die Sohne der Trefflichen und die Tochter der Treffli-
chen, welche das uniibertreffliche hochste Gute, das die Erleuch-
tung [das Ahnen der richtigen Grundlage] genannte Gliick des
Buddha wiinschen, die wenn sie auch in der hohen Taising-Lehre
gewandelt sind doch immer mit ungehorigen verdorbenen Lebe-
wesen verkehren und mit ihnen Umgang haben, auf welche Weise
sollen sie ihre frither begangenen Siinden und Vergehen und
schweren Ubelthaten bereuen, bekennen und die Bussformel aus-
fiihren, damit diese Ubelthaten gereinigt werden und schwinden?
o Herr! so fragte er.

Darauf geruhte der Gott der Gotter Buddha zu dem Chane

der Gotter, dem Gotte Indra so zu sprechen: Es ist gut! ja gut,
b*
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o Kaugika! Du hast jetzt [d. h. durch dieses Wort] unermesslich
viele Lebewesen von dem Schmutze und den Befleckungen der Ubel-
thaten gereinigt und zur wahrhaften Reinigung gefiihrt; durch
das Gute der Erlosung........... [IIL. 3 fehlt.]

[IIL. 4a].. .. .tief mit dem Scheitel verneige ich mich. Alle
diese, die Hochgepriesenen und Monche, werden mit ihrem wahr-
haften Wissen und ihren wahrhaften Augen, mit ihrem wahr-
haften Bereuen, mit ihrem wahrhaften zur Ausgleichung Gelangt-
Sein, alle Umstdnde wissen, alle Umstiinde sehen. Mochten sie
doch alle Thaten aller Lebewesen, wie viele beiderlei Thaten die
guten und die bosen sind, die sie ausgefiithrt haben, ebenso auch
die meinigen zu sehen und zu kennen geruhen!

Wenn ich in dem anfangslosen langen Samsara stets bis auf
den heutigen Tag, in den vier Wiedergeburten, in den fiinf Exis-
tenzen und auf den sechs Wegen im Verkehre mit den Lebe-
wesen schlechte Regeln befolgt habe von oben von der Bhayamkara
an bis unten zu der Avici-Hoélle in dem drei gebogenen Samsara,
an den ein und vierzig Ortern veranlasst durch Gier, Zorn, Un-
wissenheit und die tibrigen Laster und Leidenschaften, stets wie
ein Wagenrad herauf und herab, um und um, hin und her mich
drehend und geboren werdend [III. 4b] in den frithesten Korpern,
in den mittleren Korpern, in den letzten Korpern und in diesem
(jetzigen) Korper, ohne das Kleinod des Buddha zu kennen, ohne
das Kleinod der Lehre zu kennen, ohne das Kleinod der Schaaren
der Buddhasafigha zu kennen, ohne die zweierlei Thaten, die
guten und die bosen, zu kennen, durch die Handlungen des Kor-
pers gefehlt haben sollte, durch die Reden der Zunge gefehlt
haben sollte, durch die Gedanken des Sinnes gefehlt haben sollte;
wenn ich dem Gotte der Gotter Buddha gegeniiber bose Gedanken
gehegt und Blut vergossen haben sollte, wenn ich die richtige
wahre Lehre getadelt und geleugnet haben sollte, wenn ich die
gleich gesinnten Schaaren der Buddhasaiigha in zwei Parteien
gespalten haben sollte, wenn ich reine lichte Arhaten und Geist-
liche getodtet haben sollte, wenn ich meine Mutter und meinen



Vater umgebracht haben sollte, wenn ich diese fiinf Todsiinden
{Zuwiderhandeln] genannten Verbrechen und Ubelthaten began-
gen haben sollte; wenn ich die zehn Thaten-Wege, deren mit
dem Korper drei, mit der Zunge vier und mit dem Sinne drei
sind, zerstdrt und verdorben haben sollte, entweder diese Ubel-
thaten selbst begangen haben sollte, oder Andere [II. 5a] auf-
reizend zu diesen Ubelthaten veranlasst haben sollte, oder se-
hend, wie Andere sie begingen, mich herzlich dariiber gefreut
haben sollte, mit den diese Thaten begehenden eines Sinnes
gewesen sein sollte, oder das Ausgefiihrte gelobt und gesegnet
haben sollte; wenn ich iiber gute gliickliche Menschen ohne jeden
Grund mich aufregend Schlechtes und Ubeles geredet haben sollte,
oder mit Waage oder Schnellwaage, mit Fuss und Zoll, mit Sing
und Kav, mit Scheffel und Metze die Leute getiuscht und betro-
gen haben sollte, oder wenn ich die Bosen gut nennend, sie ge-
priesen haben sollte, dic Guten aber bose nennend, sie herab-
gesetzt haben sollte, wenn ich Liige und Unwahrheit als wahr
hingestellt haben sollte, oder auch Anderen unreine schmutzige
schlechte verdorbene Speise und Trank gereicht haben sollte, die
auf den sechs Wegen befindlichen Vater, Mutter und Gefihrten
seiende Lebewesen erregt und gequilt oder sie ums Leben ge-
bracht haben sollte, oder die den Vihara, den Klostern und den
Stupa gehorige Habe, oder den in den vier Himmelsrichtungen
wohnenden Safighaschaaren gehorige Habe genommen, geraubt,
gestohlen [III. 5b] und nach eigenem Gutdiinken verwendet haben
sollte; wenn ich nicht den heiligen Dharma-Befehlen des Gottes
der Gotter Buddha gemiss mich gefiihrt und gehandelt haben
sollte; wenn ich ebenso mich nicht nach den Vorschriften und
Vorbildern, die unsere Lehrer und die Hohergestellten uns ge-
zeigt und gelehrt haben, gerichtet haben sollte; wenn ich ferner
diejenigen gesehen habe, welche nach den richtigen geziemenden
Siitra der Buddha, der Pratyekabuddha und der Arhat, dieser
drei verschiedenen seligen Wesen, handelten, sie gescholten, an-
gefahren, an sie mich angehikelt, sie verachtet und ihre Sinne
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und ihre Korper gekrinkt, beschuldigt, erregt und gequilt haben
sollte; wenn ich (Leute) gesehen habe, die besser sind als ich
und sie (deshalb) beneidet haben sollte; wenn ich aber (Leute)
gesehen habe, die schlechter sind als ich, sie verachtet und mich
iiber sie erhoben haben sollte; wenn ich bei den Gesetzes-Almosen
und bei den Habe-Almosen aus Gier gekargt haben sollte; wenn
ich in Unwissenheit verfallen meinen Sinn durch verkehrte An-
schauungen verdorben und ohne mich in das Gesetz zu vertiefen
und es zu iiben nur die Ubelthaten vermehrt und vergrossert
haben sollte; wenn ich an die unendliche Giite der Buddha einen
Maassstab angelegt haben [III. 6 a] und sie getadelt und geleugnet
haben sollte; wenn ich gesagt haben sollte, dass der Dharma kein
Dharma ist, dass aber das was kein Dharma ist ein Dharma ge-
nannt und es gerithmt haben sollte, so mogen jetzt am heutigen
Tage die in den zehn Himmelsrichtungen befindlichen mit weisem
Wissen begabten Buddha in ihrem wahrhaft reinen geliuterten
Wissen, mit ihren wahrhaft leuchtenden glinzenden Augen, mit
ihrem wahrhaften Bezeugen und Verstehen, durch ihr wahrhaftes
in Harmonie Ausgeglichen-Sein solche in verschiedener Weise
von mir begangenen Siinden und Verbrechen alles dies in gleicher
Weise zu wissen geruhen! Sie mogen dies in gleicher Weise zu
sehen geruhen!

Ich, und (mit mir zugleich) die in gldubigen Sinne Dahinge-
gangenen, meine Mutter und mein Vater Idaga Tojyn und Sundari
Tari tiarim askan-1'schetschek-Térim und alle zu der Gesetzes-Sippe
gehorigen Lebewesen, bereue in Gegenwart aller Buddha, sie
von Anfang meines Lebens an als Hiilfe und Beistand nehmend,
alle diese von mir begangenen schweren Ubelthaten, alle ohne
jede Ausnahme, bekenne sie, bin iiber sie betriibt [III. 6 b] und
nehme sie mir zu Herzen. Ich verberge sie nicht, verheimliche
sie nicht, verhiille sie nicht und verstecke sie nicht. Die von mir
nicht begangenen Ubelthaten werde ich auch fiirder nicht be-
gehen. Alle von mir begangenen Ubelthaten bereue ich, bekenne
ich und spreche ich in der Bussformel ganz aus. Alle von mir be-
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gangenen schweren Ubelthaten, die mich zu den drei bosen Wegen
treiben d. h. zur Holle, zu den Preta und zur Thierexistenz und
in das Land der Asuri und die mich zu den ibrigen acht ungeho-
rigen Ortern fihren, sie Alle ohne Rest mogen insgesammt rein
werden und schwinden und in der Bussformel eingeschlossen sein.
In kiinftigen Zeiten mochte ich dahin gelangen den bisen Lohn
und die Vergeltung zu vernichten.

Wie in fritheren Zeiten alle grossen Bodhisattva nach dem
Buddhagliicke gestrebt haben und wie sie bekannt und bereut
haben und wie sie (Alles) in die Bussformel (ksanti tscham-kui) ein-
geschlossen haben und wie ihre Siinden, Vergehen und Ubelthaten
rein geworden und geschwunden und daksina ksanti (?) geworden
sind, so mochten auch meine Siinden und Vergehen [III. 7 a] und
schweren Ubelthaten ganz wie die ihrigen rein werden und schwin-
den und daksina ksanti (?) werden. Die von mir vollfiihrten Ubel-
thaten mogen gereinigt werden und schwinden! Die von mir nicht
begangenen Ubelthaten will-ich auch fiirder nicht begehen.

Ebenso wie alle hohen Bodhisattva der zukiinftigen Zeiten,
indem sie das Buddhagliick erstrcben, ihre Siinden, Vergehen und
schweren Ubelthaten bereut haben und die Bussformel ausge-
sprochen haben werden und (ihre Siinden) rein geworden und
geschwunden sein werden, so mogen auch meine Siinden Vergehen
und schweren Ubelthaten wie die ihrigen rein werden, schwinden
und Daksina ksanti (?) sein! Die von mir begangenen Ubelthaten
mogen rein werden und schwinden, die aber nicht begangenen
Ubelthaten werde ich auch fiirder nicht begehen. Wie alle in der
gegenwiirtigen Zeit in den Welten der zehn Himmelsrichtungen
befindlichen hohen Bodhisattva, dic zum Buddhagliicke streben,
ihre Siinden, Vergehen und schweren Ubelthaten [III. 7b] bereuen,
bedauern, bekennen und in der Bussformel (ksanti tscham-kui)
aussprechen und sie (dadurch) reinigen und beseitigen, so mogen
auch meine Siinden, Vergehen und schweren Ubelthaten wic die
ihrigen rein werden, schwinden und daksina ksanti sein. Die von
mir begangenen Ubelthaten mogen rein werden und schwinden!
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Die von mir nicht begangenen schweren Ubelthaten, werde ich
auch fiirder nicht begehen. So spreche er!

Wenn man mit solchen Worten bereuend, bedauernd und ein
inneres Verstindniss habend ksanti tscham-kui [die Bussformel]
ausspricht, so werden die Siinden, Vergehen und schweren Ubel-
thaten rein werden und schwinden.

O Kaugika! Wenn irgend welche Lebewesen aus irgend einer
Ursache Siinden und schwere Ubelthaten begehen, so diirfen sie
diese ihre Ubelthaten auch nicht kurze Zeit verbergen und ver-
heimlichen. Was ist da noch viel zu fragen! Wenn sie, sie einen
Tag, eine Nacht oder viele und lange Zeit [II1. 8 a] verbergen und
verheimlichen und dann zu einer Zeit sich von jenen schweren
Ubelthaten zu reinigen wiinschen, sich dieser von ihnen began-
genen Thaten sehr schimen und sich sehr fiirchten, dass in der
Folge ihnen eine bose Vergeltung zu Theil werde, so miissen diese
Lebewesen sich beeilen, ebenso wie man sich beeilt, wenn der
Kopf Feuer gefangen hat, das sich iiber den Rock verbreitende
brennende Feuer zu 16schen, diese Siinden,Vergehen und schweren
Ubelthaten offen zu bereuen, zu bekennen und Busse zu thun.
Dann werden die Siinden, Vergehen und schweren Ubelthaten
rein werden und schwinden,

Ferner wenn irgend welche Lebewesen von Existenz zu Exis-
tenz in einem wohlhabenden vermégenden Hause wiedergeboren
zu werden wiinschen, oder auch wenn sie gedenken, nachdem
sie zuerst von Neuem den Sinn zum Buddhagliicke erhoben
haben, sich in der Mahayana Lebre zu vertiefen und zu iiben,
so miissen jene Lebewesen mit reinen geliuterten Worten der
Reue, des Flehens und der Busse [III. 8b] den Schmutz und
die Flecken ihrer cigenen schweren Ubelthaten abwaschen und
reinigen. Oder auch wenn sie wiinschen in einem uniibertrefflich
guten Geschlechte, in einem Brahmanen-Geschlechte oder einem
Fiirsten-Geschlechte wiedergeboren zu werden und sogar ein
durch die sieben Kleinode vollkommener Cakravarti Chan zu
werden, so miissen sie auch mit den reinen gelduterten Worten



— 73 —

der Reue, des Flehens und der Busse den Schmutz und die
Flecken der schweren Ubelthaten vollstindig abwaschen und rei-
nigen. Oder auch wenn sie in dem Caturmaharajakayika-Gotter-
lande oder in dem Trayastrim¢a-Gotterlande, in dem Yama-Got-
terlande, in dem Tusita-Gotterlande, in dem Nirmanarati Gotter-
lande, in dem Paranirmitavagavarti Gotterlande wiedergeboren
zu werden wiinschen, so miissen sie auch mit reinen geliuterten
Worten der Reue, des Flehens und der Busse den Schmutz und
die Flecken der bosen Ubelthaten abwaschen und reinigen. Oder
wenn sie in dem Gotterlande der Brahmakayika genannten Brah-
masafigha in dem Gotterlande, wo die Brahmapurohita genannte
Buiruke der Brahma sich befinden, [III. 9 a] in dem Gétterlande,
dem Aufenthaltsorte des Mahabrahma, des grossen Brahma, in dem
Parittabha genannten, dem wenig leuchtenden Géotterlande, in dem
Apramanabha genannten, dem unermesslich leuchtenden Gotter-
lande, in dem Abhasvara genannten, dem reinen leuchtenden stimm-
begabten Gotterlande, in dem Parittagubha genannten, dem wenig
reinen Gotterlande, in dem Apramanagubha genannten, dem uner-
messlich reinem Gdotterlande, in dem Cubhakrtsna genannten, dem
ganz reinen Gotterlande, in dem Anabhraka genannten, dem wol-
kenlosen Gotterlande, in dem Punyaprasava genannten dem Heil
entsprossenen Gotterlande, in dem Brhatphala genannten, dem rei-
chen Vortheil gebenden Gotterlande, in dem Avrha genannten, dem
unzerstorbaren Gotterlande, in dem Atapa genannten, dem nicht-
abnehmenden Gotterlande, in dem Sudr¢a genannten, dem schon
schauenden Gotterlande, in dem Sudargana genannten, dem schon
erscheinendem Gotterlande, in dem Akanistha genannten, dem
farbenschwindendem Gotterlande wiedergeboren zu werden wiin-
schen, miissen sie auch [III. 9 b] mit reinen gelduterten Worten
der Reue, des Flehens und der Busse den Schmutz und die Flecken
aller Ubelthaten abwaschen und reinigen. Oder wenn sie das
Glick eine Srotaapanna, eines Sakrdagamin, eines Anagamin, eines
Arhat, eines Pratyekabuddha zu finden wiinschen (oder) die iib-
rigen verginglichen Orter erreichend zu vollkomenem weisen
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Wissen, zu reinem gelduterten unaussprechbaren und undenk-
baren weisen Wissen, zu erleuchtetem weisen Wissen zu gelangen
wiinschen, dann niiissen sie auch mit reinen geliuterten Worten
der Reue, des Flehens und der Busse den Schmutz und die Flecken
der schlechten, bosen Thaten abwaschen und reinigen.

Fragt man: weshalb? O Kaugika! alle Dharma [Objekte] ent-
stehen aus Ursachen, und aus Ursachen vergehen sie auch. Deshalb
sage ich, dass verschicdene Merkmale [III. 10 a] der in Wahrheit
Gekommenen sich erhalten und verschiedene Merkmale erloschen.

Fragt man weshalb? (So ist dies,) weil diese Merkmale ver-
schiedenartig sind. O Kaugika! Wenn die der Vergangenheit an-
gehdrenden Dharma [Objekte] durch die Kraft ihrer Ursachen
schwinden und erloschen, wenn der Schmutz und die Flecken der
bosen Thaten durchaus nicht mehr wirken, so konnen die entste-
henden Dharma [Objekte] in dieser gegenwiirtigen Zeit durch ihr
Entstehen nicht entstehen. Da sie in der gegenwirtigen Zeit
nicht entstehen konnen, kann auch das Bedriingen, welches die
Vergeltung in der zukiinftigen Zeit giebt, firder nicht be-
stehen. Fragt man weshalb kann es nicht bestehen? Weil die
Grundlage aller in Erscheinung tretenden Dharma [Objekte]
Leerheit ist.

Wenn der in Wahrheit Gekommene sich an das Nicht-Ich an
das ohne Menschen- und Lebewesen- und ohne Schopfer-Sein und
an die Grundlage der Dharma [Objekte |, die eine barmherzige
Merkmal-Grundlage haben, hilt, weil er ohne Entstehen und ohne
Erloschen ist, ferner weil die entstehenden Dharma [Objekte] auf
der Leerheit beruhen, deshalb konnen sie nach dem Waschen und
dem sich Reinigen durch das reinste geliutertc Wasser der Reue,
des Flehens und der Busse [III. 10b] in den zukiinftigen Zeiten
nicht fiirder Etwas in Bewegung setzen und hervorbringen.

Ferner auch, o Kaucika, werden alle Dharma auf den Grund-
Dharma sich stiitzende genannt. Dieser eine Lebewesens-Stiitze
seiende Grunddharma wird aber unaussprechbar genannt. Fragt
man: weshalb wird er unaussprechbar genannt? Er wird so ge-
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nannt, weil er von allen Merkmalen sich in jeder Weise entfernt
hat [wortl. weil er vorbeigegangen, hindurchgegangen und fort-
gegangen ist].

O Kaugika! wenn irgend welche Sohne der Trefflichen und
Tochter der Trefflichen in diese so tiefen Deutungen habende
Tschin-su genannte wahrhafte Dharma-Grundlage eindringen, den
durch tiefe Verehrung ganz geliuterten gliubigen Sinn erheben,
die Grundlage des Dharma verstehen und Bussc thun, um die
falschen irrthiimlichen Gedanken zu vernichten, wenn sie solche
Siinden, Vergehen und schwere Ubelthaten, die nicht erléschen
und rein werden konnen, in solcher Weise bekennen und Busse
thun, so wird dies das Durchfiihren des einc reale Grundlage ha-
benden Dharma mit Hiilfe eines keine reale Grundlage habenden
Dharma’s genannt. Deshalb befehle ich, an diese Deutung sich
zu halten, auf diesen grossen Vortheil zu achten, und durch Reue,
Flehen und Busse [II[. 11a] den Schmutz und die Flecken der
schweren Ubelthaten auszuloschen und rein zu werden.

Wenn nun ferner irgend welche Lebewesen fiir die vier ver-
schicdenen Dharma vollkommen (vorbereitet) sind, so konnen jene
Lebewesen den Schmutz und die Flecken der Ubelthaten und
Siinden génzlich reinigen. Fragt man: was sind das fir vier? So
ist dies s0: Erstens, wenn sie durch das Aufrichten des sich zum
Besseren wendenden Sinnes fiir das richtige Verstindniss voll-
kommen (vorbereitet) sind. Zweitens, wenn sie auf dem die Grund-
lage der tiefen Deutung habenden Dharma (stehend) nicht tadeln
und nicht listern. Drittens, wenn sie den ehrfurchtsvollen Sinn
erheben und sagen, dass durch die Bodhisattva der neuen Lehre
eine Basis des vollkommenen weisen Wissens vorhanden ist. Vier-
tens, wenn sie gegen alle Lebewesenkinder gute Gedanken hegen.
Dies werden die vier verschiedenen Dharma genannt, welche den
Schmutz und die Flecken der Ubelthaten ginzlich vernichten
und reinigen.

Darauf geruhte der Gott der Gotter Buddha um diese Deu-
tung zu erkliren zum zweiten Male in Cloka-Versen also zu
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sprechen: Wenn sie mit auf ein Ziel gerichtetem Sinne || die drei
{III. 11b] Kleinode beschirmen, || wenn sie auf dem tiefen Dharma
(stehend) nicht tadeln und nicht listern, | wenn sie den mit ganz
weisem Wissen begabten || ehrfurchtsvollen Sinn aufrichten, |
wenn sie gute Gedanken hegen, || so wird dadurch die Bedring-
niss der bosen Thaten rein. || Ferner auch, o Kaugika! || Vier-
fach verschieden ist || dies schwierige Schwinden und Vergehen
der bosen Thaten. | Fragt man: was sind das fiir vier? || so ist
das Erste, wenn sie in der Versammlung der Bodhisattva dusserst
schwere Ubelthaten begangen haben. | Das Zweite, wenn sie ge-
gen die Mahayana-Lehre die Zunge gewetzt und Listerungen
gesprochen haben. || Das Dritte, wenn sie die eigenen guten Wur-
zeln giinzlich abgerissen und abgeschnitten haben. | Das Vierte
wenn sie zu sehr mit ihren Sinnen an der Welt hiingen. || Dicse
vier verschiedenen Thaten || werden schwer zu beseitigende ge-
nannt. || Gegen diese vier schwer zu beseitigenden Ubelthaten ||
werden vier verschiedene das hochste Gute bildende Ubungen als
Heilmittel genannt. || Wenn man diese Ubungen iibt, || [III. 12 a]
50 schwinden diese Ubelthaten und wenden sich ab. || Fragt man:
was sind das fiir vier verschiedene das hochste Gute bildenden
Ubungen? || So ist es so: Erstens || den Buddha der zehn Him-
melsrichtungen || mit seinem Sinne und Verstande nahe stehend ||
die begangenen Ubelthaten nicht zu verheimlichen und zu verber-
gen, || sondern sich offen und ausfiihrlich auszusprechen. | Zwei-
tens ein Bittender zu sein, dass auch diese Buddha wegen der
Lebewesen aller fiinf Existenzen das Dharma zu verkiinden ge-
ruben mochten. Drittens das sich von Herzen Freuen iiber das
von allen Lebewesen ausgefihrte Gute. || Viertens alle von ihnen
selbst ausgefiihrten Heilsthaten | dem die uniibertreffliche wahr-
hafte Erleuchtung seienden Gliicke der Buddha zuzuwenden. ||
Dies sind die vier verschiedenen allerbesten Ubungen. || So ge-
rubte er zu sprechen.

Darauf richtete der Chan der Gotter, der Gott Indra, an den
Gott der Gotter Buddha folgende Bitte: O du Hochgepriesener!
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du Monch und Herr! Unter den in dieser Welt [III. 12 b] befind-
lichen Lebewesen giebt es solche Treffliche, die gemiss den Be-
fehlen der heiligen Tai-sing-Lehre wandeln, es giebt aber auch
solche Lebewesen, die nicht nach den Befehlen der heiligen Tai-
-sing-Lehre leben. Wie konnen nun die in zweierlei verschieden-
artigem Wandel wandelnden Sohne der Trefflichen und Tochter
der Trefflichen von Herzen iiber die von allen Lebewesen aus-
gefiihrten heilsamen Gutthaten sich freuen?

Da geruhte der Gott der Gotter Buddha also zu sprechen:
O Kaugika! Alle Lebewesen, sie mogen nach den Wandel der
Tai-sing-Lehre wandeln konnen oder sie mogen nicht nach der
heiligen Tai-sing Lehre wandeln konnen, also wenn sie dies auch
nicht konnen, mogen dennoch die Sohne und die Tochter der
Trefflichen bei Tage und bei Nacht zu den sechs Zeiten nach
einer Seite das Kleid auf ihrer rechten Schulter 6ffnen, das rechte
Knie beugen, ihre Handflichen zusammenlegen, und mit ihrem
ehrfurchtsvollen Sinne und mit auf ein Ziel gerichtetem Sinne
[III. 13 a] von Herzen iiber die in den Welten der zehn Him-
melsrichtungen von den Lebewesen ausgefiihrten heilsamen Gut-
thaten und ihre Bestrebungen sich freuen. Dann werden die S6hne
der Trefflichen und die Tochter der Trefflichen unmessbare und
unabwigbare heilsame Gutthaten sich aneignen. Dabei miissen
die Sohne der Trefflichen und die Tochter der Trefflichen folgen-
dermassen sprechen:

Wenn so viele in den Welten der zehn Himmelsrichtungen
befindlichen Lebewesenkinder jetzt in der gegenwirtigen Zeit
heilsame Gutthaten und gute Bestrebungen ausfihren, wie z. B.
das Almosen-Geben, das Geliibde-Halten, das im weisen Wissen
sich Uben und alle iibrigen, so freue ich mich jetzt von ganzem
Herzen iiber alle von jhnen ausgefiihrten heilsamen Gutthaten
und guten Bestrebungen, und ich will in der Kraft meiner durch
diese meine Ubungen erzeugten Gutthaten zu dem hohen Gewinne,
zu dem das hochste Gute und die Erleuchtung genannten Buddha-
gliicke [III. 13 b] gelangen. Ebenso wie ich mich iiber die in



— 78 —

der gegenwirtigen Zeit von allen Lebewesen ausgefiihrten heil-
samen Gutthaten und iiber ihre guten Bestrebungen freue,
ebenso freue ich mich von ganzem Herzen iiber das von allen
Lebewesen in der vergangenen Zeit zu Ende geftihrte Heil und
iiber alles Heil, welches die Lebewesen in der zukiinftigen Zeit
ausfilhren werden in gleicher Weise. Ferner zweitens, wie viele
und heilsame Gutthaten und gute Werke der in der gegenwiir-
tigen Zeit in den Welten der zehn Himmelsgegenden seienden
Bodhisattva vorhanden sind, wie das Erste, das Erheben des
Sinnes von Ncuem zum Gliicke der Buddha, das Ausfiihren der
grossen Heilsthaten, wihrend dem sie die hundert Kalpa durch-
leben, das Wohlgefallen finden an der entstehungslosen Dharma,
das Erreichen des unabdnderlichen Dharma, das sich Nieder-
lassen auf der zweiten Stufe und dergleichen mehr. [III. 14 a]
Jetzt freue ich mich iiber alle solche guten Thaten aller Bodhi-
sattva mit bis in das Knochenmark [von den Knochen beginnend]
ganz geliutertem Sinne, ehrfurchtsvoll und von ganzem Herzen.
‘Wie ich mich iiber die heilsamen Gutthaten und die guten
‘Werke, die die in der gegenwirtigen Zeit seienden Bodhisattva
ausfiihren, von ganzem Herzen freue, ebenso freue ich mich
iiber die zu Ende gefiihrten Heilsthaten der Bodhisattva der ver-
gangenen Zeit und iiber das Heil, welches die Bodhisattva der
zukiinftigen Zeit ausfithren werden, auch von ganzem Herzen,
lobe sie und segne sie. Ferner auch drittens, so viele in der
gegenwirtigen Zeit in der Welt der zehn Himmelsrichtungen
wahrhaft erleuchtete heilige Buddha existieren, welche alle ge-
ruht haben die unibertreffliche, beste und wahrhafte Erleuch-
tung, das Glick der Buddha zu finden, [III. 14 b] wegen aller
sich an sie anschliessenden Lebewesenkinder das Rad des un-
Uibertrefflichen Gesetzes zu drehen, ungehindert die Gesetzcs-
Almosen zu verleihen, das Gesetzes-Muschelhorn zu blasen, die
Gesetzes-Fahne aufzupflanzen, den Gesetzes-Regen herabfliessen
zu lassen, die Lebewesenkinder der fiinf Existenzen zur Errei-
chung des Gesetzes zu fihren, ihre geliuterten gliubigen Herzen



—_ 79 —

zu erheben, mit nicht abnehmender und nicht endender feiner
Freude sic zu sittigen und die guten Grundlagen und Waurzeln
der Bodhisattva, der Pratyekabuddha und der Arhat zur Voll-
kommenheit zu bringen. So viele dieser heiligen Werke sind,
ither alle diese so heiligen Werke aller Buddha freue ich mich
mit ganz geliutertem glinbigen Sinne von ganzem Herzen, preise
sie und segne sie.

Ebenso wie ich mich iiber die heiligen Werke aller in der
gegenwirtigen Zeit existierenden Buddha der zehn Himmelsrich-
tungen freue, freue ich mich auch iiber die heiligen Werke, die
die in der vergangenen Zeit gewesenen Buddha der zehn Him-
melsrichtungen [III. 15 a] vollendet haben, und freue mich auch
von Herzen iber Alles, (was) die Buddha der zehn Himmels-
richtungen, die in der zukiinftigen Zeit sein werden, (ausfiihren
werden), preise alles dics und segne es. Diese Worte miissen sic
sprechen und sich von Herzen freuen. Dann werden die Sohne
der Trefflichen und die Tochter der Trefflichen eine Husserst
grosse Heilssammlung und die Gesammtheit des Heiles, Alles in
vollkommener Weise erworben haben.

Fragt man: weshalb? O Kaugika! Wie viele der, der Zahl
nach den Sand(kérnern) des Ganges gleich, drei tausend, grosse
tausend Welten es giebt, wenn alle in diesen Welten befind-
lichen Lebewesen das Arhat-Gliick gefunden und den nicht flie-
ssenden guten Dharma erreicht haben sollten; wenn dann ferner
irgend welche von den Sohnen der Trefflichen und von den Téchtern
der Trefflichen diesem so zahlreichen reinen klaren Arhat-Saiigha
[IIL. 15 b] wiihrend einer Existenz Kleidung zum anziehen, Speise
und Trank zum essen und trinken, Bettzeug zum ausbreiten, Ar-
zeneien gegen Krankheiten, diese vier Dsunge (als Opfer) bel
der Anbetung darbringen sollten, so wiirden die durch das Anbeten
dieser so wahrhaftigen Buddhasangha erlangten grossen heilsa-
men Gutthaten, wenn man sie mit den durch das herzlich sich
Freuen erlangten Gutthaten vergleicht und sich vorstellt, nicht
den tausendsten Theil des Letzteren ausmachen.
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Fragt man weshalb? Was die durch die Anbetung erlangten
heilsamen Gutthaten betrifft, so werden sie zihlbar, messbar, eine
Frist habend genannt. Weil eben in ihnen nicht alle Heilsthaten
enthalten sind, werden sie so genannt. Was die durch das sich
herzlich Freuen erlangten Gutthaten betrifft, so werden sie zahl-
los, unmessbar und fristlos genannt, weil eben in ihnen alles Heil
der drei Zeiten, der Vergangenheit, der Zukunft und der Gegen-
wart enthalten ist. Daher ist es so, deshalb [III. 16 a] werden
sie so genannt. Welches Lebewesen deshalb die unmessbaren un-
abwegbaren das hochste Gut bildenden heilsamen Gutthaten zu
erlangen wiinscht, dieses Lebewesen muss in der guten Ubung
des sich von Herzen Freuens unaufhorlich immer und bestéindig
sich tiben. So miissen ferner auch die langrockigen Lebewesen,
die in einem weiblichen Korper sich befinden, wenn sie einen
miénnlichen Kérper zu erlangen wiinschen, sich ebenfalls in der
guten Ubung des sich Freuens itben, dann wird unverziiglich
dieser Wunsch befriedigt werden und sie werden unbedingt einen
méiinnlichen Koérper finden. So geruhte er zu sprechen.

Als der Chan der Gotter der Gott Indra diesen Dharma-Be-
fehl des vollkommen weisen Gottes der Gotter Buddha vernom-
men hatte, sprach er abermals so zum Gotte der Gotter Buddha:
Ich habe, o Hochgepriesener und Herr, ganz verstanden, was die
heilsame Gutthat des sich herzlich Freuens fir grosses verschie-
denes Gute [III. 16 b] erzeugt. Jetzt habe ich noch einen Wunsch,
dass der Herr geruhen michte, alle das grosse verschiedene Gute
der heilsamen Gutthat zu verkiinden, die der als Bittender Auf-
tretende (findet), damit die spiteren Lebewesen es verstehen und
wissen mochten, und damit sie den Wunsch erheben méchten,
dass die Bodhisattva der zukiinftigen Zeit auch fiirder des Ge-
setzesrad drehen mochten, und die jetzt in der gegenwirtigen
Zeit seienden Buddha in ihrem Sinne veranlassen mdchten, auch
fiirder das Gesetzesrad zu drehen. O Herr!

Da geruhte der mit vollkommenem weisen Wissen begabte
Gott der Gotter Buddha zu dem Gotte Indra so zu sprechen:
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Wenn es so ist, o du Konig der Gotter! so hore du anfmerksam
zu! ich will es dir verkiinden. O Kaucika! Wenn irgend welche
Sohne der Trefflichen und Tochter der Trefflichen die unitbertref-
fliche gute, wahrhafte Erleuchtung, das Buddhagliick, zu finden
wiinschen, so miissen sie gemiss den Vorschriften der heiligen
Tai-sing Lehre wandeln und bei Tage und bei Nacht zu den sechs
Zciten [IIL. 17 a] nach den fritheren Regeln mit geliutertem gliu-
bigem Sinne und zielbewusstem Geiste so sprechen: Wir glauben
unser Leben lang an alle Buddha der zehn Himmelsrichtungen,
Wie viele mit weisem Wissen begabte Buddha es giebt, die die un-
iibertreffliche hochst gute wahrhafte Erleuchtung, das Buddhagliick
zu finden und, bevor sie in das Nirvapa eingegangen sind, das
Gesetzesrad zu drchen und dann erst in das Nirvana einzutreten
geruht haben, so stehen wir hier als Bittende fiir jenes Gliick
aller dieser Buddha mit unsercm bis auf den Mark der Knochen
ganz gelduterten Sinne, mit unseren Scheiteln die Erde beriih-
rend und uns tief verbeugend da. Mogen alle jene mit weisem
Wissen begabten Buddha ihren barmherzigen Sinn zu erheben
und das grosse Gesetzesrad zu drehen geruhen! Mogen sie ge-
ruhen den grossen Gesetzes-Regen herabfliessen zu lassen! mogen
sie geruhen die grosse [III. 17b] Gesetzesfackel anzuziinden!
mogen sie geruhen den Weg, der das wahre Gute zur Grund-
lage hat, zu erhellen und zu erleuchten! Ohne je in das Nir-
vapa einzutreten, mogen sie fir immer und ewig in der Welt
zu verbleiben geruhen, alle Lebewesenkinder von allen Leiden
zu befreien und zu erlésen geruhen, und dadurch nicht abneh-
mende, nicht endigende feine Freuden zu bereiten geruhen! Wie
viele durch dieses unser Bittsteller-Sein heilsame Gutthaten ent-
standen sind, alle diese heilsamen Gutthaten wenden wir zum
Erreichen der uniibertroffenen guten wahrhaften Erleuchtung,
des Buddhagliickes an. Wie viele heilsame Gutthaten des Bitt-
steller-Seins die Bodhisattva der drei Zeiten, der Vergangenheit,
der Zukunft und der Gegenwart zum Erreichen der uniibertref-

flichen hochst guten wahrhalten Erleuchtung, des Buddhagliickes,
6
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verwendet haben, [III. 18 a] verwenden und verwenden werden;
ebenso werden auch wir die heilsamen Gutthaten durch das Bitt-
steller-Sein zum Erreichen der uniibertrefflichen hochst guten
wahrhaften Erleuchtung, des Buddhagliickes ganz verwenden. So
miissen sie sprechen. Dies wird die gute Ubung des Bittens, dass
sie das Gesetzesrad drehen, genannt.

O Kaugika! Wenn irgend ein Mensch die die drei tausend
grossen tansend Welten fiillenden sieben Kleinode opfert und in
tiefer Verehrung den in Wahrheit Gekommenen Anbetung aus-
fihrt, ein zweiter Mensch aber als Bittsteller fiir das Drehen des
Gesetzesrades seitens der in Wahrheit Gekommencn gegeniiber
auftritt, so wird das Heil des Letzteren, das Heil des Ersteren
d. h. dessen, der die die Welt fiillenden sieben Kleinode als
Almosen gespendet hat, weit iibertreffen. Fragt man: weshalb?
Was des Ersteren Heil betrifft, so ist es ein Habe-Almosen zu
nennen, was das Heil des Letzteren betrifft, so ist es ein Ge-
setzes-Almosen zu nennen.

O Kaugika! Das Heil, welches man durch das Opfern der
dic dreitausend grossen tausend Welten fiillenden sieben Kleinode
erlangt, moge bei Seite bleiben! (Denn) wenn ein Mensch selbst
[[IL. 18 b] dic den Sand (-kornern) des Flusses Ganges an Zahl
gleichkommenden drei tausend grossen tausend Welten anfiillen-
den sieben Kleinoden opfernd alle Buddha mit tiefer Verehrung
anbetet, ein zweiter Mensch aber nur einen Buddha bittet das
Gesetzesrad zu drehen, so iibertrifft das Heil des Letzteren das
Heil des Ersteren. Fragt man: Weshalb iibertrifft es? Das Letz-
tere ist ein Gesetzes-Almosen zu nennen, das Erstere aber ein
Habe-Almosen. Man sagt, es giebt fiinf verschiedene gute Vor-
theile der Gesetzes-Almosen. Fragt man: Welches sind diese fiinf?
So ist es so: Erstens, was das Gesetzes-Almosen betrifft, so ist zu
sagen, dass es sich selbst und Anderen Vortheil bringt, das Habe-
Almosen thut dies aber keinesfalls, Zweitens, was das Gesetzes-
Almosen betrifft, so ist zu sagen, dass es die Lebewesen aus den
drei verschiedenen Arten von Welten ausscheiden kann, das Habe-
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Almosen scheidet aber nicht (ein Lebewesen) aus der einen Welt
der Begierde aus. Drittens, was das Gesetzes-Almosen betrifft,
so ist zu sagen, dass es den eine Gesetzes-Grundlage habenden
Korper reinigt, das Habe-Almosen lisst hingegen [III. 19 a] den
fleischlichen Korper zunehmen. Viertens ist zu sagen, dass die
Grundlage des Gesetzes-Almosen niemals abnimmt und nie zu
Ende geht. Die Grundlage des Habe-Almosens hingegen nimmt
in schneller Zeit ab, und geht schnell zu Ende. Fiinftens, was das
Gesetzes-Almosen betrifft, so ist zu sagen, dass es die Begierde,
{den Zorn und die Unwissenheit], alle drei, zerstort, das Habe-
Almosen aber schwiicht und entkriftigt nur die Leidenschaft der
Begierde.

Deshalb, o Kaugika, wird die durch das Bittsteller-Sein ent-
standene heilsame Gutthat unmessbar, unabwéigbar und unvorstell-
bar genannt. Wie ich nun wihrend des langen Weges durch dic
Asamkhya in dem Wandel der Bodhisattva wandelte, die zahlreiche
Reihe der Buddha gebeten habe das Gesetzesrad zu drehen, so hat
mich, nachdem ich durch die Kraft dieses Heiles das Buddha-
gliick gefunden hatte, auch Brahma, der Vater der drei tausend
grossen tausend Welten gebeten das Rad [II1.19b] des Gesetzes zu
drehen. Wie ich nun um allen Lebewesenkindern Ruhe und Freude
zu bereiten den fritheren Buddha gegeniiber als Bittsteller aufge-
treten bin, sie mochten nicht in das Nirvana einzugehen geruhen,
sondern die lange Ewigkeit in der Welt sich aufzuhalten ge-
ruhen, so konnte ich die (Gedéichtniss-) Wohnsitze, wo sich die
zehn Krifte und die vier verschiedenen Kenntnisse bestindig be-
finden, in dem Grosses denkenden Sinne, in dem grossen barm-
herzigen Sinne auch alle zahlreichen Dharma bezeugen. Wenn
ich nun auch eine Zeit lang in das Nirvana eingegangen war, so
ist doch meine gut genaunte Gesetzes-Gemeinde nicht erloschen
und hat nicht abgenommen und wird bis zur Surati[?]-Zeit in
der spiteren Welt verharrend bestehen.

Ferner, o Kaucika! Was meinen Gesetzes-Korper betrifft,

s0 wird er mit seinen reinen gelduterten unvergleichlichen ver-
6*



schiedenen herrlichen Schonheits-Merkmalen mit seinen unab-
messbaren und unabwigbarem guten Fihigkeiten undenkbar und
unaussprechbar genannt. Da alle Lebewesenkinder der fiinf Exi-
stenzen [III. 20 a] mit Hiilfe dieses meines Gesetzeskorpers zum
Guten und zur Freude gelangen und bis hundert tausend zehn-
tausend Kalpazeiten (ihn) verkiinden und (von ihm) reden, so wird
er unbeendbar genannt. In diesem meinem Gesetzeskérper sind
alle Dharma vollkommen enthalten, hingegen alle Dharma fiillen
meinen Gesetzeskorper nicht aus. Da er die ewige Freude ist, so
wird er ewig genannt. Die kritische Anschauung kann ihn sich
nicht vorstellen. Weil er in dem von Leidenschaften beherrsch-
ten Sinne erscheint, wird er zwischen den beiden vernichtet und
erlischt. Wenn er so beschaffen ist, so ist er ferner das Un-
tergehende, er zerbricht dic kritisierende Untergehens-Nichtseins-
Anschauung, bringt die verschiedenen nicht anders seienden An-
schauungen der Lebewesen zur Erscheinung und lost ihre ver-
schiedenen Anschauungen des wahrhaften Seins und die Fesseln
und Bande der Leidenschaften; (denn) es giebt keine solche Fes-
scln und Bande, die nicht gelost werden konnten. Er erhebt ihre
Kugalamila genannte gute Grundlage und Wurzel [III. 20b] denn
es giebt keine solche gute Grundlage und Wurzel, die nicht empor-
spriessen und griinen konnte. Sie nach oben bis zu Ende fithrend
bringt er die noch nicht zur Reife gelangten Wurzeln des Guten
ganz zur Reife. Wenn sie ganz gereift sind so befreit er sie und
erlost sie. Er ist geriduschlos und von allen Banden und Fesseln
(von aller Erregung?) weit entfernt. Da er so der Vollkommene
in der hellen gelassenen nicht in Erscheinung tretenden Macht-
entfaltung, der mit feinen Freuden Begabte, die drei Zeiten durch-
lebt hat, wird er, der die dreierlei Drei in Erscheinung bringende,
der Meditationsweg der Cravaka und Pratyekabuddha und aller
aus dem Zuwissenden hervorgegangenen, zerstreuten hohen Bo-
dhisattva, die unverhiillte einartige Grundlage aller mit weisem
Wissen begabten Buddha genannt. So bin ich denn um diesen
meinen so beschaffenen Gesetzes-Korper zu erlangen, ein Bittender



gewesen, dass die fritheren wie die Sandkorner zahllosen Buddha
das Gesetz verkiinden und das Gesetzesrad drehen méochten, und
habe durch die Kraft der dadurch gewonnenen heilsamen Gut-
thaten (das Buddhathum) bezeugt. Wenn nun irgend welche
Lebewesen [III. 21a] die uniibertreffliche hiochst gute wahr-
hafte Erleuchtung, das Buddhagliick'erwiinschen, so miissen sie
sich iiben je einen Qloka, je cinen Vers des Satra zu verkiinden
oder verkiinden zu, lassen. Die dadurch gewonnene heilsame Gut-
that, dass sie je einen Cloka oder je einen Vers des Siutra ver-
kiindet haben, kann durchaus nicht durch Messen und Abwigen
bestimmt werden. Was ist da noch viel zu fragen? Wer wird im
Stande sein die Zahl der dadurch gewonnenen Gutthaten zu ziihlen
und zu messen, dass man als Bittender aufgetreten ist, dass die
Buddha das Gesetz verkiinden, das Gesetzesrad drehen und ohne
in das Nirvapa einzugehen in der Welt verbleiben mochten.

Zu dieser Zeit sprach abermals der Chan der Gotter, der Gott
Indra zu dem Gotte der Gotter Buddha Folgendes: O du Hoch-
gepricsener, o Monch und Herr! Da es sich so verhilt, wenn nun
die Sohne der Trefflichen oder die Tochter der Trefflichen wegen
der uniibertrefflichen hochst guten wahrhaften Erleuchtung, des
Buddhagliickes, mit dreifach verschiedenen Sinne [III. 21 b}, sich
in den heilsamen Gutthaten anstrengen und die Kugalamula ge-
nannten Wurzeln des Guten pflanzen und beackern, wie miissen sie
durch die heilsamen Gutthaten und die Wurzeln des Guten fiir
das Buddhagliick wirken?

Da geruhte der mit vollkommenem weisen Wissen begabte
Gott der Gotter Buddha, zum Gotte Indra, so zu sprechen: O du
Konig der Gotter, o Kaugika. Wenn diese Lebewesen mit dem
Wunsche nach dem Buddhagliicke in die drei verschiedenen
Biicher sich vertiefend und sich (dabei) anstrengend heilsame Gut-
thaten bereiten, so miissen sie bei Tag und Nacht zu den sechs
Zeiten sich an die ausgefiihrten Gutthaten in ganz geldutertem
gliubigen Sinne haltend folgendermassen sprechen: Wic viele
meiner vom ersten Anfange an bis auf den heutigen Tag auf dem
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Acker der drei Kleinode ausgesieten und beackerten heilsamen
Gutthaten sind, wie z. B. die: einen Mund voll Speise gegeben
[III. 22 a] und einen Schluck Wasser dargereicht zu haben; die
in Zank und Streit gerathenen Lebewesen zur Ruhe und zum
Frieden gebracht zu haben; in der Buddbasaiigha drei Fremde
gewonnen zu haben; bereuend und bekennend die Bussformel ge-
sprochen zu haben; bittend und flehend ein Bittender gewesen zu
sein; bei vielen verschiedenen Gelegenheiten mich von Herzen ge-
freut zu haben; ferner besonders den erbdrmlichen in der Thier-
cxistenz Befindlichen Futter ausgestreut und Speise gegeben zu
haben und was noch fiir von mir bei anderen Umstinden aus-
gefilhrte Gutthaten sind; jetzt gebe ich sie in Gemeinschaft mit
allen Lebewesen mit unbeschrinkten nicht kargendem Sinne zum
Besten aller Lebewesen der fiinf Existenzen hin, auch alle uner-
messlichen unabwiigbaren unbegrenzten reinen gelduterten Gut-
thaten, die in der Wurzel enthalten sind, die zu meiner Erlo-
sung dienen, und (zuletzt) diejenigen, welche sich auf die von
dem mit weisem Wissen begabten Gott der Gotter Buddha als
in Betracht zu ziehen und zu wissen nothig (befundene) heilige
Tai-sing Lehre beziehen, [III. 22b 2] auch diese gebe ich alle zum
Besten der Lebewesenkinder der finf Existenzen hin. Wie viele
meiner heilsamen Gutthaten sind, die in dem Sinne, der nicht an
die Merkmale der Elenden und Hilflosen hiingt, in dem Sinne, der
nicht von den Merkmalen getrennt ist, entstanden sind, auch sie
Alle gebe ich ebenfalls zum Besten aller Lebewesenkinder der fiinf
Existenzen hin. In der Kraft dieser meiner, des Elenden und Hilf-
losen, heilsamen Gutthaten mogen alle Lebewesen der fiinf Exis-
tenzen fir den mit dem Cintamani-Edelstein geschmiickten Konig
vollkommen sein! Wenn sie ihre Handflichen ausgebreitet haben,
moge er (der Konig) Juwelen und Perlen herabregnen lassen und
die Wiinsche aller Lebewesen befriedigen. In den Freuden des
Reichthums, in der Thétigkeit des sich nicht verringernden weisen
Wissens, durch die Beredtsamkeit des unendlich guten Dharma
nicht eingeschrinkt, moge ich mit allen jenen Lebewesen zusam-



men [III. 23 a] schnell zu der uniibertrefflichen hochst guten
wahrhaften Erleuchtung, dem Buddhagliicke, und zu dem voll-
kommenen weisen Wissen gelangen. Mit Hiilfe eines solchen Heil-
crstrebens will ich jede cinzelne heilsame Gutthat zur Erreichung
des Buddhagliickes verwenden. Wie die Bodhisattva der vergan-
genen Zeit, in ihrem Wandel dahin wandelten und die von ihnen
ausgefihrten heilsamen Gutthaten fiir das Buddhagliick und das
vollkommene weise Wissen verwendet haben, und die Bodhisattva
der jetzt gegenwiirtigen Zeit und der zukiinftigen Zeit auch die
von ihnen ausgefiihrten heilsamen Gutthaten fiir das Buddhagliick
und das vollkommene weise Wissen verwenden und verwenden
werden, so will auch ich zugleich mit den Lebewesen-Sippen, die
so zahlreich sind wie die kreisenden Staubatome, alle von mir
ausgefiihrten heilsamen Gutthaten fiir die uniibertreffliche hochst
gute wahrhafte Erleuchtung, das Buddhagliick, und fiir das voll-
kommene weisc Wissen verwenden, Durch die Kraft dieser meiner
heilsamen Gutthat moéchte ich zusammen [III. 23 b] mit allen
Lebewesen der fiinf Existenzen schnell dic wahrhafte Erleuch-
tung, das Buddhagliick erreichen. Wie unser Lehrer und Vater
unser Schitzer und Helfer, der mit hohem barmherzigem Sinne
und vollkommenen weisem Wissen begabte Gott der Gotter Buddha
im Staate Magadha am Ufer des Flusses Nairanjana am Fusse des
Bodhibaumes auf dem Vajra-geschmiickten Vajrasana-Throne in
tiefer Beschaulichkeit zu ‘sitzen geruht hat, in der undenkbaren
und unaussprechbaren unbehinderten reinen gelduterten nicht ab-
nehmenden Schatzkammer des Dharma sich niederlassend, auf die
Fahigkeiten der Dharani und die Ciramgamabodhi (?) genannte
tiefe Samadhi Dhyana gestiitzt, den Schrecken erregenden Chan
des Schamnu mit seinen unmessbar zahllosen Heerschaaren alle be-
siegt und iiberwunden hat und die erkenntnisswiirdigen und wis-
senswiirdigen Dharma, so viele ihrer sind, in einem Zeitabschnitte
[auf einmal] verstehend das Gliick eines uniibertrefflichen hochst
guten Buddha zu finden [III. 24 a] geruht hat, und das unver-
nichtbare ewige Gesetz und den unvernichtbaren ewigen Nutzen
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auf einmal zu bezeugen geruht hat; so wollen auch wir die hiilf-
losen ich, mein Vater Idaka Tojyn, meine Mutter Sundarl Askan-
Tschetschek-Té4rim und alle ihnen anhingenden Lebewesen zu-
gleich mit allen Lebewesenkindern der fiinf Existenzen, die hochst
gute wahrhafte Erleuchtung verstehen und das Gliick des un-
tibertrefflichen hochst guten Buddha finden. Wie der Amitayus
genannte Gott Buddha, der Vijayaprabha genannte Gott Buddha,
der Kalyanaprabha (?) genannte Gott Buddha, der Punyaprabha
genannte Gott Buddha, der Aksobhya genannte Gott Buddha, der
Simhaprabhasa genannte Gott Buddha, der Tasa brasi (Daga-
bhumi¢a?) genannte Gott Buddha, der Ratnakara genannte Gott
Buddbha, der Prabhamkara genannte Gott Buddha, der Puramprabha
genannte Gott Buddha, der Samantaprabha genannte Gott Buddha,
der Svastika genannte Gott Buddha, der Kalyanagri genannte Gott
Buddha [IIL. 24 b], der Alamkarakalpani genannte Gott Buddha,
der Dharmottara (?) genannte Gott Buddha, der Dharmadhipati (?)
genannte Gott Buddha, der Suprabha genannte Gott Buddha, der
Rajabrahma genannte Gott Buddha, der Uttaraniti genannte
Gott Buddha urd die cbenso frither dahingegangenen Monche
und mit weisem Wissen begabten Buddha, wic die in der ver-
gangenen, zukiinftigen und gegenwirtigen Zeit, in diesen drei
Zeiten, die fir andere sichtbaren Heilskérper und die Erschei-
nungskorper, nachdem sie die uniibertreffliche hochst gute wahr-
hafte Erleuchtung, das Buddhagliick gefunden hatten, zu zeigen
geruht haben und das Gesetzesrad drehend unmessbar zahllose
Lebewesen zu retten und zu erlosen gerubht haben, geruhen
und geruhen werden; — so mochte auch ich mit dem Wunsche
erlost zu werden, o Herr, zusammen mit allen Lebewesenkindern
alle solche unvorstellbaren haochst guten unvergleichlichen Gut-
thaten ohne Ausnahme vollstindig ausfilhren konnen! [III. 25a]
So muss man die ausgefiihrten heilsamen Gutthaten wirken lassen
und beten. Dies werden, o Kaugika, die vier guten Hauptiibungeu
zur Vernichtung der schwer weichenden Siinden und Ubelthaten
genannt,
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Deshalb, o du Kénig der Gotter, wenn irgend welche Sohne
der Trefflichen und Tochter der Trefflichen, gelduterte glaubige
Sinne habende Lebewesen das in dem, «der im goldfarbenen Glanze
funkelnde iiber Alles erhabene Siitra-Konig» genannten Biicher-
Edelstein befindliche «die Vernichtung der Beschrinkung der
Thaten» betitelte Kapitel erlernen, lesen, recitieren ohne es zu
vergessen, dariiber nachdenken und es Anderen ausfiihrlich ver-
kiinden, so werden solche Sohne der Trefflichen und Tochter der
Trefflichen, die mit geldutertem und gliubigen Sinne begabten
Lebewesen, eine unabmessbare und eine unabwigbare Heils-An-
sammlung zusammenbringen konnen.

Fragt man: weshalb? So ist dies so [III. 25b]. Wenn alle in den
drei tausend grossen tausend Welten befindlichen Lebewesen zu
einer Zeit einen Menschenkorper gefunden haben, (dann) das Gliick
eines Pratyekabuddha gefunden haben, und wenn dann ferner ein
Mensch den Pratyekabuddha und Dindaren, die ein solches neue
Gliick gefunden haben, wibrend einer Existenz die vier verschie-
denen Anbetungen in tiefer Ehrfurcht darbietet, fir jeden ein-
zelnen dieser Pratyekabuddha einen ganzen Sumecru-Berg von den
sieben Kleinoden aufhiuft und als Almosen opfert und nachdem
diese Pratyekabuddha in das Nirvana eingegangen sind, iiber ihren
Knochen - Reliquien zweimal zwanzig Yojana hohe wunderbar
schone Stipa herrichtet und ihre Reliquien dort niederlegt mit
vielfach verschiedenen Blumen, mit Wohlgeriichen und mit Edel-
steinen geschmiickte Fahnen, Netzen und Schirmen sie bestindig
verehrt und anbetet, o Kaugika, wie erscheint dies deinem Sinne?
{III. 26 a] werden die von diesem Menschen erlangten heilsamen
Gutthaten sehr zahlreich sein?

Da antwortete ihm der Gott Indra: «sie werden Husserst
zahlreich sein», — Wenn es so ist, o Kaugika (so hore:) Wenn
ein Mensch das in dem «der im goldfarbenen Glanze funkelnde,
itber Alles erhabenc Stutrakonig» genannten Biicher-Edelsteine be-
findliche «das Vernichten der Beschrinkung der Thaten» betitelte
Kapitel erlernt, behilt, liest, recitiert, und ohne es zu vergessen,



dariiber nachdenkt und es Anderen verkiindet, so werden im Ver-
gleich mit dieser heilsamen Gutthat die vorerwihnten heilsamen
Gutthaten nicht ihrem hundertsten Theile gleichkommen, ja nicht
in den hundert tausend zehntausendsten Koti-Theile derselben
ist die Vorstellung und der Vergleich eines Maasses vorhanden,
dass jenes erreichen und mit ihm verglichen werden konnte. Fragt
man: Weshalb lisst es sich nicht vergleichen? — Weil die Sohne
der Trefflichen und die Téchter der Trefflichen, diese mit geliu-
tertem gliubigem Sinne begabten Lebewesen in dem Wandel nach
der heiligen Tai-sing Lehre [III. 26 b] wandeln und dadurch, dass
sie Bittsteller sind, dass alle Buddha der zehn Himmelsrichtungen
das uniibertreffliche Gesetzesrad zu drehen geruhen, den Buddha
Lob, Preis und Segen darbringen und die Buddha sich freuen. Ich
sage euch, dass unter allen Almosen das Gesetzes-Almosen das
hochste Gute ist. Deshalb, o Kaugika, wisse! Die heilige Gutthat,
dass man den drei Kleinoden Verehrung und Anbetung darbringt,
erreicht nicht die heilsame Gutthat, die dadurch erlangt wird, dass
man durch den bis in das Knochenmark reichenden geliuterten
Glauben sein Leben dahingebend, die drei Kleinode zu Schutz
und Hiilfe nimmt, und die drei Freunde gewonnen hat. Die heil-
same Gutthat, dass man die drei Freunde gewonnen hat, erreicht
nicht die heilsame Gutthat, dass man die siindlosen, reinen Ge-
liibde hiilt. Die heilsame Gutthat, dass man die siindlosen reincn
Geltibde hilt, erreicht nicht die heilsame Gutthat, dass man
alle Lebewesen crmabnt den Sinn zu dem dreifachen Gliicke zu
erheben [III. 27 a]. Die heilsame Gutthat, dass man (die Lebe-
wesen) ermahnt, den Sinn zu dem dreifachen Gliicke zu erheben,
erreicht nicht die heilsame Gutthat, dass man den Lebewesen
der drei Zeiten keine Hindernisse bereitet zu dem Guten zu
gelangen. Die heilsame Gutthat, dass man die Lebewesen nicht
hindert zum Guten zu gelangen, erreicht nicht die hcilsame Gut-
that, dass man sie nicht hindert das dreifach verschiedene Gliick
zu finden. Die heilsame Gutthat, dass man sie nicht hindert das
dreifach verschiedene Gliick zu finden, erreicht nicht die Gut-
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that, dass man alle Lebewescnkinder lehrt, schnell aus den vier
bosen Wegen herauszukommen. Die heilsame Gutthat, dass man
sie lehrt aus den vier bosen Wegen herauszukommen, erreicht nicht
die heilsame Gutthat, dass man die Lebewesen anhilt, ihre bosen
Thaten zu bereuen und Busse zu thun. Die heilsame Gutthat,
dass man die Lebewesen anhilt, ihre bosen Thaten zu bereuen und
Busse zu thun, erreicht nicht die heilsame Gutthat, dass man die
gequilten und gemarterten Lebewesen [III. 27 b] zur Erlésung
und Errettung veranlasst. Die heilsame Gutthat, dass man die gc-
quéllten und gemarterten Lebewesen zur Erlosung und Errettung
veranlasst, erreicht nicht die heilsame Gutthat, dass man die im
Herzen gequélten und gemarterten, die in Furcht und Angst schwe-
benden elenden armen schutz- und hiilflosen Lebewesen erlost und
errettet. Die heilsame Gutthat, dass man die im Herzen ge-
quélten und gemarterten in Furcht und Angst schwebenden elenden
armen Lebewesen erlost und errettet, erreicht nicht die heilsame
Gutthat, dass man in Gegenwart aller Buddha der drei Zeiten sich
iiber das Gute der Lebewesen von Herzen freut, und mit Ver-
stindniss das Gliick der Buddha ersehnen lidsst. Die heilsame
Gutthat, dass man in Gegenwart aller Buddha der drei Zeiten
sich iiber das gute der Lebewesen von Herzen freut, und mit Ver-
stindniss das Buddhagliick ersehnen lisst, erreicht nicht die Gut-
that, dass man verhindert, dass die Lebewesen sich gegenseitig
beschimpfen, angreifen, beschimen und quélen [III. 28 a], sich
andere bose Thaten zufiigen, und in allen guten Regeln sich vor-
bereitend den Wunsch anregt, in allen Existenzen die drei Klein-
ode zu ehren und sich zu bemithen den zum Buddhagliicke
filhrenden Wandel durchzufiihren. Die heilsame Gutthat, dass
man alle diese verschiedenen guten Thaten durchzufiihren lehrt,
erreicht nicht die einzige Gutthat, dass man ein Bittsteller ist,
dass (die Buddha) das Gesetzesrad drehen mochten.

Deswegen, o Kaucika, wenn sie bitten, dass alle mit weisem
Wissen begabten Buddha der drei Zeiten das Gesetzesrad drehen
und die zehn Paramita zu erfiillen helfen, dass sie ferner bis zahl-
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lose Zeiten vergangen sind, ohne in das Nirvana einzugehen ewig
in der Welt verbleiben, die Grundlage des tiefen Gesetzes genau
und ausfiihrlich lehren, so ist diesc heilsame Gutthat [III. 28 b]
unvorstellbar und unvergleichbar. So geruhte er zu sprechen.

Da erhoben sich die zahlreichen Brahmagotter, der Chan der
Gotter, der Gott Indra, die Gottin des Flusses Ganges, die vier
Maharaja-Gotter und der ganze Safigha, Alle insgesammt von
den Plitzen, wo sie sassen, und das auf der rechten Schulter be-
findliche Kleid auf einer Seite offnend, das rechte Knie beugend,
ihre Handflichen zusammen legend, in tiefer Verchrung mit dem
Scheitel die Erde beriithrend und sich tief verneigend, richteten sie
an den Gott der Gotter Buddha folgende Worte: Du Hochgeprie-
sener, du Monch und Herr! Wir der ganze Gottersaiigha erkléiren
uns bereit, den «der im goldfarbenem Glanze funkelnde iiber alles
erhabene Sutrakonig» genannten Sitra-Edelstein von heute an zu
erlernen, ihn zu behalten, zu lesen, zu recitieren und ihn auch
Anderen zu verkiinden und seinen Befehlen gemiiss zu leben.
[IIL. 29 a] Wenn du fragst: weshalb? O du Hochgepriesener! Wir
die gesammte Gotterschaar haben den Wunsch nach der uniiber-
trefflichen hochst guten wahrhaften Erleuchtung, dem Buddha-
gliicke. Alle in dem Biicher-Edelstein enthaltenen Deutungen,
seine verschiedenen Dharma- Merkmale und seine auszuiibenden
Vorschriften sind sehr gut und passend um das Buddhagliick zu
finden, o Herr! Nachdem sie gesprochen hatten, streuten sie auf
dem Gipfel des Grdhrakiita-Berges verschiedene himmlische schine
Mandarika (mandarava), Mahamandarika und andere im Gotter-
lande wachsende Blumen iiber den Gott der Goétter Buddha aus.
Zu derselben Zeit geriethen die drei tausend grossen tausend Erd-
Wasser-Welten alle insgesammt in Bewegung und Schwanken;
es ertonten von selbst himmlische goldene Trommeln, es waren
die Tone von fiinf verschiedenen harmonischen feinen Spielen zu
hoéren und ein goldfarbiger Glanz zu schauen.

Darauf sprach der Chan der Gotter der Gott Indra zu dem
Gotte der Gotter Buddha [III. 29 b] folgendermassen: O du Hoch-
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gepriescner, o du Monch und Herr! Das Erscheinen eines gold-
farbigen Glanzes, das Vernommenwerden von fiinf verschiedenen
harmonischen Spielen, das von selbst entstandene Erténen der
gottlichen goldenen Trommeln, das sich Bewegen und Schwanken
der drei tausend grossen tausend Erd-Wasser-Welten sind ein
Vorzeichen und Merkmal der Kraft, Trefflichkeit und des Ver-
dienstes des in diesem Sutra-Edelstein befindlichen Kapitels, das
«die Vernichtung des Beschrinkens der Thaten» betitelt ist. So
sprach er.

Darauf geruhte der Gott der Gotter Buddha also zu sprechen:
So ist es, so ist es, o Kaugika, wie du gesprochen hast. Diese
so vielen beriihmten Verdienste zeigen alle, dass dieser Sutra-
Fdelstein Allen ein Schiitzer und Helfer ist, und dass er ver-
schiedenartigen Nutzen und Vortheil bereitet, indem er die
verschiedenartigen guten Grundlagen und Wurzeln der Bodhi-
sattva [III. 30a] vermehrt und vergrossert, und allen Schmutz
der Siinden und Ubelthaten der Lebewesen reinigt, so wird er
auch das Vorzeichen und das Merkmal ihrer Gluth und Flam-
men genannt,

Fragt man: weshalb? O Kaugika! Wie ich mich erinnere fand
vor langer langer Zeit vor unermesslich zahllosen hundert tau-
send Asamkhyakalpa Zeiten das erste Erscheinen des Raja-ratna-
prabhasa gcnannte Gottcs Buddha in dieser Erd-Wasser-Welt
statt. Der in Reinheit gekommene Monch und wahrhaft Erleuch-
tete geruhtc in dieser Welt achtzig Koti Kalpa-Zeiten sich auf-
zuhalten und den Lebewesen grossen Nutzen und Vortheil zu
bringen. Nachdem er in seinem ersten Sangha das Gesetz zu
verkiinden geruht hatte, fanden hundert tausend Koti Ayuta
zehntausend Lebewesen das Arhatgliick; nachdem sie all ihr Flie-
ssendes vernichtet und allen Schmutz und alle Leidenschaften
beseitigt hatten, erlangten sie unbeschrinkte Gewalt iiber das
dreifach verschiedene helle weise Wissen und iiber die sechs ver-
schiedenen [III. 30 b] Weisheits-Tugenden. Als er seinem zweiten
Safigha das Gesetz zu verkiinden geruht hatte, wurden zwanzig
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tausend Koti Ayuta zehntausend Lebewesen alle zum Guten voll-
kommen und fanden alle das Arhat-Gliick. Als er seinem dritten
Safigha das Gesetz verkiindet hatte, fanden neunzig tausend Koti
Ayuta zehntausend Menschen das Arhat-Glick. O du Konig der
Gotter! So war ich zu jenér Zeit bei dieser Gelegenheit ein Mid-
chen namens Ratnaprabba. Als er geruhte der dritten Safigha das
Gesetz zu verkiinden habe ich eben von jenem Raja-Ratnapra-
bhasa genannten Buddha den Sutra-Edelstein, der «der mit goldfar-
bigem Glanze funkelnde iiber Alles erhabene Sutra-konig» genannt
wird, gehort und darauf mit dem Wunsche nach der uniibertreff-
lichen hochst guten wahrhaften Erleuchtung, dem Buddhagliicke
erlernt, bchalten, gelesen und recitiert. Darauf geruhte zu jener
Zeit der Gott der Gotter Buddha, mir den Segen fiir das Buddha-
gliick zu ertheilen und so zu sprechen: [III. 31 a] Dieses Ratna-
prabha genannte Méidchen wird in den zukiinftigen Zeiten in der
Sahalokadhdtu gevannten Erd-Wasser-Welt in Reinheit geboren
werden, und ein Monch ein wahrhaft Erleuchteter, ein in den
Geliibden Vollkommener, ein im Guten Dahingegangener, ein die
Welt Verstehender, ein durch das uniibertreffliche Ménner-Salz (?)
die Helden Beruhigender, ein Lebrer der Menschen und Gotter,
ein durch sich selbst erleuchteter Buddha, der Hochgepriesene,
der in den zehn Namen vollkommene (akyamuni genannte Buddha
werden. So sprach er.

O Kaugika! Von dieser Zeit an bis zu der Zeit, dass ich das
Buddhagliick erlangt habe, habe ich die vier verschiedenen bdsen
Wege gemieden, bin von ihnen erlost nur in den zwei Existenzen
wiedergeboren worden, d. h. erstens im Gétterlande und zweitens in
der Menschen-Existenz. Wenn ich im Gotterlande geboren wurde,
war ich ein auserwihlter Guter, wenn ich in der Menschenexis-
tenz geboren wurde, war ich unter den Menschen ein Oberhaupt,
zwischen diesen Beiden war ich ferner viermal hundert und acht-
zig tausend Mal der mit goldenem Rade versehene, [III. 31b] der
in Betreff der sieben Kleinode vollkommene Cakravarti Chan. Aus
diesem Grunde habe ich jetzt die uniibertrefflliche hichst gute,



wahrhafte Erleuchtung, das Buddhagliick, gefunden und mein
Name hat sich in der Welt nach allen zehn Himmelsrichtungen
weit verbreitet. So sprach er.

Nachdem der mit vollkommen weisen Wissen begabte Gott
der Gotter Buddha in solcher Weise zu sprechen geruht hatte,
sahen der auf dem Gipfel des Grdhrakiita-Berges versammelte
Safigha, oben die Gotter und unten die Menschen und alle iibrigen
Schaaren, als ob es unter ihnen gewesen wire, in der Mitte eines
ungeheuer grossen Rades einen unfassbar grossen Gott Buddha
sitzen und das Gesetz zu verkiinden geruhen. Als sie diesen
erblickt hatten, gerieth die ganze Schaar der Safigha in Verwun-
derung und war tief ergriffen.

Da richtete der Chan der Gotter, der Gott Indra an den
Gott der Gotter Buddha folgende Bitte: o du Hochgepriesencr,
du Monch und Herr! Dieser in den lichtstrahlenden Rade zu
erscheinen geruhende Gott der Gotter Buddha, [III. 32a] wel-
chen Namen fithrt er? oder ist er (nur) ein durch die beriihmte
Fihigkeits-Kraft in Erscheinung getretener Buddha? oder ge-
ruht er ein Gott Buddha zu sein, der in der Welt in irgendeiner
der zehn Himmelsrichtungen seine Grundlage hat? O Herr! So
fragte er.

Darauf geruhte der mit vollkommen weisem Wissen begabte
Gott der Gotter Buddha so zu sprechen: O Kaugika! Was diesen
in dem lichten Rade befindlichen Gott der Gotter Buddha betrifft,
so ist er durchaus kein nur als Erscheinung sichtbarer Erschei-
nungs-Buddha, sondern es ist der, von dem ich vorher verkiindet
habe, dass er mir den Segen zum Buddhagliicke zu geben ge-
ruht hat, d. h. der Rajaratnaprabhasa genannte Gott der Gotter
Buddha selbst. Dieser Gott der Gotter Buddha hat die zu erld-
senden Lebewesen alle erlost und hat eben in der ostlichen Him-
melsrichtung der Sahalokadhatu genannte Welt, jenseits vom
Reiche der an Zahl den Sandkirnern von hundert tausend Gan-
gesstromen gleichen Buddha in der Ratnalamkara [III. 32b]
genannten, d. h. der mit Edelsteinen geschmiickten Welt, seinen
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Wohnsitz zu nehmen geruht, und ohne in das Nirvana ein-
zugehen, geruht er den Lebewesen Nutzen und Vortheil zu
bringen und das Gesetz zu verkiinden. Was den auch in
einem lichtstrahlenden Rade jetzt sich zu zeigen geruhenden
Gott Buddha betrifft, so ist er ein wirklicher Gott der Gotter
Buddha.

Somit, o Kaucika, welcher Sohn der Trefflichen und welche
Tochter der Trefflichen, welche Lebewesen mit geldutertem Sinne
dieses, des Rajaratnaprabhasa genannten Gottes der Gotter
Buddha Namen aussprechend mit festem gliubigem Sinne oft ihn
anrufen, diese Sohne der Trefflichen und Tochter der Treffli-
chen, diese einen gelduterten und gliubigen Sinn habenden Lebe-
wesen werden auf dem Wege der Bodhisattva zu der unabéinder-
lichen Regel gelangen und fiir das Buddhagliick ohne Fliessendes
vollkommen sein. Ferner werden auch alle langrockigen einen
weiblichen Korper habenden Lebewesen, wenn sie diesen Gott
der Gotter Buddha mit festem geldutertem gliubigen Sinne oft
anrufend Ubungen vornehmen, zur Zeit der Korpererlosung diesen
Gott [III. 33 a] der Gotter Buddha erschauen konnen. Wenn sie
dann diesen Gott der Gotter Buddha erschauen, werden sie nicht
zum zweiten Male in die weibliche Existenz gekleidet sein. O
Kaucika! Was «diesen der in goldfarbigen Glanze funkelnde iiber
Alles erhabene Sutrakonig» genannten Biicher-Edelstein betrifft,
so wird er, der auf diese Weise verschiedenartigen Vortheil brin-
gende, der die verschiedenartigen Grundlagen und Wurzeln des.
Kugalamiila genannten Guten der Bodhisattva vermehrende, der
die Flecken und den Schmutz der sie umgarnenden Siinden, Ver-
gehen und bosen Ubelthaten abwaschende und reinigende fusserst
grosse Nutzen (-bringer) genannt. Wenn deshalb ein Monch oder
cine Nonne, ein Laienbruder oder eine Laienschwester, d. h. einer
von den vier verschiedenen Safighaschaaren, in irgend einem
Lande stets diesen Stutra-Edelstein liest, recitiert und ihn ausfiihr-
lich verkiindet, so werden in dieser Landesstelle vier verschiedene
grosse Vortheile sein.
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Fragt man: Was sind das fiir vier? So ist es so: Erstens der
an dieser Stelle sich befindende Konig!) und Chan wird ohne
Krankheit [III. 33 b] und Schmerzen ohne Schiden und Drang-
sale sein. Zweitens sein Leben wird lange wihren. Drittens seine
Heeresmacht wird zunehmen und er wird ohne Feinde und Bose-
wichter sein. Viertens seine Unterthanen und sein gemeines Volk
werden reich und frohlich sein und sie werden dem Gesetze
gemiss handeln. Fragt man: weshalb wird dieses so sein? Der
Konig und Chan, die Fiirsten und Gefihrten wie auch das gemeine
Volk des Landes, wo man diesen Sutra-Edelstein ehrt und hoch-
achtet, werden Brahma und Indra, die vier Maharaja-Gotter an
der Spitze und alle Gotter bestindig behdten und beschirmen,
deswegen wird dies so sein.

Zu jener Zeit geruhte des Gottes der Gotter Buddha um
dieses Wort wahr und offenbar zu machen zu dieser Gotterschaar,
die in dem Sangha sich befand, (so zu sprechen): O ihr trefflichen
Gotter, werdet ihr die Konige und Chane, die Fiirsten und Ge-
fihrten und alles Volk des Landes, wo man ihn ehrt und hoch-
achtet, in Wahrheit beschiitzen und beschirmen? So geruhte er
zu fragen. Nachdem der Gott der Gotter Buddha so zu sprechen
geruht hatte, so erwiederten alle auf dem Gipfél des Grdhrakuta-
Berges versammelten [III. 34 a] zahllosen Gétter, an ihrer Spitze
Brabma, Indra und die vier Maharaja-Gotter und die Versamm-
lung der michtigen gewaltigen Yaksa einstimmig: O du Hoch-
gepriesener! so soll es sein! O du im Guten Gegangener! In
welchem Landgebiete es auch sei, wo diesen «der in goldfarbigem
Glanze funkelnde, iiber Alles erhabene Sutra-Konig» genannten
Biicher-Edelstein lesende, recitierende, ihn ausfiihrlich deutend
verkiindende treffliche Gliickliche sein werden, werden wir den
Konig und Chan dieses Landgebietes, wir der ganze Gottersangha
an der Stelle, wo sie wandeln und leben, Tag und Nacht bestindig

1) im Texte steht fehlerhaft eli kaunr statt elik kawnni, was ich in der Text-

angabe nicht angemerkt habe.
7
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behiiten und beschirmen. Seine Drangsale und Hindernisse, seine
Feinde und Bosewichter wollen wir beseitigen und vernichten!
Gute Vorzeichen und Erscheinungen, durch welche Lebensalter
und Energie [Gluth und Flammen], Glick, Heil und Kraft, zu-
nehmen, wollen wir ihnen zeigen! In den Sinn ibrer Heerschaaren
eindringend wollen wir ihnen Heldenthat, Fihigkeit, List, Ge-
wandheit und Wissen einflossen, o Herr! so sprachen sie.

[IIL. 34b] Als der Gott der Gotter Buddha diese Rede der
Gitter vernommen hatte, geruhte cr zu dem ganzen Géttersangha
s0 zu sprechen: Gut! gut! o ihr trefflichen Gotter! diese eure
Rede ist wahr und richtig. Fragt ihr: weshalb? Wenn in irgend
einem Landgebiete der Konig und Chan, die Fiirsten und Ge-
fihrten nach der richtigen Regel leben und nach den Vor-
schriften dieses Biicher - Edelsteins handeln, so wird auch das
gemeine Volk gemiss dieser Stutra und dieser Regeln handeln.
Wenn nun Koénig und Chan, Fiirsten und Gefihrten und das
gemeine Volk nach Gesetz und Regeln leben, werden auch eure
gottliche Gluth und Flammen und eure Sanghaschaaren sich
vermehren und zunehmen, und ihr werdet das Landesgebiet, den
Konig und Chan, die Fiirsten und Gefibrten wie auch das ge-
mecine Volk behiiten und beschirmen. So sprach er.

Darauf sprachen alle Gotter: so wird es sein! o Herr!
{IIL. 35a] Da sprach abermals der Gott der Gotter Buddha: O
ihr trefflichen Gotter! Wenn in irgend einem Landgebiete dieser
Sutra-Edelstein sich verbreitet und ihn verkiindigende und re-
citierende Gliickliche vorhanden sind, so wird dies ein vierfacher
Nutzen und Vortheil fiir die in diesem Lande lcbenden Fiirsten,
Buiruke und Inantsche genannt. Fragt man: was sind das fir
Vier? So ist es so: Erstens werden diese Fiirsten, Buiruke und
Inantsche unter einander sich ehren und lieben. Zweitens werden
sic bei den Konigen?') und Chanen zu Ruhm und Ehren gelangen.
Drittens werden sie den Reichthum gering achten, das Gesetz und

1) im Texte steht auch hier elintd statt elikinri.
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die Regel aber hochhalten und weltliche Vortheile nicht wiinschen.
Ruf und Name zu erlangen wird ihnen von sclbst kommen und sie
werden von Allen geehrt und geachtet werden. Viertens werden
sie ein langes Leben haben und ruhig und frohlich werden.
[1IT. 35 b] Ferner werden auch vier Vortheile fiir die dieses Siitra
verkiindenden Geistlichen und Dindare genannt. Fragt man: was
sind das fiir vier verschiedene (Vortheile)? So ist es so: Erstens
werden sie fir die vier verschiedenen Anbetungen ohne Mangel
und vollkommen sein. Zweitens werden sie mit ruhigem Sinne
die religiosen Handlungen ausfithren. Drittens werden sie in den
Bergen und in den Niederungen, in den Schluchten und Klaster-
stitten in Ruhe und Freude leben. Viertens werden ihre Wiinsche
ihrem Sinne gemiss befriedigt werden. Es werden ferner auch
vier verschiedene grosse Vortheile fiir das gemeine Volk, das diesen
Sttra-Edelstein hort und behilt, genannt. Fragt man: was sind
das fiir vier Verschiedene ? So ist es so. Erstens wird das gemeine
Volk ohne Messer und Waffe reich und frohlich sein. Zweitens wird
es ohne Krankheit und Seuche, ohne Hunger und Noth und ohne
Feinde und Bosewichter sein. Drittens werden die Schaaren der
Kaufleute bei ihrem Hin- und Herreisen Waare und Habe finden.
Viertens [III. 36 a] werden sie stets vollkommen sein fiir das
beste Gut, fiir die heilsamen Gutthaten. Dies werden die vier ver-
schiedenen Vortheile, die aus diesem Satra-Edelstein erwachsen,
genannt. So geruhte er zu sprechen.

Als sie diese Worte gehort hatten, sprachen an der Spitze der
‘Gotter Brahma, Indra und die vier Maharaja-Géotter, alle iibrigen
Gotter und die ganze Sanghaschaar Alle ins Gesammt zum Gotte
der Gotter Buddha: Wenn wir es abwégen und bedenken, o Herr,
s0 moge dieser tiefe Deutungen habende Siitra-Edelstein fiir immer
in der Welt verbleiben, er moge nicht aufhoren und nicht unter-
gehen. Er wird in dieser Welt mit dem die sieben und dreissig
verschiedenen Buddhabaksik [?] genannten Erleuchtungs-Schaaren-
Siitra ohne zu erloschen verbleiben. Wenn dieser tiefe Deutungen

habende Sttra-Edelstein verloren geht, so werden zuerst alle Er-
7*
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leuchtungs-Schaaren-Sutra und dann auch die richtigen Dharma
und die wahrhaften Deutungen alle verloren gehen. O Herr!

Darauf geruhte der Gott der Gotter Buddha so [III. 36 b]
zu sprechen: So ist es, so ist es, o ihr trefflichen Gotter, wie ihr
es ausgesprochen habt. So lange dieser Sutra-Edelstein besteht,
so lange werden auch die richtigen Dharma und die wahrhaften
Deutungen nicht verloren gehen. Sobald aber dicser Sutra-Edel-
stein verloren geht, so werden auch die richtigen Dharma und
die wahrhaften Deutungen verloren gehen. Deshalb sollt ihr,
alle Trefflichen, die in diesem tiefe Deutungen habenden Sitra-
Edelstein befindlichen einzelnen Cloka, einzelnen Kapitel, ein-
zelnen Abschnitte mit zielbewusstem ganz geliutertem wahr-
haftem Sinne lesen, recitieren, erlernen, behalten, bedenken, in
sie sich vertiefen und sie Anderen ausfiihrlich und genau ver-
kanden. Dann werdet ihr fiir lange Zeit in Ruhe und Freude sein,
und ibhr werdet nicht abnehmende heilsame Gutthat empfangen.
So geruhte er zu sprechen. Zu jener Zeit hielt die ganze grosse
Sanghaschaar den Befehl des mit vollendet weisem Wissen be-
gabten [III. 37 a] Buddha auf ihrem Scheitel und war voller Lust.
und Freude.

In dem «der in goldfarbigem Glanze funkelnde, iiber Alles
crhabene Sutra-Konig» genannten Biicher-Edelstein befindliche
«das Vernichten der Beschriinkung der Thaten» betitelte die
Stitra-Deutung lehrende fiinfte Kapitel, das dritte Buch (Rolle) ist
nun zu Ende geschrieben.

Im Reiche Taitsching, im sechsunddreissigsten Jahre (der
Periode) Kang-hi. Nachdem ich, der arme Ratna-vajra Schabi, zur
Errettung und Erlosung meiner Mutter und meines Vaters mit
eigener Hand (zu schreiben) begonnen hatte, habe ich am acht-
undzwanzigsten fir die Eroffnung gliicklichen Tage des zehnten
Monats dies ganz niedergeschrieben. (Jetzt) ist es zu Ende.
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Buch 1V.

Verehrung dem Buddha!
Verehrung dem Dharma!
Verehrung dem Sangha!

In dem «der im goldfarbigen Glanze funkelnde, iber

Alles erhabene Sutra-Konig» genannten Stutra-Buche,

viertes Buch, sechstes Kapitel, welches «das Lehren der

allen Orten angehorigen Handhabe-Formeln d. h. der
Dharani» betitelt ist.

VI. Kapitel.

Man muss jetzt verstehen, dass diese Haupt-Unterweisung
auf dem Gipfel des gliicklichen Berges Grdhrakita (stattfand).
Darauf erhob sich der Bodhisattva Simha-imita Prabhankari [?] mit
einem unmessbare Koti zihlenden Sangha von dem Platze, auf
dem sie sassen, offnetc das auf der rechten Schulter befindliche
Gewand, beugte das rechbte Knie, legte die Handflichen zu-
sammen und mit dem Scheitel bis zum Boden sich verneigend,
brachte er mit (dem Opfer von) sehr verschiedenartigen wohl-
riechenden Blumen, edelsteingeschmiickten Fahnen, Netzen und
Schirmen Anbetung und gewichtige Verehrung dar. Darauf
unterbreitete er Solches dem Gotte der Gotter Buddha: O du
Hochgepriesener! du Monch und Herr! Durch wie viele ver-
schiedenen Ursachen findet man den Bodhi genannten Erleuch-
tungs- [wortl. Ahnungs-]Sinn, und wie ist dieser Bodhi genannte
Erleuchtungs-Sinn beschaffen? O du Hochgepriesener! Es ist ja
doch unmiglich jenen Bodhi genannten Erleuchtungs-Sinn ver-
mittelst des gegenwirtigen Sinnes zu finden, man kann ihn auch
nicht durch den kiinftigen Sinn finden, man kann ihn eben nicht
anders als durch den Erleuchtungs-Sinn selbst finden. Diesen
Bodhi genannten Erleuchtungs-Sinn kann man nicht durch Worte
ausdriicken, ebenso wird dieser Bodhi genannte Erleuchtungs-
Sinn merkmallos thatenlos nicht wirkend und nicht schaffend
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genannt. Ferner konnen die Lcbewesen auch weder ihn finden
noch erkennen. Da es so ist, o Hocbgepriesener und Herr, auf
welche Weise vermochtet ihr, o Herr, durch den Bodhi genannten
Erleuchtungs-Sinn die allertiefsten Deutungen aller Dharma zu
wissen und zu verstehen. So sprach er. [IV. 2a]

Darauf geruhte der vollkommen weise Gott der Gotter
Buddha zu jenmem Bodhisattva Simha-imita-prabhankari so zu
sprechen: So ist es, so ist es, o du Sohn der Trefflichen, grade
wie du es ausgesprochen hast. Diesen Bodhi genannten Erleuch-
tungs-Sinn konnen die Thitigkeiten der lieblichen siissen feinen
Dharma durchaus nicht hervorbringen und herrichten, ebenso
liegt ferner auch nicht der Sinn in dem Erleuchtet-Sein [d. h.
versteht der Sinn auch nicht den Bodhi]. Ferner kann man auch
nicht die Bodhi genannte Erleuchtung durch Worte ausdriicken
[d. h. man kann das Bodhi nicht durch Worte definiren]. Es wird
formlos, merkmallos und thétigkeitslos genannt. Alle Lebewesen
konnen ihn durchaus nicht finden. Fragt man weshalb? — Weil
jene -Bodhi genannte Erleuchtung (zugleich) ein Name und ein
Dharma, zugleich eine Erscheinung und ein Sinn ist und diese
beiden eine Tschin-su genannte (d. h.) eine richtige wahrhafte
Grundlage sind. Ferner weil der Bezeugende und das Zu-Bezeu-
gende die zwei Dharma (Objekte) untereinander zum Ausgleiche
gelangt sind, und weil sie nicht wie die Dharma, welche eine
Nichtseins- Grundlage haben, durch Worte erkannt und unter-
schieden [d. h. definirt] werden konnen. Deshalb werden sie so
genannt,

O du Sohn der Trefflichen! [IV. 2b] Wenn die Bodhisattva-
Mahasattva zu derartigem Wissen gelangt sind, so werden sie auch
alle Dharma sich durchaus angeeignet Habende [auch durch-
gegangen Seiende] genannt. (Dann) vermogen sie und wissen sie
auch alles Beides das Erleuchtet-Sein und den Erleuchtungs-
Sinn zu verkiinden. Was den Bodhi genannten Erleuchtungs-Sinn
betrifft, so gehort er nicht der frither vergangenen Zeit an, gehort
er nicht der zukiinftigen Zeit an, auch gehort er nicht der iiber
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uns (schwebenden) gegenwirtigen Zeit an, es giebt kein erleuch-
tetes Lebewesen, weder in der Vergangenheit hat es (ein solches)
gegeben, noch in der zukiinftigen Zeit wird es ein solches ge-
- geben, auch in der gegenwiirtigen Zeit giebt es kein solches. Des-
wegen sind die Erleuchtet-Seienden und das durch die Erleuch-
tung Zuerfassende, diese beiden Erscheinungen in dem wahrhaf-
tigen Grundwissen nicht existierend. Fragt man: weshalb sind sie
(in ihm) nicht existierend? — Weil alle eine Erscheinungs-Grund-
lage habenden, alle in Erscheinung tretenden [gemachten] Dharma
aus keiner wahren Grundlage hervorgegangen sind. In dem wahr-
haftigen Grundlage-Wissen giebt es kein Erleuchtet-Sein, auch
giebt es in ihm kein Erleuchtungs-Objekt [keinen Namen des Er-
leuchtet-Seins]. Denn das Lebewesen und der Begriff [Name]
«Lebewesen» sind nicht (dasselbe). Der Arhat ist nicht der Begriff
Arhat, der Begriff Pratyekabuddba ist nicht der Pratyekabuddha,
der Begriff Bodhisattva ist nicht der Bodhisattva, der Begriff
Buddhba ist nicht der Buddha. [IV. 3a] Die Begriffe Wandeln
und Nichtwandeln giebt es nicht. Da nun diese in solcher Weise
wirklich existieren [ohne Nichtsein sind], so konnen diese Treff-
lichen und Gliicklichen Alle in dem beruhigten Dharma gelassen
und ruhig Platz nehmen, und auf dieses gelassene Platznehmen
gestiitzt alle guten Fihigkeiten und guten Wurzeln insgesammt
wachsen und entstehen.lassen.

O du Sohn der Trefflichen! So finden die Bodhisattva diesen
so verschiedenartige Deutungen habendeu Bodhi genannten Er-
leuchtungs-Sein durch zehn verschiedene Ursachen, und fiihren
ihn (mit Hillfe derselben) bis zn Ende. Fragt man: was sind das
fiir zehn? So ist dies so: Erstens, durch das Habe und Waaren,
wie die Lebewesen es wiinschen, als Almosen Geben; zweitens,
durch das Halten des siindlosen reinen Geliibdes; drittens, durch
das Geduldigsein unter allen Umstinden; viertens, durch das sich
mit rechtem Bemiihen Anstrengen; fiinftens, durch das der Ruhe
geweihte Dhyana; sechstens, durch das vielfach verschiedenc
weise Wissen; siebentens, durch die sehr verschicdenen Listen
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und Kunstgriffe; achtens, durch das richtige wirksame Gebet;
neuntens, durch die verschiedenartige Kraft; zehntens, durch das
vollendete gereifte Wissen. Die sind die zehn [IV. 3b] verschiede-
nen Ursachen, durch welche die Bodhisattva den Bodhi genannten -
Erleuchtungs-Sinn finden und bis zu Ende fithren.

Fragt man: auf welchc Weise finden sie nun erstens den
Bodhi genannten Erleuchtungs-Sinn und wie fiihren sie ihn durch,
indem sie den Lebewesen nach Wunsch Habe und Gut spenden.
So ist dies so: Wie der mit den Kleinoden der vier Dvipa (Inseln)
geschmiickte Konig der Berge, der Sumeru-Berg, Allen Nutzen und
Vortheil bringt, ebenso erkennen auch die Bodhisattva durch ihre
Sinneskraft die Unbesttindigkeit und Leerheit des Korpers, des Le-
bens und des Besitzes, und durch die Kraft dieser Erlenchtung und
in demselben Maasse, wie die Lebewesen an diesen Dingen Wohlge-
fallen finden, sich ihrer freuen und sie erwiinschen, achten jene
(die Bodhisattva) den Besitz, den Korper und das Leben gering
und stossen sie von sich. Dies wird die erste Ursache, die Para-
mita der Almosen (dana) genannt, durch welche sie den Bodhi ge-
nannten Erleuchtungs-Sinn finden. Dies ist die erstc Ursache des
Findens und Durchfiihrens des Bodhi genannten Sinnes durch das
Spenden von Hab und Gut.

Fragt man nun: auf welche Weise finden sie zweitens den
Bodhi genannten Erleuchtungs-Sinn, und wie fithren sie ihn durch
das Halten des stindlosen reinen Geliibdes zu Ende? So ist es so:
Wie die unerreichbar ausgedehnte dunkle Erde alls Giiter [IV. 4 a]
hervorbringt und hilt, so verstehen auch die Bodhisattva durch
diese ihre Sinneskraft den Nutzen und Vortheil und das Gute, der
Gebote der Buddha in Bezug auf die Regeln der Gelitbde und in
der Kraft dieser Erleuchtung hiiten und halten sie das Geliibde,
welches das sich Sammeln zur Grundlage hat, und welches «die
acht verschiedenen Zerstort-Werden» genannt wird, (dann ferner)
das Geliibde, welches das Dharma zur Grundlage hat, und welches
«das Enthaltensein in den drei verschiedenen guten Dharma» ge-‘
nannt wird, (und zuletzt) das Gelitbde, welches das Gute fir An-
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dere [das Gute, welches man Anderen thut] zur Grundlage hat, und
welches «das Bereiten von vielem Vortheil und Nutzen» genannt
wird. Alle diese drei verschiedenen Geliibde halten sie bestiindig
in fester, siindloser reiner Weise. Dies wird die zweite Ursache,
die Paramita des siindlosen reinen Geliibdes (¢ila) genannt, mit
deren Hiilfe sie den Bodhi genannten Erleuchtungs-Sinn finden
und durchfithren. Dies ist die zweite Ursache des Findens und
Durchfiihrens des Bodhi genannten Erleuchtungs-Sinnes durch das
Halten der siindlosen reinen Geliibde.

Fragt man: wie finden sie drittens den Bodhi genannten Er-
leuchtungs-Sinn und fihren ihn durch mit Hiilfe des in allen
Umstiinden Geduldigseins? So ist es so: Wie der grosse starke
furchtlose Kesari genannte Lowen-Chan ohne Furcht und Scham
gradeaus schreitet, ebenso verstehen die Bodhisattva [[V. 4b]
durch diese ihre Sinneskraft das Gute und den Werth der Geduld,
und in der Kraft dieser Erleuchtung sind sie immer geduldig in
dem Ausharren, welches «das Verstehen des Quilens» genannt
wird, (dann ferner) in dem Ausharren, welches «das Ertragen der
Qualen» genannt wird, (und zuletzt) in dem Ausharren, welches
«das Auseinanderhalten der Wahrheit des Dharma» genannt wird.
Bei allen diesen drei verschiedenen Ausharren sind sie stets ge-
duldig. Dies wird die dritte Ursache, die Paramita der Geduld
(ksanti) genannt, durch die sie den Bodhi genannten Erleuchtungs-
Sion finden und durchfiibren. Dies ist die dritte Ursache des
Findens und Durchfithrens des Bodhi genannten Erleuchtungs-
Sinnes mit Hiilfe der Geduld in allen Umsténden.

Fragt man: wie finden sie den Bodhi genannten Erleuchtungs-
Sinn und fdhren ihn durch viertens durch das richtige Bemiihen
in dem Anstrengen. So ist dies so: Wie das Vayumandala ge-
nannte Windrad, wenn es durch die Kraft des Helden Narayana
mit Hiilfe des Vajra fortbewegt wird, ohne zu zerfallen bestehen
bleibt, so verstehen sie ebenfalls die Bodhisattva durch diese
ihre Sinneskraft das Gute und den Werth der Anstrengung.
Durch die Kraft des Erleuchtungs-Sinnes eilen sie immer und
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bemiihen sich in der Anstrengung, welche «die Kraft des Fest-
machens und des Festschniirens» genannt wird, (dann ferner) in
der Kraft der Anstrengung, die «das Hineinbringen des guten
Dharma genannt wird [IV. 5 a] (und zuletzt) in der Anstrengung»
die «das Anderen Vortheil und Nutzen Bereiten» genannt wird, in
diesen drei verschiedenen verschiedenartig vollkommenen An-
strengungen. Dies wird die vierte Ursache, die Paramita der
Anstrengung (virya) genannt, durch die sie den Bodhi genannten
Erleuchtungs-Sinn finden und durchfithren. Dies ist die vierte
Ursache des Findens und der Durchfithrung des Bodhi genannten
Erleuchtungs-Sinnes durch die sehr heftige Anstrengung.

Fragt man: wie finden sie fiinftens durch das beruhigte und
beséinftigte Dhyana den Bodhi genannten Erleuchtungs-Sinn und
wie fithren sie ibn durch? So ist es so: Wie ein Mensch auf
cinem mit wunderbaren Edelsteinen verzierten Soller, der mit
edelsteingeschmiickten Thoren und Mauern (?) nach den vier
Himmelsrichtungen versehen ist, sitzt und durch die von dem
durch die nach den vier Seiten liegenden Thore eingedrungenen
kalten Luftzuge in jeder Weise Kiihlung erhaltend sich freut
und belustigt, ebenso verstehen die Bodhisattva durch diese ihre
Sinneskraft die herrliche siisse tiefe Grundlage des Dhyana und
in der Kraft dieser ihrer Erleuchtung beseitigen sie den Kum-
mer, die Thatenlust (?) und das Gierigsein nach Erscheinungen
und versenken und {iben sich in dem Dhyana, welches «das
Ruhig- und Gelassensein» genannt wird [IV. 5b] ferner in dem
Dhyana, welches «die die beriihmten Fihigkeiten zur Erscheinung
driingende, die beriihmten Féhigkeiten herbeiziehende» genannt
wird und (zuletzt) in dem Dhyana, welches «die Hungersnoth, das
Elend, die Krankheiten und Seuchen und die iibrigen Drangsale
und Leiden Anderer Vernichtende und das Bereiten der Ruhe und
Freude» genannt wird. Sie versenken sich bestiindig, unablisslich
und unermiidlich in diese drei verschiedenen Arten des vollkom-
menen Dhyana und iiben sich in ihnen. Dies wird die fiinfte Ur-
sache, die Paramita des Dhyana (dhyana) genannt, durch die sie
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den Bodhi genannte Erleucbtungs-Sinn finden und durchfiibren.
Dies ist die fiinfte Ursache des Findens und Durchfiihrens der
Bodhi genannten Erleuchtung durch das beruhigte Dhyana.

Fragt man: auf welche Weise finden sie sechstens den Bodhi
genannten Erleuchtungs-Sion und fithren sie ihn zu Ende durch
das vielfach verschiedenartige weise Wissen? So ist es so: Wie
der Sonnengott durch das in seinem eigenem Rade befindliche
Licht die Dunkelheit der Nacht vernichtet, ébenso verstehen die
Bodhisattva durch ihre Sinneskraft das hochste Gute des weisen
Wissens. In der Kraft dieser Erlcuchtung stossen sie darauf anf
das Wissen des Nicht-Ich, wissen sic und verstehen sie das wahr-
haftige weise Wissen, welches «das Verstehen der wissenswerthen
Dharma» genannt wird, (dann) das wahrhaftige weise Wissen,
welches «das Wissen der drei verschiedenen Sammlungen fiir die
fiinf verschiedenen Wissensorter» genannt wird, (und zuletzt) das
wahrhafte weise Wissen, welches «das den nach Innen [IV. 6 a]
liegenden Dharma verstehende, das sich auf das fleckenlose reine
weise Wissen stiitzende, das den Lebewesen Nutzen und Vortheil
bringende» genannt wird. Sie wissen und verstehen diese drei ver-
schiedenen Arten des vollkommen weisen Wissens, indem sie bei
Tage und bei Nacht ohne zu ermatten und ohne aufzuhoren sich
in die Meditation versenken und sich iiben. Dies wird die sechste
Ursache, die Paramita des weisen Wissens (prajna) genannt, durch
die sie dem Bodhi genanntén Erleuchtungs-Sinn finden und durch-
fithren. Dies ist die sechste Ursache des Findens und Durchfiih-
rens des Bodhi genannten Erleuchtungs-Sinnes durch vieles ver-
schiedenartiges weises Wissen.

Fragt man: wie finden sie den Bodhi genannten Erleuch-
tungs-Sinn siebentens durch die sehr verschiedenen Listen und
Kunstgriffe und wie filhren sie sie durch? So ist es so: Wie
der Oberstc der Kaufleute der Sarthavaha auf schwierigen Wegen
an gefihrlichen Orten ein kunstvoller Fiithrer seiend durch seine
List und Kunstgriffe seine eigene Schaar zu der Edelstein-Insel
bringt, ebenso verstehen auch die Bodhisattva durch diese ihre
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Sinneskraft das verschiedene Gute des Vertraucns auf ihre Kunst-
griffe, um durch die Gefahren des Samsara hindurchzukommen
und zu der Insel des Buddhagliickes zu gelangen. [IV. 6 b] In der
Kraft dieser Erleuchtung im Vertrauen auf die Kunstgriffe, welche
«das Vorwirtsbringen [Drehen] des ausgefiihrten Heils» genannt
werden, (ferner) im Vertrauen auf die Kunstgriffe, die «das Empor-
ziehen der Lebewesen und das Erlésen derselben» genannt werden.
Auf diese verschiedenen beiden Kunstgriffe verlassen sie sich be-
stindig und in sehr geschickter Weise. Dies wird die siebente, die
Paramita der Kunstgriffe (upaya) genannt, durch die sie den Bodhi
genannten Erleuchtungs-Sinn finden und durchfihren kénnen.
Dies ist die siebente Ursache des Findens und Durchfiihrens des
Bodhi genannten Erleuchtuﬂgs-Sinnes durch verschiedene Listen
und Kunstgriffe.

Fragt man: wie finden sie achtens durch das richtig wirk-
same Gebet den Bodhi genannten Erleuchtungs-Sinn und fiihren
ihn durch? So ist dies so: Wie der in der wolkenlosen Nacht
erscheinende im vollen Scheine reine und geliuterte Mondgott in
seiner Reinheit und Geliutertheit vollkommen ist, ebenso be-
seitigen die Bodhisattva durch diese ihre Sinnesstirke die Wolken
der falschen irrthiimlichen Gedanken und verstehen, dass sie eine
volle vollkommene wahrhaftige reine gelduterte Grundlage haben.
Durch die Kraft dieser Erleuchtung beten sie darauf ihr Gebet,
welches «das Erwiinschen des Buddhagliickes» genannt wird
und das Gebet, welches «das Wiinschen Anderen Nutzen und
Freude zu bereiten» genannt wird, [IV. 7 a] diese beiden Gebete
immer und unaufhérlich und in richtiger und wirksamer Weise.
Dies ist die achte, die Paramitd des Gebetes (pranidhana), durch
welches man den Bodhi genannten Erleuchtungs-Sinn findet und
durchfithrt. Dies ist die Ursache des Findens und der Durchfiih-
rung des Bodhi genannten Erleuchtungs-Sinnes durch das Gebet.

Fragt man: wie finden sie neuntens durch verschiedenartige
Kraftanstrengung den Bodhi genannten Erleuchtungs-Sinn und
wie fihren sie ihn durch? Wie die Helden-Minner-Edelsteine,
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die ein goldenes Rad habenden Cakravarti-Chane ihre vier ver-
schiedenen Heerschaaren nach eigener Macht und Wohlgefallen
in Bewegung setzen [drehen], ebenso verstehen auch die Bodhi-
sattva durch diese ihre Sinneskraft die Reiche der reinen geliu-
terten Buddha und ihr Wirken. [wie die reinen geliuterten Buddha.
in ihren Reichen wirken]. In der Kraft dieser Erleuchtung be-
miihen sie sich darauf durch der Kraft des Zerkleinerns und Zer-
legens und durch die Kraft des Vertiefens und Ubens, durch diese
beiden Kraftanstrengungen nach Vermigen und Wohlgefallen den
Lebewesen Nutzen und Vortheil zu schaffen, und strengen dabei
alle ihre Krifte an. Dies wird die neunte Ursache, die Paramita
der Kraft (bala) genannt, den Bodhi genannten Erleuchtungs-Sinn
zu finden und durchzufiihren. Dies ist die neunte Ursache des
Findens und Durchfiihrens [IV. 7b] des Bodhi genannten Er-
leuchtungs-Sinnes durch verschiedene Kraftanstrengung.

Fragt man: wie finden sie zehntens den Bodhi genannten
Erleuchtungs-Sinn durch das vollendete gereifte Wissen und wie
fiihren sie es durch? So ist dies so: Grade wie der Himmels-
ither in seiner Konsistenz und der Cakravarti-Chan mit dem
goldenen Rade unbeschrinkt sind, ebenso verstehen die Bodhi-
sattva durch diese ihre Sinneskraft, dass alle wissenswiirdigen
Dharma in ihrer Wesenheit unbehindert sind. Durch die Kraft
dieses Erleuchtet-Seins erlangen sie darauf die Obergewalt iiber
alle Dharma. In der Reihenfolge des Abhiseka-[ Weihe-]bereitens
stehend, sind sie in dem weisen Wissen, das «die Freude des
Dharma-Geniessens» genannt wird und in dem weisen Wissen,
das «das Durchfithren und Gereiftmachen der Lebewesen» ge-
nannt wird, in diesen beiden Wissen unbehindert und nicht
aufgehalten. Dies ist die zehnte Ursache, die Paramita des voll-
kommenen gereiften weisen Wissens (jiiana) genannt, durch die
sie den Bodhi genannten Erleuchtungs-Sinn finden und durch-
filhren. Dieses werden, o du Sohn der Trefflichen dic zehn
Ursachen genannt, durch welche die Bodhisattva-Mahasattva den
Bodhi genannten Erleuchtungssinn finden und durchfiihren. In
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dieser Weise miissen sie die zehn Ursachen vollstindig durch-
denken und iiben.

[IV. 8a] Ferner fithren dic Bodhisattva-Mahasattva diese
verschiedenen zehn Ursachen durch das Gestiitztsein auf je fiinf
verschiedene Dharma in richtiger Weise durch. Fragt man nun:
auf welche Weise fithren sie sie durch? So muss man dies so
verstehen: Die Bodhisattva fithren auf fiinf verschiedene Dharma
gestiitzt die Erste, die Paramita der Almosen (dana) ganz durch.
Fragt man: was sind das fiir fiinf? So ist es so: Erstens sich
auf die Glaubensstirke stiitzend, zweitens sich auf den barm-
herzigen Sinn stiitzend, drittens sich auf den wunschlosen Sinn
stiitzend, viertens sich auf das Hineinfiihren der Lebewesen in
sich selbst stiitzend, fiinftens sich auf das Erwiinschen des voll-
kommenen weisen Wissens stiitzend. Dies sind die fiinf.

{Fragt man nun: wie filhren nun aber die Bodhisattva erstens
die Paramita der Almosen durch, indem sie sich auf die Glaubens-
stirke stiitzen, und was ist das fiir eine Glaubensstiicke? Was die
Glaubensstirke betrifft, so ist dies die Liuterung des Sinnes.
Mit diesem die Glaubensstirke genannten geliutertem Sinne
liutern sie sich erstens dem Kleinode des Buddha gegeniiber,
zweitens liutern sie sich dem Kleinode des Dharma gegeniiber,
drittens ldutern sie sich dem Kleinode des Buddhasangha gegen-
dber. In der Kraft dieses gelduterten Sinnes entledigen sie sich
ohne Bedauern ihres guten Besitzes, stossen ihn von sich und
geben (daher) viele [IV. 8b] zahlreiche Almosen, dies ist das
Durchfithren der Paramita der Almosen, indem sie sich auf die
Glaubensstirke stiitzen.

Fragt man: in welcher Weise fithren sie die Paramita der
Almosen aus, indem sie sich zweitens auf den erbarmungsvollen
Sinn stiitzen? und was ist das fir ein erbarmungsvoller Sinn?
Was den erbarmungsvollen Sinn betrifft, so ist es das Entbrennen
und Erbarmen-Fiihlen iber die Leiden Anderer. So erbarmen
sich die Bodhisattva mit ihrem den Leiden Anderer gegeniiber
entbrennenden und erbarmungsvollen Sinne der Qualen der
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Armuth Erleidenden, der Qualen der Unwissenheit Erleidenden,
der Qualen des Schreckens Erleidenden und durch dieses Erbar-
men veranlasst, geben sie den durch die Armuth gequilten Lebe-
wesen nach Wunsch Habe-Almosen, den durch die Unwissenheit
gequillten Lebewesen das weise Wissen als Dharma- Almosen,
den durch die Furcht gequilten Lebewesen fruchtlose Sinnes-Al-
mosen. Dies ist das durchfiihren der Paramita der Almosen indem
sie sich auf den barmherzigen Sinn stiitzen.

Fragt man: Wie fithren sie die Paramita der Almosen durch
indem sie sich drittens auf den wunschlosen Sinn stiitzen, und was
ist das fiir ein wunschloser Sinn. Was den wunschlosen [IV. 9 a]
Sinn betrifft, so ist dies das Nicht-Hingen an diese drei Dinge:
an den als Almosen zu gebenden Besitz, ferner an das Empfangen
von Freuden-Gewinn von Seiten des die Habe erhaltenden Din-
dar’s (und zuletzt) an das Erhalten einer Gewinn-Vergeltung
dafiir in Bezug auf ihre spitere Existenz. So geben (denn) die
Bodhisattva mit ihrem an Nichts sich anklammernden, wunsch-
losen Sinne an Alle in gleicher Weise allen ihren Besitz, lassen
ihn ohne Bedauern bei Seite und stossen ihn von sich. Dies ist
die Durchfithrung der Paramita der Almosen gestiitzt auf den
wunschlosen Sinn.

Fragt man: wie fithren sie die Paramita der Almosen aus,
indem sie sich viertens auf das Hineinfiilhren der Lebewesen in
ihr eigenes Selbst stiitzen, und was ist das fiir ein Hineinfihren
der Lebewesen in ihr eigenes Selbst? Was das Hineinfithren der
Lebewesen in ihr eigenes Selbst betrifft, so geschieht dies auf
viererlei Weise: durch das Spenden von Habe und Gut, durch das
Sprechen liebreicher Worte, durch das Vorbereiten zum Guten und
zur Freude und (zuletzt) durch ein gleichméssiges Wesen. Um auf
diese Weise: die Lebewesen in ihr eigenes Selbst hineinzufiihren
entledigen sich die Bodhisattva ihres Besitzes, ihres Wissens, ihrer
Fihigkeiten, ihres Vertrauens auf ihre Kunstgriffe, lassen Alles
dies ohne Bedauern bei Seite und stossen es von sich. Dies ist
das Durchfiihren der Paramita der Almosen indem sie sich dabei
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auf das Hineinfihren der Lebewesen in ihr eigenes Selbst [IV. 9 b]
stiitzen.

Fragt man: Wie fiihren sie die Paramita der Almosen aus,
indem sie sich fiinftens auf das Erwiinschen des vollkommenen
weisen .Wissens stiitzen, und was ist das fiir ein Erwiinschen
des vollkommenen weisen Wissens? Was das vollkommene weise
Wissen betrifft, so ist dies das fleckenlose reine nicht-fliessende
weise Wissen, welches zur Zeit des Findens des Buddhagliickes
alle Dharma ohne Lehrer, ohne Prediger durch sich selbst erkannt
hat. Was das Erwiinschen betrifft, so ist dies das Sich-Beeilen
solches fleckenlose reine nicht-fliessende weise Wissen sich anzu-
eignen und durchzufithren. Indem nun so die Bodhisattva in dieser
Weise, veranlasst durch ihren Wunsch nach dem fleckenlosen reinen
nicht-fliessenden weisen Wissen, verstehen und wissen, dass das auf
der fir Alle zu beurtheilenden Grundlage Beruhende und das auf
dem schmutzigen fliessenden Theile der auf Andere sich stiitzenden
Grundlage Beruhende, d. h. Lug, Trug, Falschheit, und Irrthum,
diese vier unwahr erscheinenden nichtigen Dharma eine Leerheits-
Grundlage haben, durchforschen und verbessern sie ferner das auf
der vollkommenen wahrhaften Grundlage Beruhende, auch das auf
dem fleckenlosen reinen nicht-fliessenden Theile der auf Andere
sich stiitzenden Grundlage Beruhende (d. h.) die treffliche Realitit
des eine reale Grundlage habenden Dharma, hingen nicht an ihrem
Besitze und lassen Alles ohne Bedauern unbeachtet, stossen es
von sich und iibergeben es den Lebewesenkindern in gleicher
Weise als Almosen [IV. 10a]. Dies ist das Durchfithren der Para-
mita der Almosen gestiitzt auf das Erwiinschen des vollkommenen
weisen Wissens.

O du Sohn der Trefflichen! Dies ist das Durchfthren des
Ersten, des Almosengebens gestiitzt auf die fiinf Dharma}.

Ferner fithren nun die Bodhisattva gestiitzt auf fiinf ver-
schiedene Dharma die zweite, die Paramita des Geliibdes (¢ila)
ganz aus. Fragt man was sind dies fir fiinf? so ist dies so:
erstens sich stiitzend auf das Reinigen der drei verschiedenen
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Thaten; zweitens sich stiitzend auf das Nicht-Herbeifiihren
die Lebewesen erregender Umstiinde, drittens sich stiitzend auf
das Verschliessen der schlechten Wege und das Eroffnen der
guten Wege, viertens sich stiitzend auf das Voriibergehen an den
Orten der Arhate und das Pratyekabuddha, fiinftens sich stiitzend
auf die vollkommene Durchfihrung aller guten Dharma. Das
sind die Finf. )

{Fragt man: wie fiihren die Bodhisattva die Paramita der Ge-
liibde aus, indem sie sich erstens auf das Reinigen der drei ver-
schiedenen Thaten stiitzen und was ist das fir ein Reinigen der
drei verschiedenen Thaten? Was das Reinigen der drei ver-
schiedenen Thaten betrifft, so sind dies beziiglich (der Thaten)
des Korpers: Lebende Wesen nicht todten, die Habe Anderer
nicht mit Gewalt nehmen, nicht stehlen, sich mit dem Weiber-
volke [IV. 10b] Anderer nicht einlassen; beziiglich der Zunge
(Sprache): nicht liigen, keine Verwirrung (mit Worten) anrichten,
keine groben ungehorigen Worte sprechen, nicht prahlen; be-
ziiglich des Sinnes: nicht nach dem Gute anderer Menschen
begierig sein, nicht neidisch sein, nicht jihzornig sein, nicht
zornig werden, keine verkehrten Ansichten aufkommen lassen.

So fithren dic Bodbisattva die Paramita der Geliibde da-
durch rein und geldutert durch, dass sie in dieser Weise die
mit dem Korper, mit der Zunge und mit dem Sinne auszu-
fiithrenden Thaten rein und fleckenlos machen. Dies heisst die
Paramita der Geliibde durchfiihren indem sie sich auf das Reinigen
der drei verschiedenen Thaten stiitzen.

Fragt man: wie filhren sie ferner die Piramita der Geliibde
durch, indem sie sich zweitens auf das Nicht-Herbeifiihren von fiir
die Lebewesen aufregender und beunruhigender Umstiinde stiitzen,
und was ist das fiir ein Nicht-Herbeifiihren von fiir die Lebewesen
aufregender und beunruhigender Umstinde? Was das Nicht-Her-
beifiihren von fiir die Lebewesen aufregender und beunruhigender
Umstiinde betrifft, so ist dies: Andere nicht schelten, angreifen,

beleidigen [zusammenpressen], ingstigen [zusammenschniiren], er-
8
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schrecken, einschiichtern, einstecken, einsperren, irgern, krinken,
mit Sonnenhitze und Kilte quiilen und dergleichen mehr den
Lebewesen nicht anthun.

So fiithren nun die Bodhisattva [IV. 11a] die Paramita der
Geliibde rein geldutert und siindlos aus, dadurch, dass sie keine
Umstinde herbeifiihren, welche die Lebewesen aufregen und be-
unruhigen miissen. Dies ist die Paramiti der Geliibde durch-
fiilhren, indem sie sich auf das Nicht-Herbeifilhren von fiir die
Lebewesen aufregenden und unberuhigenden Umstiinden stiitzen.

Fragt man: wie fithren sie nun die Paramita der Geliibde
durch, indem sie sich drittens auf das Verschliessen der schlechten
Wege und auf das Offnen der guten Wege stiitzen, und was ist
das fir ein Verschliessen der schlechten Wege und Offnen der
guten Wege? Was die schlechten Wege betrifft, so sind es die
Wege der Hollen, der Preta, der Thiere und der Asuri. Was die
guten Wege betrifft, so ist es das Gotterland und die Mcnschen-
existenz.

So vollfiihren nun die Bodhisattva selbst keinerlei bosen Tha-
ten, die zu den schlechten Wegen fithren [gehen] miissen und
veranlassen auch Niemand Anderes diese auszufithren. Da nun
die Bodhisattva selbst keinerlei bose Thaten ausfiihren, so sind
die vier schlechten Wege fiir sie selbst verschlossen, da sie aber
auch nicht zulassen, dass Andere dies thun, so sind die schlechten
Wege auch fiir die Anderen verschlossen. Selbst aber fiihren sie
die guten Thaten aus, die zu den zwei verschiedenen guten Wegen
fithren [gehen] miissen, und veranlassen auch die Anderen solche
auszufiithren [IV. 11b]. Da nun die Boddhisattva selbst die guten
Thaten ausfiihren, haben sie die zwei guten Wege fiir sich selbst
gedffnet und da sie auch die Anderen veranlassen diese auszu-
fithren, so haben sie sie auch fiir die Anderen gedéffnet. Da sie
nun auf solche Weise sich selbst von den bosen Regeln fernhalten
und die Anderen auch von ihnen fern halten, sie selbst mit den
guten Regeln in Einklang sind und die Anderen auch fir die-
selben passend machen, da sie die Thore der schlechten Wege
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verschliessen, und die Thore der guten Wege offnen, so halten
sie und bewahren sie darnach auch die Paramita der Geliibde
siindlos und rein. Dies ist das Ausfithren der Paramita der Ge-
libde gestiitzt auf das Verschliessen der schlechten Wege und
das Offnen der guten Wege.

Fragt man nun: Wie fiihren sie die Paramita der Geliibde
-durch, indem sie sich viertens auf das Vermeiden der Orte der
Arhate und Pratyekabuddha stiitzen, und was ist das fiir ein
Vermeiden der Orte der Arhate und Pratyekabuddha? Was die
‘Orte der Arhate und Pratyekabuddha betrifft, so ist dies ein
Unterscheiden aller Dharma mit Hiilfe der sechs Kenntnisse;
ferner ein Wissen des Unterscheidens der Dharma, des Nicht-Ich
der Menschen [der Subjekte] und ein Nicht-Wissen des Nicht-Ich
der Dharma [der Objekte]. Ein Vernichten der Beurtheilung des
Ich, ein Nicht-Vernichten der Beurtheilung der Dharma; auf
-den Wegen des Sehens und sich Vertiefens ein Nicht-Verwenden
-des Weges des Schwiichens [IV. 12a] und ein Verwenden des
Weges des Vernichtens; ferner auf dem Wege der Vernichtung
cin Beseitigen der unreinen Unwissenheit und ein Nicht-Besei-
tigen der fleckenlosen Unwissenheit, ein Vernichten der Ein-
wirkungen der Leidenschaften, ein Nichtvernichten der Einwir-
kungen der wissenswiirdigen Dharma.

Da die Bodhisattva bei den Handlungen alle Dharma gemiss
-den acht Kenntnissen scheiden, indem sie wissen, dass ferner bei
-den geschiedenen Dharma beide das Nicht-Ich der Menschen [der
‘Subjekte] und das Nicht-Ich der Dharma [des Objektes] zusammen-
gehoren; ferner da sie sich an das weise Wissen halten und fest-
klammern, welches diese beiden zu scheiden weiss, da sie die
Beurtheilung des Ich auch zugleich vernichten, da sie auf den
Wegen des Sehens und des Sich-Vertiefens den Weg des Schwii-
chens und den Weg des Vernichtens zugleich zur Verwendung
bringen und nachdem sie sie zugleich zur Verwendung gebracht
haben, auch die beiden verschiedenen Unwissenheiten die unreinen

und die fleckenlosen zugleich ginzlich beseitigen, indem diese auf
]*
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der volligen Vernichtung der Einwirkungen der Leidenschaften
und den Einwirkungen der wissenswerthen Dharma und auf die
iibrigen guten Regeln beruhen, so vermeiden die Bodhisattva nun
dadurch die Orte der kleinen beriihmten Trefflichen (d. h. der
Arhate und Pratyekabuddha) und halten und bewahren die Ge-
libde darauf siindlos und rein. Dieses ist die Durchfiihrung der
Paramita der Geliibde, indem sie sich auf das Vermeiden der Orte
der Arhate und der Pratyekabuddha stiitzen [IV. 12b].

Fragt man ferner: wie fithren sie die Paramita der Geliibde
durch, indem sie finftens sich auf das ganz vollkommene Durch-
fithren aller guten Dharma stiitzen, und was ist das fiir ein
ganz vollkommenes Durchfiihren aller guten Dharma? Was alle
guten Dharma betrifft, so sind diese zweierlei zu nennen; erstens.
die guten Dharma, die sich auf die heilsamen Gutthaten beziehen
und zweitens die guten Dharma, die sich auf das weise Wissen
beziehen. Was die guten Dharma, die sich auf die heilsamen Gut-
thaten beziehen, betrifft, so sind dies die zuerst genannten fiinf
Paramita. Was die guten Dharma betrifft, die sich auf das weise
Wissen beziehen, so sind dies die letzten fiinf Paramita. Was an-
dererseits auch alle guten Dharma betrifft, so sind sie erstens die
guten Dharma, deren Wesenheit dem eigenen Kérper Nutzen und
Vortheil bringt, zweitens die guten Dharma deren Wesenheit den
Anderen Nutzen und Vortheil bringt. Was die guten Dharma be-
trifft, deren Wesenheit dem eigenen Korper Nutzen und Vortheil
bringt, so sind es die zehn Paramiti und die sieben und dreissig
verschiedenen Erleuchtungsabschnitte habenden Biicher. Was die
guten Dharma betrifft deren Wesenheit anderen Nutzen und
Vortheil bringt, so sind es die vier verschiedenen Einfiihrungen
in das Innere und die vier verschiedenen unermesslichen Sinne.

In dieser Weise halten und bewahren die Bodhisattva die
Geliibde rein und siindlos, dass sie alle guten Dharma vollstindig
durchfithren. [IV. 13a] Dies ist die Ausfithrung der Paramiti
der Geliibde indem sie sich auf die ganz vollkommene Durch-
arbeitung aller guten Dharma stiitzen. Dies wird, o du Sohn der
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Trefflichen die vollkommene Durchfiihrung der Paramita der Ge-
liibde, gestiitzt auf die fiinf verschiedenen Dharme genannt.}

Ferner fithren auch die Bodhisattva dic Paramita der Geduld
vollkommen aus, indem sie sich auf finf Dharma stiitzen.

Fragt man: Was sind das fiir fiinf Dharma? So ist dies so?
erstens indem sie sich auf die Schwichung der Leidenschaften
der Gier und des Zornes stiitzen, zweitens indem sie sich auf
das Nicht-Suchen der eigenen Ruhe und Freude und das Nicht-
Schonen ihres Korpers und ihres Lebens stiitzen; drittens, indem
sie sich auf das Ertragenkonnen stiitzen, indem sie, wenn sie auf
Leiden gestossen sind, an die in fritheren Existenzen begangenen
Thaten denken; viertens, indem sie sich auf das Erheben des
woblwollenden erbarmungsvollen Sinnes stiitzen, um stets das
Gute der Lebewesen durchzufiihren; fiinftens, indem sie sich auf
das Wohlgefallen-Finden an den sehr tiefen kein Entstehen
habenden Thaten stiitzen. Dies sind die Fiinf.

{Fragt man: wie fiihren die Bodhisattva die Paramita der
Geduld durch, indem sie sich erstens auf das Schwichen der
Leidenschaften der Gier und des Zornes stiitzen, und was ist das
fiir ein Abschwiichen der Leidenschaften der Gier und des Zornes?
Was das Abschwiichen der Leidenschaften der Gier und des
Zornes betrifft, [IV. 13 b] so ist dies das Unterdriicken und Ent-
kriftigen des Festgehalten-Seins an das auf den Korper und das
Leben Beziigliche; ferner des Verwirrt- und Beunruhigtseins itber
die Quéler und Schadenbringer.

So ertragen nun die Bodhisattva in dieser Weise geduldig,
indem sie das Gierigsein und das Hingen an den eigenen Korper
und das Leben und das Zornigsein iiber die Aufreger und Ver-
wirrer unterdriicken und entkriftigen, und ertragen bei allen
Gelegenheiten die Bedriickungen und Schrecken der Hoher-
stchenden die Geringschdtzung und die Nichtachtung der Niedri-
gerstehenden und das Quilen der iibelgesinnten Feinde. Dies ist
die Durchfihrung der Paramita der Geduld, gestiitzt auf das
Beseitigen der Leidenschaften.
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Fragt man nun: wie fiihren sie die Paramita der Geduld durch,
indem sie zweitens auf das Nicht-Suchen von eigener Ruhe und
Freude und auf das Nicht-Schonen ihres Korpers und ihres
Lebens sich stiitzen, und was ist das fiir ein Nicht-Suchen eigener
Freude und Ruhe und das Nicht-Schonen ihres Korpers und ihres
Lebens? Was das Nicht-Suchen eigener Freude und Ruhe und
das Nicht-Schonen ihres Korpers und ihres Lebens betrifft, so ist
dies, [IV. 14a] dass man wegen der Lebewesen der finf Exi-
stenzen seine Ruhe, Freude sein Wohlgefallen und das fiir den
eigenen Korper Passende nicht beachtet, sein Selbst und seinen
Kopf dahingiebt und sein Leben nicht beriicksichtigend geduldig
ausharrt. Wenn nun die Bodhisattva wissen, dass es sich so
verhilt, bei den die Umstinden der eigenen Ruhe und Freude,
sei es auch nur wegen eines einzigen Lebewesens, ihre Ruhe
verlieren und Qualen erdulden, so wiinschen sie ihre Ruhe und
Freude nicht. Wenn ihre eigenen Korper verlorenm gehen und
sie um Anderer Willen dabei gute Freude empfinden, so schonen
sie eben ihren eigenen Koérper und ihr Leben durchaus nicht.

Auf diese Weise suchen nun die Bodhisattva nicht ihre eigene
Rube und Freude und schonen ihren Korper und ihr Leben
nicht, sondern ertragen geduldig die Bedriickungen und Schrecken
der Hohergestellten, die Nichtachtung und Geringschitzung der
Niedrigerstehenden und die Aufregungen und Qualen der iibel-
gesinnten Feinde und zwar unter allen Umstiinden. Dies ist die
Durchfthrung der Paramita der Geduld, gestiitzt auf das Nicht-
Suchen der eigenen Ruhe und Freude und das Nicht-Schonen
ihres Korpers und ihres Lebens. [IV. 14 b]

Fragt man: wie fiihren sie die Paramita der Geduld durch,
drittens gestiitzt auf das Ertragen-Konnen, wenn sie auf Leiden
gestossen sind, indem sie der Thaten gedenken, die sie in den
friiheren Existenzen ausgefiihrt haben, und was ist das fiir ein
Ertragen-Konnen der sie treffenden Leiden, indem sie der in den
friheren Existenzen ausgefiihrten Thaten gedenken? Was das
Ertragen-Konnen der ihnen zustossenden Leiden, indem sie der
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in den fritheren Existenzen ausgefiilirten Thaten gedenken, be-
trifft, so ist es so: Wenn alle Lebewesen, nachdem aus irgend
welchen Ursachen ihrem Korper Leiden zugestossen sind, und
sie von jenen ihnen zugestossene Leiden betroffen sind, meinen:
«diese mir zugestossenen Leiden sind alle durch meine Ubelthaten
veranlasst, die ich in den friiheren Existenzen begangen habe, ich
darf daher durchaus gegen Niemand erregt und erziirnt sein»
so iiberlassen sie sich ihnen ganz, indem sie jeme Leiden mit
geldutertem Sinne hinnehmen und erdulden.

In dieser Weise gedenken die Bodhisattva, wenn ihrem Korper
Qualen zustossen und sie Leiden getroffen haben, der Thaten, die
sie in fritheren Existenzen begangen haben, und deshalb konnen
sie die Bedriickungen und Schrecken der Hohergestellten und
die Geringschitzung und Nichtachtung der Niedrigerstehenden
[IV. 15a] wie auch die Erregungen und Qualen der iibelgesinnten
Feinde ertragen und nehmen Alles geduldig hin. Dies ist die
Durchfihrung der Paramita der Geduld, gestiitzt auf das Er-
tragen-Konnen der sie getroffen habenden Qualen, dadurch, dass
sie der von ihnen in fritheren Existenzen begangenen Thaten
gedenken.

Fragt man nun: Wie fithren sie die Paramita der Geduld
durch, indem sie sich viertens auf das Aufrichten des, um das
Wohl der Lebewesen zu fordern, wohlgesinnten barmherzigen
Sinnes stiitzen, und was ist das fir ein Aufrichten des wohlge-
sinnten barmherzigen Sinnes zur Forderung des Wohles der Le-
bewesen? Was das Aufrichten des wohlgesinnten barmherzigen
Sinnes zur Forderung des Wohles der Lebewesen betrifft, so ist
dies so: Wenn Jemand irgend welche Thaten begeht, durch die
Gier, Zorn, Unwissenheit, Neid, Stolz innere Unsicherheit und dic
iibrigen Leidenschaften erregt werden und diese als Siinden auf-
zufassen sind, wenn irgend welche nun ferner diese Thaten eben
zu begehen nicht zulassen, und (dadurch) die Leidenschaften eben
dieser Lebewesen zerstoren, (so dass sie) sich beruhigen, und
dieses als Heil und Gutes aufzufassen ist, so ist das, weil sie sich
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ibrer erbarmen, ihnen gnédig sind und ihnen Heil verleihen, ein
Nicht-Begehen eben dieser Thaten. [VI. 15b]

Wenn so die Bodhisattva in dieser Weise die Thaten des
Neides und des Nicht-Wohlgefallens Anderer, die als Siinden auf-
zufassen sind, (nicht zulassen und) dadurch fiir sich Nutzen und
Vortheil schaffen, so erheben sie ihren barmherzigen Sinn, um
Anderen Heil zu bereiten, eben dadurch, dass jene jene Thaten
n'cht begehen und ertragen darauf unter allen Umsténden (Alles)
geduldig und erweisen den Lebewesen, die ihnen selbst Boses
zuftigen, niemals eine bose Vergeltung. Dies ist die Durchfiihrung
der Paramita der Geduld, gestiitzt auf das Aufrichten eines wohl-
gesinnten barmherzigen Sinnes zur Forderung des Wohles der
Lebewesen. '

Fragt man nun: wie filhren sie die Paramita der Geduld
durch, indem sie sich fiinftens auf das Wohlgefallen-Finden an
dem allertiefsten entstehungslosen Dharma stiitzen, und was ist das
fir ein Wohlgefallen-Finden an dem sehr tiefen entstehungslosen
Dharma? Was das Wohlgefallen-Finden an der sehr tiefen ent-
stehungslosen Dharma betrifft, so wird dies ein dreifach verschie-
denes Wohlgefallen-Finden an der tiefen entstehungslosen Dharma
genannt. Erstens das Wohlgefallen an dem entstehungslosen
Dharma, welcher auf einer Grundlage beruht, die die Merkmale
des Menschen und des Dharma als eine Grundlage der Leerheit
ansieht. Zweitens [A IV. 16 a] das Wohlgefallen an dem entste-
hungslosen Dharma, der durchaus nicht durch sich selbst entsteht,
und die auf der Stiitze Anderer beruhende Grundlage als ein Ge-
stiitztsein auf die Ursache einer falschen Grundlage ansieht. Drit-
tens das Wohlgefallen an dem entstehungslosen Dharma, welcher
auf den Leidenschaften und Leiden beruht, und welcher das Ent-
stehen der Leidenschaften und Leiden als ein auf der tschinsu
genannten wahrhaften Grundlage beruhendes Entstehen ansieht.
Diese drei verschiedenen Wohlgefallen an der entstehungslosen
Dharma zuerst auf den zehn Stufen erschauend und iibend be-
zeugen sie und fithren sie bei jeder Gelegenheit es durch, nachdem
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sie zur ersten Stufe gelangt sind. Darnach hat dieses Wohlge-
fallen-Finden an der entstehungslosen Dharma bis zur achten
Stufe statt. Was den Ausdruck «das allertiefste» betrifft, so wird
es deshalb so genannt, weil von der ersten Stufe bis zur achten
Stufe das weise Wissen stets zunimmt und sich vermehrt.

Indem die Bodhisattva auf diese Weise in dem «das Wohlge-
fallen an dem entstchungslosen Dharma» genannten sehr tiefem
weisen Wissen sich befinden und entweder durch die Kraft des
inneren Feindes, der Leidenschaften, oder durch die dusseren iibel-
gesinnten Feinde aufgeregt [IV. 16b] und gequilt werden, so
ertragen sie Beides in wunderbarer Weise geduldig. Dies ist die
Durchfiihrung der Paramita der Geduld, gestiitzt auf das Wohl-
gefallen-Finden an den tiefen entstehungslosen Dharma. Dieses
ist, o du Sohn der Trefflichen, die vollkommene Durchfihrung
der Paramitd der Geduld, gestiitzt auf die finf Dharma.}

Ferner fiihren die Bodhisattva auch auf fiinf Dharma gestiitzt
die vierte, die Paramita der Anstrengung (virya) vollstindig
durch. Fragt man: was sind das fir fiinf? So ist dies so: Erstens
sich stiitzend auf das Nicht-Wohlgefallen an Allem, was mit den
Leidenschaften in Zusammenhang steht; zweitens, sich stiitzend
auf das Nicht-Ruhigsein, bis man das Heil und Gute vollendet
hat; drittens, sich stiitzend auf das Nicht-Ablassen in dem sehr
schwierigen, sehr leidenvollen Wandel zu wandeln; viertens sich
stiitzend auf das durch ihren grossen und barmherzigen Sinn den
Lebewesen Vortheil- und Nutzen-Bringen. Fiinftens sich stlitzend
auf das Wiinschen eines unbeweglichen Standpunktes [ Erd-Stelle].
Dies sind die Fiinf. ’

{Fragt man nun: wie fihren die Bodhisattva die Paramita
der Ausstrengung durch, in dem sie sich erstens auf das Nicht-
Wohlgefallen-Haben an Allem, was mit den Leidenschaften in
Zusamnmenhang steht, stiitzen, [IV. 17 a] und was ist das fiir ein
Nicht-Wohigefallen-Haben an Allem, was mit den Leidenschaften
in Zusammenhang steht? Was das Nicht-Wohlgefallen-Haben an
Allem, was mit den Leidenschaften in Zusammenhang steht, be-
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trifft, so ist dies das Wiinschen alle Leidenschaftsfeinde ginzlich
zu vernichten und zu beseitigen.

Wenn nun die Bodhisattva auf diese Weise, da sie dadurch,
dass sie kein Wohlgefallen haben die Leidenschaftsfeinde sich in
ihrem eigenen Sinne festsetzen zu lassen, darnach fest ent-
schlossen sind, die noch nicht sich festgesetzt habenden bosen
Dharma sich nicht schnell festsetzen zu lassen, sondern sic
auszuloschen, auch fest entschlossen sind, die guten Dharma,
die sich noch nicht festgesetzt haben sich nun festsetzen zu
lassen, so beeilen sie sich und strengen sich an, sie sich ver-
mehren und zunehmen zu lassen. Dies ist die Durchfithrung
der Paramita der Anstrengung gestiitzt auf das Nicht-Wohlge-
fallen-Haben an Allem, was mit den Leidenschaften in Zusam-
menhang steht.

Fragt man nun: wie vollfiihren sie die Paramita der Anstren-
gung, zweitens gestiitzt auf das Nicht-Finden der Ruhe bis sie das
Heil und das Gute beendigt haben, und was ist das fiir ein Nicht-
Finden derRube, bis sie das Gute vollendet haben? Was das Heil
betrifft, so ist es der Erfolg der heilsamen Gutthaten. Was das
Gute betrifft [IV. 17b] so ist es der Erfolg des weisen Wissens.
Was das Nicht-Ruhe-Finden bis sie vollendet haben, betrifft, so
ist es, dass sie nicht eher Ruhe finden, als bis sie diese beiden
Erfolge der das Buddha-Glick wiinschenden Trefflichen in ihrem
Sinne vollendet haben. :

So strengen sich die Bodhisattva in dieser Weise an und
bemiihen sich diese beiden Erfolge zu erfiillen und zu vollenden,
sie kiimpfen immer mit ihrem eigenen Sinne, indem sie fest ent-
schlossen sind, die bosen schlechten Dharma, die sich bei ihnen
noch nicht festgesetzt haben, sich nicht festsetzen zu lassen.
Wenn sie sich aber schon festgesetzt haben, sie auszuldschen und
zur Rube zu bringen und fest entschlossen sind, die guten
Dharma, die sich noch nicht festgesetzt haben nun sich festsetzen
zu lassen, und wenn sie sich festgesetzt haben, sie zu vermehren
und sie zunehmen zu lassen. Dies ist das Durchfiihren der Para--
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mita der Anstrengung, gestiitzt darauf, dass sie nicht Ruhe
finden, bis sie das Heil und das Gute vollendet haben.

Fragt man nun: wie fihren sie die Paramita der Anstren-
gung durch, indem sie drittens auf das nicht Ablassen auf den
schwierigen harten qualvollen Wegen zu wandeln sich stiitzen,
und was ist das fir ein Nicht-Ablassen, auf den schwierigen
harten qualvollen Wegen zu wandeln? Was das Nicht-Ablassen
auf den schwierigen harten qualvollen Wegen zu wandeln be-
trifft [IV. 18a] so ist es das Nicht-Ablassen und Nicht-Auf-
horen innerhalb der drei Asamkhya die schwer auszufiihrenden
qualvollen und schwierigen Dinge auszufiihren.

So beeilen sich die Bodhisattva in der Zeit der drei Asamkhya
der hundert Mahakalpa for die Bettler und Bittsteller sich ihre
Kopfe abschneiden zu lassen, sich ihre Augen ausstechen zu
lassen, ihre Haut schinden zu lassen, ihre Knochen zerbrechen
zu lassen und in dieser Weise die schweren harten schwierigen
Dinge auszufiihren und die lange Zeit nicht abzulassen und abzu-
weichen. Durch ihren Eifer und ihre Anstrengung bewihren sie
sich in den guten Dharma. Dies ist die Durchfiihrung der Paramita
der Anstrengung, gestiitzt auf das Wandeln auf den schwierigen
harten qualvollen Wegen.

Fragt man: Wie fiilhren sie die Paramita der Anstrengung
durch, viertens gestiitzt auf das mit hohem erbarmungsvollen
Sinne den Lebewesen Nutzen- und Vortheil-Bringen, und was ist
das fiir cin den Lebewesen mit hohem barmherzigen Sinne Nutzen-
und Vortheil-Bringen? Was das den Lebewesen mit hohem barm-
herzigen Sinne Nutzen- und Vortheil-Bringen betrifft, so ist dies:
[VI. 18b] um die Qualen der Noth, Krankheit, Seuchen und
Armuth der Lebewesen zu vernichten, sich auf den Ocean zu
begeben und zu der Edelstein-Insel zu gehen, und in der Kraft
der Gebete aus seinem eigenen Korper fiir die Lebewesen Speise
und Trank, Medicamente und Heilmittel zu bereiten.

So beeilen sich die Bodhisattva auf diese Weise, da sie die
Qualen der Lebewesen nicht mit ansehen konnen, mit hohem
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erbarmungsvollem Sinne (ihnen) Nutzen und Vortheil zu bereiten
und zwar ohne zu ermiiden und abzulassen, so sind sie (dabei)
bemiiht und strengen sich an. Dies ist die Durchfithrung der Pa-
ramita der Anstrengung, gestiitzt auf das den Lebewesen mit
hohem barmherzigen Sinne Nutzen- und Vortheil-Bereiten.
Fragt man nun: wie fithren sie fiinftens gestiitzt auf das
Wiinschen eines unbeweglichen Standpunktes die Paramita der
Anstrengung durch, und was ist das fiir ein Wiinschen eines un-
beweglichen Standpunktes? was das Wiinschen eines unbeweg-
lichen Standpunktes betrifft, so ist es das sich Nicht-Abwenden
von dem erlangten Guten. Dieses sich Nicht-Abwenden wird ein
vierfaches genannt, erstens das sich nicht von der Gldubigkeit
Abwenden, [VI. 19a] zweitens das sich nicht von der Reihen-
folge Abwenden, drittens das sich nicht von dem Guten Ab-
wenden, viertens das sich nicht von ihrem Wandel Abwenden.
Was das sich Nicht von der Glaubigkeit Abwenden betrifft, so ist
es das sich Nicht-Abwenden von dem auf das Kleinod der Buddha
gerichteten, auf das Kleinod der Dharma gerichteten, auf das
Kleinod der Buddha-Safigha gerichteten, auf die von dem Treff-
lichen geliebten Geliibde gerichteten gelduterten Sinne. Was das
sich Nicht-Abwenden von der Reihenfolge betrifft, so ist es ein
Verbleiben auf den sehr verschiedenen Orten, auf den unend-
lichen unwandelbaren Orten, ein sich Nicht-Abwenden des Sinnes
von den zehn verschiedenen Objekten [Wortern]. Was das sich
Nicht-Abwenden von seinem Guten betrifft, so ist es das sich
Nicht-Abwenden von der bezeugten und gefundenen Stufe d. h.
von der ersten bis zur siebenten Stufe, Was das sich Nicht-
Abwenden von dem Wandel betrifft, so ist es ein sich Niéht-
Abwenden von dem Wandeln (der Bodhisattva) von der achten
Stufe an bis sie das Buddha-Gliick gefunden haben. Was das sich
Nicht-Abwenden betrifft, so ist es eben jener unbewegliche Stand-
punkt. Was das Wiinschen betrifft, so ist es das Wiinschen das in
diesem unabinderlichen Dharma Gefundene zu befestigen und cs
fest zu halten, und das Nicht-Gefundene neu zu finden. [IV. 19b]
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Dadurch, dass die Bodhisattva wiinschen auf diese Weise
schnell zu dem unbeweglichen Standpunkte zu gelangen, stellen
sie alle Objekte [Worter] auf einmal auf und strengen sich sehr
eifrig an, die anfinglichen Verhiillungen vollig auszuloschen. Dies
ist die Durchfiihrung der Paramitad der Anstrengung, gestiitzt
auf das Wiinschen des unbeweglichen Standpunktes. Dies, o Sohn
der Trefflichen, wird die Durchfiilhrung der Paramita der An-
strengung gestiitzt auf die fiinf verschiedenen Dharma genannt.}

Ferner fithren die Bodhisattva die fiinfte Paramita des
Dhyana [Dhyana] gestiitzt auf fiinf verschiedene Dharma voll-
sténdig durch.

Fragt man was sind das fir Fiinf? So ist es so: erstens,
indem sic sich auf das sich Nicht-Zerstreuen-Lassen aller guten
Dharma stiitzen; zweitens, indem sie sich auf das Wiinschen des
bestindigen Erlost-Werdens ohne sich an den verschiedenen
Grundlagen festzuhalten stiitzen; drittens, indem sie sich auf das
Finden der beriihmten Fahigkeiten stiitzen, um die guten Wurzeln
Anderer durchzuftihren; viertens, indem sie sich auf das Reinigen
der Grundlage [Wesenheit] der Dharma stiitzen, und den im
Sinne befindlichen Schmutz beseitigen; [IV. 20 a] fiinftens, indem
sie sich auf das Abschneiden der Wurzeln der Leidenschafts-
biaume der Lebewesen stiitzen. Dies sind die Fiinf.

{Fragt man: wie fithren die Bodhisattva die Paramita des
Dhyana durch, indem sie sich erstens darauf stiitzen, dass sie alle
guten Dharma sich nicht zerstreuen lassen, und was ist das fiir
ein sich Nicht-Zerstreuen-Lassen aller guten Dharma? Was alle
guten Dharma betrifft, so sind sie der in den drei verschiedenen
Erlosungen reine nicht fliessende Sinn, der von den drei verschie-
denen Grundlagen, in der gaunz vollendeten wahrhaften Grundlage
enthalten ist. Was das anderswohin sich Nicht-Zerstreuen-Lassen
betrifft, so ist es das unaufhorliche Aufrichten und Sammeln des
Sinnes, um so den nicht fliessenden reinen Sinn durchzufiihren.
Fragt man: wenn es so ist, weshalb wird dieser Sinn «alle
Dharma» genannt? So wird er so genannt, weil beginnend mit
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den drei verschiedenen Erlosungen alle guten Dharma ins Ge-
sammt durch den Sinn vollendet werden.

Die Bodhisattva sind nun in derselben Weise dadurch, dass
si¢ den eder die Grundlage aller guten Dharma bildende Siun»
genannten Dharma [IV. 20b] sich nicht zerstreuen lassen, stets
und bestindig ruhig und gelassen. Dies ist das Durchfithren der
Paramita des Dhyana gestiitzt auf das sich Nicht-Zerstreuen-
Lassen aller guten Dharma.

Fragt man nun: wie filhren sie die Paramita des Dhyana
durch, indem sie sich zweitens ohne an die zwei verschiedenen
Grundlagen zu hingen, stets auf das Wiinschen der Erlosung
stiitzen, und was ist das fiir ein bestindiges Winschen der Er-
losung, ohne an die zwei verschiedenen Grundlagen zu hingen?
Was die beiden Grundlagen betrifft, so ist die erste die Grundlage
der Beurtheilung, die den auf ein Nichtsein beruhenden Dharma
als existierend bezeichnet, das zweite die Grundlage der Beur-
theilung, einen das Sein als Grundlage habenden Dharma als nicht
seiend bezeichnet. Was das Anhiingen betrifft, so ist es das Wissen
der Leerheits-Grundlage, ohne das man an der Beurtheilung
hingt, einen eine nicht seiende Grundlage habenden Dharma als
seiend zu bezeichnen und das Verstehen des lieblichen Seins, ohne
dass man an der Beurtheilung hiingt, dass die das Sein als Grund-
lage habenden Dharma nichtig zu nennen sind. Was das bestiin-
dige Wiinschen der Erlosung betrifft, so ist dies das Wiinschen
des wahren Buddhagliickes, indem man auf den wahrhaften Sinn
schaut, ohne an den Dharma hingen zu bleiben, die diese zwei
verschiedenen irrthiimlichen Beurtheilungen zur Grundlage haben.

Indem in dieser Weise die Bodhisattva [IV. 21a] ohne an
den beiden verschiedenen Grundlagen des Seins und Nicht-Seins
hingen zu bleiben, ganz vollstindig auf den Sinn schauen, den
Sinn erheben, den Sinn ausharren lassen, den Sinn vernichten,
den Sinn beruhigen, sind sie, um die uniibertreffliche, die hochst-
gute, die richtige wahre Erleuchtetung, das Buddhagliick, zu
wiinschen, in den vier verschiedenen Zustinden friedlich und ge-



— 127 —

lassen ohne Nachlissigkeit in dem Dhyana. Dies ist die Durch-
fihrung der Paramita des Dhyana, gestiitzt auf das bestindige
Wiinschen der Erlosung, ohne an den zwei verschiedenen Grund-
lagen hingen zu bleiben.

Fragt man: Wie fiihren sie die Paramita des Dhyana durch
drittens gestiitzt auf das Finden der berithmten Fahigkeiten, um
die guten Wurzeln Anderer zur Vollendung zu bringen, und was
ist das fiir ein Finden der beriihmten Fihigkeiten, um die guten
Wurzeln Anderer zur Vollendung zu bringen. Was die guten
Waurzeln betrifft, so sind es die begierdelos, zornlos, unwissen-
heitslos seienden drei verschiedenen guten Wurzeln. Der Aus-
druck «begierdelos» heisst, nicht dass die Leidenschaft der Gier
ganz vernichtet ist, [IV. 21 b] sondern, dass man so lebt, dass man
die entstehende Gier so viel als moglich zuriickhilt, und dass
man den Korper und den Sinn von den die Gier erregenden Um-
stinden fern hilt. Der Ausdruck «zornlos» heisst nicht, dass die
Leidenschaft des Zornes ginzlich vernichtet ist, sondern, dass
man so lebt, dass man den aufsteigenden Zorn so viel als moglich
zuriickhilt, und von den zornerregenden Umstéinden den Korper
und den Sinn fern hilt. Der Ausdruck «unwissenheitslos» heisst
nicht, dass die Leidenschaft der Unwissenheit vollstindig ver-
nichtet ist, sondern dass man so lebt, dass die Unwissenheit so
viel als moglich eingeschréinkt wird und dass man von den die
Unwissenheit verursachenden Umstinden den Koérper und den
Sinn fern hdlt. Wenn man fragt: weshalb werden diese drei
‘verschiedenen Dharma die guten Wurzeln genannt? So werden
diese drei sowohl in Betreff des auf die Welt Beziiglichen, als
dauch in Betreff des in der Welt Befindlichen die Grundlage un
Wurzeln der guten Dharma genannt. Was das Finden der be-
rilhmten Fihigkeiten betrifft, so ist dies das Finden der beriihmten
Fihigkeiten d. h. aller verschiedenen Eigenthiimlichkeiten, die
den zehn Stufen angehoren.

So sind die Bodhisattva in dieser Weise [IV. 22a] dadurch,
dass sie die den zehn Stufen angehdrenden beriihmten Fiahig-
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keiten finden, diese beriihmten Fihigkeiten hervorbringen, und
wenn diese drei guten Wurzeln die Begierdelosigkeit, die Zorn-
losigkeit, die Unwissenheitslosigkeit aller Lebewesen mnoch nicht
aufgesprossen sind, um diese aufspriessen zu lassen, wenn sie
aber aufgesprossen sind, um sie zu Eode zu fihren und zur
Reife zu bringen, Tag und Nacht in dem Dhyana ruhig und ge-
lassen und ohne Nachléssigkeit in den vier verschiedenen Zu-
stinden wirken. Dies ist die Durchfiihrung der Paramita des
Dhyana, gestiitzt auf das Finden der berithmten Fihigkeiten um
die guten Wurzeln Anderer zu Ende zu fiihren.

Fragt man: Wie fithren sie die Paramita des Dhyana durch,
indem sie sich viertens auf das Beseitigen des im Sinne befind-
lichen Schmutzes und das Reinigen der Grundlage des Dharma
stiitzen, und was ist das fiir ein Beseitigen des im Sinne befind-
lichen Schmutzes und Reinigen der Grundlage des Dharma? Was
den im Sinne befindlichen Schmutz betrifft, so sind dies alle im
Innern des Sinnes von Anfang an in der Grundlage sich festge-
setzt habenden die Lebewesen der fiinf Existenzen verwirrenden
den eigenen Sinn erregenden und quilenden Leidenschaften: die
Gier, der Zorn, die Unwissenheit, der Neid [IV. 22 b] der Stolz,
die Unentschlossenheit und alle iibrigen (Leidenschaften). Im
Innern des Sinnes seiend verhiillen- und beschmutzen alle diese
Leidenschaften die Tschinsu genannte, wahrhaftige reine geliu-
terte Grundlage des Sinnes und verhindern durchaus, dass er
hell und glinzend ist. Der Name dicser Leidenschaften wird
deshalb der im Sinne befindliche Schmutz genannt. Was das Rei-
nigen der Grundlage der Dharma betrifft, so ist es das Beseitigen
und Vernichten. des Schmutzes der Leidenschaften, welche die
Tschinsu genannte Grundlage des wahrhaften reinen geliuterten
Sinnes bedecken und verhiillen.

So sind die Bodhisattva in dieser Weise stets und bestindig
ohne Nachlissigkeit in dem Dhyana ruhig und gelassen, indem sie
den im Sinne befindlichen Schmutz auf dem Wege des Schauens
und sich Versenkens vernichten und das an allen zehn Stufen
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Befindliche allmihlich [erleichternd] reinigen dadurch, dass sie
die zehn verschiedenen Tschin-su genannten richtigen wahrhaften
reinen gelidunterten Sinnes-Grundlagen reinigen (und zwar) erstens
die richtige Grundlage, welche das Eigene und Fremde ganz gleich
anzieht, die «das iiberall zum Wandel Anregende» genannt wird;
zweitens die richtige Grundlage, welche «die auf dem aufstei-
genden Wege sich versenkende iiberall Gute» genannt wird;
drittens die richtige Grundlage, welche «die gegen den Korper
und das Leben gleichgiiltiz machende die gute [IV. 23a] und
feste (cicry?) Grundlage» genannt wird; viertens die richtige
Grundlage, welche «die das Lieben des Dharma ausldschende,
Nicht-Anhaftende» genannt wird; fiinftens die richtige Grundlage,
welche dadurch, dass sie die zehn Wohlgefallen ausgleicht, «die
den Sinn reinigende, das Verbundene gleichmissig Ansehende»
genannt wird; sechstens die richtige Grundlage, welche «die
die nicht verschwindende, nicht sich verunreinigende Grund-
lage des aus Ursachen entstandenen Dharma findende, die nicht
schwindende und nicht verunreinigende» genannt wird; sieben-
tens die richtige Grundlage, welche «die die Grundlage der
Merkmale des Dharma kennende, die in dem Dharma keinen
Unterschied Machende» genannt wird; achtens die richtige
Grundlage, welche «die durch das vollstindige Bezeugen des
Wohlgefallens an dem entstehungslosen Dharma auf das Zu-
nehmen und Abnehmen der schmutzigen und fleckenlosen Dharma
nicht-schauende nach Macht der Erscheinungen und der Welt eine
Stiitze seiende» genannt wird; neuntens die richtige Grundlage,
welche «durch das vollkommene Bezeugen der unbeschrinkten
Erlosung eine fiir das Erstarken des weisen Wissens eine Stiitze
seiende» genannt wird, [zehntens] die richtige Grundlage, welche
«das durch die nach Gefallen Nutzen und Vortheil bringenden
Thaten eine fiir das Machtgewinnen eine Stiitze seiende» genannt
wird. [IV. 23Db 5] Dies ist die Durchfiihrung der Paramita des
Dhyana gestiitzt auf das Beseitigen des im Sinne befindlichen

Schmutzes und auf das Reinigen der Grundlage des Dharma.
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Fragt man nun: Wie fithren sie die Paramita des Dhyana
aus, indem sie sich fiinftens auf das Abschneiden der Grund-
Wurzeln der Biume der Leidenschaften der Lebewesen stiitzen,
und was ist das fir ein Abschneiden der Grund-Wurzeln der
Biume der Leidenschaften der Lebewesen? Was das Abschneiden
der Grund-Wurzeln der Biume der Leidenschaften der Lebe-
wesen betrifft, so ist es das Beseitigen der beiden verschiedenen
Beurtheilungen: des Ich und des Dharma erstens aus dem eigenen
Sinne und zweitens aus dem Sinne Anderer. Fragt man: wes-
halb? so ist es so: Was die beiden verschiedenen Beurtheilungen
des Ich und des Dharma betrifft, so sind sie die Wurzeln und
Grundlage aller Leidenschaften. Fragt man: Wie sind sie die
Grundlage und Wurzeln aller Leidenschaften? [IV. 24a] Aus
der die das Ich betreffenden Beurtheilungen entstehen und er-
scheinen (und zwar) mit der Ich-Betrachtung [des Egoismus] be-
ginnend hundert acht und zwanzig verschiedene Grund- [Haupt-]
Leidenschaften und die itbrigen kleinen Leidenschaften. Aus der
die Dharma betreffenden Beurtheilung entstehen und crscheinen
mit dem Dharma-Sinn beginnend die Unentschlossenheit, die Un-
wissenheit, die Gier, der Zorn. Deshalb werden sie dic Grund-
lage und Wurzel aller Leidenschaften genannt.

So sind die Bodhisattva, dadurch, dass sie sich bemiihen, auf
diese Weise die die Wurzel aller dieser Leidenschaften bildenden
zwei verschiedenen Beurtheilungen des Ich und des Dharma
erstens aus dem eigenen Sinne zu beseitigen und zweitens aus dem
Sinne Anderer zu beseitigen, immer und bestlindig, ohne Nach-
lissigkeit, ruhig und gelassen in dem Dhyana. Dies ist die Durch-
fihrung der Paramita des Dhyana gestiitzt auf das Abschneiden
der Grund-Wurzeln der Biume der Leidenschaften aller Lebe-
wesen.

Dies ist, o du Sohn der Trefflichen die véllige Durchfiihrung
der Paramitd des Dhyana gestiitzt auf die finf verschiedenen
Dharma.}

[IV.?4Db] Ferner fiihren auch die Bodhisattva die sechste
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Paramita des weisen Wissens (prajia) vollstindig durch, indem sie
sich auf fiinf verschiedene Dharma stiitzen. Fragt man: was sind
das fiir Fiinf? So ist es so: Erstens sich stiitzend auf das, ohne
gich abzuwenden, stete nahe Anbeten der Buddba; der Bodhi-
sattva und der die vollendeten Thaten ausfiihrenden Weisen;
zweitens, sich stiitzend auf das bestindige aufmerksame Streben
zuzuhdren, ohne sich von den Buddha befohlenen tiefen Dharma
abzuwenden; drittens sich stitzend auf das Lieben der Unter-
scheidung der zwei guten weisen Wissen, die sich auf das Dharma
und die Welt beziehen; viertens sich stiitzend auf das schnelle
Vernichten der abnehmenden Leidenschaften auf dem Wege der
Betrachtung und des Sich-Versenkens; fiinftens sich stiitzend auf
das Durchgehen der Welt-Fihigkeiten und aller Orte der fiinf
verschiedenen weisen Wissen. Dies sind die Fiinf.

{Fragt man: wie fiilhren nun die Bodhisattva die Paramita des
weisen Wissens durch, indem sie sich erstens, gestiitzt auf das
unablissliche stete nahe Anbeten der Buddha, der Bodhisattva
und der die vollendeten Thaten ausfilhrenden Weisen, und was
ist das fiir ein unablissliches stetes nahes Anbeten der Buddha,
der Bodhisattva und der dic vollendeten Thaten ausfiihrenden
Weisen? [IV. 25a 2] Was das unablissliche stete und nahe
Anbeten der Buddha der Bodhisattva und der die vollendeten
Thaten ausfahrenden Weisen betrifft, so ist es das sich Versenken
in die Sinnes-Grundlage,” welche, nachdem sie mit Hiilfe der
Kraft deren die auf den zwei Grundlagen, der des Gebetes und
der berithmten rddbi-Fihigkeiten die Reiche der Buddha der zehn
Himmelsrichtungen zugleich mit dem Sangha der Bodhisattva
ganz durchzichend gewandelt sind und die vier verschiedenen
Dharma d. h. das die zu erlernende Lehre als Grundlage habende
Dharma, das die zu verstehende Deutung als Grundlage habende
Dharma, das den zu wandelnden Wandel als Grundlage habende
Dharma, das den zu erreichenden Vortheil als Grundlage habende
Dharma, ganz durchstudierend erkannt haben. Es ist dies ein

sich Versenken in die Sinnes-Grundlage, ein ohne Mangel seiendes
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und unbeschrinktes Anbeten und ein hohes Ehrfurcht-Erweisen
durch alle verschiedenen Anbetungen, nachdem man den durch
den vollendeten Thaten ausgefiihrt habenden Weisen nahe ge-
treten ist.

So versenken sich und iiben sich die Bodhisattva auf diese
Weisc durch ihr bestindiges unablissliches unaufhorliches An-
beten des Kleinodes des Buddha und des Sangha der Bodhisattva
wie der die vollendeten Thaten ausfiihrenden Weisen stets im
weisen Wissen. [IV. 25b] Dies ist die Durchfiihrung der Para-
mita des weisen Wissens gestiitzt auf das ohne abzulassen bestin-
dige nahe Anbeten der Buddha, der Bodhisattva und der die voll-
endeten Thaten ausfiihrenden Weisen.

Fragt man: Wie fiihren sie die Paramita des weisen Wissens
zweitens gestiitzt auf das unablissliche bestindige aufmerksame
Horenwollen des tiefen Dharma, den die Buddha ausgesprochen
haben durch, und was ist das fiir ein bestindiges aufmerksames
Horenwollen der von den Buddha ausgesprochenen Dharma? Was
die von den Buddha ausgesprochenen tiefen Dharma betrifft, so.
sind es die Grundlage des reinen geliuterten Dharma, die vier
verschiedenen weisen Wissen. Was (die Worte) «das ohne sich
abzuwenden bestindige aufmerksame Zuhotrenwollen» betrifft, so
ist es das Wohlgefallen-Haben und Lieben der tiefen Deutungen
und feinen Unterscheidungen dieses Dharma zu horen.

So lassen nun die Bodhisattva in solcher Weise, da sie bereit
sind jeden einzelnen Cloka und jeden einzelnen Vers dieser Biicher,
welche die Art und Weise und die Beschaffenheit dieser so tiefen
Dharma lehren und zeigen, mit anzuhéren, ihre Pferde und Ele-
phanten, ihr Gold und Silber, ihre Waaren und Habe, [IV. 26 a]
ihre Edelsteine und Perlen, ihre Flecken und Ansiedlungen, ihre
Stidte und Stimme, ihre Gemeinden und Staaten, ja sogar ihr
Leben unbeachtet und stossen sie von sich und widmen sich ganz
dem Zuhoren der Befehle der Buddha, dieses heiligen Satra-Edel-
steines und dann versenken sie sich in das weise Wissen gemiss
dem in den Stra enthaltenen Befehlen und iiben sich darin. Dies.
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ist die Durchfihrung der Paramita des weisen Wissens gestiitzt
auf das unablédssliche bestindige aufmerksame Horen der von
den Buddha befohlenen tiefen Dharma.
Fragt man: Wie fiihren sie die Paramita des weisen Wissens
,durch, indem sie drittens sich auf das Lieben die beiden guten
weisen Wissen, das auf den Dharma und auf die Welt beziigliche,
zu unterscheiden, stiitzen und was sind das fiir zwei verschiedene
gute weise Wissen, das auf den Dharma beziigliche und das auf die
Welt beziigliche? Was das weise Wissen der Dharma betrifft
d. h. die beiden verschiedenen Wissen, das auf den Dharma be-
ziigliche und das weltliche, so ist es in den drei verschiedenen
Grundlagen vollstindig enthalten, es ist in der wahrhaften Grund-
lage enthalten, ferner beruht es auf der Stiitze auf Andere (und
zuletzt) ist es in der fleckenlosen reinen nicht fliessenden Abthei-
lung der Grundlage enthalten. [IV. 26 b] Es ist eben das wahr-
haftige nicht-fliessende auf den Dharma beziigliche weise jiiana-
Wissen. Was das weltliche weise Wissen betrifft, so ist er auch
in drei verschiedenen Grundlagen enthalten. Es ist in der Alles
beurtheilenden Grundlage enthalten, ferner beruht es auf dem
sich Stiitzen auf Andere, (und zuletzt) ist es in der verunreinigten
fliessenden Abtheilung der Grundlage enthalten. Es ist eben das
fliessende Wissen der Welt. Was das zu unterscheiden Lieben
betrifft, so ist es des Verstehen, diese beiden verschiedenen weisen
Wissen zu unterscheiden und das Beurtheilen, welchen Vortheil es
fiir die Erlosung bringt, wenn man sich in dem wahrhaften flecken-
losen reinen nicht-fliessenden weisen Wissen iibt, und welchen
Vortheil es fir das wahrhafte weise Wissen bringt, wenn man
sich in dem schmutzigen fliessenden weltlichen weisen Wissen iibt.
So versenken sich und iiben sich in dieser Weise bestindig
die Bodhisattva in dem tiefen bedeutungsvollen weisen Wissen
dadurch, dass sie die beiden verschiedenen weisen Wissen, das auf
das Dharma beziigliche und das weltliche, zu unterscheiden lieben,
indem sie sich den Unterschied verstindlich machen, wie diese auf
den drei verschiedenen Grundlagen beruhen. Das ist die Durch-
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fithrung der Paramita des weisen Wissens gestiitzt auf das Lieben
[IV. 27 a] die beiden guten weisen Wissen, das auf den Dharma
beziigliche und das weltliche, auseinander zu halten.

Fragt man: Wie fiihren sie die Paramita des weisen Wissens
durch, indem sie sich viertens auf das schnelle Vernichten der
abnehmenden Leidenschaften auf den beiden verschiedenen Wegen
(dem Wege) des Schauens und (dem Wege) des Sich-Versenkens
stiitzen, und was ist das fiir ein schnelles Vernichten der abneh-
menden Leidenschaften auf den beiden verschiedenen Wegen des
Schauens und des Sich-Versenkens? Was den Weg des Schauens
betrifft, so ist es so: Wenn es ein solches nicht-fliessendes weises
Wissen ist, welches die Tschinen genannte richtige Grundlage ver-
steht, obgleich der alle zu beurtheilenden begleitenden Umstinde:
nicht deutlich Sehende durch das weise Wissen sich nicht fest an
sie anschliessen kann und der Beurtheilung der Merkmale der
verschiedenen Haupt-Objekte der wahrhaftigen vollstindiger
Beurtheilung im Sinne fern steht, und von den beiden Erschei-
nungen dem Beurtheilenden und dem Zu-beurtheilenden getrennt
ist, so ist dies der Weg des Schauens. Der Weg des Schauens
wird ebenfalls ein zweifach verschiedener genannt. Was der eine
ist, so ist es derjenige Weg, welcher mit Hiilfe des weisen Wissens,
welches nicht an den Erscheinungen [Merkmalen] hiingend und
nicht (von ihnen) getrennt hinschauend durch das weise [IV.27b}
Wissen die Nichtigkeit und Leerheit der beiden verschiedenen
Leerheiten kennt, welcher die beiden verschiedenen Beschrin-
kenden (?) richtig kennt, [dies ist] der eine wahrhafte ebene
Grundlage habende Weg des Schauens, der «die beiden Beschréin-
kenden vernichtende» genannt wird. Der zweite ist derjenige
Weg, welcher mit Hiilfe des weisen Wissens, ohne an den vier
wahrhaften Dharma zu hingen, das Liigenhafte der Lebewesen
kennt, durch das weise Wissen das Liigenhafte beider, der Lebe-
wesen und der Dharma zusammen kennt, mit dem weisen Wissen
hinschauend und ferner in die vier Dharma eintritt; (dies ist) der
auf der Erscheinungs-Grundlage beruhende Weg des Schauens, der
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«der mit Hiilfe der sechszehn Sinnesthitigkeiten schauende» ge-
nannt wird. Was den Weg der Meditation betrifft, so ist es so.
Wenn es ein nicht fliessendes weises Wissen ist, welches die zehn
Stufen, die von dem Sich-Versenken getrennt sind, durchgehend
bis zum Vajropama Dhyana durch das stete sich Versenken in
das sehende weise Wissen, das nicht an den zuersterwiihnten
Merkmalen hiingt und auch nicht von ihnen getrennt ist, um auf
dem Wege des Schauens beruhend die iibriggebliebenen Beschriin-
kenden zu vernichten und fiir das Ausgleichen seiner Stiitzen zu
zeugen, so ist dies der Meditations-Weg. Was die durch diese
beiden verschiedenen Wege schwinden miissenden Leidenschaften
betrifft, so sind es die beiden verschiedenen auf dem eine wahr-
hafte [IV. 28a] ebene Grundlage habenden Wege des Schauens
befindlichen schwinden miissenden (Leidenschaften), ferner die auf
dem eine Erscheinungs-Grundlage habenden Wege des Schauens
schwinden miissenden zur Endabtheilung, zur mittleren Abthei-
lung und zur ganzen Abtheilung gehorigen, alle hundert und
zwanzig verschiedenen Leidenschaften. Was das sie schnell zu
vernichten Lieben betrifft, so ist es das Bemiihen auf diesen
beiden Wegen diese so vielen schwinden miissenden Leidenschaften
zu vernichten.

So vertiefen sich und iiben sich die Bodhisattva auf diese
Weise in dem zu erliutern tiefen weisen Wissen durch dieses
Bemiihen auf diesen beiden Wegen diese Leidenschaft zu ver-
nichten. Dies ist die Durchfihrung der Paramita des weisen
Wissens gestiitzt auf das schnelle Vernichten der zu vernich-
tenden Leidenschaften auf den beiden Wegen, dem Wege des
Schauens und dem Wege der Meditation.

Fragt man: wie fiihren sie die Paramita des weisen Wissens
durch, indem sie sich fiinftens auf das Durchfihren durch die
weltlichen Fahigkeiten und durch alle Orter der fiinf Vidyasthana
(genannten) weisen Wissen stiitzen, [IV. 28 b] und was ist das
fir ein Hindurchfiihren durch die weltlichen Fahigkeiten und
durch alle Orter der fiinf verschiedenen weisen Vidyasthina
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(genannten) Wissen? Was die weltlichen Fihigkeiten betrifft, so
sind es das in Erscheinung tretende fliessende weise Wissen. Was
die Orter der fiinf verschiedenen weisen Wissen betrifft, so ist
der Erste das Verstehen des Ortes des inneren weisen Wissens,
der zweite das Verstehen des Ortes des weisen Ursachen-Wissens,
der Dritte das Verstehen des Ortes des weisen Ton-Wissens, der
Vierte das Verstehen des Ortes des weisen Medicin-Wissens,
der Fiinfte das Verstehen des Ortes des weisen Kunst-Wissens.
‘Was das Wissen des Ortes des weisen inneren Wissens betrifft,
s0 ist es das Wissen der richtigen Dharma in die man sich selbst
vertieft und iibt, und durch das Wissen hindurchfiihrend auch
Anderen mittheilt. Was das Verstehen des Ortes des weisen
Ursachen-Wissen betrifft, so ist es das Verstehen des richtigen
heilsamen Wort-Weges, indem man die verkehrten ungehorigen
Worte der Verkehrtes Ungehoriges Sprechenden versteht. Was
das Verstehen des Ortes des weisen Ton-Wissens betrifft, so ist
es das Wissen des weisen Richtungs-Wissens, in dem man durch
richtige glidubige Worte die Lebewesen erfreut [IV. 29a 2]. Was
das Verstehen des Ortes des weisen Medicin-Wissens betrifft, so
ist es das ruhig und frohlich Machen der Menschen, indem man
die Krankheiten der Lebewesen heilt. Was das Verstehen des
Ortes des weisen Kunst-Wissens betrifft, so ist es das Nutzen-
Schaffen dadurch, dass man durch nur geringe Kraftanwendung
viele Waaren und Habe erwirbt.

So versenken sich und iiben sich die Bodhisattva in allem
weisen Wissen auf einmal in dieser Weise durch die Kraft ver-
schiedenartiger Fihigkeiten und weiser Wissen. Dies ist die
Durchfithrung der Paramita des weisen Wissens, gestiitzt auf das
Hindurchfithren durch alle weltlichen Féhigkeiten und durch alle
Orter der fiinf Vidyasthana genannten weisen Wissen. Dies ist,
o du Sohn der Trefflichen, die vollkommene Durchfihrung der
Paramita des weisen Wissens, die die sechste prajia genannt
wird, indem man sich auf fiinf verschiedene Dharma stiitzt.}

Fragt man ferner, wie filhren die Bodhisattva, indem sie sich
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auf finf verschiedene Dharma stiitzen die siebente [IV. 29 b]
die Paramita der Kunstgriffe (upaya) vollstindig durch, und wel-
ches sind die Fiinf? So ist es so: Erstens sich stiitzend auf das
vollstiindige Wissen der Unterscheidungen des Wohlgefallens, der
Leidenschaften und des im Sinne befindlichen Wandels aller Le-
bewesen; zweitens sich stiitzend auf das klare Verstehen der
Haupt-Dharma der unermesslich zahllosen Heilmittel; drittens
sich stiitzend auf das Machtgewinnen im grossen wohlgesinnten
Sinne, im grossen barmherzigen Sinne, in dem grossen Dhyana
und im Eintreten und Herauskommen; viertens sich stiitzend
auf die Erfiillung aller Paramita; fiinftens sich stiitzend auf den
Wunsch alle Biicher der Buddha ohne Ausnabme zu wissen und
zu verstehen. Dies sind die Fiinf.

{Fragt man: Wie fihren die Bodhisattva die Paramita der
Kunstgriffe durch, indem sie sich erstens auf das vollstindige
Wissen der Unterscheidungen des Wohlgefallens, der Leiden-
schaften und des im Sinne befindlichen Wandels aller Lebewesen
stiitzen, und was ist das fiir ein vollkommenes Wissen der Unter-
scheidungen des Wohlgefallens, der Leidenschaften und des im
Sinne befindlichen Wandels der Lebewesen? [IV. 30a] das
Unterscheiden des Wohlgefallens der Lebewesen wird ein zwei-
faches genannt. Erstens das Wohlgefallen an der Welt und das
‘Wohlgefallen an etwas Besserem, als die Welt ist. Was das
Wohlgefallen an der Welt betrifft, so ist es das Wohlgefallen
an dem Samsara. Was das Wohlgefallen an etwas Besserem,
als die Welt ist, betrifft, so ist es das Finden des Nirvana.
Unter denen die Wohlgefallen an dem Samsara finden, giebt
es solche Lebewesen, denen die Menschenexistenz gefillt, giebt
es solche Lebewesen, denen die Gotter-Existenz gefillt, giebt es
solche Lebewesen, denen verschiedene Existenzen gefallen. Es
giebt ferner unter denen die an der Menschen-Existenz Wohlge-
fallen finden, solche Lebewesen, denen ein méinnlicher Korper ge-
fallt, es giebt solche Lebewesen, denen ein weiblicher Korper
gefillt, Unter denen, denen ein minnlicher Korper gefillt, giebt
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es solche Lebewesen, denen es gefillt ein Cakravarti-Chan mit
goldenen Rade zu sein, giebt es solche Lebewesen, denen es gefillt
ein berithmter Chan, ein kleiner Chan und Konig zu sein, ein
reicher Bajagut zu sein, ein Geistlicher, ein Brahmana zu sein,
ein Kriegs-Held zu sein, schon von Gestalt zu sein, ein Kenntniss-
reicher, Fihiger [IV. 30b] zu sein. Unter denen, die an einem
weiblichen Korper Wohigefallen haben, giebt es solche weibliche
Lebewesen, die an einem Manne Geniige haben und denen es
gefillt ihren Korper zu hiiten, es giebt aber auch solche weibliche
Lebewesen, die vielen als Frau angehoérend ein gemeinschaftliches
Eigenthum Aller zu sein wiinschen. Unter denen, die an der
Gotterexistenz Wohlgefallen haben, giebt es solche Lebewesen,
denen es gefillt ein Gott zu sein, der zu der Liebenssippe gehort,
giebt es solche Lebewesen, denen es gefillt ein Gott zu sein, der
zu der korperlichen [Farbe habenden] Sippe gehort, denen es
gefiillt ein Gott zu sein, der zu der korperlosen [farblosen] Sippe
gehort. Unter denen, die an verschiedenen anderen Existenzen
‘Wohlgefallen haben, giebt es solche Lebewesen, denen es gefillt
ein Narayana, ein Supratisthita, oder ein Konig der Elephanten
zu sein, giebt es solche Lebewesen, denen es gefillt, noch zu
anderen Lebewesen-Sippen zu gehoren. Dies ist die Unterschei-
dung der an dem Samsara Wohlgefallen habenden. Zweitens giebt
es unter denen, die an dem Nirvana Wohlgefallen haben, solche
Lebewesen, denen es gefillt das Gliick eines Arhat zu finden,
giebt es solche, denen es gefillt das Gliick eines Pratyekabuddha
zu finden, giebt es svlche Lebewesen, denen es gefillt die uniiber-
treffliche allerhtchst [IV. 31a] gute Erleuchtung, das Buddha-
Gliick zu finden. Dies ist die Unterscheidung der an dem Nirvapa
Wohlgefallen Habenden. Was das Unterscheiden der Leiden-
schaften der Lebewesen betrifft, so wird es ein vierfaches genannt.
Es giebt solche Lebewesen, in denen die Gier michtig ist, es
giebt solche Lebewesen, in denen der Zorn michtig ist, es giebt
solche Lebewesen, in denen die Unwissenheit méchtig ist, und es
giebt solche Liebewesen, in denen die Gesammtheit der Leiden-
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schaften miichtig ist. Dies ist das Unterscheiden der Leiden-
schaften der Lebewesen. Was das Unterscheiden des im Sinne
befindlichen Wandels betrifft, so wird dieser ein dreifach ver-
schiedener genannt. Es giebt solche Lebewesen, die in einem
guten Sinne wandeln, es giebt solche Lebewesen, die in einem
bosen Sinne wandeln, es giebt solche Lebewesen, die in einem
nicht auf die Vorschriften achtenden Sinne wandeln. Dies ist das
Unterscheiden des im Sinne befindlichen Wandels der Lebe-
wesen,

So vollfiihren nun in solcher Weise die Bodhisattva, indem
sie vollkommen das Untercheiden des Wohlgefallens, der Lei-
denschaften und des im Sinne befindlichen Wandels der Lebe-
wesen wissen, dadurch, dass sie (die Lebewesen) in Betreff ihres
Wandels durch ihre Kunstgriffe fir das Gute und die Freude
passend machen, [IV. 31b] die Paramita der Kunstgriffe in ge-
schickter Weise. Dies ist die Durchfithrung der Paramita der
Kunstgriffe, gestiitzt auf das vollkommene Wissen des Unter-
scheidens des Wohlgefallens, der Leidenschaften, und des im
Sinne befindlichen Wandels der Lebewesen.

Fragt man: wie fithren sie die Paramita der Kunstgriffe durch,
indem sie sich zweitens auf das genaue Wissen und Verstehen der
unermesslich zahllosen Hauptdharma der zahllosen Heilmittel
stiitzen; und was sind das fir genaues Verstehen der Haupt-
Dharma der unermesslich zahllosen Heilmittel? Was das deut-
liche Verstehen der Hauptdharma der unermesslich zahllosen
Heilmittel betrifft, so ist dies so: die nicht-fliessenden Ge-
danken sind die Heilmittel gegen die Trspa. Die anapanasmrti
ist das Heilmittel gegen viele Gedanken, der gute wohlge-
sinnte Sinn ist ein Heilmittel gegen die Zorn-Gedanken, das
Schauen auf das Geschlecht [die Sippe] ist ein Heilmittel gegen
den Egoismus, das Schauen auf die aus Ursachen entstandenen
Dharma ist ein Heilmittel gegen die Unwissenheit. Wenn man
sagt, dass der Dharma, der als Grundlage das Nichtsein des
leeren Dhyana hat, wirklich existirt [real ist], so ist es ein Heil-
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mittel gegen das Kritisiren. Das wunschlose Dhyana [IV. 32a]
ist ein Heilmittel gegen das Hingen an dem in Erscheinung
tretenden Dharma. Das merkmallose Dhyana ist ein Heilmittel
gegen das Nicht-Wiinschen des Nirvapa. Dies muss man wissen.

Dadurch, dass die Bodhisattva auf solche Weise die Haupt-
dharma der zahllosen Heilmittel kennen, und welche Dharma fiir
die Grundlage der Lebewesen als Heilmittel gelten konnen, und
jenen Lebewesen alle betreffenden Dharma und die betreffenden
Ursachen zeigen und lebren und sie so fir das Gute und die
Freude passend machen, fithren sie die Paramita der Kunstgriffe
gut durch. Dies ist die Durchfiihrung der Paramita der Kunst-
griffe, gestiitzt auf das genaue Wissen und Verstehen der Haupt-
dharma der unmessbar zahllosen Heilmittel.

Fragt man: Wie fithren sie die Paramita der Kunstgriffe
durch, indem sie sich drittens auf das Machtgewinnen durch das
Ein- und Austreten in den hohen barmherzigen Sinn, in den
guten wohlgesinnten Sinn, in das hohe Dhyana stiitzen; und was
ist das fir ein Machtgewinnen durch das Ein- und Austreten in
den hohen barmherzigen Sinn, in den hohen guten wohlgesinnten
Sinn und in das hohe Dhyana? Was den hohen wohlgesinnten
Sinn betrifft, [IV. 32b] so wird er ein dreifach verschiedener
genannt: erstens der hohe wohlgesinnte Sinn der Lebewesen-
Beurtheilung, zweitens der hohe wohlgesinnte Sinn der Dharma-
Beurtheilung, drittens der Beurtheilungslose hohe wohlgesinnte
Sinn. Was' den wohlgesinnten Sinn der Lebewesen-Beurtheilung
betrifft, so ist es das Freude-Bereiten, indem man der Lebewesen
der fiinf Existenzen ganz gedenkt iiber die verschiedenen vielen
bitteren heftigen Leiden nachdenkt, und zwar aller Lebewesen
ohne Unterschied in ganz gleichmiissigem Sinne. Was den wohl-
gesinnten Sinn der Dharma-Beurtheilung betrifft, so ist es das
Wissen und Verstehen der Bedeutung des «Lebewesen» genannten
Namens und zwar je nach dem Vorhandensein des Sinnes, nur
nach der Form-Grundlage, indem man gemiss der Manifestation
der Dharma auf die fiinf Existenzen aller Lebewesen schaut, die
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Grundlage des Nicht-Ich kennt, und die falsche Grundlage des
«Lebewesen» genannten Namens versteht. Was den beurtheilungs-
losen wohlgesinnten Sinn betrifft, so ist es das Freude-Bereiten,
indem man den von den Dharma getrennten Gedanken von den
Merkmalen scheidet und nur auf die Grundlage des nicht in Er-
scheinung tretenden Dharma schaut. Der grosse barmherzige
Sinn [IV. 33a] wird auch ein dreifach verschiedener genannt.
Erstens ist es der grosse barmherzige die Lebewesen beurthei-
lende Sinn, zweitens der die Dharma beurtheilende grosse barm-
herzige Sinn, drittens der beurtheilungslose grosse barmherzige
Sinn. Was den die Lebewesen beurtheilenden grossen barmher-
zigen Sinn betrifft, so ist er das Emporziehen aller Lebewesen
der finf Existenzen aus dem bitteren Leiden. Was den auf die
Dharma-Beurtheilung gerichteten grossen barmherzigen Sinn
betrifft, so ist es das Erbarmen und Begiinstigen, indem man auf
alle Lebewesenkinder gemiiss dem Dharma schaut, die Grundlage
des Nicht-Ich kennt und die falsche Grundlage des «Lebewesen»
genannten Namens versteht. Was den beurtheilungslosen grossen
barmherzigen Sinn betrifft, so ist es das Sich-Erbarmen und Be-
giinstigen, indem man sich fern hilt von Beurtheilungs-Merkmalen
beim Nachdenken iiber die Lebewesenkinder, ob sie eigene oder
fremde, ob sie wohlgesinnte oder iibelgesinnte sind, und indem
man ohne jeglichen Unterschied auf ihre wahre Grundlage schaut.
Was das hohe Dhyana betrifft, so sind es zwei: der auf den in
drei [IV. 33 b] verschiedener Eigenthiimlichkeiten vollkommene
Freuden-Sinn und ein (ebensolcher) grosser gleichmissiger Sinn.
‘Was den Freuden-Sinn der Lebewesen-Beurtheilung betrifft, so
ist es ein Vermehren und Vergrossern der sich erhebenden
Freuden der Lebewesen, die durch die Kraft des grossen wohl-
gesinnten Sinnes froh geworden sind.

Was den die Dharma beurtheilenden Freuden-Smn betrifft,
so ist es das Erfreuen, indem man, wie frither (gesagt), gemiss.
der Manifestation (auf sie) schaut. Was den beurtheilungslosen
Freuden-Sinn betrifft, (so ist es,) indem man allein auf die Grund-
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lage ohne Unterschied schaut. Was den die Lebewesen beurthei-
lenden gleichméssigen Sinn betrifft, so ist es das Wiinschen alle
ins Gesammt in gleicher Weise von ihren Leiden zu befreien,
indem man in Betreff der qual- und freudlosen Lebewesen ihre
unwissenden Gedanken beseitigt, in Betreff der gequilten Lebe-
wesen ihre zornigen Gedanken beseitigt, und in Betreff der freud-
vollen Lebewesen ihre gierigen Gedanken beseitigt. Was den die
Dharma beurtheilenden gleichmissigen Sinn betrifft, so ist es
das ganz vollkommene gleichmissig sein, indem man auf alle
Lebewesen der fiinf Existenzen [IV. 34 a] gemiss der Dharma-
Manifestation schaut, sie weiss, dass sie zur Grundlage des Nicht-
Ich haben und versteht, dass' der Name Lebewesen eine falsche
Grundlage ist. Was den beurtheilungslosen gleichmissigen Sinn
betrifft, so ist es ein In-Ruhe-Sein, ohne in irgend einer Weise
auf der alleinigen wahren Grundlage zu urtheilen und iiber sie
nachzudenken.

Fragt man, weshalb nennt man diesen den wahren wohlge-
sinnten Sinn, den grossen barmherzigen Sinn und das grosse
Dhyana? So geschieht dies deshalb, weil sie der unermesslichen
anzihligen Lebewesen gedenken, weil sie unermessliches zahl-
loses Heil erwerben, und zu unermesslichen unzihlbaren grossen
Vortheilen gelangen urd ferner weil dies im Sinne der hohen
Bodhisattva erhoben und durchgefiibrt werden muss. Fragt man:
-da man die ersteren Beiden mit einen Grund-Namen benennt,
wic benennt man die letzteren Beiden das grosse Dhyana und
bezeichnet sie mit dem Namen Dhyana. Weil durch die ersteren
Beiden die Bodhisattva die Lebewesen ruhig [IV. 34b] und freudig
wachen, durch die letzteren Beiden (ihnen) aber grossen Nutzen
and Vortheil bringen, indem sie Freude bereiten und die giftigen
Leidenschaften vernichten, deshalb benennt man die ersteren
Beiden mit ihrem Grundnamen, und bezeichnet die letzteren Beiden
mit dem Namen Dhyana. Was das durch das Ein- und Austreten
und das Zur-Macht-Gelangen betrifft, so sind sie das Erheben
and Sich-Versenken in dieses nach Moglichkeit und Wunsch.
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So fithren in dieser Weise die Bodhisattva die Paramita der
Kunstgriffe gut durch, indem sie im grossen wohlgesinnten Sinne,
in grossem barmherzigen Sinne, in dem grossen Dhyana durch
ihr Macht-Gewinnen, welches auf das Ein- und Austreten beruht,
den Lebewesen grossen Nutzen und Vortheil schaffen. Dies ist
die Durchftihrung der Paramita der Kunstgriffe, gestiitzt auf das
Macht-Gewinnen durch das Ein- und Austreten in den hohen
wohlgesinnten Sinn, in den barmherzigen Sinn und in das grosse
Dhyana. Fragt man: wie fiihren sie die Paramita der Kunstgriffe
durch, indem sie sich viertens auf den Wunsch alle Paramita
zu erfilllen und zu beendigen stiitzen, und was ist das fir ein
‘Wunsch [IV. 35 a] alle Paramita zu erfiillen und zu beendigen?
‘Was den Wunsch betrifft alle Paramita zu erfiillen und zu been-
digen, so ist es das Sich-Bemiihen, das Sich-Beeilen, das Lieben
und das Wohlgefallen-Haben alle der Zahl nach zehn Paramita,
die auf den fiinf heilsamen Gutthaten und den fiinf weisen Wissen
beruhen, zu erfiillen und zu beendigen.

So fithren nun die Bodhisattva in solcher Weise, veranlasst
Adurch den Wunsch die zehn Paramita alle ins Gesammt in gleicher
Weise schnell .zu erfilllen und zu beendigen, indem sie in den
Kunstgriffen wandeln, in den Kunstgriffen sich anstrengen, in die
Kunstgriffe sich einleben, zu den Kunstgriffen Vertrauen haben,
-die Paramitd der Kunstgriffe gut durch. Dies ist das Durchfiihren
-der Paramita der Kunstgriffe, gestiitzt auf den Wunsch alle Pa-
ramitd zu erfilllen und zu beendigen.

Fragt man: Wie fiihren sie die Paramita der Kunstgriffe
~durch, indem sie sich fiinftens auf das Wissen und Verstehen
aller Biicher der Buddha ohne Ausnahme stiitzen, und was ist
-das fiir ein Verstehen aller Biicher der Buddha ohne Ausnahme?
[IV. 35b] Was die Biicher der Buddha betrifft, so sind es die
drei Schatzkammern [die Tripitaka] und die zwolf Abtheilungen
-(Dharmapravacana) der Biicher. Was das Wissen und Verstehen
ohne Ausnahme betrifft, so ist es das vollkommene Wissen und
“Verstehen der Tripitaka und der zwolf Biicherabtheilungen in
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sieben verschiedenen Beziehungen. Fragt man: was sind das fiir
Sieben? So ist es: erstens beziiglich des Wissens ihrer Namen,
zweitens beziiglich des Wissens ihrer Grundlage, drittens be-
ziiglich des Wissens der Unterscheidung der Tripitaka und der
zwolf Abtheilungen, viertens beziiglich des Wissens ihrer Ursa-
chen, fiinftens beziiglich des Wissens ihres Lehrens, indem man
die Zeiten beriicksichtigt, sechstens beziiglich des Wissens ihrer
Zugehorigkeit zu den berithmten Mahayana und Hinayana, sie-
bentens beziiglich des Wissens ihres Zusammenhanges und ihres
Inhaltes. Dies sind die sieben verschiedenen (Beziehungen).

Fragt man: wie ist erstens das vollstindige Wissen und Ver-
stehen ihrer Namen? So sind diese (Namen) das Siitra-Pitaka, das
Vinaya-Pitaka, das Abhidharma-Pitaka. Ferner die Sutiran (sttra)
genannte Abtheilung, die fiir die Grundlage passende Abtheilung,
die zweimal gesprochene Abtheilung, [IV. 36a] die zu unter-
scheiden befohlene [Erklirangs] Abtheilung, die mit schonen
Deutungen hergerichtete schwierige Cloka enthaltende Abthei-
lung, die von (den Buddha) selbst befohlene Abtheilung, die iiber
die Ursachen befohlene Abtheilung, die Vorstellungs-Abtheilung,
die die in einer fritheren Existenz gesprochenen Worte der treff-
lichen Schiiler lehrende Abtheilung, die die in lingst vergan-
genen Existenzen ausgefiihrten Thaten des Gottes der Gotter
Buddha zu verkiinden geruhende Abtheilung, die die richtige
Deutung habende Grundlage ausfithrlich lehrende Abtheilung,
die Riithrende wunderbare Abtheilung, die deutend gesprochene
Abtheilung. Man muss also in derartiger Weise ihre Namen be-
halten und sie der Reihe nach, ohne sie zu verwirren, und etwas
auszulassen, ganz wissen und verstehen.

Fragt man: wie ist zweitens das vollstindige Wissen und Ver-
stehen der Grundlage? So ist dies so: (Es ist) das Wissen,
dass eben die Biicher der Tripitaka und die zwdlf Abthei-
lungen, wenn man ihre Merkmale beseitigt, dadurch dass man
sich an das auf ihre Grundlage Beziehen hilt, eine richtige wahr-
hafte [IV. 36 b] Grundlage haben. Es ist das Wissen, dass, wenn
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man die ausserhalb des Sinnes liegenden Biicher beseitigt und
dadurch, dass man sich an die Grundlage des Sinnes hilt, sie [die
Biicher] nur eine einzige Grundlage haben. Es ist das Wissen,
dass, wenn man die, eine falsche Grundlage habenden Biicher
beseitigt, dadurch, dass man sich an die eine wahre Grundlage
habenden Biicher hilt, sie (die Biicher) nur eine einzige Ton-
Grundlage haben. Ferner (ist es) das Wissen dass, wenn man die
eine wahrhafte Grundlage habenden Biicher beseitigt, dadurch,
dass man sich an die eine falsche Grundlage habenden Biicher
hilt, sie (die Biicher) eine Namens-Grundlage, eine Silben-Grund-
lage, eine Abtheilungs-Grundlage haben. (Es ist) das Wissen, dass
dadurch, dass man sich an beide zusammen, sowohl an die eine
falsche Grundlage habenden, wie auch an die ‘eine wahre Grund-
lage habenden Biicher hilt, sie (die Biicher) eine Dharma-Grund-
lage, eine Namens-Grundlage, eine Silben-Grundlage und eine
Abtheilungsgrundlage haben. (Es ist) das Wissen, dass dadurch,
dass man sich zugleich an beide, an den Lehrenden und an das
Verstindnis hilt, sie (die Biicher) eine Silben-Grundlage und eine
Deutungs-Grundlage haben. (Es ist) das Wissen, dass dadurch,
dass man sich an die beiden Merkmale, sowohl an die Grundlage
wie auch an die Form-Gefihrten [Ebenbilder] hilt, sie (die
Biicher) eine Grund-Merkmals-Grundlage und eine Form-Gefghr-
ten-Merkmals-Grundlage haben.- (Es ist) das Wissen, dass da-
durch, dass man sich an das Lehren der fiinf verschiedenen
Dharma-Grundlagen hilt, sie (die Biicher) ein Form [Farbe]-
Grundlage, eine Sinnes-Grundlage, eine im Sinne befindliche
[IV. 37 a] Dharma-Grundlage, eine [ausserhalb] des Sinnes be-
findliche Grundlage eine nicht in Erscheinung tretende Grund-
lage haben.

Oder (es ist) auch das Wissen, dass sie eine Namens-Grund-
lage, eine Merkmals-Grundlage, eine Unterscheidungs-Grundlage,
eine weise Wissens-Grundlage, eine Grundlage des wahrhaftig-
sten Wahren [des Seins] haben, oder ferner (ist es) das Wissen,

dass sie eine weise Wissens-Grundlage der grossen Nimbus-
10
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Erscheinung, eine weise Wissens- Grundlage der Ausgleichs-
Grundlage, eine gut unterscheidende weise Wissens-Grundlage,
eine weise Wissens-Grundlage der vollendeten Thaten, eine weise
Wissens-Grundlage der geliuterten reinen Dharma-Sippe haben.
(Es ist) das Wissen, dass sie dadurch, dass sie sich an das Flies-
sende und Nicht-Fliessende halten, eine fliessende Grundlage und
eine nicht-fliessende Grundlage haben. Es ist das mangellose
vollkommene Wissen und Verstehen, dass dadurch, dass sie sich
an das Erscheinen an die Gesammtheit der fiinf verschiedenen
Sinne halten, sie (die Biicher) eine gleichmissige Sinnes-Grundlage,
eine unbedingt ausfihrende Sinnes-Grundlage, eine befleckte und
unbefleckte Sinnes-Grundlage, eine feste (?) Sinnes-Grundlage
haben. Fragt man: Wie ist drittens das vollstindige Wissen und
Verstechen, welches auf der Kenntniss der Umstinde der Pitaka
und der Abtheilungen beruht? [IV. 37Db 2] So ist es das genaue
Wissen und Verstehen dieser Beiden, das der Siitrapitaka inner-
halb der Tripitaka und der Sutra-Abtheilung innerhalb der zwolf
Abtheilungen durch das Allen gemeinschaftliche Merkmal. Was
das Wissen des Sutrapitaka durch das gemeinschaftliche Merk-
mal betrifft, so ist es das Wissen, dass dies das Sutra-Pitaka ist,
dadurch dass man sich an alle diejenigen hilt, welche die drei
verschiedenen Lehren als Grundlage habenden Biicher lehren.
Was das Wissen mit Hiilfe der verstéindlichen Merkmale betrifft,
so ist es das Wissen, dass man alle die Biicher als Sutra-Pitaka
bezeichnet, welche das eintretende Dhyana lehren, gleichviel ob
sie lange (Satz)reihen bilden [in Prosa verfasst sind]| oder aus
Cloka bestehen [in gebundener Rede verfasst sind]. Was das
Wissen der Sttra-Abtheilungen betrifft, die gemeinsame Merk-
male haben, so ist es das Wissen, welches die Grundlage der
zwoOlf Abtheilungen eben als Sutra bezeichnet. Was das Wissen
mit Hiilfe der verstindlichen Merkmale betrifft, so ist es stets
das der Reihe nach mangellose vollkommene Wissen und Ver-
stehen aller Biicher, welche den Inhalt dieser zwolf Abtheilungen,
die auftretenden Skandha [Theile], die Sippen und Orter [Stufen]
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verkiinden und die ausser den Cloka-Uberlieferungen die drei
verschiedenen Lehren als Grundlage habenden Biicher lehren,
und so viel ihrer in langen (Satz)-Reihen (in Prosa) verfasst sind,
alle als Siitra-Abtheilung bezeichnen. [IV. 38a 3] Fragt man:
wie ist viertens das vollstiindige Wissen und Verstehen des Ur-
sache-Wissens. So ist es so: Zur Vernichtung der Leidenschaft
der Gier ist die Satrapitaka von Buddha verkiindet, zum Aus-
loschen der Leidenschaft des Zornes das Vinayapitaka, zum Be-
ruhigen der Leidenschaft der Unwissenheit das Abhidharma-
pitaka. Die zwolf Abtheilungen sind verkiindet, um gegen die
zwolf Orter als Heilmittel zu dienen, dies ist vollstindig zu
wissen und zu verstehen. Fragt man: Wie ist fiinftens das vollstin-
dige Wissen und Verstehen in Bezug auf das Lehren, indem man
sich an die drei Zeiten hilt? So ist es das Wissen, welches, weil
man sich an die alle Biicher Lehrenden hilt, nur die der gegen-
wiirtigen Zeit angehdrenden Tone, Namen, Silben und Abthei-
lungen lehren. Man muss dies so verstehen, dass diese Beiden
die schwierigen Handlungen (der Buddha) und die Abtheilung,
die die Worte der trefflichen Schiiler in fritheren Existenzen
verkiinden, [IV. 38b] alle der vergangenen Zeit angehorige
Worte verkiinden. Nur die. Abtheilung, die zur Beurtheilung
verkiindet ist, lehrt ausfihrlich die der zukiinftigen Zeit ange-
horenden Worte. Die die richtigen Deutungs-Grundlagen erwei-
ternd lehrende Abtheilung lehrt andere Dharma in Bezug auf die
drei Zeiten. Ausser diesen sind acht Abtheilungen, welche die
den drei Zeiten angehdrenden Worte alle hinter einander lehren.
Dies ist in solcher Weise zu wissen und zu verstehen. Fragt
man: Wie ist das vollstindige Wissen und Verstehen beziiglich
des Wissens der Zugehorigkeit zu dem beriihmten Mahayana und
Hinayana. Es wird ein vierfach Verschiedenes genannt. Es ist
so: Dadurch, dass man sich an die Befehle des Saddharma pun-
darika hilt, sagt man, dass in dem Mahayana die zwolf Abthei-
langen vollstéindig vorhanden sind. In dem Hinayana werden drei

Miingel [fehlende Abtheilungen] und neun Abtheilungen genannt.
10*
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Fragt man: weshalb? Weil (nur) die auf dem Mahayana-Wege
befindlichen kleinen Beriihmtheiten das allerhichste Gute, das
Buddha-Gliick wiinschen, deshalb ist die das Verleihen des Segens
zom Buddhagliicke genannte Beurtheilungs-Abtheilung (in dem
Hinayana) nicht enthalten. Weil man ferner die Dharma-Deu-
tungen und die zu verkiindenden Biicher (nur), wenn sie auf den
Lehrer [IV. 39a] und die Schiiler gestiitzt sind, [richtig] ver-
stehen und wissen kann, so ist deshalb die Abtheilung, die von
ihm (Buddha) selbst befohlen ist, in dem Hinayana nicht vor-
handen. Weil ihre Lehren und ihr Wandel eng ist, deshalb ist
die Abtheilung, welche ausfiihrlich die richtigen Deutungen lehrt
(in dem Hinayana) nicht vorhanden. Dies muss man in solcher
Weise wissen und verstehen., Weil sie aber die Befehle enthalten,
die in dem Mahaparinirvana-Sitra sich befinden, so sind in dem
Hinayana die zwolf Abtheilungen vollstindig enthalten. In dem
Mahayana sind drei Méngel [fehlende] und neun Abtheilungen,
wird gesagt. Fragt man: was sind dies fiir neun Abtheilungen?
So ist es so: weil die Bodhisattva in Bezug auf den allerersten
feinen Sinn vollkommen sind, so vernichten sie nicht die an den
Geliibden gebundenen Umstinde [Ursachen?], nachdem sie die
Regeln der Geliibde durchgegangen, sind. Weil deshalb in dem
Mahayana die Abtheilung, welche das auf die Ursachen Beziig-
liche befiehlt, nicht vorhanden ist und weil sie ferner die Grund-
lage der Biicher verstehen, so haben sie durchaus Nichts mit den
Biicher-Deutungen mit Hiilfe der Vorstellungen zu thun, Daher
giebt es auch (in dem Mahayana) keine Abtheilung der Vorstel-
lungen. Wen sie selbst mit ihren weisen Wissens-Augen nach
den in frithester Zeit Nicht-Vorhandenen (?) fragen, (dies?) nicht
durch das Antwort-Geben und Deuten in Erscheinung tritt,
[IV. 39 b] deshalb ist die Abtheilung des............ (in dem
Mahayana) nicht vorhanden. Dies muss man wissen und verstehen.
Dadurch, dass sie die Lasten-Lehrbiicher (?) h'alten, sind in dem
Mahayana auch zwolf Abtheilungen vollstindig vorhanden, wird
gesagt. Fragt man: Weshalb? Nach dem Gebrauche der Abthei-
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lung, welche die die Grundlage der richtigen Deutungen Leh-
rende heisst, sind in dem Buche die Pitaka der Bodhisattva elf
Abtheilungen enthalten, weil aber in dem Buche der Cravaka-
pitaka (noch eine) enthalten ist, so werden deshalb dort zwolf
(Abtheilungen) genannt und es ist zu wissen und zu verstehen,
dass hier elf Abtheilungen genannt werden. Dadurch, dass sie
gleichmiéssige schwache Deutung halten, wird allein die Abthei-
lung, die die Grundlage der richtigen Deutung Lehrenden heisst,
Mahayana genannt; die elf {ibrigen Abtheilungen werden die
Hinayana genannt, dies muss man wissen. Fragt man: wie ist
das vollstindige Wissen und Verstehen siebentens dadurch, dass
sie ihr Eintreten und ihr Enthalten-Sein kennen? Wenn man das
Eintreten und Enthalten-Sein in den zwei Abtheilungen und dem
Tripitaka hilt, so sind die zwolf Abtheilungen in dem Sutra-
pitaka enthalten. [IV. 40a] Nur eine Abtheilung, welche das
Ursache-Haben verkiindet, ist in der Vinayapitaka enthalten,
und eine Abtheilung, welche das deutende Aussprechen genannt
wird, ist in dem Abhidharmapitaka enthalten. Dies wird das voll-
stiindige Wissen und Verstehen der Biicher des Buddha in sieben
verschiedenen Beziehungen genannt.

So fithren nun die Bodhisattva in dieser Weise dadurch, dass
sie die Biicher des Tripitaka und der zwolf Abtheilungen der
Reihe nach durchstudierend hell, klar, deutlich und offen wissen
und verstehen, die Paramitd der Kunstgriffe gut durch, indem
sie innerhalb der Paramita der Kunstgriffe wandeln und den
vielen zahlreichen Lebewesen Nutzen und Vortheil bringen. Dies
ist die vollstdndige Durchfithrung der Paramita der Kunstgriffe,
gestiitzt auf das vollstindige Wissen und Verstehen der Biicher
der Buddha. Dies wird, o du Sohn der Trefflichen, die voll-
stindige Durchfiihrung der siebenten, der Paramita der Kunst-
griffe, gestiitzt auf finf Dharma genannt. Aus dieser Ursache be-
finden sich die Bodhisattva, nachdem sie drei Asamkhya durchlebt
und die sechs Paramita erfiillt haben und zu der siebenten Raja-
bhumi genannten Stufe emporgestiegen sind, von Neuem [IV, 40b]
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auf den Bodhisattva-Wandel des Weihe bereitet -habenden yoga-
raja (?)-Sohnes und Konigs Mahar3ja.}

Ferner fithren die Bodhisattva, sich auf fiinf verschiedene
Dbarma stiitzend, die achte die Paramita des Gebetes [prani-
dhana] vollstindig durch. Fragt man: was sind das fir finf?
So sind es: Erstens sich stiitzend auf das sich Festsetzen ihres
Sinnes auf allen vom ersten Anfang an ohne Entstehen und ohne
Erloschen seienden nicht-realen und doch realen Grundlagen;
zweitens sich stiitzend auf das sich Festsetzen des Sinnes auf die
reine geliuterte, vom Schmutze ganz getrennte Grundlage, indem
sie auf die allererste Grundbedeutung aller Dharma schauen;
drittens sich stiitzend auf das sich Festsetzen des Sinnes auf der
Tschin-su genannten richtigen wahrhaften Grundlage, die nachdem
sie alle Gedanken durchzogen hat, ohne Handeln, ohne Wandel
unverinderbar und unbeweglich ist; viertens sich stitzend auf
das sich Festsetzen des Sinnes in der Welt-Wahrheit mit dem
Whunsche, den Lebewesen Nutzen und Vortheil zu bringen; fiinftens
sich stiitzend auf das sich Festsetzen ihres Sinnes, indem sie beide
Grundlagen des Samatha Vipacyana genannten Dhyana und des
weisen Wissens als Grundlage zur Anwendung bringen [IV. 41a].
Dies sind die Fiinf.

{Fragt man ferner: wie fiihren sie die Paramita des Gebetes
aus, indem sie sich erstens auf das sich Festsetzen ihres Sinnes auf
der von Anfang an ohne Entstehen und ohne Erloschen seienden
nicht-realen und doch realen Grundlage aller Dharma stiitzen,
und was ist das fir ein sich Festsetzen von Anfang an auf der
ohne Entstehen und ohne Erloschen seienden nicht-realen und
doch realen Grundlage aller Dharma? Was alle Dharma betrifft,
so sind es drei verschiedene Grundlagen. Erstens die fir Alle
zu beurtheilende Grundlage, zweitens die auf der Stiitze An-
derer beruhende Grundlage, drittens die ganz vollendete wahr-
haftige Grundlage. Was das «von Anfang an ohne Entstehen und
ohne Erloschen» betrifft, so wird innerhalb dieser drei Grund-
lagen (d. h.) in der fir Alles zu beurtheilenden Grundlage
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und in der auf der Stiitze Anderer beruhenden Grundlage ohne
jede Ursache ... .cviviiiniiiniiiiiiiiineiiaennn.
[IV. 41b] sein Entstehen von Anfang an als durchaus nicht-vor-
handen bezeichnet. So wird ferner das giinzliche Erloschen der
ganz vollendeten wahren Grundlage, auf der Farbe [Gestalt] und
den iibrigen Dharma als nicht vorhanden bezeichnet. Deshalb
‘werden sie nicht entstehend und nicht erldschend genannt. Was
das nicht-real Genanntwerden betrifft, so werden diese beiden
verscliiedenen Dharma sowohl das Ich wie auch das Objekt die
innerhalb der drei Grundlagen in der fiir Alle zu beurtheilenden
Grundlage und in der schmutzigen fliessenden Abtheilung der
auf der Stiitze Anderer beruhenden Grundlage enthalten sind,
weil diese beiden Grundlagen keine reale Grundlage haben, auch
«keine reale Grundlage Habende» genannt. Was den Ausdruck
doch Real-Sein [nicht Nichtig-Sein] betrifft, so sind sie aus dem
weisen Wissen, welches weiss, dass die beiden verschiedenen
Dharma das Ich und das Objekt nicht real sind, hervorgegangen,
und sind alle in der vollendeten wahren Grundlage und auch in
der fleckenlosen nicht-fliessenden Abtheilung der auf Andere sich
stiitzenden Grundlage enthalten................. [IV. 42 a]
so sind sie eine durchaus reale Grundlage habend. Da sie aber
von der Grundlage aus real sind, so werden sie auch als wirklich
vorhanden bezeichnet. Was das Aufrichten und sich Festsetzen
ihrer Sinne betrifft, so werden die eine Namen-Grundlage haben-
den Dharma eine fiir Alle zu beurtheilende Grundlage genannt.
Die eine Merkmals-Grundlage habenden Dharma werden eine auf
der Stiitze Anderer beruhende Grundlage genannt. Das sich von
den Namen und Merkmalen, von diesen Beiden, Entfernen wird
die vollendete wahre Grundlage genannt. Wenn man Solches
weiss und versteht, so ist es ein Verharren und Aufrichten des
Sinnes auf der Dharma-Grundlage. So fithren die Bodhisattva in
dieser Weise die Paramita des Gebetes gut durch, dadurch dass
sie ihre Sinne nicht Anderen zuwenden, ihr Ausharren auf-
richten, da sie genau und vollkommen wissen und verstehen, dass
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die in diesen drei Grundlagen enthaltenen Dharma eine nicht-
entstehende und nicht-erléschende Grundlage haben, nicht-real
und doch real sind. Dies ist das Durchfiihren der Paramita des
Gebetes, gestiitzt auf das Aufrichten und Festsetzen ihres Sinnes
auf die von Anfang an nicht-entstehende und nicht-erloschende,
nicht-reale und doch reale Grundlage aller Dharma. [IV. 42b 4]

Fragt man: Wie fiihren sie die Paramita des Gebetes durch,
indem sie sich zweitens auf das Aufrichten und sich Festsetzen
ihrer Sinne auf der von ihrem Schmutze getrennten reinen ge-
lduterten Grundlage stiitzen, wobei sie auf die allererste Grund-
bedeutung aller Dharma schauen, und was ist das fir ein Auf-
richten und sich Festsetzen ihrer Sinne auf der vom Schmutze
entfernten reinen geliuterten Dharma, indem sie (dabei) anf die
allererste Grundbedeutung aller Dharma schauen? Das Schauen
auf die allererste Grundbedeutung aller Dharma ist das Schauen
auf die richtige wahrhaftige Grundlage. Was die vom Schmutze
entfernte reine geliuterte Grundlage betrifft, so ist es, dass die
Tschin-su genannte richtige Grundlage erstens von dem Be-
dringen der Leidenschaften, zweitens von dem Bedringen der
zu wissenden Dharma, von diesen beiden verschiedenen Un-
reinlichkeiten getrennt wird, und dass dadurch alle zehn Stufen
sich reinigend und lduternd #usserst rein und geldutert werden.
[IV. 43a] Was das dort Aufrichten und sich Festsetzen des
Sinnes betrifft, so wird es die Schatzkammer der Buddha genannt,
weil auf der Tschin-su genannten wahrhaften Grundlage alle guten
Dharma Platz finden. Weil es von allem Schwanken [Sinnes-
Beurtheilungs-Sein] ganz geschieden ist, wird es unbeweglich
genannt; weil es von den zehn verschiedenen Merkmalen sich
entfernt hat, wird es merkmallos genannt; weil der Leiden zu
Folge habende Wunsch bei ihm nicht vorhanden ist, wird es
wunschlos genannt; weil es weit von den Merkmalen des Ent-
stehens entfernt ist, wird es entstehungslos genannt; weil es
weit von den Merkmalen des Erloschens entfernt ist, wird es
nicht-erloschend genannt; weil es die Grundlage des weisen
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Wissens ist, wird es wissend genannt; weil es die Ursache der
Dharma ist, wird es die Dharma-Sippe genannt; weil es sich von
Maass und Gewicht ganz abgewandt hat, wird es undenkbar
genannt; weil es die Ursache des Buddha-Werdens ist, wird es
die Grundlage der Buddha genannt; weil es die Grundlage alles
Errettens ist, wird es das hoch zu preisende genannt. Kennt und
versteht man alle seine solchen guten Eigenschaften vollstindig
ohne in dieser Weise seinen Sinn fiir andere Gedanken und Be-
urtheilungen (passend) zu machen, so ist es ein bestindiges Be-
schrinken und Ausharren-Machen. [IV. 43 b].

So filhren die Bodhisattva auf solche Weise vollstindig die
richtige passende Paramita des Gebetes dadurch durch, dass sie
ihre Sinne innerhalb dieser Grundlage ausharren machen und
aufrichten, indem sie die wahrhaftige Grundlage, die Tschin-su
genannte richtige Grundlage genau kennen. Dies ist die Durch-
fiihrung der Paramita des Gebetes, gestiitzt auf das Aufrichten
und sich Befestigen ihrer Sinne auf der reinen geliuterten vom
Schmutze entfernten Grundlage, indem sie auf die allerersten
Grundlage-Deutung aller Dharma schauen.

Fragt man: wie fithren sie die Paramita des Gebetes durch,
indem sie sich drittens auf das Aufrichten und sich Festsetzen
ihrer Sinne auf der handlungslosen wandellosen unverinderlichen
unbeweglichen Tschin-su genannten richtigen wahrhaftigen
Grundlage stiitzen, nachdem sie alle Gedanken durchdacht haben,
und was ist das fiir ein Aufrichten und sich Festsetzen ihrer
Sinne auf der handlungslosen wandellosen unverinderlichen un-
beweglichen Tschin-su genannten richtigen wahrhaften Grundlage,
nachdem sie alle Gedanken durchdacht haben? Was das Durch-
denken aller Gedanken [IV. 44 a] betrifft, so ist es das Fort-
schaffen alles Denkens aus den an Merkmale sich haltenden Ge-
danken. Was das Handlungslose und Wandellose betrifft, so ist es
das alleinige Schauen auf den Sinn ohne Gedanken, die an Merk-
male sich halten, zu erregen und ohne in diesen Gedanken zu
wandeln, indem man versteht, dass man auf falsche Gedanken
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gerathen ist, und Beides zugleich das Beurtheilen des Realen und
Nicht-Realen beseitigt. Was das Unverénderliche und Unbeweg-
liche betrifft, so ist es durchaus nichts Anderes als die in dem
heiligen Dharma, der das allein auf den Sinn Schauen genannt
wird, die Tschin-su genannte richtige Grundlage. Was jeden
nicht anders seienden Dharma betrifft, so ist es das Wissen der
unbeweglich unerschiitterlich bestindig genannten wahrhaftigen
richtigen Grundlage selbst. Das muss man wissen. Was das im
Sinne Aufrichten und sich Festsetzen betrifft, so ist es das der-
artige Wissen und. Verstehen des Dharma und das den Sinn darin
Ausharren-Lassen.

Indem die Bodhisattva in' dieser Weise alle Gedanken da-
durch beseitigen, dass sie auf der Tschin-su genannten richtigen
wahrhaften Grundlage ihren Sinn aufrichten und festsetzen, fithren
sie die Paramita des Gebetes [IV. 44 b] gut durch. Dies ist die
Durchfiihrung der Paramita des Gebetes, gestiitzt auf das Auf-
richten und sich Festsetzen ihres Sinnes auf der thatenlosen
unwandelbaren unveréinderlichen unbeweglichen Tschin-su ge-
nannten richtigen wahrhaften Grundlage, nachdem sie alle Ge-
danken durchdacht haben.

Fragt man nun: wie fithren sie die Paramita des Gebetes
durch, indem sie sich viertens auf das Aufrichten und sich Fest-
setzen ihrer Sinne auf den wahrhaftigen weltlichen Dharma,
veranlasst durch den Wunsch, den Lebewesen Nutzen und Vor-
theil zu bringen, stiitzen, und was ist das fiir ein Aufrichten und
sich Festsetzen ihrer Sinne auf die weltlichen wahrhaftigen
Dharma, veranlasst durch den Wunsch, allen Lebewesen Nutzen
und Vortheil zu bringen? Was das weltliche Wahrhafte betrifft,
so ist es das zur wahrhaftigen Grundlage filhrende geschmiickte
fliessende Silben- und Schrift-Wissen, das eine Schmuck-Grund-
lage habende weise Wissen. Was das Silben- und Schrifft- Wissen
betrifft, so ist es das Wissen und Verstehen des Tripitaka und
der zwolf Abtheilungen der Biicher. Was das eine Schmuck-
Grundlage habende weise Wissen betrifft, so ist es das hundert
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[IV. 45a] Kalpa und drei Asamkhya wihrende Wandeln. Was
das eine Wissens-Grundlage habende weise Wissen betrifft, so ist
es das sich Vertiefen in das Heil und das weise Wissen und das
gleiche Anschauen beider, des Seins und Nicht-Seins. Was das
ihren Sinn Aufrichten und sich Festsetzen betrifft, so ist das
Passend-Machen und Festsetzen des Sinnes in diesen drei ver-
schiedenen weisen Wissen.

So filhren nun die Bodhisattva in solcher Weise die Para-
mita deg Gebetes dadurch durch, dass sie das von ihnen selbst
erlangte Gute und die Fihigkeit es auch Anderen zukommen
lassen, indem sie mit ihrem eigenen Sinnen in diesem weisen
Wissen verharren und sich festsetzen, um stets den Lebewesen
Nutzen und Vortheil zu bringen. Dies ist die Durchfiithrung der
Piaramita des Gebetes, gestiitzt auf das Aufrichten und Fest-
setzen ihrer Sinne in dem weltlichen Wahren mit dem Wunsche,
den Lebewesen Nutzen und Vortheil zu bringen.

Fragt man: wie fithren sie die Paramita des Gebetes durch,
indem sie sich fiinftens auf das in gleichméissige Bewegung Setzen
beider des Samatha Vipacyana genannten Dhyana und des weisen
Wissens stiitzen, und was ist das fiir ein in gleichméssige Bewe-
gung Setzen des Samatha Vipacyana genannten Dhyana und des
weisen Wissens? [IV. 45b] Das Erloschen und sich Beruhigen
der hauptsachlichsten Worte und ihrer Beurtheilungs-Sippen wird
Dhyana genannt. Das Wissen und Verstehen der Grundlage und
Merkmale ihrer Ursachen und Folgen wird das weise Wissen
genannt. Was das diese gleichmissig in Bewegung Setzen Beider
betrifft, so ist es das gleichmissige sich Versenken in diese
Beiden. Fragt man: weshalb versenken sie sich gleichmiissig
in diese? Wenn die Bodhisattva sich nur allein in das Dhyana
versenken, aber sich dabei nicht in das weise Wissen versenken,
so sinken ihre Sinne herab, werden schwach und lissig und
entfernen sich und entfremden sich von ihrem grossen barm-
herzigen Sinne. Wenn sie aber sich allein in das weise Wissen
versenken und nicht in das Dhyana, so beruhigen sich ihre
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Sinne nicht, und sie werden zweifelnd und schwankend und
entfernen und entfremden sich auch von dem weisen Wissen.
Deshalb versenken sich die Bodhisattva in gleicher Weise, indem
sie Beide, das Dhyana und das weise Wissen vereinigen, und
durch ihr gleichméssiges sich Versenken und in der Kraft ihres
sich Versenkens in das Dhyana beruhigen sie ihre sich anklam-
mernden Beurtheilungs-Sinne, wie die das Gliick noch nicht ge-
funden habenden Menschen sich nur an das Samsara anklammernd
sich beruhigen, [IV. 46 a 2] und bringen ihre Furchtsamkeits-
und Erschreckens-Sinne, wie die kleinen beriihmten Trefflichen
vor dem Samsara sich fiirchtend und erschreckend, ihren Sinn
zur Ruhe. In der Kraft ihres sich Versenkens in das weise
Wissens beseitigen sie ihren schwachen lissigen Sinn, wie die
das Glick noch nicht gefunden habenden Menschen, die sich
in die guten Wurzeln nicht versenken konnen (es thun), und
[vernichten ihre Schwachheiten] wie die das Glick gefunden
bhabenden kleinen beriihmten Trefflichen, die ihre barmher-
zigen Sinne noch nicht aufrichten konnen, ihren schwachen
Sinn beseitigen. Ferner halten sich die Bodhisattva, wenn sie
sich in das Dhyana versenkt haben, nicht an die Merkmale
und beurtheilen nicht die Merkmale. Was das Nicht-Beur-
theilen der Merkmale betrifft, so ist es auch eben die Tschin-su
genannte richtige wahre Grundlage. Was die richtigé wahre
Grundlage betrifft, so ist es eben das nicht Bedenken. Fragt man:
Was bedenken sie nicht? Sie bedenken nicht das Sein und das
Nicht-Sein, sie bedenken nicht das einen Boden Habende und
das Bodenlose, sie bedenken nicht das Dauernde und das Nicht-
Dauernde, sie bedenken nicht das Bodhi und das Nicht-Bodhi. Was
das Nicht-Bedenken betrifft, so ist dies auch die Paramita des
weisen Wissens. [IV. 46 b] Was die Paramita des weisen Wissens
betrifft, so wird dies auch das Einen Wandel habende Samadhi
Dhyana genannt. Das Sich-Versenken in dieses Dhyana mit dem
(gleichzeitigen) Sich-Versenken in das weise Wissen fithren sie
derartig aus: Nach der Regel des Entstehens und Erloschens aller
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in Erscheinung tretenden Dharma, sehen sie, dass eine Ksanti
[Bussformel?] nicht linger besteht und dauert, sehen sie seine
Leiden wegen des nicht lange Dauerns, das Nicht-Ich wegen des
Leidens, die Leerheit wegen des Nicht-Ich’s. Sie sehen, dass (Alles)
wie ein Traum, wie ein Zauber, wie ein Aufflackern, wie ein
Schatten, wie ein Windhauch, wie ein Blitz, wie eine Wolke, wie
das Blaue im Auge, wie eine Fackel nicht fest und unbestindig
ist. Sie sehen ferner, dass der Korper unrein ist, dass er mit
Sorgen und Gebrechen behaftet ist, dass er bis zu seiner Grund-
lage unwahr ist, und dass der Weg der Sinne nicht auf einer
wahren Grundlage beruht. Sie sehen, dass alle Lebewesenkinder
der finf Existenzen durch Unwissenheit unterdriickt sind, und
durch ihren Korper und durch ihren Sinn von maasslosen frist-
losen bitteren schweren Leiden gequilt werden, dass sie aber
dies nicht erkennen und nicht ahnen [verstehen] und einen #us-
serst erbirmlichen Wandel fiilhren. Wenn sie aber solches sehen,
hiingen sie nicht selbst an diesem ihrem Sehen [IV. 47 a] und
urtheilen nicht dariiber. Durch dieses Sehen verstehen sie ganz
die allertiefste Grundlage der Dharma, und es entsteht unbedingt
ihr weises Wissen. Ihr grosser barmherziger Sinn dauert fort.
Da sie darauf den grossen hohen Wunsch haben, sich und Anderen
Nutzen und Vortheil zu bringen, vertiefen sie sich bestindig bei
den vier verschiedenen Umstéinden in das weise Wissen. Dies ist
ibr in das weise Wissen sich Vertiefen. Was das gleichmissige
in Bewegung Setzen dieser Beiden betrifft, (so ist es so0):

Da die Bodhisattva auf diese Weise durch das nicht An-
wenden aller Aufmerksamkeit und Gedanken, und dadurch, dass
sie das Beurtheilen des Seins und des Nicht-Seins zugleich besei-
tigen, die Durchfihrung des Dhyana durch das Verstehen der
falschen irrthiimlichen Gedanken, dadurch, dass sie sowohl die Zu-
wissenden und die Wissenden, beide Erscheinungen [Merkmale?]
vernichten, so hingen sie bei der Durchfiihrung des weisen Wis-
sens ihren Sinn nicht an das Gute und an das Bose und fithren
ohne zu kritisieren auch das Reine und ganz Gelduterte in ganz
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gleicher Weise aus. Durch solches ihr Verfahren innerhalb des
Gebetes wandelnd, [IV. 47b] fithren sie die Paramita des Gebetes
gut durch, indem sie das Buddhagliick suchen und den Lebewesen
Nutzen und Vortheil zu bringen wiinschen. Dies ist die Durch-
fihrung der Paramita des Gebetes, gestiitzt anf das gleichmiissige
Anwenden Beider, der Samatha Vipacyana genannten Dhyana und
des weisen Wissens. Dies wird die vollstindige Durchfiihrung
der achten, der Paramita des Gebetes gestiitzt auf fiinf verschie-
dene Dharma genannt.}

Ferner filhren die Bodhisattva die neunte, die Paramita der
Kraft [bala], gestiitzt auf fiinf verschiedene Dharma durch. Fragt
man: welches sind die Fiinf? So ist es erstens sich stiitzend auf
das Wissen der Unterscheidung des Guten und des Bosen des im
Sinne der Lebewesen befindlichen Wandels (und zwar) mit Hiilfe
der Kraft des richtigen weisen Wissens; zweitens sich stiitzend
auf das Hineinfiihren in die allertiéfsten feinen Dharma; drittens
sich stiitzend anf das wahre Wissen und Verstehen der den
Ursachen des in dem Samsira Kreisens der Lebewesen ent-
sprechenden Thaten, viertens sich stiitzend auf das Wissen des
Unterscheidens der drei verschiedenen Sippen und Grundlagen
der Lebewesen; fiinftens sich stiitzend auf das Vorbereiten der
Lebewesen zum Guten und zur Freude, indem sie ihnen ihrer
‘Grundlage gemiss die Dharma verkiinden, die Saamen der noch
nicht beackerten guten Wurzeln beackern, und die Saamen der
beackerten guten Wurzeln zur Reife bringen. [IV. 48a 2] Dies
sind die Fiinf.

{Fragt man: wie fithren ferner die Bodhisattva die Paramita
der Kraft durch, indem sie erstens auf diese Weise das Wissen der
Unterscheidung des Guten und des Bosen des im Sinne der Lebe-
wesen befindlichen Wandels durch die Kraft des richtigen weisen
Wissens sich stiitzen, und was ist das fur ein Wissen der Unter-
scheidung des Guten und des Bosen des im Sinne der Lebewesen
befindlichen Wandels durch die Kraft des richtigen weisen Wis-
sens? Was die Kraft des richtigen weisen Wissens betrifft, so ist
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es das weise Wissen, welches von den verkehrten Irrthiimern
ganz getrennt ist, welches den Schmutz der falschen Gedanken
immer mehr verschwinden macht, welches durch das vollkommene
Bezeugen des auf der neunten Stufe befindlichen unbeschrinkten
Verstehens und durch die Tschin-su genannte richtige wahre
Grundlage, die eine Stiltze fir das Erstarken des weisen Wissens
Seiende genannt wird, in Erscheinung tritt. Was das Wissen der
Unterscheidung des Guten und des Bosen des im Sinne der Lebe-
wesen befindlichen Wandels betrifft, so ist es, das durch die Kraft
des aus der Tschin-su genannten richtigen wahren Grundlage in
Erscheinung getretenen weisen Wissens [IV. 48 b] (veranlasste)
vollstindige Wissen und Verstecken der durch den Sinn der in
der Welt befindlichen Lebewesen ausgefiihrten guten Thaten,
{d. h.) der guten Thaten, die auf das Samsara gestiitzt ausge-
filhrt sind, und der guten Thaten, die auf das Nirvana gestiitzt
-ausgefiithrt sind, ihrer bosen Thaten, obgleich sie wissen, dass
ihnen von diesen bosen Thaten auf den drei bosen Wegen Qualen
als Vergeltung werden, und es ihnen offenkundig war, dass
keine Moglichkeit [? okymcyc] zur sofortigen Errettung vor-
handen war.

Dadurch, dass die Bodhisattva in dieser Weise, indem sie ihre
richtigen heilsamen mit weisem Wissen begabten Krifte anwenden,
-die Thaten der Lebewesen kennen und verstehen, halten sie, wenn
irgend welche Lebewesen bose Thaten, bei denen keine Errettung
moglich ist, ausfihren wollen, sie ab, diese Thaten auszufiihren.
Wenn aber irgend welche Lebewesen bose Thaten, welche das
‘Wiedergeboren-Werden auf den drei bosen Wegen veranlassen,
‘schon ausgefithrt haben, so veranlassen sie sie diese Thaten zu be-
reuen und die Bussformel auszusprechen. Wenn aber irgend-
welche Lebewesen Gutthaten ausgefiihrt haben, die sich ganz auf
-das Samsara stiitzen, so dienen sie ihnen als Fiihrer zu guten
‘Thaten, [IV. 49 a] die sich auf das Nirvapa stiitzen. Wenn aber
irgend welche Lebewesen Gutthaten ausgefahrt haben, die sich
auf das Nirvana stiitzen, so leiten sie sie zum richtigen wahren
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‘Wandel der Buddha und zu dem Wege des Mahayana und fithren
so die Paramita der Kraft ganz durch. Dies ist die Durchfithrung
der Paramita der Kraft, gestiitzt auf das Wissen der Unter-
scheidung des Guten und des Bosen des im Sinne der Lebewesen
befindlichen Wandels mit Hilfe der Kraft des weisen Wissens.

Fragt man: wie filhren sie die Paramita der Kraft durch,
indem sie sich zweitens auf das Hineinbringen der Lebewesen in
die tiefsten feinen Dharma stiitzen, und was ist das fiir ein Hin-
einbringen der Lebewesen in die tiefsten feinen Dharma? Was
die tiefsten feinen Dharma betrifft, so sind es die zehn verschie-
denen Liuterungen auf den zehn verschiedenen Stufen. Der
zehnfach verschiedene Wandel, das zehnfach verschiedene Heil
bereitende Wissen, die zehn verschiedenen Grundlagen, das acht-
fach verschiedene Wissen, die zwei verschiedenen Nicht-Ich,
das vierfach verschiedene hohe weise Wissen, die drei Korper,
die reinen gelduterten [IV. 49b] Dharma-Sippen. Was das
Hineinbringen der Lebewesen in die tiefsten feinen Dharma be-
trifft, so ist es Andere passend machen, iiben, anregen und unter-
weisen in solchen mit tiefsten Untersuchungen und tiefen Deu-
tungen versehenen Dharma.

So fithren nun die Bodhisattva die Paramita der Kraft voll-
stindig dadurch durch, dass sie in solcher Weise, da sie selbst
alle Grundlagen aller dieser Dharma fehlerlos und richtig wissen,
auch andere veranlassen, sie zu wissen und zu verstehen. Dies
ist die Durchfilhrung der Paramita der Kraft, gestiitzt auf das
Hineinfithren der Lebewesen in die tiefsten feinen Dharma.

Fragt man: Wie fiihren sie die Paramita der Kraft durch,
indem sie sich drittens auf das der Wahrheit gemisse Wissen
und Verstehen der den Ursachen des Kreisens der Lebewesen in
dem Samsara entsprechenden Thaten stiitzen und was ist das fir
ein der Wahrheit gemisses Wissen und Verstehen der den Ur-
sachen des Kreisens der Lebewesen in dem Samsara entspre-
chenden Thaten? Was die Ursachen des Kreisens der Lebewesen
in dem Samsara [IV. 50 a] betrifft, so ist dieses das Ausfithren
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der verschicdenartigen Thaten, welche dic Leidenschaften natur-
gemiiss veranlassen. Was das der Wahrheit gemisse Wissen und
Verstehen betrifft, so ist es das klare deutliche Wissen und Ver-
stehen, dass alle diese Lebewesen wegen der Leidenschaft der
Gier und des Geizes, nachdem sie auf den drei bosen Wegen
wiedergeboren sind, hungrige Yaksa geworden sind, nachdem sie
in der Thierexistenz wiedergeboren sind, wilde Ginse (?), Tauben
und Igel geworden sind, nachdem sie in der Menschen-Existenz
wiedergeboren sind, arme erbdrmliche elende Bettler geworden
sind, nachdem sie in der Gotter-Existenz wiedergeboren sind,
energiclose sanghalose (Gotter) geworden sind, wegen der Leiden-
schaft des Zornes, nachdem sie auf den drei bésen Wegen wieder-
geboren sind, den Hollen angehérige Preta geworden sind, nach-
dem sie in der Thier-Existenz wiedergeboren sind, Korper (?)
wiinschende grimmige Schlangen geworden sind, nachdem sie in
der Menschen-Existenz wiedergceboren sind, sie farblos und unan-
sehnlich, ungeliebt und nicht gern gesehen sind, nachdem sie in
der Gotter-Existenz wiedergeboren sind, Asura geworden sind,
wegen der Ursache der Leidenschaft der Unwissenheit, nachdem
sie auf den drei bosen Wegen wiedergeboren sind, sie Bewohner
der brennenden und eisigen Hollen geworden sind, nachdem sie
in der Thier-Existenz wiedergeboren sind, sie Rinder [IV. 50b]
.............. und Schweine geworden sind, nachdem sie in
der Menschen-Existenz wiedergeboren sind, sie albern, unwissend
und thoricht sind, nachdem sie in der Gotter-Existenz wieder-
geboren sind, sie einen sehr nachlissigen und leeren Sinn haben,
ferner wegen der Leidenschaft des Stolzes (oder) weil sie den drei
Kleinoden: dem Buddha, dem Gesetze und dem Buddha-Sangha,
der Mutter und dem Vater, den Lehrern und den Hoherstehenden
nicht die ihnen zukommende Verehrung erwiesen haben, sie
zusammengekriimmt, verkriippelt, lahm, armlos, augenlos, blind
geworden sind, und deswegen, dass sie mit der Zunge verkehrte
listernde Reden gefiihrt haben, sie stumm, stotternd geworden

sind, weil sie aber verkehrte irrthiimliche Gedanken gehabt haben,
11
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sic sinnlos, verstandlos, idiotisch und dumm geworden sind. So
vollfilhren denn die Bodhisattva in dieser Weise, da die Lebewescn
wegen vieler verschiedenartiger Leidenschaften und wegen sehr
verschiedenartiger Thaten bci dem Kreisen auf dem Rade des
Samsara..............c......

(fehlen die Blitter 51 und 52: das Ende von Paramita 9—3,
Paramita 9—4 und der Anfang von Paramita 9—5).

[IV. 53a] cs ist das Aufstellen in der Reihenfolge der einen
dusscren Wandel habenden Trefflichen. Nachdem sie das in der
Reihenfolge einen iusseren Wandel habenden Lebewesen das Ge-
setz auf den zehn verschiedenen Stufen verkiindet haben und sie
fir die erste Stufe passend gemacht haben, ist es das sie Auf-
stellen in der Reihenfolge der einen inneren Wandel habenden
Trefflichen. Nachdem sie den in der Reihenfolge einen inneren
Wandel habenden Trefflichen den auf der ersten Stufe befind-
lichen Bodhisattva das Gesetz verkiindet haben und sie dadurch
fir die zweite Stufe passend gemacht haben, ist es das Aufstellen
in der Reihenfolge des Durcharbeitens der That. Nachdem sie
den in der Reihenfolge des Durchfiihrens befindlichen Bodhisattva
das Gesetz verkiindet haben, ist es das Aufstellen in der Reihen-
folge des Nicht-Handelns und Nichtdurcharbeitens. Nachdem
sic den in der Reihenfolge des Nicht-Handelns und Nichtdurch-
arbeitens befindlichen Bodhisattva das Gesetz verkiindet haben
ist es auch ein Aufstellen des Nicht-Handelns und des nicht
Durcharbeitens.

So filhren die Bodhisattva in dieser Weise die Paramita der
Kraft ganz durch, sich darauf stiitzend, dass sie allen Lebewesen-
kindern, den ihnen passenden Dharma verkiinden, und sie dadurch
fir das Gute und die Freude passend machen. Dies ist die voll-
stindige Durchfilhrung der Paramita der Kraft gestiitzt darauf,
dass sie der Grundlage der Lebewesen gemiss die Dharma ver-
kiinden, den gute Wurzeln habenden noch nicht beackerten Saa-
men beackern, [IV. 53b] den gute Wurzeln habenden beackerten
Saamen zur Reife bringen und sie fiir das Gute und die Freude
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passend machen. Dies wird die ncunte, die Paramita der Kraft
gestiitzt auf fiinf verschiedenc Dharma genannt.}

Ebenso fithren die Bodhisattva die zehnte, die Paramita des
vollendeten gereiften Wissens (jhana), durch, indem sie sich auf
fiinf verschiedenc Dharma stiitzen.

Fragt man: welches sind die Fiinf? so ist es so: erstens sich
auf die Scheidung des Guten und des Bosen aller Dharma stiitzend,
zweitens von allen schwarzen Dharma sich entfernend sich auf das
Halten der weissen Dharma sich stiitzend, drittens sich auf das
Nicht-Abwenden von dem Samsara und das Nicht-Lieben des
Nirvana stiitzend, viertens sich auf das Begriinden des Glanzes,
des Heils und des weisen Wissens stiitzend, fiinftens auf das Ein-
treten in die Zahl der Buddha durch die Regel der Durchfiithrung
der Weihe sich stiitzend. Dies sind die Fiinf.

{Fragt man ferner: Wie fithren dic Bodhisattva die Paramita
des beendigten gereiften weisen Wissens durch, indem sie sich
crstens auf das Scheiden des Guten und des Bosen aller Dharma
stiitzen, und was ist das fiir ein Scheiden des Guten und des
Bosen aller Dharma? [IV. 54 a] Was alle Dharma betrifft, so sind
es fiinf verschiedene. Erstens der eine Namen-Grundlage ha-
bende Dharma, zweitens der eine Erscheinungs-Grundlage habende
Dharma, drittens der die Scheidung verstehende Dharma, vier-
tens der Dharma des richtigen weisen Wissens, fiinftens der das
wabrhafte Sein als Grundlage habende Dharma. Was die einc
Namen-Grundlage habende Dharma betrifft, so sind es die die
Deutung lehrenden Dharma. Was die eine Frscheinungs-Grund-
lage habende Dharma betrifft, so sind es die Dharma, die eine
verstindliche Grundlage haben. Was die die Scheidung ver-
stehenden Dharma betrifft, so sind es die acht weisen Wissens-
Dharma. Was die eine richtige weise Wissens-Grundlage habenden
Dharma betrifft, so ist es das Nicht-Hingen an den guten Dharma
des Weltlichen im Weltlichen, Was die Dharma des wahrhaftigen
Seins betrifft, so sind sie die richtige wahre Grundlage, die da

weiss, dass sie den Beiden glcich zukommt, sowohl als Grund-
11*
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lage der das Glick noch nicht gefunden habenden Menschen,
wie auch als Grundlage der das Gliick gefunden habenden Treff-
lichen. Was das Scheiden ihres Guten und Bosen betrifft, so ist
es das genaue Wissen und Verstehen der Scheidung dieser fiinf
verschiedenen Dharma der fliessenden und der nicht-fliessenden,
das vollstindige Rein-Sein und Gut-Sein, der eine nicht-flies-
sende Grundlage habenden Dharma und das Schmutzig-Sein und
Schlecht-Sein der eine [IV. 54 b] fliessende Grundlage habenden
Dharma.

So fiithren die Bodhisattva auf diese Weise die Paramita des
beendeten gereiften weisen Wissens dadurch durch, dass sie diese
Dharma vor den zehn Stufen durch das Fliessende verwenden,
dann von der ersten bis zur siebenten Stufe durch das Fliessende
und Nicht-fliessende Eins nach dem Andern verwenden, von der
achten Stufe bis dahin, dass sie das Buddhagliick gefunden haben,
stets nur alles Nicht-fliessende verwenden. Dies ist die Durch-
fihrung der Paramita des beendeten gereiften weisen Wissens
gestiitzt auf das Gute und Bose aller Dharma.

Fragt man: wie filhren sie die Paramita des beendigten ge-
reiften weisen Wissens durch, indem sie sich zweitens auf das
sich Entfernen von dem schwarzen Dharma und das sich Fest-
halten an den weissen Dharma stiitzen, und was ist das fiir cin sich
Entfernen von der schwarzen Dharma und ein sich Festhalten an
den weissen Dharma? Was die schwarzen Dharma betrifft, so
sind dies die falschen liignerischen begleitenden Umstiinde, die die
Lebewesen in dem Samsara des Geboren-Werdens und Sterbens
kreisen machen und sie nicht aus diesem qualvollen Kreisen her-
auskommen lassen [IV. 55a?] Was die weissen Dharma betrifit,
so sind dies die wahrhafte Grundlage das weise Wissen, welches
die Liige und die Téduschung der falschen lignerischen beglei-
tenden Umstinde wahr und richtig kennt. Was das Entfernen und
sich Halten betrifft, so ist es bei diesen beiden Dharma das Ver-
lassen der falschen liignerischen begleitenden Umstéinde, die aus
dem qualvollen Kreisen nicht herauskommen lassen, und das sich
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Aneignen des weisen Wissens, welches jene wahrhaft und rich-
tig kennt.

So fithren die Bodhisattva in dieser Weise die Paramita des
beendigten gereiften weisen Wissens dadurch gut durch, dass sie
die Dharma-Grundlage unterscheiden, indem sie sich von den die
Lebewesen in die Irre fiihrenden im qualvollen Kreisen herum-
wirbelnden falschen liignerischen Dharma weit entflichen und sich
an das weise Wissen festhalten, welches eine Grundlage ist, die
diese in Wabrheit und wirklich kennt. Dies ist die Durchfiihrung
der Paramita des beendeten und gereiften weisen Wissens, ge-
stiitzt auf das sich weit Entfernen von den schwarzen Dharma
und auf das sich Halten an den weissen Dharma.

Fragt man: wie fithren sie die Paramita des beendeten ge-
reiften weisen Wissens durch, indem sie sich drittens an das
Nicht-Abwenden von dem Samsara und das Nicht-Lieben des Nir-
vana stiitzen, [IV. 55b] und was ist das fiir ein sich Nicht-Ab-
wenden von dem Samsara und Nicht-Lieben des Nirvana.

Was das sich nicht von dem Samsara Abwenden betrifft, so ist
es das Nicht-fliechen aus dem Samsara, um den Lebewesenkindern
der vier Wiedergeburten und fiinf Existenzen Nutzen und Vortheil
(zu bringen). Was das nicht Lieben des Nirvana betrifft, so ist
es das Nicht-Eintreten in das Nirvana, indem sie die Rulie und
Freude des eigenen Korpers wiinschen. So richten die Bodhisattva
auf diese Weise ihren hohen barmherzigen Sinn nur darauf, den
Lebewesen Nutzen und Vortheil zu bringen, und durch die Kraft
jenes barmherzigen Sinnes die Lebewesenkinder der vier Wieder-
geburten und der fiinf Existenzen gleichméssig liebend und in dem
Samsara verweilend schaffen sic Nutzen und Vortheil. So wenden
sie sich nicht von dem Samsara ab. Sie schauen auf sie mit ihren
mit grossen weisen Wissen begabten Augen, und durch die Kraft
des Schauens mit ihren mit hohem weisen Wissen begabten Augen
einerseits nicht das Nirvana bei Scite lassend, andererseits nicht
an dem Samsara hingend wandeln sie in dem zu erforschen tiefen
Wandel. So lieben sie auch nicht das Nirvana. [IV. 56 a] Auf
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solche Weise fliegen die Bodhisattva mit Hiilfe der hohen barm-
herzigen Sinne und des hohen weisen Wissens, dieser zwei ver-
schiedenen Fliigel in dem Raume [Himmels-Ather] des Samsara
unbehindert umher, und fithren die hohen Werke der Errettung
und Erlosung aus, und dadurch, dass sie diese hohen Werke aus-
fithren, fibren sie auch die Paramita des beendigten gereiften
weisen Wissens durch. Dies ist das Durchfithren der Paramita
des beendigten gereiften weisen Wissens, gestiitzt auf das sich
Nicht-Abwenden von dem Samsara und das Nicht-Lieben des
Nirvana,

Fragt man: Wie filhren sie die Paramita des beendigten ge-
reiften weisen Wissens durch, indem sie sich viertens auf das
Begriinden des Heils- und weisen Wissens-Wandels stiitzen, und
was ist das fiir ein Begriinden des Heils- und weisen Wissens-
Wandels? Was den Heils- und weisen Wissens-Wandel betrifft, so
sind es alle guten Paramita die sich auf die finf heilsamen guten
Thaten stiitzen. Was das Begriinden betrifft, so ist es die nicht
mangelhafte unbeschrinkte vollkommen vollendete Ausfithrung
dieser zwei verschiedenen Wandel.

So fithren in dieser Weise die Bodhisattva [IV. 56 b] durch
die nicht mangelhafte unbeschrinkte vollkommene Ausfiihrung
der zwei verschiedenen Wandel die Paramita des beendeten ge-
reiften weisen Wissens durch. Dies ist die Durchfiihrung der
Paramita des beendeten gereiften weisen Wissens gestiitzt auf
die Begriindung des Heils- und weisen Wissens-Wandels.

Fragt man: Wie fiihren sie die Paramita des beendeten ge-
reiften weisen Wissens durch, indem sie finftens sich auf das
Eintreten in die Zahl der Buddha durch die Regel des Weihe-
Bereitens stiitzen, und was ist das fiir ein Eintreten in die Zahl
der Buddha durch die Regel des Weihe-Bereitens? Was das Ein-
treten in die Zahl der Buddha durch die Regel des Weihe-Berei-
tens betrifft, so ist es, das Eintreten in die Zahl der Buddha nach
dem die mit allen den Sandkérnern des Flusses Ganges an Zahl
gleichen Heilsthaten und Giite gefiillten zehnte Stufe errcicht
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habenden Bodhisattva, abgewendet von den Weltsippen in dem
Akanistabuvan d. h. das Vernichten der Formen genannten Gotter
Lande sich zuerst niederlassen haben, und an dem heiligen
Orte, der der mit hohen Kleinoden geschmiickte Lotos-Blumen-
Konig, wo man das Buddhagliick findet, heisst, die Weihe bereitet
haben.

So fihren die Bodhisattva [IV. 57 a] auf diese Weise durch
diese Regel des Wcihe-Bereitens und durch das Hineinbringen
ihrer Korper in die Zahl der Buddha die Paramita des beendeten
gereiften weisen Wissens gut durch. Dies ist die Darchfiihrung
der Paramita des beendeten gereiften weisen Wissens, gestiitzt auf
das Eintreten in die Zahl der Buddha durch die Regel des Weihe-
Bereitens. Dies wird die Durchfiihrung der zehnten, der Paramita
des beendeten gereiften weisen Wissens, gestiitzt auf fiinf ver-
schiedene Dharma genannt.}

Dies sind, o Sohn der Trefflichen, die zehn Paramita, welche
die Ursachen des Findens und Durchfiihrens dieses Bodhi ge-
nannten Erkennungsinnes sind.

O du Sohn der Trefflichen! Fragt man: was ist die Bedeutung
des Wortes Paramita? So ist das sich Vertiefen und sich Uben in
den guten Beurtheilungs-Vortheilen die Bedeutung des Wortes
Paramita. Das Vollfihren und Vollenden des unermesslichen un-
abwigbaren grossen hohen tiefen weisen Wissens, ist die Bedeu-
tung des Wortes Paramita. Das mit seinen Sinnen nicht Anhéngen
und sich nicht Festhalten an die zu wandelnden und nicht zu
wandelnden Dharma ist die Bedeutung [IV. 57 b] des Wortes Pa-
ramita. Das richtige Verstehen und das richtige Schauen der
Gebrechen und Méngel des Samsara und alles Guten des Nirvana
ist die Bedeutung des Wortes Paramita. Das in sich Hineinbringen
und Verinnerlichen aller unwissenden Lebewesen und aller weisen
Menschen ist die Bedeutung des Wortes Paramita. Das Vermogen
die verschiedenartigen allerhichsten Dharma-Kleinode zur Er-
scheinung zu bringen, ist die Bedeutung des Wortes Paramita.
Das Vermogen die unbeschrinkte weise Wissens-Erlosung durch-
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zufithren ist die Bedeutung des Wortes Paramita. Das richtige
unterscheidende Wissen der Grundlage der Dharma und der Grund-
lage der Lebewesen ist die Bedeutung des Wortes Paramita. Das
Erreichen der Festigkeit durch alle Dharma vom Almosen-Spenden
bis zum beendeten gereiften weisen Wissens ist die Bedeutung
des Wortes Paramita. Das Vermogen, das Wohlgefallen an dem
entstehungslosen Dharma durchzufithren, ist die Bedeutung des
Wortes Paramita. Das zu Ende Fiihren und zur Reife Bringen der
guten Wurzeln der Lebewesen ist die Bedeutung des Wortes Pa-
ramita. Den Bodhi genannten Erkennungs-Sinn [IV. 58 a] die zehn
Krifte, die vier verschiedenen furchtlosen weisen Wissen, so wie
auch die ibrigen nicht-gemeinschaftlichen Dharma der Buddha
ohne Ausnahme durchzufihren, ist die Bedeutung des Wortes
Paramita. Das Wissen, dass Beide, der Samsara und das Nirvana
keine zweifache Grundlage haben, ist die Bedeutung des Wortes
Paramita. Das Erlosen und Erretten aller Lebewesenkinder ist
die Bedeutung' des Wortes Paramita. Wenn alle verkehrte
irrthiimliche Dharma Habenden kommen, und thorichte Fragen
thun, und man ihre thérichten Fragen gut klar legt und lost, so
ist das sie Besiegen und Uberwinden, dic Bedeutung des Wortes
Paramita. Das Vermogen die Rider der zwolf Abtheilungen
habenden anzunehmenden Dharma zu drehen ist die Bedeutung
des Wortes Paramita. Das sich Nicht- Anhingen, sich Nicht-
Anpschliessen und Schauen ist die Bedeutung des Wortes Para-
mita. Das unversehrt zu dem gegeniiberliegenden Ufer Uber-
setzen ist die Bedeutung des Wortes Paramita.

Dies, o Sohn der Trefflichen, werden die Bedcutungen des
Wortes Paramita genannt. Die in solcher Weise den Wandel
der Paramita und die Dcutungen der Paramita durchfihrenden
[IV.58 b] Bodhisattva haben auf allen zehn Stufen (ihre) erschei-
nenden schonen Vorzeichen-Erscheinungen.

Fragt man: wic sind diesc Vorzeichen-Erscheinungen be-
schaffen, und in welcher Weise erscheinen diese (ihnen), wenn sie
auf den zehn Stufen erschienen sind? So muss man dies so ver-
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stehen: o du Sohn der Trefflichen! Erstens auf der Vasanabhak
d. h. «dem das Vorhanden-Sein zu Theil ist» genannten ersten
Stufe befindlichen Bodhisattva erscheint das Innere der dreitau-
send Erd-Wasser-Welten ganz voll von Speichern mit zahllosen
endlosen ganz verschiedenartigen Kostbarkeiten. Den auf der
zweiten Moksanabhak «dem das Erlostwerden zu Theil ist» ge-
nannten Stufe befindlichen Bodhisattva, erscheinen dic drei tau-
send grossen tausend Iird- Wasser-Welten ganz glatt und eben wie
die Handfliche und mit unermesslich vielen und grenzenlosen
herrlichen schonen reinen gelduterten sehr verschiedenartigen Ju-
welen und Perlen geschmiickt. Den auf der dritten Adikarmika
d. h. «die von Neuem sich Ubende» genannten Stufe befindlichen
Bodhisattva erscheinen ihre eigenen Korper mit leuchtenden Sil-
ben-Schmuck-Schniiren verziert und umschniirt und das sie hel-
denhaft und trefflich geworden sind, (so dass) auch [IV. 59a] alle
Feinde und Bosewichter sich unter ihren Fissen befinden. Den
auf der vierten Avaivartaka d. h. «dem Unbeweglichen» genannten
Stufe befindlichen Bodhisattva erscheint es, dass die Windrider
nach allen vier Seiten sehr verschiedenartige Réucherstibe und
Blumen ausstreuend kommen und dass sie die ganze Obcrfliche
der dunklen Erde mit Blumen gefiillt haben. Den auf der finften
[Avavapasan| Anatanasamprasthiti d. h. «der ohne Riickkehr da-
stehenden» genannten Stufe, befindlichen Bodhisattva scheint
cs, dass sie ihren ganz mit schonen seltenen Edelsteinen, an
denen man sich nicht satt sehen kann, bedeckten Korper mit
Schmuckschniiren aus sehr verschiedenartigen Juwelen geschmiickt
haben, und ihren Scheitel ferner mit Blumenkronen bedeckt
haben.

Den auf der Asamkhyavipakabhtimi d. h. «die Asamkhya
theilend Durchlebenlassens-Stufe habenden» genannten sechsten
Stufe befindlichen Bodhisattva erscheinen kleine See’en und Ge-
wiisser, die sie nach allen Seiten umgeben, die mit den Lanhan(?)
versehenen und priichtigen sieben Kleinoden geschmiickt sind, mit
(Fluss)betten aus Goldsand, mit klarem wie Nektar siissem Wasser,
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das mit den acht Eigenschaften versehen, und ganz voll mit Utpala,
Kumuda, Pundarika und anderen Lotos- [IV. 59 b] Blumen her-
gerichtet ist, und sehr passend ist Lust und Frcude zu bereiten
und wegen seiner Reinheit und Kithle unvergleichbar ist.

Den auf der Rajabhiimi d. h. «der Ort der besten Kénige und
Chane» genannten siebenten Stufe befindlichen Bodhisattva er-
scheinen in ihrer oben befindlichen Gegenwart die in die Hélle
herabsinkenden Lebewesen und dann erscheinen sie ihnen durch
die Kraft der Bodhisattva nicht in die Holle herabzusinken und
mit unverletzten Kopfen ohne Furcht und in Ruhe zu sein. Den
auf der Karuna-avakramantika [avakimantik] d. h. «die sich zu
einem grossen barmherzigen Sinne herabsteigende» genannten
achten Stufe befindlichen Bodhisattva erscheint es, dass zu beiden
Seiten ihrer eigenen Korper Kesari Lowenfiirsten sie behiiten und
beschirmen und dass die Schaaren der wilden Thiere sich fiirchten
und erschreckt da stehen. Den auf der Caramabhavika d. h. «dic
nur eine Wicdergeburt-Existenz habende, die zweitletzte Stufe
Einnehmende» genannten neunten Stufc befindlichen Bodhisattva
erscheint es, dass der Cakravarti Chan mit goldenen Rade und seine
unermessliche Koti zihlenden Sanghaschaaren sie umgeben, ihnen
Anbetung erweisen und mit zahllosen Kleinoden geschmiickte
[IV. 60a] weisse Schirme iiber ihren Scheiteln haltend dastehen.
Den auf der Vairagyabhumi d. h. «die in Vairagya [Leidenschafts-
losigkeit] gegangenen einen anderen Ort Habenden» genannten
zehnten Stufe befindlichen Bodhisattva erscheint es, dass sie in der
schonen Gestalt der Buddha sind, an der man sich nicht satt sehen
kann, dass aus ihren Korper ein wie gedingendes Gold schim-
mernder Glanz ausstralilt, dass sie von Schaaren der Zahl nach
unmesshar vielen Koti Brahmagottern umgeben sind, von denen sie
Anbetung und grosse Ehrerbictung empfangen, dass sie das uniiber-
troffene das hichste Gute, das herrliche wie Nektar siisse Gesetzes-
rad zu drehen und das Gesetz zu verkiinden geruben. Dieses
wird, o du Sohn der Trefflichen, das Erscheinen der Vorzeichen
auf jeder der zehn Stufen genannt.
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Fragt man: Was sind das fiir zehn verschiedenc Stufen an
denen diese Vorzeichen erscheinen? So ist die Erste an der Spitze
Pramudita d. h. «die #usserste Freude» genannte Stufe. Auf
dieser Stufe finden die Bodhisattva zuerst den Sinn der besser ist
als der weltliche (Sinn), den sie frither nicht gefunden hatten, (und
durch ihn) fithren sie pach Gefallen ihre grossen hohen Werke
aus, und so entsteht ihnen (dadurch) eine unerreichbare grosse
Freude und Lust [IV. 60b]. Deshalb ist der Name dieser Stufe
«die dusserste Freudigkeit».

Die zweite ist die Vimala d. h. «die fleckenlose Reinheit» ge-
nannte Stufe. Auf dieser Stufe beseitigen die Bodhisattva alle
feinen kleinen schmutzigen Gebrechen und Fehler, welche mit
den Geliibden zusammenhiingen, deshalb fiihrt diese, «dic flecken-
lose reine» genannte Stufe, diesen Namen.

Die dritte ist die Prabhakari d. h. «die glinzende leuchtende»
genannte Stufe. Auf dieser Stufe machen die Bodhisattva durch ihre
Fihigkeit zu horen und zu behalten die Dharani genannte Dharma
sich als Grundlage zueigen, befestigen dort den Glanz unzéhliger
Dhyana und das weise Wissen und werden unbesiegbar und un-
wandelbar. Deshalb wird der Name dieser Stufe «die leuchtende
glinzende» genannt,

Die vierte ist die Arcismati d. h. «das flammende weise Wissen»
genannte Stufe. Auf dieser Stufe verbrennen sie durch das Feuer
und die Flammen des weisen Wissens die Leidenschaften, Sorgen
und durch den Glanz des sich Versenkens in den zur Verstehens-
Abtheilung gehorenden Dharma flammen und glinzen sie noch
mehr [IV. 61a]. Deshalb wird der Name dieser Stufe «die flam-
mende weise Wissens-Stufe» genannt.

Die fiinfte ist die Sudurjaya d. h. «die in Schwierigkeiten
siegenreiche» Stufe. Auf dieser Stufe vermdgen dic Bodhisattva
durch die Kunstgriffe des sich Versenkens und durch ihr an Macht
Gewinnen in dem siegreichen weisen Wissen die auf dem das Leben
und das sich Versenken genannten Wege befindlichen [die mit
Hiilfe des Lebens und Nachdenkens wahrgenommen] schwer zu
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verringernden Leidenschaften zu vernichten und zu unterdriicken.
Deshalb wird der Name dieser Stufe «die in Schwierigkeiten
siegreiche Stufe» genannt.

Die sechste ist die Abhimukhi d. h. «die mit dem Gesichte
nach oben gerichtete» genannte Stufe. Auf dieser Stufe verstehen
die Bodhisattva die ununterbrochene Reihe der gangbaren Dharma
und erheben zu jeder Zeit das merkmallose Nachdenken nach
oben. Deshalb wird der Name dieser Stufe «die mit dem Gesichte
nach oben gerichtete Stufe» genannt,

Die siebente ist dic Diramgama d. h. «die nach allen Rich-
tungen Wandel habende Stufe» genannt. Die Bodhisattva machen
auf dieser Stufe das Nicht-Fliessende und Nicht-Anzuwendende
und das Erlostwerden durch das merkmallose Denken in noch
hoheren Grade zum Objekte der Meditation und sind in unbe-
schriinkter Weise rein und geldutert. Deshalb wird [IV. 61b] der
Name dieser Stufe «die nach allen Seiten Wandel habende Stufe»
genannt,

Die achte Acala d. h. «die unbewegliche» genannte Stufe.
Auf dieser Stufe konnen die Bodhisattva in das merkmallose
Nachdenken sich versenkend, durch ihr Machtgewinnen nicht die
Leidenschafts-Sorgen (fort-)bewegen. Deshalb wird der Name
dieser Stufe «dic unbewegliche Stufe» genannt.

Die neunte ist die Sadhumati d. h. «die Kunst im weisen
Wissen» genannte Stufe. Auf dieser Stufe sind die Bodhisattva
in verschiedenartigen Unterscheidungen lcicht gewinnend und
dadurch, dass sie sich an Nichts festhalten [handlos und haltlos
sind| im dem Machtgewinnen des weisen Wissens unbeschriinkt.
Deshalb wird der Name dieser Stufe «die Kunst imm weisen
Wissen» genannt.

Die zehnte ist die Dharmamegha d. h. «die Dharma-Wolke»
genannte Stufe. Auf dieser Stufe bedecken die Bodhisattva den
Himmelsither des Gesetzeskorpers mit der weissen Wolke des
weisen Wissens. Deshalb wird der Name dieser Stufe «die Dharma-
Wolkenstufe» genannt.
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Ferner, o du Sohn der Trefflichen, was zu dicsen zehn ver-
schiedenen Stufen nicht gelangen ldsst [IV. 62 a] sind die zwan-
zig verschiedenen feinen kleinen Unwissenheiten. Sie sind es die
die Bodhisattva nicht zu den obenerwihnten Orten gelangen
lassen. Denn, wenn sie die Unwissenheiten vernichten konnen, so
konnen sie auch allméhlich diese zehn Stufen erreichen.

Fragt man: was sind das fir zwanzig Unwissenheiten? So
sind es folgende: Die das an den Merkmalen hiingende Ich (at-
man) als Dharma beurtheilende Unwissenheit; und die den Sam-
sara und die drei bosen Wege fiirchtende Unwissenheit, diese
Beiden lassen sie nicht zur ersten Stufe gelangen. Die die feinen
kleinen Geliibde durch Irrthum vernichtende Unwissenheit, und die
die verschiedenartigen Thaten aufrichtende Unwissenheit, diese
Beiden lassen sie nicht zur zweiten Stufe gelangen. Die das Nicht-
Gefundene zu finden begehrende Unwissenheit und die den drei
Verstindnissen der verschiedenen guten Dhyana Hindernisse und
Schéden bereitende Unwissenheit. Diese Beiden [IV. 62 b] lassen
sie nicht zur dritten Stufe gelangen. Die durch das Genuss-Haben
an dem farblosen Dhyana sich erfreuende Unwissenheit und die
die feinen reinen Dharma als solche beurtheilende Unwissenheit,
diese Beiden lassen sie nicht zur vierten Stufe gelangen. Die dem
Samsara den Riicken zuwendende Unwissenheit und die dem Nir-
vana den Riicken zuwendende Unwissenheit. Diese Beiden lassen
sie nicht zur finften Stufe gelangen. Die im Anschauen des Krei-
sens der Thaten sich irrende Unwissenheit und die bei dem Er-
heben der groben Merkmale sich irrende Unwissenheit. Diese
Beiden lassen sie nicht zur sechsten Stufe sich erheben. Die bei
dem Erheben der feinen Merkmale sich irrende Unwissenheit und
die bei den merkmallosen Nachdenken sich irrende Unwissenheit,
diese Beiden lassen sie nicht zur siebenten Stufe gelangen. Die bei
der Durcharbeitung des merkmallosen Nachdenkens sich irrende
Unwissenheit und die beim Machtgewinnen im Halten der Merk-
male sich irrende Unwissenheit, diese Beiden lassen sie nicht zur
achten Stufe gelangen [IV. 63 a]. Die bei der auszusprechenden
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Deutung und in der Abtheilung der Namen und Silben in dem
Vertrauen auf diese beiden unmessbaren Dharma sich irrende Un-
wissenheit und die bei dem Iinden des Passenden durch die Be-
redsamkeit der Zungen sich irrende Unwissenheit, diese Beiden
lassen sie nicht zur neunten Stufe gelangen. Die die grossen be-
rihmten Fihigkeiten den Kréften gemiss nicht in Erscheinung
zu bringen vermogende Unwissenheit und die die kleinen verbor-
genen Deutungen nicht verstehen konnende Unwissenheit, diese
Beiden lassen sie nicht zur zehnten Stufe gelangen. Die Un-
wissenheit des Behindert-Seins die Allerfeinsten Grundlagen aller
zu wissenden Dharma verstehen zu konnen, und die Unwissenheit,
welche die dusserst feinen und kleinen Spuren [den Geruch und
das Nichtsein] der Leidenschafts-Sorgen nicht vernichten kann.
Diese beiden lassen sie nicht zur Stufe eines Buddha gelangen.
Dies sind die zwanzig verschiedenen Unwissenheiten, die sie
vicht zu den verschiedenen Stufen gelangen lassen.

Ferner, o Sohn der Trefflichen, wenn die Bodhisattva-Maha-
sattva [IV. 63 b] zu diesen Stufen gelangen, so strengen sie sich
dort auf der ersten Stufe in der danaparamita genannten d. h.
Paramita der Almosen an; auf der zweiten Stufe strengen sie sich
in der ¢ilaparamita d. h. der Paramita der Geliibde an; auf der
dritten Stufe strengen sie sich in der ksantiparamita d. h. in der
Paramita der Geduld an; auf der vierten Stufe strengen sie sich in
der viryaparamita d. h. in der Paramita der Aunstrengung an; auf
der fiinften Stufe strengen sie sich in der dhyavaparamita d.h. in
der Paramita des Dhyana an, auf der sechsten Stufe strengen sie
sich in der Prajhaparamita d. h. die Paramita des weisen Wissens
an; auf der siebenten Stufe strengen sie sich in der upayaparamita
d. h. in der Paramita der Kunstgriffe an; auf der achten Stufe
strengen sic sich in der pranidhanaparamita d. h. in der Paramita
des Gebetes an; auf der neunten Stufe strengen sie sich in der
balaparamita d. b. in der Paramita der Kraft an; auf der zehnten
Stufe strengen sie sich in der krtyanusthanajnanaparamita in der
Paramita des beendeten gereiften weisen Wissens an [IV. 64 a].
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Wenn ferner die Bodhisattva auf der ersten Stufe ihren Sinn
erheben, so erheben sie ihw in der «das treffliche Kleinod ge-
nannten Samadhidhyana. Wenn sie auf der zweiten Stufe ihren
Sinn erheben, erheben sie ihn in dem «das Freudig-Sein» genannten
Samadhidhyana. Wenn sie auf der dritten Stufe ihren Sinn erhe-
ben, erheben sie ihn in dem «die mit der Weisheits-Fackel Leuch-
tende», genannten Samadhidhyana. Wenn sie auf der vierten
Stufe ihren Sinn erheben, erheben sie ihn in dem «die Unbeweg-
liche» genannten Samadhidhyana. Wenn sie auf der fiinften Stufe
ihren Sinn erheben, crheben sie ihn in dem «die Edelstein-Blume»
genannten Samadhidhyana. Wenn sie auf der sechsten Stufe
ihren Sinn erheben, erheben sie ihn in der «der Nimbus-Glanz,
der gleich dem Mandala des Sonnen Gottes ist» genannten Sa-
madhidhyana. Wenn sie auf der siebenten Stufe ihren Sinn er-
heben, erheben sie ihn in dem «die alle Wiinsche gern Stillende»
genannten Samadhidhyana. Wenn sie auf der achten Stufe ihren
Sinn erheben, erheben sie ihn in dem «die das Bezeugen Empor-
hebende» genannten Samadhidhyana [IV. 64b]. Wenn sie auf
der neunten Stufe ihren Sinn erheben, erheben sie ihn in dem «die
Weisheits- Schatzkammer» genannten Samadhidhyana, Wenn sie
auf der zehnten Stufe ihren Sinn erheben, erheben sie ibhn in dem
«das Anstrengen der Kraft» genannten Samadhidhyana.

Ferner finden auch die Bodhisattva-Mahasattva auf der Pra-
thamabhiimi genannten ersten Stufe die Dharani-Formel, welche
«die Stiitze der guten Fihigkeiten» heisst. Auf der zweiten
Dvitiyabhtimi genannten Stufe finden sie die Dharani-Formel,
welche «in Ruhe und Freude Sein» heisst. Auf der Trtiyabhimi
genannten dritten Stufe finden sie die Dharani-Formel, welche «die
unbesiegbare Kraft» heisst. Auf der Caturthabhiimi genannten
vierten Stufe finden sie die Dharani-Formel, welche «das grossen
Nutzen und Vortheil Bringen» heisst. Auf der Paficamabhumi ge-
nannten fiinften Stufe finden sie die Dharani-Formel, welche «die
mit verschiedenen guten Fihigkeiten Geschmiickte» heisst. Auf
der Sasthamabhtimi genannten sechsten Stufe finden sie die Dha-
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rani-Formel, welche «das volle vollendete weise Wissen» heisst.
Auf der Saptamabhtimi genannten siebenten Stufe finden sie die
Dharani-Formel, welche «das Wandeln in der guten Dharma»
heisst. Auf der Astamabhimi genannten achten Stufe finden sie
die Dharani-Formel, welche «die nicht abnehmende Schutzkam-
mer» heisst [IV.65a 2]. Auf der Navamabh@imi genannten neun-
ten Stufe finden sie die Dharani-Formel, welche «das unermesslich
Hauptsiichliche» heisst. Auf der Dagamabhiimi genannten zehnten
Stufe finden sie die Dharani-Formel, welche «die den Vajra-Berg
zertriitmmernde» heisst.

O du Sohn der Trefflicien! Die auf der crsten Stufe zu
findende «die Stiitze der guten Fihigkeiten» genannte Dharani-
Formel ist diese: Tadyatha purana manurati tuhu tubu tuhu:
yaya suryaprabhasa: tanti yaya cantira adiyu tanti tapati uruk-
sana tanun prasavana kuru svaha. Dicse Dharani haben die an
Zahl den Sandkornern des Flusses Ganges gleichen Buddha um
die auf der ersten Stufe befindlichen Bodhisattva zu schiitzen und
zu beschirmen, zu verkiinden geruht.

‘Wenn deshalb irgend welche Lebewesen diese Dharani-Formel
halten und recitieren, so werden sie von den Schiiden der Tiger,
Irbis, Lowen, Wolfe und der iibrigen reissenden wilden Thiere,
von den Schiiden von feindlichen bosen Yaksa und Raksasa, von
Menschen und Nicht-Menschen und aller iibrigen Lebewesen von
den Schéiden und Bedringnissen der Feinde und Bosewichter,
[IV. 65Db] von dem Schaden von Feuersbriinsten, von allen den
finf verschiedenen Schiden errettct und befreit werden, und sie
werden die erste Stufe nicht vergessen.

Die Dharani-Formel der zweiten Stufe, welche «das in Ruhe
und Freude Sein» heisst, ist dicse: Tadyatha urusu urusu ari ari
cili cili urusura suranan sadhu sadhu urusu ari huru huru svaha!
Diese Dharani-Formel haben die, die der Zahl nach den Sandkor-
nern zweier Ganges-Strome gleich sind, die Buddha der vergan-
genen Zeiten zu verkiinden geruht, um die Bodhisattva der zweiten
Stufe zu schiitzen und zu beschirmen. Wenn irgend ein Lebe-
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wesen- diese Dharani-Formel hilt und recitiert, so wird es von
den Schéiden der Tiger, Irbis, Lowen und Wolfe und der iibrigen
reissenden wilden Thiere, von den Schiden der feindlichen bosen
Yaksa und Vampyre [Raksasa], der Menschen und nicht Men-
schen und der iibrigen Lebewesen, von dem Schaden der Feinde
und Bosewichter und von den Schiden der Feuersbriinste, von
diesen fiinf verschiedenen Schiiden errettet und befreit werden,
und sie werden die zweite Stufe nicht vergessen.

Die der dritten Stufe angehdrende Dharani-Formel die «die
unbesicgbare Kraft» genannt wird, ist diese: [IV. 66 a] Tadyatha
tantaki bantaki karati kivurti kivurti tantari svaha! Diese Dha-
rani-Formel haben die, die der Zahl nach den Sandkornern von drei
Gangesstromen gleich sind, diec Buddha der vergangenen Zeiten
um die Bodbisattva der dritten Stufe zu schiitzen und zu schirmen,
zu verkiinden geruht. Deshalb, wenn irgend welche Lebewesen
diese Dharani-Formel halten und recitieren, werden sie von den
Schéden reissender wilder Thicre und von den Schéden der Yaksa
und der Vampyrc [Raksasa], [von den Schiiden von Menschen
und Nicht-Menschen] von den Schiiden von Feuersbriinsten, von
diesen fiinf Schiiden und Schrecken errettet und befreit werden,
und sie werden dic dritte Stufe nicht vergessen.

Die Dharani-Formel der vierten Stufe, welche «der hohe Vor-
theil und Nutzen» genannt wird, ist diese: Tadyatha siri siri dar-
mini darmini dari tarini siri sirini pasya pasya pasvini yantamini
svaha! Diese Dharani-Formel haben die, die an Zahl den Sand-
kdrnern von vier Ganges-Stromen gleich sind, dic Buddha der ver-
gangenen Zeiten um die Bodhisattva der vierten Stufe zu schiitzen
und zu schirmen zu verkiinden geruht [IV. 66 b]. Wenn deshalb
irgend welche Lebewesen diese Dharani-Formel halten und aus-
sprechen, so werden sie von deun fiinf verschiedenen Schiden und
Schrecken errettet und befreit werden, und sie werden die vierte
Stufe nicht vergessen.

Die auf der fiinften Stufc auftretende Dharani-Formel, welche

«die mit verschicdenen Fihigkeiten geschmiickte» genanut wird,
12
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ist diese: Tadyatha hari harini ciri ciri karamini sangha bramani
suma santi camtari...... mtari mus....i svyambhuve svaha!
Diese Dharani-Formel haben, die der Zahl nach den Sandkérnern
von fiinf Ganges-Stromen gleich sind, dic Buddha der vergan-
genen Zeiten um die Bodhisattva der finften Stufe zu schiitzen
und zu schirmen, zu verkiinden geruht. Wenn deshalb irgend
welche Lebewesen diese Dharani-Formel halten und recitieren,
so werden sie von den vorerwihnten fiinf verschiedenen Schiiden
und Schrecken errcttet und befreit werden, und sie werden die
fiinfte Stufe nicht vergessen.

Die Dharani-Formel der sechsten Stufe, welche «das volle
vollkommene weise Wissen» genannt wird, ist diese: Tadyatha
vituri vituri marani kari kari: vitura anti uru uru uru uru: curu
curu turu turu [IV. 67a] bhaisajya barisu svasti sirin satvaranca
sitirantu mantra batani svaha. Diese Dharani-Formel haben,
die der Zahl nach den Sandkérnern von sechs Ganges-Stromen
gleich sind, die Buddha der vergangenen Zeiten, um die Bodhi-
sattva auf der sechsten Stufe zu schiitzen und zu schirmen, zu ver-
kiinden geruht. Wenn deshalb irgend welche Lebewesen diese Dha-
rani-Formel halten und recitieren, so werden sie von den vorher-
genannten fiinf verschiedenen Schiiden und Schrecken errettet und
befreit werden, und sie werden die sechste Stufe nicht vergessen.

Die Dharani-Formel des siebenten Ortes, welche «das Wan-
deln in den guten Dharma» genannt wird, ist diese: Tadyatha cahi
caha caha caharu yavruhi yavruhi amrta uvani: bari sari vinutaki
maruvati yanitikika binta yavrani: amrtaki mahucuyu svahal
Diese Dharani-Formel haben, die der Zahl nach den Sandkor-
nern von sieben Ganges-Stromen gleich sind, die Buddha der ver-
gangenen Zeit, um die Bodhisattva auf der siebenten Stufe zu
schiitzen und zu schirmen, zu verkiindigen geruht. Wenn deshalb
irgend welche Lebewesen diese Dharani-Formel halten und reci-
tieren, so werden sie von den vorhererwihnten fiinf verschiedenen
Schiiden [IV. 67 b] und Schrecken crrettet und befreit werden,
und sic werden die siebente Stufe nicht vergessen.
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Die Dharani-Formel der achten Stufe, die «die zu findende
nicht abnehmende Schatzkammer» genannt wird, ist diese: Tady-
atha siri siri siri sirani viti viti kiri kiri: hura huru curu curu
yantamati svaha! Diese Dharani-Formel haben, die der Zahl
nach den Sandkdrnern von acht Ganges Stromen gleich sind, die
Buddha der vergangenen Zeit, um dic Bodhisattva der achten
Stufe zu schiitzen und zu schirmen, zu verkiinden geruht. Wenn
deshalb irgend welche Lebewesen diese Dharani-Formel halten
und recitieren, so werden sie von den vorhererwihnten fiinf ver-
schiedenen Schiden und Schrecken errettet und befreit werden,
und sie werden die achte Stufe nicht vergessen.

Die Dharani-Formel der neunten Stufe, welche «die unermess-
liche Hauptsiichliche» genannt wird, ist diese: Tadyatha hari
cantaraki kurimba rati durasi bata batasi siri siri kusiri kusiri
garbha siri suvasti sarin satinanaca svaha! Diese Dharani-Formel
haben, die der Zahl nach den Sandkiornern von neun Ganges-
Stromen gleich sind, die Buddha der vergangenen Zeit, um die auf
der neunten Stufe befindlichen Bodhisattva zu schiitzen und zu
schirmen, zu verkiinden geruht [[V. 68 a]. Wenn deshalb irgend
welche Lebewesen diese Dharani-Formel halten und aussprechen,
so werden sie von den vorhergesagten finf verschiedenen Schiiden
und Schrecken befreit und errettet werden, und sie werden die
neunte Stufe nicht vergessen.

Die auf der zehnten Stufe auftretende Dharani-Formel, «die
den Vajra-Berg Zertriimmernde» genannt wird, ist diese: Tadya-
tha Siddhu susiddhi: muncani muksani vimukti amili vimili ti-
mili mangali kiraya garbhi ratna garbha Samantabhadri sarin

arta sakunai manasi maham........ ni arciti amrta arasi virasi
buddhi isibuddhi arasi virasi varambi varahma sinsi purani
pa........ yanturti svaha! — Was diese Dharani-Formel be-

trifft, so wird sie auch «das Weihe verleihende Ruhmes-Gliick»
genannt. Diese Dharani-Formel haben, die der Zahl nach den in
zehn Ganges-Stromen befindlichen Sandkérnern gleich sind, die

Buddha der Vergangenheit, um die auf der zehnten Stufe befind-
12*
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lichen Bodhisattva zu schiitzen und zu schirmen, zu verkiinden
geruht. Wenn deshalb irgend welche Lebewesen diese Dharani-
Formel halten und aussprechen, so werden sie von den Schiden
der Tiger, Irbis, Lowen, Wolfe und der iibrigen reissenden wilden
Thiere von den Schiden der biosen Yaksa und Vampyre [Rak-
sasa], [IV. 68b] von den Schiden der Menschen und Nicht-
Menschen und der iibrigen Lebewesen, von den Schiden der
Vernichtung, Rache und Feindschaft ausiibenden Feinde und
Bosewichter, von den Schiden der Hungersnoth, Wiirmer und
Kifer, Krankheiten und Seuchen und von dem Schaden von
zerstérenden Feuersbriinsten, von diesen fiinf verschiedenen
Schéiden errettet und befreit werden, alle ihre Drangsale werden
crloschen und sich beruhigen, und sie werden die zehnte Stufe
nicht vergessen. So geruhte er zu sprechen.

Nachdem der mit ganz weisem Wissen begabte Gott der
Gotter Buddha Solches zu verkiinden geruht hatte, und darauf
zu jener Zeit der Simha-imita-prabhankari genannte Bodhisattva,
diese mit fiir das Denken und Aussprechen unerreichbaren tiefen
Deutungen versehenen Dharma-Befehle vernommen hatte, erhob
er sich von dem Platze, wo er sass, und nach einer Seite sein auf
der rechten Schulter befindliches Kleid offnend, sein rechtes Knie
beugend, seine Handflichen zusammenlegend und in tiefer Ver-
ehrung seinen Scheitel bis zur Erde beugend, zu den Fiissen des
Gottes der Gotter Buddha mit dem Scheitel den Boden beriithrend
und sich verneigend sprach er in Cloka-Versen folgendermassen:
Mit tiefer Verchrung [IV. 69a] vor dem Ratna Vajra || verneige
ich mich, vor dem Unvorstellbaren, | vor dem die allertiefste
merkmallose || Dharma-Grundlage Erreicht-Habenden. || Die
Lebewesen haben sich verinnerlicht, || aber sie verstehen nicht
das richtige Wissen. || Nur allein ihr, o Herr, || vermochtet erlost
zu werden und zu erlosen. || O in Wahrheit Gekommener, o
Herr! || Mit euren mit weisem Wissen begabten Augen || geruhet
ihr nicht nur eines zu schauen, || sondern die Merkmale aller
Dharma. || Ferner, o Herr, mit euren auf das richtige (Gesetz
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gerichteten) || glinzenden leuchtenden Augen || schauet ihr nach
allen Seiten. || Das Undenkbarc und Unaussprechbare || des
entstehungslosen cinen Dharma walre || Grundlage gut kennend, ||
des nicht erloschenden eine Dharma Basis || ganz der Wahrheit
gemiiss verstehend, || diese Beiden ganz gleich ||-sehet ihr unter
(allen) Umstdnden. || Ibr vermochtet zu gelangen zu diesen un-
iibertrefflichen || guten heiligen Orte. || Den Samsara des Geboren-
werdens und Sterbens || durchaus nicht dem Verderben preisge-
bend, || in dem ewigen Freude-Nirvana || durchaus nicht verharrend
und sich niederlassend, || sich nicht anhéingend an den den Beiden
zugehorigen || zwei Grundlagen, || habt ihr dadurch bezeugt || in
hoher Weise die feine Beruhigung. || Die schmutzige und die
fleckenlose, [IV. G9b] die zwei || verschiedenen Abtheilungen habt
ihr erkannt, || ibr Hochgepriesener und Herr, || (und wisset) dass
sie einerlei Geschmack haben, || da ihr sie immer priifend be-
trachtet. || O Herr! demgeméiss habt ihr geruht || zum dusserst rein
und geléutert Sein (zu gelangen). || O Herr! Hochster im Volke! ||
durch euren end- und grenzenlosen Korper || habt ihr, ohne auch
nur cine Silbe, einen Buchstaben auszusprechen zu geruhen, || die
Schaar aller eurer Schiiler || mit den Gesetzes-Regen Alle || ganz
vollkommen erfiillt. || O Herr! ihr habt zu sehen geruht || die
Merkmale derer, die man Menschen nennt, || dass alle unter allen
Umstiinden || Leerheit sind, habt ibr erkannt, || und um die mit
so schwierigen schweren Schiiden Behafteten || von ihren bitteren
Leiden (zu befreien), || immer und bestindig || geruhet ihr da-
zwischen zu treten, || und ihr werdet ihnen Schiitzer und Helfer
sein.|| Dass Leiden und Freude, || Dauerndes und Nicht-Dauerndes, ||
des Ich und des Nicht-Ich, und der ibrigen || vielen, zahlreichen
Dharma || nicht Eins sind, || aber auch nicht Verschiedenes sind, ||
dass auch ihr Nicht-Entstandensein || und darnach ibr Nicht-Er-
loschen, || so viele zahlreiche || Dharma- Deutungs- Unterscheiden, |
habt ihr durch euer Verkiinden nach Wunsch || erdffnend und
scheidend gelehrt. || [IV. 70 a] Ebenso so auch || wie das Echo in
Bergschluchten || habt ihr auch allein, o Herr, || zu wissen und zu
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verstehen vermocht, || dass auch auf der Grundlage des Dharma
es so ein Nicht-Sein, || ein Scheiden und Trennen genannt wird. ||
Deshalb wird jedes andere (als wahr) || gepriesen Werden ein
Nicht-Sein genannt. | Weil nur ihr die Lebewesen immer zu
erretten und zu erlosen geruhet, || deshalb habt ihr diese scheidend
und trennend || iiber die drei (Korpern) zu sprechen geruht, ||
o Herr! So sprach er in Cloka-Versen.

Darauf erhob sich zu dieser Zeit der grosse michtige
Brahma-Gott von dem Platze, wo er sass, offuete sein Kleid
nach einer Seite auf der rechten Schulter, beugte sein rechtes
Knie, legte seinc Handflichen zusammen, und mit tiefer Ehr-
furcht seinen Scheitel bis zur Erde beugend und zu den Fiissen
des Gottes der Gotter Buddha einen Fussfall machend und
sich mit den Scheitel verneigend, sprach er so zu dem Gotte
der Gotter Buddha:

O du Hochgepriesener, du Monch und Herr! Dicser Sitra-
Edelstein, welcher «der in goldfarbigem Glanze funkelnde, iber
Alles erhabene Siitra-Konig» genannt wird [IV. 70b] ist fusserst
wunderbar und rithrend, schwer abzumessen und abzuwiigen. Von
ihm heisst es, dass er das Gute der Buddha ganz durchfiihren
kann, der Buddha, die vollkommen sind in ihrem anfinglichen,
mittleren und am Ende befindlichen guten (Eigenschaften), die
aber jetzt geschieden sind von ihrer Gegenwart und Deutung
[die jetzt nicht mehr unter uns weilen und predigen]. Wenn des-
halb irgend ein Lebewesen diesen Sutra-Edelstein hiilt und
erreicht, so werden jene Menschen allen Buddha als Lohn (dafiir)
Freude bereitet haben. O Herr! so sprach er.

Als er diese Rede des Gottes Brahma vernommen hatte, ge-
ruhte der mit vollkommenem Wissen begabte Gott der Gotter
Buddha so zum Gotte Brahma zu sprechen: So ist es, so ist es,
o du grosser Brahma, wie du es gesagt hast. Jedes Lebewesen,
welches diesen Sutra-Edelstein erlernt, hilt, liest, verkiindet, mit
geldutertem gliubigen Sinne vernimmt und mitanhort, wird darauf
zum Buddha-Gliicke, welches das uniibertreffliche hochste Gute,
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das Verstehen der richtigen Grundlage [das wabrhafte Er-
leuchtet-Sein] genannt wird, ganz unbedingt |bestindig und
unbeweglich| finden. Fragt man: weshalb? O du grosser Brahma!
Dieser Stutra-Edelstein, welcher den Saamen der allerbesten
Wurzeln der an einer unveriinderlichen Stufe sich befindenden
Bodhisattva [IV. 71a] ganz zur Reife bringt, ist ein Konig
aller Sutra und unter allen (Sttra) das hochste Gesetzes-Siegel.
Darum muss man diesen Sutra-Edelstein lernen, halten, ver-
nehmen und mitanhéren. O du grosser Brahma! Wenn irgend
welche Lebewesen in ihren fritheren Existenzen nicht den Buddha
nahe [gewesen sind und sie] angebetet haben, oder in den Ge-
setzes-Gemeinden die gute Wurzeln treibenden Saamen nicht aus-
gestreut und beackert haben und ihn nicht zu Ende gefiihrt und
zur Reife gebracht haben, so konnen jene Lebewesen diesen herr-
lichen genussreichen Sutra-Edelstein nicht mit geliutertem gliu-
bigen Sinne mitanhoren und seine feinen geliuterten Deutungen
in ihren Sinn nicht aufnehmen. Deshalb miissen die einen ge-
liuterten Sinn habenden Sthne der Trefflichen und Téchter der
Trefflichen sich iiben diesen Sutra-Edelstein zu vernehmen und
mit anzuhdren. Wenn Jemand diesen Stutra-Edelstein mit lauterem
Sinne vernimmt, so verringern sich und erldschen alle Siinden,
Vergehen und schweren Ubelthaten und er findet die Reinigung
zum hochsten Guten. Er wird in seinen verschiedenen Existenzen
mit dem Buddha zusammentreffen, und auf die gute wohlge-
sinnte Wegfiihrer seienden [IV. 71b] Weisen stossen, und
immer und bestindig wieder die guten Dharma vernehmen An
einem festen, bestindigen Orte seiend wird er diese so guten
verschiedenen Dharani-Formeln kennen lernen. Die Dharani-
Formel, welche «das Siegel des die nicht abnehmenden und sich
nicht verringernden gute Fihigkeiten hervorbringenden Oceans»
genannt wird, die Dharani-Formel, die «das nicht abnehmende
und sich nicht verringernde durch den Sinn und die Umstinde
der Lebewesen richtige Wort» genannt wird. Die Dharani-Formel,
welche «die nicht abnehmende und sich nicht verringernde wie das
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Rad des Sonnengottes unbetleckte helle glinzende» genannt wird.
Die Dharani-Formel, welche «dic nicht abnehmende und nicht
schwindende wie das Rad des vollen Mondgottes glinzende» ge-
nannt wird. Die Dharani-Formel, welche «die nicht abnehmende
und nicht sich verringernde, die Sorgen der Leidenschaften ver-
nichtende und die guten Tugenden lehrende» genannt wird. Die
Dharani-Formel, welche «dic nicht abnehmende und sich nicht
verringernde den Vajra-Berg zertrimmernde» genannt wird. Die
Dharani-Formel, welche «die nicht abnehmende und nicht schwin-
dende, dic das richtige Wort durchfilhrende Gesetzes-Stimme»
genannt wird. Die Dharani-Formel, welche «die nicht abnehmende
und nicht schwindende, das Siegel des wie der Himmelsither
reinen und fleckenlosen Sinnen- Wandels» genannt wird. Die Dha-
rani-Formel, welche «die nicht abnehmende und nicht schwin-
dende, die den den unendlichen grenzenlosen Korper der Buddha
erscheinen lassende» genannt wird. Die Dharani-Formel, welcke
«die nicht abnehmende und nicht schwindende, die Handhabe
aller Dbarma» genannt wird. [IV. 72a] So werden sie genannt,
denn durch die Kraft dieses Stutra-Edelsteins werden in allen
spiteren Existenzen die Dharani-Formeln gefunden und durch-
gefilhrt, Wenn irgend welche Trefflichen Gliicklichen diese Dha-
rani-Formeln vollkommen finden konnen, so werden diese Treff-
lichen und Gliicklichen in jedem Falle in den Reichen der Buddha
der zehn Himmelsrichtungen die Erscheinungskérper der Buddha
[sehen], die das uniibertreffliche verschiedenartige Dharma-Ver-
kiindigen, die sich nicht auf der richtigen wahrhaften Grundlage,
die «dic Dharma-Wahrheit. . ... » genannt wird, bewegen und
nicht festen Fuss fassen, die ohne zu kommen und ohne zu
gehen den Saamen der guten Wurzeln aller Lebewesen ganz
zur Reife bringen, und wenn sie auf der richtigen Grundlage,
ohne das Merkmal, wie es sich gehort, bei einem anderen Lebe-
wesen zu schauen und zu beurtheilen, verschiedenartige Dharma
verkiinden, verlassen sie nicht und bleiben nicht bei diesem
Worte und bezeugen ohne zu kommen und zu gehen das Nicht-
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Entstehen und Nicht-Erloschen in dem nicht entstehenden und
nicht vergehenden Dharma. Fragt man: weshalb und aus welcher
Ursache kommen sie nicht und gehen sie nicht bei den von
ihnen verkiindeten Dharma-Merkmalen. So ist es, weil ausser
der Grundlage aller Dharma [IV. 72b] keine andere Grund-
lage vorhanden ist. Deshalb ist dies so. So geruhte er zu ver-
kiinden.

Zu der Zeit, als er diese Dharma verkiindet hatte, fanden
die drei zehntausend Koti Bodhisattva-Mahasattva Wohlgefallen
an der entstehungslosen Dharma. Ferner richteten unermesslich
zahllose Bodhisattva ihren festen unveriinderlichen Sinn auf
das Glick der Buddha, und zahllose Monche und Nonnen wurden
durch das Gesetzes Auge in diesem Sitra vollstindig bekehrt
[geoffnet] und sehr viele Lebewesen und Bodhisattva erhoben
ibre Sinne.

Darauf geruhte der mit vollkommenem Wissen begabte Gott
der Gotter Buddha folgende Cloka zu recitieren: Was die guten
Dharma betrifft, so werden sie die von dem Samsara || sich ganz
scheidenden genannt. || Der eine sehr tiefe feine Grundlage haben-
den || Dharma ist ferner schwer zu erschauen. | Da die Lebe-
wesen durch Gier-Liebe (Trsna) || verbillt und umschniirt sind ||
und dies nicht sehen konnen, || deshalb stossen sie stets auf
Leiden. || So geruhte er zu sprechen.

Zu jener Zeit erhob sich die dort anwesende gesammte gott-
liche Sangha-Schaar von ihren eigenen Plitzen [IV. 73 a] und
zu den Fiissen dcs Gottes der Gotter Buddha mit ihren Scheiteln
den Boden beriihrend und sich verneigend, sprachen sie darauf
80 zu dem Gotte der Gotter Buddha: O Hochgepriesener, o
Monch und Herr! Wenn man in irgend welchem Erdgebiete diesen
«der in goldfarbigem Glanze funkelnde, iilber Alles erhabene
Sutra-Konig» genannten Siitra- Edelstein liest, lesen lisst, schreibt,
schreiben lisst, verkiindet, verkiinden lidsst, werden wir, der
ganze Gotter Sangha, alle in jenem Landgebiete verkiindigenden
Prediger und Acarya und ihren zuhirenden trefflichen Sanigha zu
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grossem Nutzen und Vortheil und zu feiner Freude gelangen
lassen und ihre Korper ohne Krankheit und Schaden und ihre
Sinne frohlich, reich und freudig machen. Wir werden zu dem
Landgebiete, wo man sie verkiindet, keine Hungersnoth, keine
Drangsale von Seuchen, Feinden und Bosewichtern gelangen
lassen. Den zum Tai-tschu gemachten Ort, wo man diesen Sutra-
Edelstein verkiindet, darf auch nicht mit trockenem Mist, Unrath
und anderen Unreinlichkeiten den Menschen, Vieh, Rinder, Esel
und andere Lebewesen zertreten und verschmieren, entweiht
werden. [IV. 73b] Fragt man: weshalb? Die Stelle, wo man
dieses Sutra verkiindet, heisst ein Caitya genannter gliicklicher
Platz und es geziehmt sich, an diesem Orte mit (dem Opfer von)
Wohlgeriichen mit Blumenguirlanden, Netzen und Schirmen An-
betung und tiefe Verehrung auszufiithren. Wir alle werden iln
stets beschirmen und schiitzen und ihn nicht beschiidigen und
verwiisten lassen. O Herr! So sprachen sie.

Darauf geruhte der mit vollkommenem weisen Wissen be-
gabte Gott der Gotter Buddha den zahlreichen Sangha lobend
und zu segnend ihnen (Folgendes) aufzutragen: «Ihr, der gott-
liche Sangha, insgesammt haltet (das Sutra) gut, und be-
wahret es, richtet euren Sinn auf dasselbe, es ist die Ur-
sache, dass meine gut beleumdetc Gesetzes-Gemeinde lange
dauern wird. Fiir diesen Sutra-Edelstein cuer Leben einsetzend
und euch anstrengend behiitet und beschirmet ihn! So geruhte er
zu sprechen.

In der Sutraschrift, die «der in goldfarbigem Glanze fun-
kelnde, iiber Alles erhabene Stutra-Koénig» genannt wird, das
sechste Kapitel, welches «das Lehren des auf jeder Stufe befind-
lichen Dharani genannten Handhabungsdbarma und des Bodhi
genannten Erleuchtungssinnes» betitelt ist, das vierte Buch. Es
moge Gliick verleihen!

[IV. 74a] [gut « « legso « ~ “]
[Nachdem der im gottlichen im Osten befindlichen chinesischen
Reiche alle Lehrbiicher der Mahayana und Hinayana durchstu-
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diert habende Bodhisattva, der I-dsing der Samtso [der Tripitaka-
Kenner] genanntc Acarya [Lehrer] dies aus der indischen Sprache
in die chinesische Sprache iibersetzt hat, hat ferner zur bosen
Zeit, als die finf Triibungen®')] gekommen waren, der spitere
Gelehrte der Singku Sili-tutung aus Besch-balyk dies aus der
chinesischen Sprachc abermals in die tiirkisch-uigurische Sprache
iibersetzt. Diese Sutraschrift, die «der in goldfarbigem Glanze
funkelnde, iiber Alles erhabene Satra-Konig» genannt wird, ist
(iberall) abgeschrieben und gelesen worden. Sadhu gut. — Auch
gliickbringend moge sie sein!

Dicsen das vierte Buch (enthaltenden) Siitra- Edelstein ist
auf die Bitte des Evhinck Ismin und Ratnavajra, dieser Beiden
am Sin-Hiihnertage von dem elenden Caksapat Mangal Tojyn
beendigt worden. Im scchsundzwanzigsten Jahre des Kang-hi,
am achten Tage des sechsten Monats, am Tschi genannten Tage,
am Schim Mause-Tage, zu schreiben anfangend habe ich es beim
Vollmonde des ersten Monates d. h. am fiinfzehnten Tage zu
Ende geschrieben. Fiir die Spitercn moge es niitzlich sein!
Sadhu, es ist gut »  » Oom supratisthita vajra vi svaha!

1) Die linke Hilfte dieses Blattes ist abgerissen (es feblen ctwa 8 Zeilen), ich
ergiinze sie aus einem anderen Kolophon, das I'ehlende ist hier in [ ] gesetzt.
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Buch V.

[V. 1a] Namo Buddhaya — namo Dharmaya — namo San-
ghaya.
In der Sutraschrift, welche «der in goldfarbigem Glanze
funkelnde, iiber Alles erhabene Stitra-Konig» genannt
wird, das fiinfte Buch, das siebente Kapitel, welches
«das Preisen unter der Vorstellung einer Lotos-Blume»
betitelt ist.

VII. Kapitel.

Zu jener Zeit geruhte der mit vollkommenem weisen Wissen
begabte Gott der Gotter Buddha die Gottheit des Bodhi-Baumes
herbeizurufen und so zu sprechen: O du treffliche Gottertochter!
Verstehe du jetzt Solches! Ich will euch jetzt die Umstinde der
mit lauter hoher Stimme aus der im Traume des Bodhisattva
Ruciraketu gesehenen goldenen Trommel hervorgekommenen Rede
vom Lobe des Guten der Buddha und der Herstellung der Buss-
formel mittheilen! Horet aufmerksam zu! Prégt es euch gut ein
und bedenket es (wohl)! In frither vergangener [V. 1b] Zeit
lebte in diesem Volke der Jambudvipa, ein Kancana akapdi(?),
von Gluth und Flammen erfiillter [energischer| vom Schicksale
begliickter Konig und Fiirst, er lobte und pries bestindig Nacht
und Tag mit dem Lobe unter der Vorstellung einer Lotos-Blume
iiberall in Cloka-Versen die Buddha der drei Zeiten. Folgendes
ist sein in lobenden Cloka-Versen bestindig ausgesprochenes
Loben. Darauf geruhte er die Qloka-Verse (zu recitieren).

Vor den der Vergangenheit, der Zukunft und der Gegenwart ||
den den drei Zeiten angehorenden allen Buddha, || die in der Welt
der zehn Himmelsrichtungen || sich fest niedergelassen haben, ||
verneige ich mich mit gliubigem Sinne fussfillig bis zur Erde ||
und lobe (sie) mit zielbewusstem (Sinne). || Euch den iiber Alles
erhabenen Herrn, || den uniibertrefflichen reinen Geldnterten. ||
O ihr Konig aller Rsi! || der Glanz eures Korpers || erleuchtet
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alle Himmelsrichtungen, || er ist wie die Farbe des gediegenen
Goldes. || Unter allen Stimmen || unter allen die allerbeste, || mit
dem Donncertone des hohen Brahma || durchdringend und wieder-
hallend ist eure Stimme. || Es glinzen, o Herr, eure [V. 2a]
Haarc || dem schwarzen Wespen-Konige an Farbe gleich. || Die
nach rechts sich drehenden. . . . . .. (?) || sind von blauer asirvat(?)
Farbe, sagt man. || Glatt und ohne Spalten (?) || wic das Schnee-
Gebirge sind eure Zihne. || Sie sind eine glatte Bahn, sehr weiss
und glinzend. || Schmutzlos, fehlerlos, ganz vollkommen || sind
cure reinen klaren Augen, || sehr leutselig geschaffen, || an Farbe
der blauen Lotos-Blume gleich. || Lang und ausgedehnt, frei von
Liigen || ganz rund [weich?] ist eure Zunge || wie das Blatt der
Yipun-[ Lotos-Blume], || im Wasser glinzt sie. || Wo die Augen-
brauen zusammenstossen || in ihrer Mitte......... || Stelle ist
euer Laksana || nach rechts sich drchend steht er schon da, || an
Farbe dem Berylisteine gleich. || Wie der von Neuem erschei-
nende Mondgott || sind eure spitzen langen Augenbrauen, || die
da stets funkelnd glinzen || und an Farbe den schwarzen Wespen
gleich sind. || Wie eine Spange aus Gold geschnitten || ist eure
grade lange Nase; || reiner lauterer Glanz || strahlt aus ihr
unaufhorlich. || Aus dem Innern dieser Nase || sind wunderbare
Wobhlgeriiche || bestindig ausstromend, || [V. 2b] ihr wisset, wo
diese sich befinden. | Auf eurer goldfarbigen Haut || ist jedes
einzelne Hirchen || ein Zeichen des Gliickes und des Heils. || Ganz
wunderbar sind sie, || gleich dem blauen Beryllsteine || stehen sie
nach rechts sich drehend da || mit ihrem herrlichen schonen
Glanze. || Schwer ist es sich eine Vorstellung von ihnen zu
machen, sagt man. || Sobald als ibr geboren waret, || hat der
Glanz eures Korpers || rundum erleuchtet | nach allen zehn
Seiten Land und Wasser. || Auszuloschen vermochtet ihr || die
Leiden in den drei Existenzen. || (Alle) habt ihr gebracht || zu
Ruhe, Wohlsein und Freude || (wenn sie auch) in der Holle, unter
den Preta und Thieren, || dic auf den drei bosen Wegen Wieder-
geborenen || und zu den Asura, zu den Gdottern || und zu der
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Menschen-Lixistenz Gegangenen (waren). | Ihr habt ausgeldscht
ibre || vielen verschiedenen Leiden, || und so geniessen sie bestin-
dig || die ihnen gewordene Ruhe. || Eures Korpers Glanz | er-
leuchtet alle Himmelsrichtungen. || Wie geldutertes geschmolzenes
Gold, || das man nicht genug anstarren kann, || funkelt der euer
Antlitz umgebende Nimbus, || grade wie das Rad des Mondgottes. ||
Das Roth eurer Lippen glinzt || wie die Bimba genannte Frucht. ||
Wie der Gang des Lowen-Chans || ist euer gelassenes schones
Wandeln. | Wie der unlingst aufgegangene Sonnen- Gott ||
[V. 8a] ist euer lammender schoner Glanz. || Mit die Kniescheibe
berithrenden Handen versehen || sind eure zwei heiligen Arme, ||
ganz, wie es sich passt, hiingen sie herab || wie die Aste des Sala-
Baumes. || Einen Klafter im Umkreise || ist eures Nimbus voller
Glanz. || Er funkelt, wie wenn hundert || tausend Sonnengdtter
aufgegaingen wiren, || in den zehn Himmelsgegenden. || Alle der
Reihe nach erreichend, || den Umstinden gemiss, dic Lebe-
wesen || genau unterscheidend, erloset ihr (sie). | Euer durch
seinen Glanz umstrickendes Bild || ist mit Nichts vergleichbar,
o Herr! || Uberall hin sich ausbreitend erfiillt es || alles Land
und Wasser insgesammt. || Sie ungehindert crreichend erleuchtet
es || die Volker der zehn Himmelsrichtungen. || Restlos ganz zer-
stort es || alle dunkle Finsterniss, || (er) der Glanz eures wohlge-
sinnten Sinnes || verleiht &#usserste Freude. || Seine herrliche
schone Farbe || wird dem Goldberge entsprechend genannt. || In-
dem euer ausgebreiteter Glanz || [iiber alles Land und Wasser]
sich verbreitet, || (alle) Lebewesenkinder || erloset ihr in gleicher
Weise. | Euer................ Korper || [V. 3b] wird un-
messhar gross und gliicklich genannt. || Mit unwigbar vielem
Guten | geschmiickt, vollendet und heilig wird er genannt. || In
der Welt der drei Sippen || seid ihr allein der (wahre) Monch. ||
Bekannt in dem ganzen Samsara || seid ihr iberall als gliicklich
gepriesen. || Wie viele zahlreiche ihrer sind, | die Buddha der
Vergangenheit || die an der dunklen Erde Geschmack fanden. ||
Sie sind der Zahl nach gleich den Atomen. || Die der Zukunft
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und dem Jetzt angehorenden || Buddha der zehn Himmelsrichtun-
gen, || sie sind auch den auf der Erde befindlichen || Staubatomen
an Zahl gleich. ||

Jetzt will ich in Wahrheit | mit meinem Korper, mit meiner
Zunge und mit meinem Sinne || mit voller Uberzeugung mich
verneigen || vor dem Gliicke jener Buddha. || Ich preise und
segne || ihre mit Gutem angefiillten uferlosen See’en. || Anbetung
bringe ich dar || mit Riucherstiben und Blumen ihnen Allen. ||
Wenn ich in meinem einzigen Munde || noch tausend andere
Zungen hitte, || und viele tausend Kalpa-Zeiten lang || mein
eigener Korper preisen wiirde, || in Gedanken und Worten ohne
Ende || das Gute der Buddha, || so ist ihr gutes und tiefes Wissen ||
(geniigend) zu preisen ganz unmoglich. || Hatte ich in tausend
Miindern tausend verschiedene || Zungen [V. 4a] in (jedem)
Munde, || und ich lobte einen Buddha || und (nur) ein Gutes (von
ihm) gesondert, || so wire es von diesem weisen Guten auch nur
einen Tropfen- || Theil vollstindig (zu loben) unméglich. | Wann
sollte es aber moglich sein, || das Gute aller Buddha || ganz, wie
es sich gehort, za loben? || Grade wie der dunklen Erde || und des

Himmels.......... Gutes zusammen sogar.......... dieser
Ort bis zum Bayakar(?)........... wird moglich sein diese zu
wissen. || Durch........ Tropfen unabwégbar.............
eures.......... Gewicht abzuwiigen ist unmoglich, || wie mein
wahres........... mit meinem Koérper, mit meiner Zunge und

mit meinem Sinne || mich verneigend und lobend der Buddha ||
bodenloses (unendliches) Gute, || so viel es moglich ist, || ibr [d. h.
das von ihnen dadurch gewonnene] guten Lohn bereitendes Heil ||
wende ich den Lebewesen zu. || Mogen sie in schneller Zeit
erreichen || den unvergleichbaren Ort! || v

Jener Fiirst bestindig || in solcher Weise die Buddha lobend
und preisend || noch mehr mit tiefem Sinne || also sprechend
betete er: || Ich bete beziiglich meiner Selbst, || dass ich in kiinf-
tigen Zeiten, || unter allen Umstiinden, || an welchem Orte ich mich
auch befinde, || bestindig sehen mochte in meinem Traume || die
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grosse goldene Trommel! [V. 4b] Ich mochte deutlich horen ||
den Abschnitt von der Bussformel. || Durch die Kraft meines durch
das Loben erlangten Heils || und durch das Loben unter der Vor-
stellung der Lotosblume || mdchte ich unbedingt das Buddhagliick
finden, || und die kein Entstehen habende richtige Erleuchtung! ||
Wie Udumbara-Blumen erscheinen die Buddha || spéter in der
Welt || in vielen langen Kalpa-Zeiten. || Mit ihnen zusammenzu-
treffen, sagt man, ist schwierig. || In der Nacht in meinem
Traume || michte ich die Stimme der Trommel horen! || Am Tage
aber will ich die Bussformeln hersagend beten! | Die Paramita
will ich, mich versenkend und iibend, || ganz vollkommen durch-
filhren! || (Anbetung ausfiihrend) will ich fortschaffen || den Leiden
bereitenden Zorn [und?...] || Ich will [alle Paramita?] durch-
filhren. || In spiterer Zeit will ich finden die gute Erleuchtung! ||
In dem Reiche der Buddha will ich reinigen || das Undenkbare,
Unaussprechbare. || Mit der goldenen Trommel will ich dienen ||
den Hochgepriesenen (den Buddha)! Zugleich will ich loben || ihr
wahrhaftiges gleichmiissiges Gutes! || Aus dieser Ursache will ich
erschauen die Cakyamuni und Maitreya genannten Buddha! ||
Den Segen mogen sie mir ertheilen zu jener Zeit || ein Guter zu
sein unter den Menschen! || Kaficana Sarbha (Garbha?) Kaficana-
prabha || genannte zwei Sohne habe ich. || Es war in friiherer
Zeit || als mein wohlgesinnter Wegfiihrer || bei vielen Gelegen-
heiten Gliick erflehte, || da sind sie in meinem Hause geboren. ||
Mochten wir alle den Segen finden || zum héchsten Guten [V. 5a]
Buddha zu werden! | Wie viele der Lebewesen schutzlos sind, ||
die in dem lange wihrenden Samsara || in Qualen herumgewirbelt
werden. | In zukiinftigen Zeiten || will ich (dann) ihnen cin
Schirmer und Helfer sein! || Ich will sie hinbringen || zu der
besttindigen, unaufhorlichen Freude! || Wenn es viele Leiden
giebt || innerhalb der drei Existenzen, || so wiinsche ich, dass sie
schwinden mogen. || Moge ihr Sinn sich gern zuwenden || dem
mit Ruhe und Freude erfiillten Nirvana! || In spiteren Zciten ||
in den Bodhi-Sinn sich versenkend, | mdgen sie Alle insge-



— 193 —

sammt cbenso sein || wie die frilhcren Buddha. || Gemiss den
Regeln dieses Sutra || durch die Kraft meines durch Reue ge-
wonnenen Heils || moge austrocknen der mit Leiden erfallte ||
See! || Mogen rein werden ibre Siiuden und Vergehen! || Mogen
ihre Leidenschaften und (dic durch sie veranlassten) Thaten || alle
Beide zusammen erldschen, || und mochte ich schnell gelangen || zu
dem Lohne des Reinwerdens! || Der mit weisem Wissen und Heil
gefillte || Ocean ist uferlos || und in Bezug auf des reinen ge-
liuterten Reinwerdens || Tiefe ist er in Wahrheit grundlos. || Ich
wiinsche und mochte erreichen | diesen mit Gutem gefiillten
Ocean, || und in schneller Zeit finden || die grosse Erleuchtung,
das Buddhagliick. || Nach den Vorschriften dieses Sutra || als
Lohn fiir mein Bussethun || mochte ich im Stande sein zu finden ||
das Licht des Reinwerdens! || Mit dem Lichte des weisen Wis-
sens || mochte ich lcuchten unaufhérlich! Mochte [V. 5b] mein
Glanz || dem der Buddha gleich sein! || Mochte ich mit Heil
und weisem Wissen || geschmiickt sein || in ganz gleicher
Weise! || Mochte ich allein gerithmt werden || innerhalb der
ganzen Welt || wegen meines Michtig-Werdens an Gluth und
Kraft! | Mochte ich ein Unvergleichlicher sein! || Um iber das
fliessende leidenserfiillte Meer || tiberzusetzen, bete ich. || In dem
thatenlosen ewigen Mcere || will ich immer und ewig mich be-
lustigen! || Das heilerfillte grosse Meer || will ich in gegenwiir-
tiger Zeit eroffnen!(?) || Das mit weisem Wissen erfiillte Meer |
will ich in spéterer Zeit mir ganz aneignen. || Die Thaten meines
Volkes und meiner Stadt || mdgen in den drei Welten siegreich
sein! || In Bezug auf die Zahl der guten Fihigkeiten mogen sie
cndlos und grenzenlos hergerichtet sein! || Thatkriftig insge-
sammt || moge dort Alles geboren werden! || Ihr rcines geliu-
tertes weises Wissen || moge ohne Schaden || schuell zur Voll-
endung gelangen! || O Somaketu, wisse dies! Der Konig und Fiirst
der vergangenen Zeit, || der derartig gebetet hat, || der warst
eben du. || Seine beiden Knaben | Kancanagarbha und Kaficana-

prabha, || sie sind jetzt || Suvarnibhimukha und Suvarnabhasa (?)
13
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alle Beide, || denen ich jetzt | den Segen ertheilt habe, ihn aus-
streuend. || Als der ganze Sangha gehort hatte, || dass er Solches
zu reden geruht hatte, || erhoben sie Alle insgesammt || zum
Buddba- [V. 6a] Gliicke ihren guten Sinn, || und beteten zu
dieser Zeit, || um in spiiteren Zeiten || alle in derselben Weise ||
gemiiss den Regeln dieses Siitra || in der Bussformel zu bereuen.

VIIl. Kapitel.

In der Stutraschrift, welche «der in goldfarbigem Glanze

funkelnde, iiber Alles erhabene Sutra-Koénig» genannt

wird, das achte Kapitel, welches «das Lehren der Dha-
rani des gediegenen Goldes» -betitelt ist.

Darauf geruhte der Hochste im Volke, der mit vollendetem
weisen Wissen begabte Gott der Gotter Buddha den Supratisthita
genannten Bodhisattva zu rufen und zu ihm so zu sprechen:

O du Sohn der Trefflichen! Wenn irgend welche geliuterten
gliubigen Sinnes seiende Lebewesen, seicn es tiichtige Minner
oder ihre Gefihrten, den Wunsch haben sollten, die Buddha der
drei Zeiten zu schauen, ihnen gegeniiberzustehen und ihnen An-
betung und tiefe Ehrerbietung zu erweisen, so mogen jene Lebe-
wesen die «das gediegene Gold» genannte Dharani-Formel er-
lernen und halten! Fragt man: weshalb? So ist es so: Was diese
Dharani-Formel betrifft, so wird sie der Gedanke der Buddha
aller drei Zeiten der Vergangenheit, der Zukunft und der Gegen-
wart genannt, weil alle jenc Buddha, um alle Lebewesen gut und
freudig zu machen [V. 6b], diesc Dharani-Formel zu sprechen
geruht haben, geruhen und geruhen werden, deshalb geruhe auch
ich jetzt sie zu verkiinden.

O du Sohn der Trefflichen! du wisse dies! Die Lebewesen,
die diese Dharani-Formel halten, werden fiir ein grosses Gliicks-
Geschick, zu grossen heilsamen Gutthaten vollkommen sein. Wenn
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irgend welche Lebewesen in irgend welchen fritheren Existenzen
mit den Buddha zusammengetroffen sind und heilsame Gutthaten
ausgefiihrt haben, so konnen sie in dieser Existenz diese Dha-
rani-Formel erlernen und halten. Sie halten (dann) die reinen
Geliibde und haben darin keinen Mangel und keinc Beschrinkung
und konnen in die tiefe Deutung des Dharma ohne Schwanken
und Hindernisse eindringen.

So geruhte er zu sprechen und die Regeln, wie man diese
Dharani-Formel zu erlernen und zu halten hat, zu erkliren.

Wer auch immer diese Dharani-Formel zu halten gedenkt,
der muss zu allererst die Namen der Buddha und Bodhisattva
anrufen, bis zum Boden mit dem Scheitel sich verneigen und
dann erst, wie es sich gehort, diese Formel recitieren. Nachdem
cr sie recitiert hat, so muss er folgendermassen sprechen: [V. 7a]
Ich verneige mich vor dem Gliicke aller Buddha der zehn Him-
melsrichtungen, ich verneige mich vor dem Gliicke aller grossen
Bodhisattva-Mahasattva. Ich verneige mich vor dem Gliicke
aller Cravaka und Pratyekabuddha. Ich verneige mich vor dem
Gliicke unseres Lehrers, unseres Vaters, des Gottes der Gotter
Cakyamuni-Buddha,. vor dem im Osten befindlichen Aksobhya
genannten Gott der Gotter Buddha, vor dem im Siiden befind-
lichen Ratna-imiti (Ratna sambhava?) genannten Gott der Gotter
Buddha. Ich verneige mich vor dem Gliicke des im Westen
befindlichen Amitayus genannten Buddha, ich verneige mich vor
dem Gliicke des im Norden befindlichen Dundubhisvara (Amogha-
siddha?) genannten Gott der Gotter Buddha. Ich verncige mich
vor dem Gliicke des in der oberen Richtung befindlichen Punya-
vaipula genannten Gottes der Gotter Buddha. Ich verneige mich
vor dem Gliicke des in der unteren Richtung befindlichen
Punyaprabhasa genannten Gottes der Gotter Buddha. Ich ver-
neige mich vor dem Glicke des Ratnakoca genannten Gottes
der Gotter Buddha. Ich verneige mich vor dem Gliicke des
Samantaprabha genannten Gottes der Gotter Buddha. Ich ver-

neige mich vor dem Glicke des Kantaragi [V. 7b] genannten
13+
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Gottes der Gotter Buddha. Ich verneige mich vor dem Gliicke
des Padmavijaya genannten Gottes der Gotter Buddha. Ich
verneige mich vor dem Gliicke des Samantadar¢ana genannten
Gottes der Gotter Buddha. Ich verneige mich vor dem Gliicke
des Ratnacikhi genannten Gottes der Gotter Buddha. Ich ver-
neige mich vor dem Glicke des Ratnottara genannten Gottes
der Gotter Buddha. Ich verneige mich vor dem Gliicke des
Ratnaprabha genannten Gottes der Gotter Buddha. Ich ver-
neige mich vor dem Gliicke des Vimalaprabhia genannten Gottes
der Gotter Buddha. Ich verncige mich vor dem Gliicke des
«der Beredsamkeits-Schmuck-Gedanke» genannten Gottes der
Gotter Buddha. Ich verneige mich vor dem Gliicke des «der
den Glanz des reinen geliuterten Mondgottes habenden Ruhmes-
Konig» genannten Gottes der Gotter Buddha. Ich verneige mich
vor dem Gliicke des «der mit dem fiir einen Lotosblumen-Schmuck
passenden Glanz Versehene» genannten Gottes der Gotter Buddha.
Ich verneige mich vor dem Gliicke des «der leuchtende und
funkelnde Konig und Chan» genannten Gottes der Gotter Buddha.
Ich verneige mich vor dem Gliicke des «der mit fleckenlosem
reinen Glanze versehene Rubmes-Konig» genannten Gottes der
Gotter Buddha. [V. 8a] Ich verneige mich vor dem Gliicke des
«das beim Anschauen nicht Furcht erregende Machtgewinnen»
genannten Gottes der Gotter Buddha. Ich verneige mich vor
dem Gliicke des «der nicht Furcht crregende Ruhm» genannten
Gottes der Gotter Buddha. Ich verneige mich vor dem Gliicke
des «der iiber Alles Siegreiche» genannten Gottes der Gotter
Buddha. Ich verneige mich vor dem Gliicke des «der mit Edel-
stein-Merkmalen Versehene» genannten Gottes der Gotter Buddha.
Ich verneige mich vor dem Gliicke des «der Herrscher der magi-
schen Kraft» genannten Bodhisattva-Mahasattva. Ich verneige
mich vor dem Glicke des «die Schatzkammer der Erde (Ksiti-
garbha)» genannten Bodhisattva-Mahasattva. Ich verneige mich
vor dem «die Schatzkammer des Ilimmels-Athers (Akagagarbha)»
genannten Bodhisattva-Mahasattva. Ich verneige mich vor dem
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verneige mich vor dem mit Vajra-Hinden versehenen (Vajrapani)
Bodhisattva-Mahasattva. Ich verneige mich vor dem Gliicke des
vor Allen trefflichen Bodhisattva-Mahasattva. Ich verneige mich
vor dem Gliicke des «der nicht abnehmende Sinn (Aksayamati)»
(genannten) Bodhisattva-Mahasattva. Ich verneige mich vor dem
Gliicke des grosse Kraft habenden (Mahasthamaprapta) Bodhi-
sattva-Mahasattva. Ich verneige mich vor dem Gliicke des mit
trefflichem weisen Wissen begabten (Jhanagarbha) Bodhisattva-
Mahasattva. Vor dem Gliicke aller dieser Bodhisattva-Mahasattva
bis zur Erde mit dem Scheitel sich verneigend [V. 8b] recitiere
ich die «das gediegene Gold» genannte Dharani-Formel.

Diese Dharani-Formel ist folgende: namo ratnatrayaya ya:
Tadyatha nom kudi (sic!) kuti kucari kucari iriti miriti svaha!

Nachdem der mit vollkommenem weisen Wissen begabte Gott
der Gotter Buddha diese Dharani-Formel zu verkiinden geruht
hatte, geruhte cr abermals zum Bodhisattva Supratisthita so zu
sprechen: Was diese Dharanpi-Formel betrifft, so wird sie der
(vedanke aller Buddha der drei Zeiten genannt. Welche Sthne
der Trefflichen und Téchter der Trefflichen diese Dharani-Formel
halten und recitieren, sic werden eine unmessbare und unabwig-
bare Ansammlung grossen verschiedenen Heiles zu sammeln und
zu erwerben vermogen. Durch hiufiges Recitieren dieser Dha-
rani-Formel werden sie allen Buddha Anbetung und tiefe Ver-
ehrung dargebracht haben, und sie werden alle diese Buddha
mit unermesslich vielem Lobe gepriesen haben; diese Buddha
aber werden jenen Sohnen der Trefflichen und jenen Téchtern der
Trefflichen (dann) den Segen zum Buddhagliicke zu ertheilen
geruht haben, und sie werden in dieser gegenwiirtigen Existenz
mit Speise und Trank, mit Kleidung, Waaren, Habe, mit Weis-
heitstugenden und mit Glick und Heil begabt sein, [V. 9a]
ohne Krankheit und Seuchen, ohne Schiiden und Bedringnisse
sein und ein langes Leben haben. Was sie auch fir Wiinsche
haben sollten, so giebt es keinen Wunsch, in Betreff dessen ihr
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Sinn nicht leicht befriedigt werden konnte. O Supratisthita, alle
Lebewesen, die diese Dharma-Formel halten, werden, wenn sie,
bis sie zum aufsteigenden Wege gelangt sind, stets vom Bodhi-
sattva Karncanagiri, vom Bodhisattva Maitreya, vom Bodhisattva
Mahasamudra, vom Bodhisattva Aryavalokitegvara, vom Bodhi-
sattva Mafjuerl, vom Mahabingkar(?) und allen iibrigen Bodhi-
sattva gestiitzt und beschirmt worden sein. Wenn sic diese Dha-
rani-Formel abhalten, so miissen sie dies nach folgenden Regeln
thun. Zu allererst miissen sie diesc Dharani im Munde haltend sie
zehntausend und acht Mal sprechen. Darauf miissen sie auch in
einem dunklen Hause Wasser ausgiessen, Netze und Schirme auf-
hingen, die Tai-tschu- Vorrichtungen ausfiihren, am ersten Tage
der schwarzen Monats(-héilfte?) in das Wasser sich begeben, sich
waschen und reinigen, einen neuen reinen Rock anziehen, in das
Haus, wo der Tai-tschu begonnen hat, eintreten, Riucherstibe
anziinden, Blumen ausstreuen und Speise und Trank (opfernd)
die Anbetung ausfithren, die vorher angefiilhrten Namen der
Buddha und Bodhisattva nacheinander anrufend sich bei jedem
einzelnen (Namen) verneigen, [V. 9b] die Ubelthaten, die sie
begangen haben, bereuen, die Bussformel ausfiihren, darauf ihr
rechtes Knie beugen, dic Handflichen zusammenlegen und die
Dharani-Formel tausend und acht Mal recitieren. Wenn sie
irgend welche Wiinsche haben, so miissen sie diese im Sinne
behaltend noch bevor der Sonnengott aufgeht in diesem Hause
sitzen, schwarzfarbige Speise zu sich nehmen. In solcher Weise
an jedem Tage einmal essend miissen sie erst am fiinfzehnten
Tage aus diesem Hause herausgehen. Dann wird das Glick, das
Heil und die Kraft dieser Menschen zunehmen und alle ihre
Wiinsche werden in Erfillung gehen. Werden ihre Wiinsche
vicht befriedigt, so mogen sic dies zum zweiten Male nach der
frither angefiihrten Regel ausfiihren. Wenn ihr Wunsch befriedigt
ist, so miissen sie darauf diese Dharani-Formel nicht vergessen,
sondern immer (im Gedichtnisse) behalten.
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IX. Kapitel.

In der Sutraschrift, welche «der im goldfarbigen Glanze

funkelnde, iiber Alles erhabene Stutra-Konig» genannt

wird, das neunte Kapitel, das «das Lehren der Grund-
lage der Leerheit» betitelt ist.

Nachdem der mit vollkommen weisem Wissen begabte Gott
der Gotter Buddha diese Dharani-Formel ganz verkiindet hatte,
[IV.10a] geruhte er um dem Sangha der Bodhisattva-Mahasattva,
um grossen Nutzen und Vortheil zu schaffen, um der grossen
Sanghaschaar der Gotter und Menschen die allertiefste wahrhafte
allerbeste Deutung wissen zu lassen, zum zweiten Male sie iiber
die Grundlage der Leerheit zu unterweisen und in Cloka-Versen
also zu sprechen: Zum ersten Male habe ich an anderen Orten ||
in tiefe Deutungen habenden Sutra’s || genau und ausfilhrlich ver-
kiindet || diesen reinen herrlichen Dharma. || Jetzt will ich auch
in diesem Sufra || in dem Goldglanz-Sutra || kurz zusammen-
fassend besprechen || den fiir die Gedanken unerreichbare Dharma
der Leerheit. | Die tiefsinnigen Dharma, || die weite und grosse
Deutungen haben, || konnen dic weisheitslosen Menschen || nicht
wissen und nicht verstehen. || Ihrethalben will ich hier || zum
zweiten Male den Dharma lehren, || damit sie die Deutung des
Dharma’s der Leerheit || wissen und verstehen konnen || (und
zwar) mit grossem barmherzigen Sinne, || weil sie mir wahrhaft
leid thun. || Durch die Kunst meiner Lehrmethode fiithre ich
andere Ursachen an || und mit Lowenstimme ihn laut verkiin-
dend || will ich genau und ausfiihrlich lehren || [V. 10b] die
Deutung des Dharma der Leerheit. ||

Man muss wissen, dass dieser Korper || gleich einer herren-
losen leeren Ansiedlung ist, || der Wirkungskreis von sechs
Dieben, || welche unter cinander sich nicht kennen. || Im Ganzen
giebt es sechs (Gebiete) begleitender Umstinde, | von denen
jedes einem ihm entsprechenden Organe angehort, || die gesondert
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von einander dastchen || und unter einander || ebenso auch keinerlei
Verkehr haben. || Das Organ Auge strebt Dbestindig || Farbe
[Form] und Raum(-Verhiltnisse) zu schauen. || Das Organ Ohr
(strebt) ununterbrochen || Laute und Worte zu horen. || Das Organ
Nase strebt immer || Geriiche und Wollgeriiche zu riechen. ||
Das Organ Zunge sucht zu schmecken | verschiedene Ge-
schmiicker. || Das Organ Korper beurtheilt || und fiihlt das Leichte
und Schwere, || (wihrend) das Organ Sinn nicht existirenden
(nicht realen) || Normen und Schliissen [Regeln] sich widmet. ||
Da die sechs verschicdenen Organe || sich nur mit ihren eigenen
Angelegenheiten beschiftigen, || ziehen sic das ihnen Eigenc von
dem Anderen || geschieden in Betracht. || Was das Wissen be-
trifft, (so ist es) wie cin Zauber || und erscheint unwahr und
nicht feststehend. || Da es sich auf die Organe stiitzt, || beschiftigt
es sich mit Falschem und Unwahren. || Wie von einer leeren An-
siedlung || die Leute weglaufen und fliehen, || so stiitzen sich auf
die Organe || auch die (durch sie erworbenen) sechs Kenntnissc
[Empfindungen]. || Der Sinn lduft bestéindig, || er wechselt gern
den Ort (die Organe), || da cr auf die stirkeren (Sinneseindriicke)
sich stiitzt, || wenn er die Urtheile fillt, || [V. 11a] scheidet er
von einander alle Worter [Objekte?], | die finf [Gebiete] der
begleitenden Umstéinde. unanfhorlich || und jedes fiir sich liebt
er || und dberdenkt die Dharma [Normen] und Schliisse, || ohne
jemals auszuruhen. || Das Urtheil lduft gern umher || in den sechs
Ortern der Organe || grade wie im Himmelsiither [im Luftraume]
allerlei Vogel [wie Vogel und Raben] || unbehindert umher-
fliegen. || Er lehnt sich an die Orgauve an, || macht sie zu seinem
Stiitzpunkte [indriya] und kann demgemiss unterscheiden || die
nach aussen hin befindlichen Anblicke [vedana (Gefiihle)]. || Diesen
Korper kennen sie nicht || und (wissen nicht), dass er eine nicht-
reale [picht wirkende] Grundlage hat, || (denn) seinc Grund-
lage ist cben nicht fest, | und ist auf Ursachen (skandha?) ge-
stiitzt geschaffen. | Dass er unter allen Urnstéinden auf falschen
Dharma [samjna] || steht, ist offenbar. || Grade wie eine jantir (?)
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Lerrichtung(?) || gelangt schnell dic That (samskara der Eindruck)
zur Macht. || Nachdem dic vier Grossen | mahabhuta = die vier Elec-
mente] sich vereinigt haben, || ist allméhlich der Korper entstan-
den. || Die Ursachen bewegen sich gern im Kreise || und ziehen
andere Grundlagen an sich. || Alle sammeln sich an einem Platze, ||
sind (aber) als Gegensiitze zu bezeichnen, || grade so wie vier Schlan-
gen, die in einem Kifige sich befinden. | Diese vier Elemente-
Schlangen || haben jede fiir sich eine selbststiindige Wesenheit, ||
obgleich sie an einem Platze sich befinden. || Sie steigen empor und
senken sich herab, || bewegen sich aufwiirts und abwirts. || In dem
ganzen Korper [V. 11b] sich ausbreitend, || gehen sie zu aller-
letzt || zu dem Gesetze des nicht dauernden Erldschens. || In den
vier Elementen der giftigen || Schlangen Mitte || (sind) die Beiden,
die Erde und das Wasser, || (die) sich hiufiger nach unten herab-
senken, || die Beiden (aber) die Luft und das Feuer || steigen
stets nach oben, || da diese somit auf einander stossen, || ent-
steben zahlreiche Krankheiten. j| Da nun der Sinn sich auf das
Wissen stiitzt || und im Korper seinen Sitz hat, | wird er zu
verschiedenen Thaten getrieben, || bringt gute und bose Thaten ||
hervor und treibt sie wieder von sich. | In den Orten der fiinf
Existenzen || der den Thaten entsprechenden Vergeltung gemiiss ||
gelangt er zur Form der korperlichen Gestalt. || Wenn er aber
auf Krankheiten stosst || und der Korper sterbend zusammen-
bricht, || dann gehen Grosse und Kleine, die ohne die Krankheit ||
in besserem Zustande waren, zu Grunde || und zu Eiter geworden
werden sie aufgesogen || von Wiirmern und Kéfern und schwinden
dahin. || Man wirft sie zu den Leichnamen, || da sie unniitz sind,
wie (ein Stiick) Holz. || Ihr! betrachtet daher genau || den Werth
des Korpers! || Lohnt es sich an ihm zu hingen? || Das Ich und
das Objekt (die Norm) Beides || seine ganze Norm dauert nicht, |
sie ist verginglich und nicht ewig || und besteht nur durch die
Unwissendheit. | Er und alle Elemente || sind als Unwahrheit zu
bezeichnen. || Von Anfang an sind sie nicht wirklich vorhanden ||
und ihre Grundlage ist nicht Wahrheit. || Deshalb sage ich so: ||
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die Grundlage der Elemente ist Leerheit. | Man muss wissen,
dass sie || Lalschheit, Liige und Unwahrheit ist. || Durch das
Wissen sind sie selbst || von Anfang her nicht vorhanden. || Nur in-
folge vieler Ursachen || die hinzukommen nennt man sie existirend
(real). || Zu allen Zeiten zerstoren sie || das richtige Wissen und
Verstehen. || Deshalb nennt man || sie das Unwissenheits-Wissen
[avidya]. || Aus der Ursache der That [samskara] und der Auf-
fassung [vijhana] || bildet sich der Name und die Form [nama-
rupa] || (dann) die sechs Orter [sadayatana] und das Beriihren
[sparca] || (dann) entsteht auch leicht das Empfinden [vedana] ||
durch das mit der Gier [trsna] und dem Anhaften [upadana] be-
gabten Werden [bhava] || erscheint das Geborenwerden [jati]
das Altern und das Sterben [jaramarana]. | Erregung, Kummer,
Leiden und Qual || entstehen lcicht im Zusammenhange damit. ||
Die von bosen Thaten Gequilten || sind niedergedriickt und er-
regt || und auf dem Rade des Geborenwerdens und Sterbens ||
drehen sie sich ohne auszuruhen. || Ihre-von aller Anfang an
nicht bestehende || Grundlage ist eben die Leerheit. || (Ich)
kannte die wahre Grundlage nicht, || es ist aber der Erfolg von
intensivem Nachdenken, (dass ich zur Erkenntniss gelangte). ||
Ich habe ohne Ausnahme vernichtet || alle Sorgen und Leiden-
schaften || stets habe ich [V. 12b] mit Eifer aufgerichtet || das
richtige weise Wissen, || und habe erkannt, dass Alles Leerheit
ist. || Das Geb#ude der fiinf Skandha || habe ich genau verstanden
und habe durchgefdhrt || das Verstindniss des wahren Ortes. ||
Weit habe ich gedffnet der Ewigkeits- || Nirvana-Stadt Thor. ||
Deutlich habe ich gezeigt || den Sitz des cwig Ewigen, || und
habe selbst die Ewigkeit gefunden. || Ich habe den Genuss der
richtigen Dharma, || jene Freude ohne Aufhiren, || den vielen
Lebewesen zu Theil werden lassen. || Geriihrt habe ich immerdar ||
die Trommel des guten grossen Dharma. || Ich habe stets ertonen
lassen || das Muschelhorn des guten grossen Dharma. || Ich habe
immer angeziindet || die helle Fackel des guten grossen Dharma. ||
Ich habe immer herabfliessen lassen || den Regen des guten
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grossen Dharma. || Tch habe besiegt alle Leidenschafts- || Laster-
Feinde. || Aufgepflanzt habe ich des uniibertrefflichen || wahren
Dharma’s grossc Fahne. || Aus dem Meere des Geborenwerdens
und Sterbens || habe ich die Lebewesen herausgezogen. || Fiir alle
habe ich fest verschlossen || das Thor der drei bosen Wege. || Die
im heftigen Feuer der Leidenschaften brennenden Lebewesen, ||
die in Leiden schutz- und hiilfelosen || herrenlos seienden Elenden ||
fihlten sich jetzt wohl nach Herzenslust || in der Ruhe des
ewigen Nirvana. || [V. 13 a] Das Schwachwerden des Korpers, der
Zunge und des Sinnes, || Alles dies ist vollstindig geschwunden. ||
Thretwegen habe ich unaufhérlich || wihrend zahlloser Kalpa-
zeiten || durchaus verehrt und hochgeachtet || die Buddha in
gleicher Weise || und habe die reinen Geliibde gehalten. || Um das
Schwer-zuverstehende zu verstehen, || habe ich den Gesetzes-
Korper bezeugt. | Um Ruhe und Freude zu finden || habe ich An-
deren gegeben meine Augen, | meine Arme, meine Beine und
meine Ohren, || meine Frau, meinen Sohn und die Diener, || ohne
Bedaueru und mit reinem Herzen || die mit den sieben Kleinoden
geschmiickte Habe und Waaren ohne Mangel || dem, der sie zu
erbitten gekommen war, || seinen Wiinschen habe ich gedient. ||
Bei allen Gelegenheiten habe ich mich angestrengt || und ausge-
harrt in den sechs Paramita. || Habe die zehn Stufen durchzogen
[erfillt] || und habe das Buddhagliick durchgefiihrt. || Allein bin
ich beriihmt || durch mein vollkommen weises Wissen. || Es war un-
miglich, dass ein Licbewesen || hiitte einen Massstab anlegen kinnen
(an meine Thaten). || Wenn auch dieses Erd-Wasser, || die drei
tausend die grossen tausend Reiche, || nur eine Ebene wiire, || eine
glatte Fliche wie die Handfliche, || und wenn dort lauter Biume
wiichsen || und dazwischen Pflanzen ohne eine Offnung (zu
lassen) || [V. 13 b] Schlingpflanzen, Hanf und hartes Schilf || und
dichtes Laubwerk ohne Liicken, || wenn man dann alle diese
Dinge restlos || abschneiden und einernten wiirde, || wenn man sie
Alle zusammen zerstiickeln || und zu feinen Staub machen wiirde, ||
und sie iiberall hier und dort || aufhéufen wiirde unermesslich, ||
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und wenn diese sogar anfiillen wiirden || den ganzen Raum ohne
Ausnahme. || Oder noch ein anderes (Beispiel): || Wenn auf den
Erd-Wassern || der zehn Himmelsrichtungen, || so viel ihrer vor-
handen sind, || die drei tausend grossen tausend Reiche || diese so
vielen Erdmassen || alle zerkleinert und zu Staub wiirden, || so ist
es doch unmoglich || die Zahl der Staubatome zu zihlen. || Wenn
man aller Lebewesen || weises Wissen vereinigen wiirde || und es
auf einen einzigen Menschen iibertragen wiirde || und ihn so
iusserst weise machen wiirde, || und derartige Weise || zahllos
auf dieser Erde wiren, || so mdchten sie, gewiss im Stande sein
gefunden zu haben || die Zahl jener Staubatome || und auch somit
wenn des Konigs der Rsi || in cinem Zeitabschnitte vorhandenes
Wissen || diese Schaar der Weisen || abzumessen im Stande sein
wiirde, || da er (der Konig der Rsi) aber ein langes Leben hat
und nicht stirbt, || und zubringen wird viele Koti Kalpa- || Zeiten
der Zahl nach, || so werden sie doch nicht im Stande sein zu
wissen || die Hilfte seines Wissens. || So geruhte er in Cloka zu
sprechen.

Als zu jener Zeit diese ganze grosse Sanghaschaar von dem
mit vollkommenen weisen Wissen begabten Gotte der Gitter
Buddha den fiir die Erforschung tiefe Deutungen habenden Dharma
von der Wesenheit der Leerheit vernommen hatte, und als die
unmessbarcn, zahllosen Lebewesen wussten und verstanden hatten,
dass die vier Elemente die fiinf Skandha nicht existirend und
Leerheit sind, und dass die sechs Sinucsorgane der sechs Gebiete
der begleitenden Umstinde Falschheit und Liige sind, dass dic
Lebewesen, ohne sie unterscheiden zu konnen, alle ohne Aus-
nahme (an sic) festgebunden sind, erhoben sie ihren Sinn in
dusserst grosser Ireude um das Kreisen auf dem Rade des Ge-
borenwerdens und Stetbens zu beseitigen, und um sich in den
abseits liegenden aufsteigenden Weg zu versenken und zu iiben
und hielten die Befehle des Gottes der Gotter Buddha auf ihren
Scheitel.
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X. Kapitel.

In der Sutra-Schrift, die «der in goldfarbigem Glanze

funkelnde, iiber Alles erhabene Sttra-Konig» genannt

wird, das zehnte Kapitel, welches «das Befriedigen der

gewiinschten Wiinsche, gestiitzt auf die Grundlage der
Leerheit» betitelt ist.

Zu jener Zeit war in jenem Sangha eine Gottertochter mit
Namen Alokacintamani [V. 14 b]. Als diese Gottertochter diesen
Gesetzes- Befehl vernommen hatte, war sic in Ireude hoch
befriedigt, stand von dem Platze, wo sie sass, auf, beugte ihr
rechtes Knie nach einer Seite, legte ihre Handflichen zusammen
und sprach so in tiefer Verehrung zu dem Gotte der Gotter
Buddha: Ich habe den Wunsch, o Hochgepricsener! dass der
Herr die Regel des Vertiefens beim Wandel in der Grundlage so
sehr tiefen Dharma genau und ausfiihrlich zu erkldren geruhen
mochte. Dann sprach sie so in Cloka: Mein Wunsch ist der,
dass ich bitten mochte || den Erleuchter der ganzen Welt, || den,
der unter den zweiftissigen (Menschen) der Beste ist und von
Allen || verschieden ist, den Monch, || wie sollen dic Bodhi-
sattva in dem richtigen Dharma || wandeln? || Ob diesen unseren
Wunsch der Hochgepriesene wohlgefillig aufnehmen wird, weiss
ich nicht.

Da geruhte der Hochste beim Volke || zu der Gottertochter
so zu sprechen: || O du treffliche Gottertochter! Wenn du irgend
einen Zweifel hegst, || so nach eigenem Gutdiinken || frage du
ohne dich zu fiirchten! || Ich will es dir, nachdem ich es ver-
nommen, deutlich erkliren. || Als sie diesen Befehl vernommen
hatte, so sprach die Gottertochter [V. 15 a] zum zweiten Male so:
Wie wandeln die Bodhisattva in dem Bodhi genannten richtigen
Wandel, um geschieden von dem Samsara und dem Nirvana sich
selbst und Anderen Nutzen und Vortheil zu bringen? So sprach
sie. Als er diesc Frage gehort hatte, geruhte der mit vollkommen
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weisem Wissen begabte Gott der Gotter Buddha zu der Gotter-
tochter Alokacintamani so zu sprechen: O du treffliche Gotter-
tochter! Alle Bodhisattva stiitzen sich auf die Grundlage der
Dharma und, indem sie in dem die Bodhi-Erleuchtung genannten
Dharma wandeln, versenken sie sich in den Ausgleichs-Wandel.
Auf solche Weise hiingen sie dann weder an dem Samsara, noch
schliessen sie sich an das Nirvana an, und sind im Stande den
Lebewesen grossen Nutzen und Vortheil zu bringen. Fragt man:
wie ist dieses Versenken in den Ausglcichs-Wandel beschaffen,
wenn sie sich so gestiitzt auf die Grundlage des Dharma in dem
die Bodhi-Erleuchtung genannten Dharma wandeln? So muss
man dies so verstehen: Was diese fiinf Skandba betrifft, so sind
sie es, die die wahre Dharma-Grundlage in Erscheinung bringen.
Ferner werden die wahre Dharma-Grundlage eben diese fiinf
Skandha genannt. So ist es unmoglich iiber die fiinf Skandha zu
reden, auch ist es unmdglich iiber die finf Nicht-Skandha [iber
etwas Anderes als die fiinf Skandha] zu reden. [V. 15b] Fragt
man: weshalb? Sagt man: die fiinf Skandha sind eben die wahrhafte
Dharma-Grundlage, so wird dies eine die Ausgleichung genannte
Aunsicht sein, sagt man aber: die fiinf Skandha sind etwas Anderes,
dann wird dies eine ewig gcvannte Ansicht sein. Wendet man
sich von diesen beiden Erscheinungen ab und héingt man nicht
an den Grundlagen von diesen beiden, und ist dies ein Dharma,
welches von der Regel des Schauens weit entfernt, nicht an das
Schauen gebunden, namenlos und merkmallos ist, so wird dieses
demgemiss die wahrhafte Dharma-Grundlage sein. O du treff-
liche Gottertochter! Wenn durch die fiinf Skandha die wahrhafte
Dharma-Grundlage crscheint, so entsteht (und erscheint) diese
nicht aus Ursachen und Umstinden der so beschaffenen fiinf
Skandha. Fragt man: weshalb? Was das Entstehen aus Ursachen
und Umstinden betrifft, so wird er (der Dharma, das Objekt) ent-
weder deswegen entstehen, weil cr schon ganz entstanden ist, oder
deswegen, weil er noch nicht entstanden ist. Wenn Litwas ganz
entstanden ist, so ist es irgend wie die Folge [das Werk] von
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den Ursachen und Umstdnden, wenn aber ctwas entsteht, weil es
noch nicht entstanden ist, so kann man da nicht sagen, dass
cs entsteht. Fragt man: weshalb? Wenn die noch nicht entstan-
denen Dharma eben nicht existirend genannt werden, so sind sie
darnach auch unmessbar und merkmallos, [V. 16a] und man kann
sie durchaus nicht mit einem Maasse, einem Gewichte oder einer
Vorstellung abmessen, abwiegen und vergleichen. Fragt man:
weshalb ist es unmoglich, sie mit Etwas zu verglcichen? Man
kann sie mit Nichts vergleichen, weil sic nicht aus Ursachen und
Umstinden entstanden sind. O du treffliche Gottertochter! Zum
Beispiel kommt aus der Trommel auf Veranlassung des Holzes,
der Aushohlung, der Schligel und der Hand ein Ton hervor, so
wird dicser Ton in Bezug auf die Vergangerheit Leerheit genannt,
in Bezug auf die Zukunft wird er Leerheit genannt, und in Bezug
auf die Gegenwart wird er Leerheit genannt. Fragt man: wes-
halb? Weil cben der Ton durchaus in keiner Weise aus dem
Holze entstanden ist, nicht aus der Hohlheit entstanden ist, nicht
aus dem Schligel entstanden ist und nicht aus der Hand ent-
standen ist. Darnach wird er eben ein entstehungsloser (Dharma)
genannt. Ist er ohne Entstehung, so ist er auch ohne Erloschen,
ist er ohne Erloschen, so ist er auch von Nichts herkommend, ist
er von Nichts herkommend, so ist er auch nirgend wohin gehend,
so kann man nicht sagen, dass er ewig ist und dass er aufhort.
[V.16b] Wenn man nicht sagen kann, dass er ewig ist und dass
er aufhort, so ist er darnach ein Dharma, welcher nicht Eines
genannt werden kann, auch nicht ein Anderes genannt werden
kann. Fragt man: weshalb? Ist er Eines, so muss er auch die
Dharma-Grundlage sein, da er ja nichts Anderes ist als die
wahrhafte Dharma-Grundlage. Ist er nicht etwas Anderes als
die wabrhafte Dharma - Grundlage, so ist cr eine Dharma-
Grundlage. (z. B.): Wenn Alle das Gliick noch nicht gefunden
habenden Menschen alle wabrhaften Dharma sehen wiirden, so
wiirden sic zu der unaufhorlichen feinen Freude, zu der Freude
des Nirvana gelangen, weil sic aber zu diesem Guten nicht ge-
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langen konnen, so mdge man sagen, dass diese nicht Eines sind,
und auch nicht etwas Anderes sind. Sie miissten den Wandel aller
Buddha und Bodhisattva und ihre Merkmale verstehcn [beurthei-
len] und sich an sie hingen, da sie aber die Bande und Fesseln
der Leidenschaften nicht 16sen konnen, so werden sie auch zu
der hochsten wahren Erleuchtung, dem Gliicke der Buddha,
nicht gelangen. Fragt man: weshalb? Weil alle das Glick
gefunden habenden Trefflichen mit der wahren Grundlage aller
zu wandelnden und nicht zu wandelnden Dharma sich vereinigt
haben, deshalb wird gesagt, dass sie nichts Anderes sind. Des-
wegen muss man dies so wissen: Was dicse fiinf Skandha [V. 17a]
betrifft, sie sind nicht existirend und auch wirklich existirend;
auch sind sie durchaus nicht aus Ursachen und Umstéinde ent-
standen, und doch durch Ursachen und Umstéinde wirklich ent-
standen. Sie sind das, was die das Glick gefunden Habenden
wissen miissen und sind nicht das, was Andere wissen miissen.
Ferner sind sie nicht durch Worte mitzutheilen und zu lehren.
Daher werden sie namcnlos, merkmallos, ursachelos, in ihrem
Anfange und in ihrem Ende beruhigt und von Aufang an unbe-
schmutzbar [anhingungslos] genannt. Deshalb vermdgen die fiinf
Skandha die die wahrhafte Grundlage des Gesetzes zu zeigen. O
du treffliche Gottertochter! Wenn also irgendwelche Sthne der
Trefflichen oder Tochter der Trefflichen das uniibertreffliche, das
hochste Gut und die wahre Erleuchtung seiende Gliick der Buddha
erwiinschen, so konnen sie es nicht anders als durch die Welt-
Verhiltnisseén [durch die fiinf Skandha] wiinschen. So werden sie
(die Skandha) das, was die das Glick noch nicht gefunden
habenden Menschen und die das Gliick gefunden habenden Treff-
lichen wissen miissen, genannt. Sie sind nicht Eines und sic sind
nicht Anderes [V. 17b]. Deshalb muss man, ohne sich an die
Welt-Verhiltnisse zu halten, und ohne sich von der richtigen
wahren Grundlage zu entfernen, auf die Dharma-Grundlage ge-
stiitzt in dem Bodhi genannten Wandel wandeln. So geruhte er
zu sprechen.
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Als der vollkommen weisce Gott der Gotter Buddha solchen
Dharma-Befehl zu sprechen geruht hatte, so war jene Gotter-
tochter von unfassbar grosser Ircude erfiillt, erhob sich zum
zweiten Male von dem Platze, wo sie sass, und zu den Fiissen des
Gottes der Gotter Buddha niederfallend, verneigte sie sich mit dem
Scheitel, legte beide Hiéinde zusammen, und sass das Gesichtsrad
des Buddha Asantatakataksa (katarsin?) anschauend, und es mit
sich nicht satt schauendem Auge starr anblickend (und sprach:)
o du Hochgepriesener, du Ménch und Herr! ich will so, wie du
soeben es zu verkiinden geruht hast, in dem Bodhi genannten
richtigen Wandel mich versenken und mich iiben, o Herr! so
sprach sie.

Darauf fragte der Herr der Lokadhatu Erd-Wasser Welt,
der Mahabrahma, der grosse Brahma-Gott die Géttertochter Aloka-
cintamani Folgendes: O Gottertochter! was diesen [V. 18a]
Bodhi genannten Erleuchtungs-Wandel betrifft, so wird er ein
dusserst schwierig zu wandelnder Wandel genannt. Wie wirst du
Jjetzt in diesem Bodhi genannten Wandel nach Wunsch dich ver-
senken und dich (in ihm) iiben? so sprach er. Da gab die Gotter-
tochter dem Gotte Brahma folgende Erkldrung: O grosser Konig
der Brahma! Wie ihr cs gesagt habt, was den von dem voll-
kommen weisen Gott der Gotter Buddha verkiindcten Bodhi ge-
nannten Wandel betrifft, obgleich er sehr schwierig und wahrhaft
sehr tief ist, so dass- die Menschen diesen Wandel nicht ver-
stehen, so haben dennoch die das Gliick gefundenen Trefflichen
die Moglichkeit ihn zu erkennen. Er wird zwar ein sehr feiner
und sehr schwierig zu wissender (Wandel) genannt. Nun hat der
vollkommen weise Gott der Gotter Buddha geruht, in seiner Deu-
tung dieser so beschaffenen fiir die Erforschung tiefen Dharma
unglaublich kunstvoll mich auf die Ruhe und Freude vorzube-
reiten und mich in ihm festsetzen zu lassen. Wenn nun dieses
mein Wort wahrhaft ist, so bete ich jetzt, dass das Merkmal
davon ein solches sei: es mogen die in diesen fiinf Spreu gleichen

bosen Zeiten, in denen das Gliick und Heil sich verringert hat
14
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und mangelbaft geworden ist, die zahllosen | V. 18b| Lebewcsen-
kinder Alle insgesammt eine goldglinzende Hautfarbe erhalten
und von iusserst schonem mit den.zwei und dreissig Laksana
versehenen Aussern sein! «Michten sie nicht Minner und nicht
Frauen seiend zu Arsu(?) geworden auf mit Edelsteinen verzierten
Lotosblumen-Thronen sitzen und an sehr vielen verschieden-
artigen Freuden sich erfreuen! Maochten von oben gottliche
Blumen herabregnen! Mdochten die Téne von fiinf verschiedenen
harmonischen feinen (Musik-)Spielen zu horen sein und alle
Sippen der Lebewesen in gleicher Weise Ehrfurcht und Hoch-
achtung geniessen». So sprach sie. Als sie solche Worte gespro-
chen hatte, so erhielten die Lebewesen, so viele ihrer in diesen
fiinf Spreu gleichen bosen Zeiten waren, in gleicher Weise eine
goldschimmernde Hautfarbe und ein schones mit den zwei und
dreissig Laksana, an denen man sich nicht satt sehen konnte,
versehenes Aussere. Die keine Minner und Frauen seienden zu
Arsu gewordenen Lebewesen sassen auf mit Edelsteinen ge-
schmiickten Lotos-Thronen. Ebenso genossen sic die von den im
Gotterlande Parinirmitavacavarti befindlichen Gottern gekom-
menen verschiedenartigen Freuden [V. 19a] in unbeschriinktem
Maasse. Die drei bosen Wege waren alle geschwunden, in der
Welt erschienen iiberall mit Juwelen bedeckte Biume, und mit
den sieben Kostbarkeiten geschmiickte Lotosblumen - Schirme
und gottliche Blumen regneten von oben herab, und die Tone
von fiinf verschiedenen harmonischen feinen (Musik-)Spielen
waren zu horen. Zugleich mit diesen Vorzeichen verwandelte
sich der weibliche Korper der Gottertochter Alokacintamani
und wurde zu einem Brahma-Korper und kleidete sich in das
Gliick und das Heil der Bodhisattva. Als er dies gesehen hatte,
war der Gott, der hohe Brahma aufs Ausserste geriihrt und
crstaunt und wendete sich ehrfurchtsvoll an den Alokacinta-
mani genannten Bodhisattva mit folgenden Worten: Wenn ihr in
dieser sehr tiefe Deutung habenden Dharma-Grundlage, in dem
Bodhi genannten Wandel,- in Ruhe und Freude Platz genommen
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habt, in welcher Weise @bt ihr cuch nun in diesem Wandel?
crklirt mir dies decutlich! sagte cr. Da geruhte der Bodhisattva
Alokacintamani zu dem Gotte Brabma so zu sprechen: O grosser
Brahma! Vernimm wic ich in meinem Bodhi genannten richtigen
Wandel [V. 19 b] auf der Grundlage des Dharma wandele! Wie
der im Wasser [sich spiegelnde] Mondgott im Bodhi-Wandel
wandelt, so ist auch mein Wandeln im Bodhi-Wandel. Wie der
getriumte Traum im Bodhi-Wandel wandelt, so ist auch mein
Wandeln im Bodhi-Wandel. Wie der im Sai(?) befindliche
Funke (?) im Bodhi-Wandel wandelt, so ist auch mein Wandeln
im Bodhi Wandel. Wie das Echo der Schlucht im Bodhi-Wandel
wandelt, so ist auch mein Wandeln im Bodhi-Wandel. Sagte er.
Zu jener Zeit sprach der Gott Brahma, nachdem er diese Worte
vernommen hatte, zum zweiten Male ehrfurchtsvoll zu dem
Bodhisattva Alokacintamani: «O mein Trefflicher! Auf welche
Deutungen euch stiitzend habt ihr so zu sprechen geruht?»
Darauf geruhte jener Bodhisattva ferner abermals so zu
sprechen: O du grosser Konig der Brahma! Es ist durchaus un-
moglich, dass es unter den in Erscheinung getretenen Dharma
auch nur einen Tschin-su (wahrhaftig) genannten Dharma giebt.
Wie viele in Erscheinung tretende Dharma vorhanden sind, sie
sind eben nur durch Ursachen und Umstinde gebildet und des-
halb sind sie nicht wahrhaft. Sprach sie. [V. 20a] Da sprach
nochmals der Gott Brahma ehrfurchtsvoll so: O mein Treff-
licher! Wenn wie ihr zu sagen geruht habt, unter den in Erschei-
nung tretenden Dharma nicht ein einziger wahrhafter Dharma
sein kann, so sind die Koérper und Sinue aller dieser das Gliick
noch nicht gefunden habender Menschen unwahr und unreal.
Wie konnen sie sich nicht von ihren Leidenschaften trennen und
entfernen, und wie verstehen sie nicht das hochste Gute die Er-
leuchtung und finden nicht das Gliick der Buddha? So sprach er.
Als der Bodhisattva Alokacintamani diese Frage des Gottes
Brahma gehort hatte, geruhte er so zu sprechen: O grosser

Brahma! Aus welcher Ursache und aus welchem Anlasse sprechet
14*
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ihr so? Verstchet deshalb jetzt es so! Unter allen Dharma in
dieser Welt werden die unwissenden Menschen etwas Anderes
und die weisen Menschen werden wiederum etwas Anderes ge-
nannt, das Erleuchtetsein wird auch etwas Anderes genannt, das
Erlostwerden wird auch etwas Anderes genannt und das Nicht-
Erlostwerden wird etwas Anderes genannt. In dieser Weise ist
ihre Tschin-su genannte richtige wahrhafte Grundlage durchaus
nichts Anderes als der Ausgleich des Verschieden-Seins aller
dieser verschiedenartigen Dharma. [V. 20b 2] Da sie (die in
Erscheinung tretenden Dharma) nun unter dicsen so beschaffenen
Dharma sich befinden, so werden sie nicht beurtheilend, nicht
anhiingend, nicht zerfallend und nicht abnehmend genannt. O
hoher Brahma! Was diese in Erscheinung tretenden Dharma
betrifft, welche nichts Anderes sind als die so beschaffenc
Tschin-su genannte richtige wahrhafte Grundlage, so gleichen
gie ihr wie eine Zauberei. Fragt man: weshalb? So ist dies
so: Nehmen wir an, dass ein Zauberer da ist, oder der Schiiler
eines Zauberers da ist, und dass diese in den Zauber-Dingen
sehr erfahren sind, und dass dieser Zauberer an der Miindung
von vier Wegen Mist, Unrath, Gras und Holz nimmt und sic
an einer Stelle hinlegt, und durch seine Zauberkraft darauf dic
vier verschiedenen Heeres-Abtheilungen die auf Pferden Rei-
tenden, die auf Wagen Fahrenden, die auf Elephanten Reitenden
und das Fussvolk erscheinen lisst, und mit Gold und Silber,
Beryll und Jade und dazu eine mit den sieben Kleinoden sehr
verschiedenartige wunderbare Waaren und Habe gefiillte sehr
grosse Schatzkammer zeigt, und dass daselbst thérichte unwis-
sende Menschen sind, die nicht unterscheiden konnen, dass die
Grundlage [dieser Erscheinungen] Zauber sind, und wenn sie die
durch Zauberkraft in Erscheinung getretenen [V. 21a] Gestalten
und das Aussere der Lebewesen sehen und ihr Geschrei horen,
so denken: Da wir diese Elephanten, Pferde und die tbrige
Schaar der Lebewesen sehen, so sind sie alle wirklich existirend
und jede andere (Ansicht) ist liignerisch und falsch. Wenn sie
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so deuken, so halten sie fest an diesen Gedanken, und kounen
die wirklichen Grundlagen der Wahrheit nicht erkennen und
wissen. Sind aber da weise Menschen, die denken durchaus nicht
s0. Sie wissen, dass Solches auf der Grundlage des Zaubers be-
rubt. Was bei diesem Anblicke fiir Gestalten sie auch schen,
und was fiir Stimmen sie auch héren, sie denken so: Die Schaar
der Lebewesen zu Pferde und auf Elephanten und alle Ubrigen,
die ich sehe, sind durchaus nicht in Wahrheit bestehend. Nach-
dem der Zauberer durch seine Zauberkraft die Augen der Men-
schen gebunden hat, hat er durch Liige und Betrug die auf
Pferden und Elephanten Reitenden und die iibrigen Lebewesen
und das Aufhiufen von Gold und Silber und der iibrigen Waaren
[V. 21b] erscheinen lassen und gezeigt, ich will diese deshalb
nicht fir wahr halten und beurtheilen. Da sie daher in solcher
Weise Alles bis auf den Grund richtig tiberdenken, wissen sie,
dass dies Lug und Trug ist, dass dies Alles nur Vorstellung ist.
In derselbch Weise wissen die Wissenden genau, dass alle in Er-
scheinung trctenden Dharma [Objekte] keine wahre Grundlage
haben. Da sie dies wissen, so betrachten sie sie, wenn sie die
Gestalt und Mcrkmale der Dharma (Objekte) sehen, und ihre Stim-
men und Tone horen, nur als weltliche Verhiltnisse [Regeln] und
wissen, dass die von ihnen geschauten und gehorten Dharma
[Objekte], wenn man sie nach der Wahrheit betrachtet und be-
urtheilt, nur Liige und Falschheit sind. Alle verschiedenen Worte,
welche sie aussprechen, sprechen sie nur deshalb aus, um wissen
und verstehen zu lassen, dass die Tschin-su genannte wahrhafte
Grundlage nur durch weltliche Zauberworte (wiedergegeben
werden kann). O du grosser Konig der Brahma! Weil nun die
unwissenden Menschen wegen ihrer Zugehirigkeit zur Welt das
mit heiligem weisen Wissen begabte Auge noch nicht gefunden
haben, so kennen sie auch nicht die Tschin-su genannte wahr-
hafte'Grundlage aller Dharma |Objekte]. Fragt man: weshalb
kennen sie sie nicht? Weil die Tschin-su genannte wahrhafte
Grundlage nicht mit Worten ausgedriickt [V. 22a] und nicht
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verkiindet werden kann., Weil nun die unwissenden Menschen
diese so wahrhafte Grundlage noch nicht erkannt haben, so
richten sie ihr Urtheil nach den zu wandelnden und nicht zu wan-
delnden Dharma [Objekte], welche sie sehen und horen, schliessen
sich an sie an und halten sie fir wahrhaft und fiir das Aller-
beste. Auf solche Weise konnen sie die Tschin-su genannte rich-
tige wahrhafte Grundlage aller Dharma [Objekte] nicht wissen
und verstehen und gerathen in Irrthum. In Folge der irrthiim-
lichen fehlerbaften Gedanken kreisen sie in der lange wihrenden
Samsara in ihr untertauchend und versinkend, und finden nicht
den Weg und die Richtung, um sich von ihren Leiden zu retten
und zu erlosen. Weil aber hingegen die Trefflichen und Weisen,
trotzdem sie in der Welt sind, das gute mit weisem Wissen begabte
Auge gefunden haben, kennen sie auch die Tschin-su genannte
richtige wahrhafte Grundlage aller Dharma. Fragt man: weshalb
kennen sie sie? Weil sie iiber die Tschin-su genannte richtige
wahrhafte Grundlage nicht urtheilen und an ihr nitht hiingen,
deshalb kennen sie sie. Wenn deshalb, weil sie die so wahrhafte
Grundlage erkannt und verstanden haben, sie, die Weisen, die zu
wandelnden und nicht zu wandelnden Dharma sehen und horen,
[IV. 22D] so beurtheilen sie sie nicht und hiingen nicht an ihnen,
da sie ja die weise Wissenskraft errcicht haben, halten sie sie
nicht fir das wahrhafte allerhtchste Gute, und kennen die Un-
wahrheit und Unbestindigkeit der zu wandelnden Dharma, und
kennen auch die Unwahrheit und Unbestindigkeit der nicht zu
wandelnden Dharma. Sie sind ja nur die Merkmale liignerischer
Gedanken, die man zu wandeln hat oder nicht zu wandeln hat.
Ferner sind diesc Merkmale nur durch den Namen wirklich be-
stehend, sie bestehen aber durchaus nicht auf eincr Tschin-su
genannten wahrhaften Grundlage. Da sie solches wissen, so konnen
sie deshalb die Tschin-su genannte wahrhafte Grundlage, ohne
Irrthiimer zu begehen, richtig erkennen und verstehen. Da sie
nun dies ohne Irrthum richtig kennen, kreisen sic nicht unter-
tauchend und versinkend in dem lange wihrenden Samsara und
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finden den Weg und die Richtung, auf der sie von den Leiden
crlost und errettet werden. Da nun diese Trefflichen und Weisen
die richtig wahre Grundlage auch Anderen stets mittheilen wollen,
setzen sic gern weltliche Worter in Bewegung, verkiinden sie
und sprechen sie aus. Damit nun in solcher Weise, o grosser
Brahma, die Trefflichen und Weisen die mit ihrem heiligen und
weisen Wissen begabten Augen- zu schauende und zu wissende,
aber unverkiindbare und unaussprechbare richtige wahrhafte
[V. 23a] Grundlage, und das von ihnen selbst Gewusste und
Verstandene, die zu wandelnden und nicht zu wandelnden
Dharma, und das nicht Beurtheilt-Haben und das sich an sie
nicht Angeschlossen-Haben auch Anderen mittheilen und be-
zeugen konnen, sprechen sie deshalb deutlich verschiedenartige
weltliche Namen und Worte aus.

Als zu jener Zeit der Mahabrahma, (d. h.) der Gott der
grosse Brahma, diesc so rithrenden und wunderbaren tiefen Deu-
tungen habende Grund-Dharma vernommen hatte, sprach er
abermals zum Bodhisattva Alokacintamani: O mein Trefflicher!
Mit Hiilfe von wie vielen Dharma konnen die in der Welt be-
findlichen Lebcwesen diese sehr tiefe wahrhafte richtige Dharma
verstehen? So fragte cr. Da gab ihm der Bodhisattva so spre-
chend die Erkldarung: O du grosser Brahma! Der durch die Kunst
der vielen zahlreichen Zauber-Tiuschungen zur Erscheinung ge-
brachte Sinn der Lebewesen kann durch die im Sinne befind-
lichen Dharma diese Dharma-Deutung wissen und verstehen.
Abermals sprach der Gott Brahma: Dic durch die Kunst dieser
Zauber-Téduschungen in Erscheinung gebrachten Korper der
Lcbewesen sind doch [V. 23 b] in Wirklichkeit nicht existirend.
Wie kann da von dem Sinne und von dem im Sinne befindlichen
Dharma iiberhaupt die Rede sein? So sagte er, der Bodhisattva
aber sprach: O grosser Brahma! Wenn sie wissen, dass die Grund-
lage nicht existirt und doch wirklich existirt, so konnen solche
Menschen dic zu erforschen tiefe Dharma-Grundlage wissen und
verstehen. So geruhte er zu sprechen.
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Als nun der Mahabrahma, der grosse Brahma von dem Bodhi-
sattva Alokacintamani diese hohe Dharma-Deutung vernommen
hatte, wandtc er sich an den ganz weisen Gott der Gétter Buddha
mit folgenden Worten: O du Hochgepriesener, du Ménch und Herr!
Ist nicht das durch diese Dharmadeutung aufgehiufte Wissen
des Bodhisattva Alokacintamani unerreichbar zu denken und
auszusprechen? o Herr! So sprach er. Da gerulte der Gott der
(iotter Buddha zu sprechen: So ist es, so ist es, o grosser Gott
Brahma, wie du gesagt hast. Der Bodhisattva Alokacintamani
hat an der Spitze des ganzen Sangha [V. 24a] in dem Wohl-
gefallen an dem entstehungslosen Dharma von Neuem den Sinn
crhoben und die Grundlage, in die man sich zu verticfen hat,
die man zu iiben hat, genau und ausfithrlich zu lehren geruht.
Als sie diesen Befehl des Gottes der Gotter Buddha gehort hatten,
erhob sich der ganze Sangha, und an ihrer Spitze der Brahma
alle von den Plitzen, wo sic sassen, und das auf ihrer rechten
Schulter befindliche Kleid nach rechts hin 6ffuend, das rechte Knie
beugend, die Handflichen zusammenlegend, in tiefer Ehrerbie-
tung zu den Fiissen des Bodhisattva Alokacintamani sich nieder-
werfend und mit dem Scheitel sich verbeugend sprachen sic
freuderfiillt: Wir sind tief geriihrt, dass wir heute, an dem gliick-
lichen Tage in Gegenwart des vollkommen weisen Gottes der
Gotter Buddha mit euch zusammengetroffen sind, und wir sind
froh, dass wir einen tiefe Deutungen habenden richtigen Dharma-
Befchl mit anhoren konnten.

Hierauf geruhte der Hochste beim Volke, der mit vollkommen
weisem Wissen begabte Gott der Gotter Buddha zu dem Gotte
Brahma so. zu sprechen: Hore jetzt, o Brahma, der Bodhisattva
Alokacintamani wird in den zukiinftigen Zeiten ein Ratarkkir
(Ratnakara) genannter Buddha werden, ein in Wahrheit Ge-
kommener, ein wahrhafter [V. 24 b] Monch, cin in Wahrheit
EKrleuchteter, ein im weisen Wissen und in den Gelibden
Vollkommener, ein im Guten gegangener, ein die Welt ver-
standen Habender, cin uniibertrefflicher Mann, cin die Minner



— 217 —

Beruhigender, ein Lehrer der Menschen und Gétter, cin Buddha
(Jina), ein Hochgepriesener, ein in diesen zehn Namen (Kriften)
YVollkommener, ein Schirmer und Helfer der oben befindlichen
Gotter und der unten lebenden Menschen sein. So geruhte er
zu sprechen. Nachdem der Gott der Gotter Buddha so zu
sprechen geruht hatte, erhob sich der Bodhisattva Alokacin-
tamani schnell von seinem Platze, ging nahe zu dem Gotte
der Gotter Buddba, warf sich zu scinen mit dem Radsiegel
versehenen Fiissen nieder, verneigte sich mit dem Scheitel und
liegenbleibend sprach er: Ich werde nicht eher aufstehen, als
bis ich von Euch den Segen zum Buddhagliicke erhalten habe.
Darauf geruhte der vollkommen weise Gott der Gotter Buddha
nach der Regel der fritheren Buddha [lichelnd?] riihrende wun-
derbare berithmte Fihigkeiten zcigend ihm nach der fritheren
Art und Weise den Segen zu dem uniibertrefflichen Guten, der
wahren Erleuchtung, dem Gliicke der Buddha zu verleihen.
[V. 25 a] In diescr einen Abtheilung der Dharma richteten drei
tausend grosse tausend Koti Bodhisattva ihren Sinn unwandelbar
[bestindig] auf die uniibertreffliche hochste Erleuchtung, auf das
Gliick der Buddha. Sechstausend Koti Gotter zusammen mit un-
ziihligen Menschen entfernten sich von den zu beurtheilenden
begleitenden Umstiinden, trennten sich ganz von dem Schmutze
der Leidenschaften und erlangten das reine Dharma-Auge. Fiinfzig
Koti Geistlicher waren in ihrem Sinne bereit gewesen, von dem
Bodhisattva- Wandel sich abzuwenden, sie begaben sich nun zam
zweiten Male, sich dem Buddhagliicke fest und unabinderlich
widmend, auf den Weg der Bodhisattva, und ihre eigenen
Kleider (von den Schultern) entfernend brachten sie dem Bodhi-
sattva Alokacintamani tiefe Ehrfurcht dar. Als der vollkom-
men weise Gott der Gotter Buddha dies zu sehen geruht
hatte, sprach er, um allen diesen Geistlichen den Segen zum
Buddhagliicke zu verleihen, folgendermassen: O alle ihr Geist-
liche! in zukiinftigen Zeiten, nachdem dreitausend Asamkhya
Kalpa vergangen sein werden, werdet ihr in dem Prabhiraja-
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vijaya genannten Kalpa alle insgesammt in gleicher Weise
Rajamukti genannte Buddha werden, und euer Volk wird Amala-
prabha genannt werden. [V. 25b] So geruhte er zu sprechen.
Als er eine solche Prophezeihung beendigt hatte, geruhte er
abermals zum Gotte Brahma zu sprechen: Siehst du, o hoher
Brahma, die Gluth und Flammen des Biicher-Edelsteins, der «der
in goldfarbigem Glanze funkelnde, iiber Alles erhabene Sitra-
Konig» genannt wird? Wer diesen Biicher-Edelstein mit geliu-
tertem Sinne ganz versteht, mitanhort und hilt, der kann zu
gutem Lohne gelangen. Wenn (einerseits) irgend ein Lecbewesen
hundert tausend Kalpa-Zeiten ohnc Kunstgriffe in den sechs
Paramita sich anstrengt, oder andererseits, wenn irgend ein Sohu
der Trefflichen oder eine Tochter der Trefflichen jeden Monat
beim Vollmonde am fiinfzehnten Tage mit aufmerksamen geliu-
tertem Sinne ihn (diesen Biicher-Edelstein) liest, mitanhort, seine
tiefen Deutungen versteht, ihm wohlgesinnt ist und nach den in
ihm enthaltenen Regeln sich richtet, so wird im Vergleiche mit
dieser heilsamen Gutthat dic zuerst (erwahnte) Gutthat nicht den
hundertsten Theil (der letzteren) ausmachen, sogar durch keine
Maass-Gewichts- und Zahl-Verstellung kann (diese Abschitzung)
genau bestimmt und verglichen werden. Jetzt, o hoher Brahma,
befehle ich und beauftrage ich (euch) gemiiss der in ihr enthaltenen
Dharma-Grundlage sich zu vertiefen [V. 26 a] und sie zu iiben,
in Rede und Gedanken (sich an diese) zu halten und darnach
ferner sic Anderen ausfiihrlich zu verkiinden und zu erkliren.
Fragt man: weshalb? Ich selbst habe auf dem friheren lange
Asamkhya wihrenden Wege, wihrend ich in dem Bodbisattva-
Wandel wandelte und mich um das Buddhaglick abmiihte, wie
cin Held sich auf das (feindliche) Heer wirft, mein Leben scho-
nungslos dahingegeben und fortgestossen und habe diesen so
herrlichen siissen Biicher-Edelstein erlernt und gehalten und
darnach ihn auch Anderen erklirend verkiindigt. O du grosser
Brahma! verstehe dies nun so! Solange irgend welche Cakra-
varti-Konige und Chane mit goldenem Rade in der Welt gesund
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verweilen, so lange verschwinden auch nicht die sieben Kleinode.
Wenn aber ein Cakravarti-Konig (der Welt) entflieht und zu-
sammenbricht, dann verschwinden die sieben Kleinoden von
selbst. Ebenso so lange wie dieser Biicher-Edelstein vorhanden
ist, solange werden die uniibertrefflichen heiligen Biicher-Edel-
steine nicht verloren gehen. Wenn aber dieser Biicher-Edelstein
verloren geht, [V. 26 b] so werden auch alle iibrigen Biicher-
Edelsteine aller Orten verloren gehen. Deshalb muss man diesen
Biicher-Edelstein mit aufmerksamem gelduterten Sinne crlernen,
halten, lesen, recitiren und mitanhoren und darnach ihn auch
Anderen erklirend verkiinden, ihn abschreiben und abschreiben
lassen. So wird diese heilsame Gutthat und das Heil, das man
dadurch erlangt, das Heil der unermiidlichen Anstrengung, in
der Paramita der Austrengung, ohne sich um den Korper und
das Leben zu kiimmern, weit iibertreffen. Deshalb, o grosser
Brahma, mogen alle meine mir in der Dharma mit geldutertem
gliubigen Sinne anhiingenden Schiiler diesem Befehle gemiiss
sich anstrengen! so geruhte er zu sprechen.

Darauf erhoben sich zu jener Zeit der Gott Brahma, der
Goutt Indra und die vier Maharaja-Gotter und mit ihnen die
iibrige Yaksa-Schaar, als sie diesen Befehl des vollkommen weisen
Gottes der Géotter Buddha vernommen hatten, alle insgesammt
schnell jeder von dem eigenen Platze, offneten nach rechts die
auf ihrer- rechten Schulter befindlichen Kleider, beugten ihre
rechten Knice [V. 27a], legten ihre Handflichen zusammen und
sprachen so zu dem Gotte der Gotter Buddha: Du Hochgeprie-
sener, du Monch und Herr! wir, der gesammte Sangha, werden,
o Herr, den von euch erlassenen heiligen Befehlen gemiiss diesen
«der im goldfarbenen Glanze funkelnde, iiber Alles erhabenc
Sutra-Konig» genannten Biicher-Edelstein durchfiihren und betend
(zu ihm) den Wunsch ganz erheben. Ferner wollen wir auch die
Prediger und Geistlichen, die diescn Biicher-Edelstein verkiindeten
und die mit geliutertem gliubigen Sinne zuhorenden Laienbriider
und Laicnschwestern, ihre Schiiden und Drangsale zerstérend und
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ihre gewaltigen schweren Leiden beseitigend, stcts behiiten und
beschirmen! Wir wollen dem Staate, welcher diesen Biicher-Edel-
stein ehrt und hochachtet, keine Schiden von Hungersnoth,
Krankheiten und Seuchen von Feinden und Bosewichtern nahe-
kommen lassen! wir wollen ihnen keine Schiden mit unzeitigen
Winden und Regen zufiigen! Wir wollen die Lebewesen, die
diesen Biicher-Edelstein ehren und hochachten, auch ehren und
hochachten. O Herr! so sprachen sie.

Als der Gott der Gotter Buddha die Rede [VI. 27b] des
Gottes Brahma an der Spitze und des ganzen Gottersangha ver-
nommen hatte, sprach er so: Es ist gut, es ist gut, ibr ge-
sammten trefflichen Gotter! Erstens, dass ihr bereit seid diesen
Biicher-Edelstein zu hoéren und zweitens, dass ihr versprochen
habt, die diesen Biicher-Edelstein Verkiindigenden und die ihn
haltende Versammlung der Trefflichen zu beschiitzen und zu be-
schirmen. Durch diese beiden verschiedenen Versprechungen
habt ihr unermesslich und unabwiigbar grosse verschiedene heil-
sime Gutthaten erworben. Diese von euch ausgesprochene Rede
gefillt mir in allen verschiedenen Beziehungen, so geruhte er
zu sprechen.

Darauf verbeugten sich der Gott Brahma und alle Gotter
insgesammt, diesen Befehl des Gottes der Gotter Buddha auf
ihren Scheiteln haltend, mit den fanf Réidern in dem Mandala,
mit ihren Scheiteln sich niederwerfend und setzten sich aber-
mals nach ihrem Range und ihrer Reihenfolge nieder.



— 221 —

XI, Kapitel.

In dem Sittra-Buche, das «der in goldfarbenem Glanze

funkelnde, iiber Alles erhabene Stutra-Kionig» genannt

wird, das elfte Kapitel, welches «das Schauen der vier

Maharaja-Gotter auf den Gotter- und Menschen-Sanghan
betitelt ist.

Zu jener Zeit erhoben sich der Maharaja Vaicravana, der
Maharaja Dhrtarastra, der Maharaja Virudhaka und der Maharaja
Virtipaksa, [V. 28a] diese vier Maharaja-Gotter zum zweiten
Male alle von ihren eigenen Plitzen, offneten nach einer Seite
ihr Kleid auf der rechten Schulter, beugten ihr rechtes Knie,
legten ihre mit Amuletten fiir den Gott der Gotter Buddha ver-
sehenen Handflichen zusammen, warfen sich zu den Fiissen des
Gottes der Gotter Buddha nieder, verneigten sich mit dem Scheitel
und sprachen so: O du Hochgepriesener, du Ménch und Herr!
Was diesen Biicher- Edelstein betrifft, der «der mit goldfarbenem
Glanze funkelnde, iiber Alles erhabene Siutra-Konig» genannt
wird, so ist er ein solcher, den die Buddha stets loben, den die
Bodhisattva verehren, den die Gotter und Drachen anbeten, dic
Arhate und Pratyekabuddha halten. Er erleuchtet die Ordu der
Gotter, verleiht den Menschenkindern Ruhe und Freude, be-
seitigt die Schrecken -der bitteren heftigen Leiden auf den drei
bosen Wegen, beruhigt die Schiden von Hungersnoth, Krank-
heiten und Seuchen. Er ist ein Heilmittel gegen die Vorzeichen
von widrigen Sternen und Sternbildern und bereitet allen einen
sichtbaren Korper Habenden und den unsichtbaren Gespenstern
vielen verschiedenen Nutzen und Vortheil. Deshalb, o Herr, ist
unser heftiger Wunsch, [V. 28b] dass der Hochgepriesene und
Herr ferner auch geruhen mochte, die tiefen Deutungen dieses
Biicher-Edelsteins genau und ausfiihrlich zu verkiinden. Wir alle
vier Mahardja, jeder mit seimer Sanghaschaar, moge diesen
Biicher - Edelstein vernehmen, von dem Wohlgeschmack dieses
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herrliche siisse Deutungen habenden Sutra gesiittigt und befrie-
digt werden, die Stirke unserer Gluth und Flammen moge zu-
nehmen und unser eifriges Streben und unsere berithmten Rddhi-
Fihigkeiten mogen das hochste Gut finden, so werden wir auch,
o du Hochgepriesener, wir die vier Maharaja stets und bestindig,
nach dem richtigen Dharma wandeln, und den richtigen Dharma
aussprechen, und durch den Dharma der Welt Nutzen und Vor-
theil bringen. Mochten jene Gotter, Drachen, Yaksa, Gandharva,
Garuda, Asura, Kumbhanda, Kinnara, Mahoraga und endlich die
in der Menschen-Welt befindlichen Konige und Chane, diese alle
gemiss den richtigen Vorschriften und Gesetzen der Welt Nutzen
und Vortheil bringen! Wir aber wollen ihre Schiden und Drang-
sale vernichten. Was dic das Siksil(?) nehmenden unbarmherzigen
Sinnes seienden [V. 29a] bdsen Yaksa und Raksasa betrifft,
wollen wir sie fernhalten, dies wiinschen wir. Weil wir, da jeder
von uns mit seinen acht und zwanzig Heerfithrern und achtzig
Indra genannten Kémpen, mit unseren die Menschen iiberragenden
reinen gottlichen Augen auf diese Jambudvipa Erd-Wasser-Welt
schauen und sie behiiten und beschirmen, deshalb haben wir den
Namen die Welthiiter erhalten. Wenn deshalb in dieser Jam-
budvipa-Welt bei irgendwelchen Volkern Konige und Chane sind,
die durch die Schiden von Hungersnoth, Krankheit, Seuchen,
Feinden und Bosewichtern bedriingt, durch viele Leiden erregt,
bedriickt und zusammengeschniirt [geéingstigt] werden, so werden
wir insgesammt in den Sinn der diesen Biicher-Edelstein haltenden
und wissenden Prediger und Weisen eintreten und sie veranlassen
daran zu denken, diesen Konigen und Chanen ihn genau und
ausfithrlich zu verkiinden und zu erkliren. Darauf werden diese
Prediger und Weisen durch die Kraft des mit uns Zusammentref-
fens zu diesen Vélkern sich begeben und dem Konige und Chane
ihn genau und weitldufig [V. 29b] erklirend verkiinden. Durch die
Kraft dieses Biicher-Edelsteins werden alle Schiidden und Drang-
sale von selbst vernichtet werden und sich entfernen. O du Hoch-
gepriesener und Herr! Wenn in das Reich irgend eines Konigs
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und Chans Prediger und Weise kommen, dic dicsen Biicher-
Edelstein kennen und verstchen, so miissen sie wissen, dass mit
ihnen zugleich auch dieser Biicher-Edelstein gekommen ist. Dann
muss der Konig und Chan sich von seclbst zu diesem Prediger
und Weisen nahe hinbegeben und den Biicher-Edelstein ver-
nehmen. Er muss diesen predigenden Acarya ehren und hoch-
achten und ihn anbeten. Er muss ihn behiiten und beschirmen,
bewirken, dass er ohne Erregung und Sorgen ist, und muss da-
durch, dass er dieses Biicher-Edelsteines tiefe Deutung und feiue
Grundlage ausfiihrlich verkiinden lisst, indem er sich iiberall
verbreitet, Nutzen und Vortheil schaffen lassen. Wegen der An-
gelegenheit dieses Biicher-Edelsteins werden wir diesen Konig
und Chan und mit ihm sein gemeines Volk mit aufmerksamem
Sinne behiiten und beschirmen, Schidden und Drangsale ihren
Korpern nicht nahekommen lassen [V. 30a] und sie bestindig
ruhig und gesund machen. Wir werden, o du Hochgepriesener,
du Monch und Herr, alle Ménche und Nonnen, Laienbriider und
Laienschwestern, wenn sie diesen Biicher-Edelstein halten, und
jenen Kbnig und Chan, wenn er zu jener Zeit um ihn besorgt
ist und ihn ehrt, ehren und hochachten und sie (Alle) be-
hiiten und beschirmen. Wenn er die diesen Biicher-Edelstein
lehrenden, haltenden, erklirenden und recitierenden Lebewesen
lobt und preist, verehrt und hochachtet, so werden wir diesen
Konig und Chan unter allen Konigen und Chanen geehrt und
hochgeachtet (machen) und bewirken, dass er von fremden Chanen
und Konigen gelobt und gepriesen wird und iiberall als gut
(gehalten wird). O Herr! so sprachen sie.
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In der «der in goldfarbigem Glanze funkelnde, iiber Alles

erhabene Siitra-Konig» genannten Gesetzes-Schrift, das

«das Schauen der vier Maharaja-Gotter auf den Gotter-

und Menschen - Sangha» betitelte elfte Kapitel, das
finfte Buch — — Samapta.

Da die Spender der Almosen, die einen reinen geliuterten
Sinn habenden Ratnavajra und lkjang (Ikvang?) Ismen (alle
Beide) zum Besten ihres Glaubens um den im goldfarbenen Glanze
(funkelnde) Biicher-Edelstein gebeten haben, so haben wir, die
elenden Geliibde-Gliicks-Geistlichen, am 22-sten Tage des fiinften
Monats, am Tage des Ki-Schweines, der auch Tschi genannt wird,
zum Nutzen aller vorhererwihnten Lebewesen, als die Sonne zur
dunklen (Erde) herabsank, in der Stadt Dung-Kuan, im Hause
des Ratnavajra, wir alle drei, die das Geliibde-Gliick geniessende
Istavri Tojyn, Svasti Tojyn und Bilge Talui Tojyn es zu schreiben
angefangen und es hat dann im sechsten Monat, am sechsten
Tage des neuen (Mondes) am Tage der Schim-Maus, der auch
Tschi genannt wird, Istavri Tojyn das fiinfte Sonnen-Buch zu
Ende geschrieben. Es ist gut.
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Buch VI.

(Zwblftes Kapitel: das Behiiten der Welt durch die vier Maha-
raja-Gotter ist die Fortsetzung des vorigen Kapitels).

[VI. 1 fehlt, er muss den Anfang der Antwort des Buddha
enthalten.]

(wenn ihr die Konige) [VI. 2a] und die Chane behiitet
und beschirmt, so ist dieses ruhig und freudig Machen, mit dem
ihr dabei zu thun habt, fir euch eine eurem Naturell entspre-
chende Sache zu nennen. Wenn ihr aber selbst mit eurem eigenen
Sangha diesen Biicher-Edelstein behiitet und beschirmt, so werdet
ihr darnach die das Gute der Buddha der drei Zeiten genannte
richtige Gesetzes-Gemeinde behiitet und beschirmt haben. Wenn
ihr euch an den Gottersangha anschliesst und mit ihm Gelegenheit
habt gegen die Asura zu kiimpfen, so werdet ihr Sieger bleiben.
Durch die Kraft der heilsamen Gutthat des Behiitens und Be-
schirmens dieses Biicher-Edelsteins werdet ihr die Moglichkeit
haben alle Schiiden von Hungersnoth, Krankheiten, Seuchen, von
Feinden und Bosewichtern zu vernichten und zu beseitigen. Des-
halb, o ibr alle vier, ihr Maharaja, wenn ihr alle die Monche,
Nonnen, Laienbriider und Laienschwestern der vier verschiedenen
Sangha-Schaaren in der Jambudvipa-Welt, welche diesen Biicher-
Edelstein erlernt haben, abgeschrieben haben, haben abschreiben
lassen, gelesen haben, haben lesen lassen, ihn verkiindet haben
und haben verkiinden lassen, behiitet, so beschiitzt sie mit sorg-
samen eifrigen, festen Sinne, vernichtet und beseitigt ihre Farcht,
ihre Erregung, ihren Kummer und ihre Drangsale, und gebet
ihnen Ruhe und Freude! So geruhte er zu sprechen.

Als die vier Maharaja- Gotter diese Rede des Gottes der
Gotter Buddha vernommen hatten, erhoben sie sich schnell von
ihren Sitzen, 6ffneten nach einer Seite ihr auf der rechten Schulter
befindliches Kleid, beugten das rechte Knie, legten ihre Hand-

flichen zusammen und sprachen mit tiefer Verehrung zu dem
15
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Gotte der Gotter Buddha: O du Hochgepriesener, du Monch und
Herr! Wenn dieser Biicher-Edelstein, der «der mit goldfarbigem
Glanze funkelnde, iiber Alles erhabene Sutra-Konig» genannt
wird, in zukiinftigen Zeiten zu Staaten und Volkern, in Stidte
und Ansiedlungen, zu Bergen [VI. 3a] und Niederungen, zu
Hohlen und Schluchten (?), zu allen diesen Orten hingelangt ist
und sich verbreitet hat, und wenn dann die in diesen Gebieten
befindlichen Konige und Chane diesen Biicher- Edelstein mit ge-
lautertem gliubigen Sinne mitanhoren, loben, preisen, anbeten,
hochachten und ehren und auch die diesen Biicher-Edelstein er-
lernenden und haltenden verschiedenen Sangha-Schaarcn pflegen,
ehren, behiiten und beschirmen, ihre Schdden und Leiden ver-
nichten und beseitigen, so werden wir alle vier Maharaja aus
dieser Ursache diese Konige und Chane, ihre Unterthanen und
ihr Volk erregungslos und sorgenlos, freudig und ruhig machen,
ihre Lebensjahre verlingern und sie zu grosser Gluth und Flam-
men bringen. O du Hochgepriesener, du Ménch und Herr! Wenn
jene Konige und Chane, die diesen Biicher-Edelstein crlernenden
und haltenden vier verschiedenen Sangha-Schaaren gleich wie
der Vater und die Mutter ihre eigenen Sohne und Tochter lieben
und halten, Alles ihnen Nothige ohne Mangel und vollstindig
geben, [ VL. 3b] so werden auch wir insgesammt diese Chane und
Konige behiiten und schirmen und machen, dass sie von allen
Menschen geehrt und hochgeachtet werden. Deshalb, o du Hoch-
gepriesener und Herr, werden wir, die vier Mahar3ja, jeder mit
seinem eigenen Sangha diesem Biicher-Edelsteine uns widmend und
mit unsichtbarem Korper wandelnd wachsam sein, um ihn zu be-
hiiten und zu schirmen, feroer die Schiden und Drangsale der
diesen Biicher-Edelstein horenden und haltenden Konige und
Chane zu vernichten und ihre Feinde und Bosewichter zu besei-
tigen. Wenn irgend welche Konige und Chane diesen Biicher-Edel-
stein mit geldutertem gliubigen Sinne mitanhoren, und wenn die
den Staaten und Volkern dieser Konige und Chane nahe seienden
I'einde und Bosewichter mit der Absicht diesen Staat und dieses
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Volk zu vernichten und zu beunruhigen, zum Kriege sich bereit
machen, so werden durch die Gluth und die Flammen dieses
Biicher-Edelsteins in dem Staate und Volke dieser zum Kriege
sich anschickenden Konige und Feinde, viele zahlreiche bose
Vorzeichen [VI. 4a] erscheinen, aber kein Schaden von Krank-
heiten und Seuchen wird eintreten. Wenn die Konige und
Chane, die diesen Biicher-Edelstein halten, ihre vier verschie-
denen Heerschaaren riisten und in Reihen ordnen und gegen
das Volk des feindlichen Konigs, der sie mit Krieg iiberziehen
will, ausziehen, so werden wir die vier Maharaja-Gotter mit
unseren Yaksa- und Raksasa-Schaaren, ohne -dass unsere Korper
sichtbar sind, fiir die Heere jenes Konigs und Chans als Ansporner
auftreten, seine Feinde und Bosewichter durch sich selbst zur
Ruhe bringen und in jenem Staate und Volke wird zum zweiten
Male keine Furcht und kein Schrecken vor dem durch das (feind-
liche) Heer veranlassten Schaden miglich sein, o Herr! So spra-
chen sie. Darauf sprach der vollkommen weise Gott der Gotter
Buddba zu den vier Maharaja-Gottern: Ich habe mich zur Er-
langung des Buddhagliickes wihrend der frither vergangenen
der Zahl nach hundert tausend Kotinayuta Kalpa-Zeiten inner-
halb von drei Asamkhya angestrengt und [VI. 4 b] und so bitterc
heftige Leiden erduldet, dass mir die Haare zu Berge [die Haar-
wurzeln aufwirts] standen und mir das Herz zersprang, habe
durch die Kraft dieser Leiden allmahlich die schwierig zu findende
unvergleichliche hichste gute Erléuchtung, das Buddha- Glick,
gefunden, bin zu dem vollkommenen weisen Wissen gelangt und
habe darpach diesen heiligen Stutra-Edelstein genau und aus-
fiihrlich lehrend verkiindet. Weun deshalb irgend welche Konige
und Chane diesen Biicher-Edelstein erlernen, halten, ehren,
hochachten, vernehmen und mitanhiren, so werden bei diesen
Konigen und Chanen die Drangsale von Krankheiten alle ver-
schwinden, sie werden ruhig und gesund sein und ferner ihre
eigenen Staaten und Volker mit Wachsamkeit behiiten, den
Schaden von fremden Feinden abwenden und mit anderen Konigen

15*
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und Chanen unter einander ohne Streit und Gegensitze wirken
konnen. So wisset denn auch, ihr vier Mahargja, in dieser Jam-
budvipa-Welt, sagt man, sind vier und achtzig tausend [VIL. 5a]
grosse Konige und Chane. Diese haben bei ihren eigenen Staaten
und Volkern die Gewalt an sich gebracht, leben in Freuden und
geniessen den Lohn und die Vergeltung fiir die von ihnen erwor-
benen heilsamen Gutthaten. Wenn sie mit ihren eigenen Staaten
und ihren eigenen Freuden sich begniigen, nicht nach den Staaten
Anderer und dem Landbesitze Anderer gierig sind, keine ver-
kehrten bosen Gedanken hegen und nicht durch das Anbinden
von Kriegen andere unpassende schlechte Dinge ausfiihren, so
werden die ihnen anhiingenden Unterthanen und Leute in Freude
scin, oben die Grossen und unten die Kleinen wie Fett und
Milch in Frieden und ohne Gegensétze leben und einander achtend
und liebend mit Freuden sich Belustigungen hingeben, in guten
Gedanken, barmherzigem Sinne und-in Demuth sich heilsamen
Gutthaten gern widmen. Aus allen diesen Ursachen wird darnach
in der Jambudvipa-Welt in Ruhe, Gesundheit [VI. 5b] und
Freude das zahlreiche gemeine Volk sich vermehren und zuneh-
men. Die Linder der dunklen Erde werden geriihmt werden,
(ebenso wie) ihre heissen und kalten (sic?) Volker; gegen die
Ordnung gerathen die vier Jahreszeiten nicht in Verwirrung;
der Wandel der Sonne und des Mondes, der Sternbilder und
Sterne verindert sich nicht; Wind und Reg'en treten zur rechten
Zeit ein; unzeitig eintretende Schiden und Benachtheiligungen
schwinden von selbst; die von selbst herbeistromende Habe,
Juwelen, Perlen und Jadesteine sind zahllos (und daher) werth-
los; die Sinne der Menschen sind ohne Gier und Habsucht, frei-
giebig in betreff der Almosen und nach heilsamen Gutthaten
strebend vermigen sie auf der Grundlage der zehn heilsamen
Gutthaten zu wandeln. Wenn sie dann ihren Korper verlassen,
werden die meisten von ihnen im Gotterlande wiedergeboren
werden und der Sangha der Gotter wird wachsen und zuneh-
men. O ihr vier Maharaja! Wenn die Konige und Chane in zu-
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kiinftigen Zeiten diesen Biicher-Edelstein mit geldutertem Sinne
hiren, achten, ehren und anbeten, wenn sie ferner die diesen
Biicher-Edelstein erlernenden und haltenden vier verschiedenen
Sangha-Schaaren loben [VI. 6a] und preisen, sich ihrer an-
nehmen und sie ehren und wenn ihr, die gottliche Sangha-Schaar
aller Gotter, wiinscht, dass eure Gluth und Flammen und eure
Kraft zunehmen mochte, so mogen jene Konige und Chane be-
stindig diesen Biicher-Edclstein vernehmen und mitanhéren.
(Denn) wenn beim Horen dieses Siitra ihre Sinnes-Becher mit der
Nektar-Siissigkeit des Verstehens der Dharma-Grundlage gefiillt
sind und sie dem Gesetze gemiiss handeln, dann werden auch eure
Gluth und Kraft zunehmen, und ihr werdet voller Energic und
Kraft sein. Deshalb muss man Solches wissen: Wenn irgend-
welche Konige und Chane diesen Biicher-Edelstein mit geliu-
tertem gliubigen Sinne mitanhoren, so werden diese Konige und
Chane, durch diese allerhochste Anbetung auch mir Anbetung und
Ehrfurcht zollen. Wenn sie aber mir Anbetung und Ehrfurcht
gezollt haben, so werden sie auch allen Buddha der drei Zeiten
[VI. 6 b] Anbetung und Ehrfurcht gezollt haben. Wenn sie den
Buddha der drei Zeiten Anbetung und Ehrfurcht gezollt haben,
so werden sie undenkbar und unaussprechbar hohe heilsame Gut-
thaten ausgefithrt und erworben haben. Deshalb miget ihr unter
solchen Umstéinden die K6nige und Chane, die diesen Biicher-Edel-
stein mitanhoren und ihre Koniginnen, ihre Hofdamen, ihre Inan-
tsche und ihr gemeines Volk in Schwierigkeiten, Leiden und Drang-
salen und bei Lebensgefahren beschiitzen. So geruhte er zu sprechen.

Darauf, als die vier Maharaja-Gotter die Rede des Gottes
der Gotter Buddha vernommen hatten, sprachen sie abermals so:
Hochgepriesener, Monch und Herr! Wenn irgend welche Konige
und Chane der zukiinftigen Zeit, um ihren Korper zu schiitzen
oder um ihre Chaninnen, ihre Prinzen und die in der Ordu, dem
Palaste befindlichen inneren Inantsche und Hofbeamten zu
schiitzen, [VI. 7a] oder um ihr Reich und Volk, ihre Ordu, ihren
Palast zu schiitzen, diesen Biicher-Edelstein mitanhoren, so
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werden sie die unausdenkbare und unaussprechbare allerhochste
freudvolle Ruhe und Freude erlangen. Ferner wird ihr eigenes
Staatsgebiet in der gegenwiirtigen Existenz miichtig werden, ihre
Belustigungen und ihr Macht-Gewinnen wird zunehmen und sie
werden unmessbar unabwigbar grosse heilsame Gutthaten er-
werben, auch werden in ihrem eigenen Staate und bei ihrem
eigenen Volke keinerlei Aufregungen iiber den Schaden von Feinden
und Bosewichtern oder andere Drangsale statt haben. Daher
miissen, o Hochgepriesener, jene Konige und Chane nicht fahr-
lissig sein, sondern sehr eifrig sein diesen Biicher-Edelstein mit
sehr tiefem gewichtigen hohen geHiuterten gliubigen Sinne mit
anzuhoren. Wenn ein Konig und Chan die Absicht hat, diesen
Biicher-Edelstein mit anzuhSren, so muss er zuerst an einem
ihm lieb und werth [VI. 7b] erscheinenden offenen geriumigen
Platze wohlriechendes Wasser aussprengen, dann viele verschie-
dene wunderbar schone Blumen ausbreiten, einen hohen mit
Lowen verzierten Thron aufstellen, diesen Thron mit Perlen-
schniiren verzieren, verschiedenartige Netze und Schirme auf-
hingen, verschiedene mit Edelsteinen. geschmiickte Fahnen auf-
pflanzen, unschitzbar gute Wohlgeriiche anziinden und fiinf har-
monische feine Spiele in Einklang bringen. Dann muss der Konig
und Chan im Wasser sich baden, seinen Korper mit Wohlge-
riichen einreiben, eine neue reine Kleidung anziehen, den konig-
lichen Schmuck anlegen, jeden egoistischen stolzen Sinn ablegen,
seinen geliuterten gliubigen Sinn zunehmen lassen und mit Hiilfe
des verkiindigenden Predigers seine Gedanken auf den Wegfiihrer,
den grossen Lehrer richten und, wie es sich geziemt, diesen
Biicher-Edelstein mitanhoren. Dabei miissen auch die in der
Ordu, dem Palaste befindliche Schaar der Chaninnen, Prinzen,
Bege, [A. VI. 8a] Buiruke, Inantsche, Tajantsche mit unter
einander rache- und feindschaftslosen, zorn- und furchtlosen Sinne
von dusserster Freude erfiillt sein. Dann miissen sie durch diesen
Biicher-Edelstein einen noch weit mehr ehrfurchtsvollen Sinn in
sich aufkommen lassen. So sprachen sie.
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Nachdem der mit vollkommen weisem Wissen begabte Gott
der Gotter Buddha diese Rede der vier Maharaja-Gotter ver-
nommen hatte, geruhte er so zu sprechen: Vernehmet, o ihr
Welthiiter! Wenn sie die Gelegenheit haben diesen Biicher-
Edelstein zu horen, so ist die gewichtige Hochachtung, die sie
gemiss euren Worten dem verkiindigenden Prediger zu erweisen
haben zu leicht [nicht hinreichend] zu nennen, in dieser Weise
haben sie nicht zu verfahren. Fragt ihr: wie haben sie zu han-
deln? so will ich euch dies jetzt erkliren: Wenn irgendwelche
Konige und Chane diesen Biicher-Edelstein mitanzuhtren Ge-
legenheit haben, so miissen sie sich nach der vorher angegebenen
Regel im Wasser baden und ihren Koérper waschen [VI. 8 b] und
reinigen. Dann miissen sie ferner einen weissen reinen neuen
Rock, den sie noch nicht getragen haben, anziehen und ihren
Korper mit allem verschiedenen Schmucke schon schmiicken,
dann missen sie ihre Heerschaaren in Reihen ordnen, sie
miissen iber sich selbst einen weissen Schirm mit Réiucherstiben
und Blumen in den Hinden halten, ihre (Musik)spiele er-
klingen lassen, zu Fuss gehend aus dem Thore der Ordu heraus-
treten und indem sie mit dusserst gewichtigen grossen Gedanken
die Ruhmes- und Gliicksregeln ausfiihren lassen, jenem Prediger
entgegengehen. Fragt ihr, weshalb ich befehle, dass dieser Chan
der Menschen auf solche Weise tiefe Ehrfurcht zu erweisen hat,
so miisst ihr dies so verstehen, o ihr vier Maharaja! Wenn jener
Konig und Chan die Ehrenbezeugungen ganz so ausfithrt, wie ich
befohlen habe, und selbst zu Fuss geht, so wird, wenn er seine
Fiisse anstrengt, jeder Schritt, den er thut, [VI. 9a] (dem gleich
kommen), als ob er allen den der Zahl nach tausend zehrtausend
Kotinayuta Buddha gewichtige Ehrfurcht erwiesen hitte, als ob
er von den in ebenso vielen Kalpa-Zeiten wihrenden, herbei-
fliessenden und herumwirbelnden Leiden des Geborenwerdens und
Sterbens befreit und erlost worden wire und als ob er in ebenso
vielen Kalpa-Zeiten die einem Cakravarti-Chan zukommenden
heilsamen Gutthaten ausgefiihrt und erworben hiitte. In dem-
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selben Maasse wie er ferner bei jedem Schritte sich angestrengt
hat, wird in der gegenwirtigen Existenz sein Gliick und Geschick
sich vergrossern und seine Herrscher-Gewalt zunehmen und seine
Gluth und Flammen so schrecklich sein und dass Alle in gleicher
Weise in Ehrfurcht sich (vor ihm) verbeugen miissen. Wenn er
dann auch ferner von Existenz zu Existenz bis tausend zehn-
tausend Koti Kalpa-Zeiten im Gotterlande und in der Menschen-
Welt irgendwo wiedergeboren wird, wird er an Korper-Gestalt und
Knochen tiichtig, von schonem Antlitze, lang lebend, freudig, in
seinen offenen deutlichen [VI. 9b] Verordnungen unbeschriinkt
sein und den Gottern und Menschen wohlgefillig sein. Er wird in
einem juwelenreichen Orte wiedergeboren werden, an jedem Orte
der Wiedergeburt ein Konig und Chan sein, mit dem Lehrer der
Gotter und Menschen zusammentreffen, mit guten Wollgesinnten
verkehren, und gute Dinge ausfithren, und heilsame Gutthaten
crwirken. O ihr vier Maharaja! Nachdem er derartigen wunder-
baren rithrenden verschiedenartigen Nutzen und Vortheil erschaut
hat, muss diesen Chan der Menschen selbst den diesen Biicher-
Edelstein verkiindigenden Prediger ein Yojana bis hundert Yo-
jana (entgegen)gehen und muss diesen Prediger wie einen Buddha
sich in Gedanken vorstellen. Wenn er in seine eigene Ordu ein-
getreten ist, (muss er so sprechen): O am heutigen Tage hat unser
Lehrer Cakyamuni, der Gott der Gotter Buddha, um seiner selbst
willen ym meine Anbetung und meine Ehrerbietung entgegen-
zunehmen in meine Ordu, in meinen Palast einzutreten geruht.
Wenn er jetzt mir das Sutra zu verkiinden [VI. 10a] geruht
und ich jenes Sutra mitanhore, so werde ich darauf das uniiber-
treffliche hochste Gute die Erleuchtung, das Gliick der Buddha,
erlangen. Ich werde aus dieser Ursache mit den zahllosen vielen
Bodhisattva ohne sie zu verfehlen und ohne in Verwirrung zu
gerathen zusammentreffen. Ich werde dann die Buddha der drei
Zeiten angebetet haben. Ich werde am heutigen gliicklichen Tage
von der Holle, der Preta- und Thier(-Existenz) d. h. von den
bitteren schweren Leiden auf diesen drei Wegen befreit und er-
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rettet werden, in vielen Existenzen die dem Cakravarti-Chan
zukommenden, die in den Orten der Gotter Brahma und Indra
entstehenden heilsamen Gutthaten erwerben und unermessliche
zahllose Lebewesen von den Leiden des Samsara erlosen und die
zu den Freuden des Nirvana fithrende und eine die Kraft errei-
chende grosse erhabene Heilsansammlung zusammenbringen und
sammeln. Ich werde meine Ordu, meinen Palast, meine Sangha-
schaar, meine Unterthanen und mein Volk, meinen Staat und meine
Stimme [VI. 10b] zu Ruhe und Freude bereitenden Umstiinden
fiihren und keine Handlungen ausfiihren, die Hungersnoth, Krank-
heit und Seuchen herbeifithren und dic Ursache sind, dass man
fremden Feinden unterliegt. Solches miissen sie denken. O ihr
vier Maharaja! Auch die Konige und Chane der zukiinftigen
Zeit miissen den diesen Biicher-Edelstein verkiindigenden Pre-
digern eine derartige Verehrung darbringen, auch miissen sie die
diesen Biicher-Edelstein erlernenden und haltenden Ménche und
Nonnen, Laienbriider und Laienschwestern, diese vier verschie-
denen Sanghaschaaren, ehren, pflegen, loben und preisen. Diese
ihre heilsame Gutthat, solches Gute erstrebt und ausgelibt zu
haben, liegt euch und curem Sangha auszufiihren ob. Wenn
irgendwelche Chane und Konige auf solche Weise meinen Be-
fehlen gemiiss handeln, so werden diese Kénige und Chane ein
hohes Gliick und Schicksal, hohe heilsame Gutthaten, hohe feste
Herrschergewalt, hohe Gluth [VI. 11a] und Flammen erlangen.
Alle verschiedenen guten Zeichen werden in dem Staate und bei
den Stimmen dieser Kénige und Chane in Erscheinung treten.
Die Boses sinnenden Feinde werden sie alle insgesammt unter
ihre Fiisse bringen und sie werden durch die richtigen Dharma
sie zum Gehorsam zwingen, sie unterdriicken und besiegen. So
geruhte er zu sprechen.

Nachdem die vier Maharaja-Gotter den Befehl des Gottes
der Gotter Buddha vernommen hatten, unterbreiteten sie ihm
Solches: O Hochgepriesener, Monch und Herr! Wenn die Konige
und Chane nach eurem Befehle, gemiss dieser Regel sich be-
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miithend und diese Regel ganz ausfithrend diesen Biicher-Edelstein
vernehmen und die diesen Biicher-Edelstein erlernenden und hal-
tenden vier verschiedenen Sanghaschaaren ehren, pflegen, loben
und preisen, so mogen sie denken, dass wir uns dariiber freuen
werden, sie mogen am Boden nahe bei dem Sitze, wo jener Pre-
diger sitzen soll, [VI. 11b] wohlriechendes Wasser ausgiessen
und viele verschiedene wunderbare Blumen ausstreuen und vier
Throne herrichten, damit wir alle mit jenem Chane der Men-
schen dort Platz nehmen, um das Stutra mitanhéren zu konnen,
dadurch mogen sie alle verschiedenen heilsamen Gutthaten
Jenes Konigs und Chans auch uns zuwenden. Wie viele jener
Konig und Chan unserethalben Riucherstibe aufstellt, er moge
damit (auch von uns) dem Biicher-Edelsteine und dem ihn verkiin-
digenden Prediger hohe Verehrung darbringen! Der Rauch dieser
Riucherstibe wird in dem Raume des Himmelséthers sich aus-
breiten, auch unsere Ordu und unseren Palast erreichen und in
einen himmlischen Schirm sich verwandeln. Wenn wir diesen
Schirm gesehen und den Geruch der Réiucherstibe gerochen
haben, so wird aus den Schirmen der Riucherstibe ein gold-
farbiger Glanz hervorkommen und unsere Ordu und unseren
Palast erleuchten und sogar bis zu der Ordu des Gottes Brahma
und zu allen so vielen Ordu und Palisten der miichtigen starken
Qbergdtter, [VI. 12a] der Drachen, der weiblichen und ménn-
lichen Gliicksgotter und Vachschég, wie des Gottes Brahma, des
Gottes Indra, der Gottertochter Sarasvati, der Glicksgottin Cri,
der Erdkonigin Vasundhara, des Heerfilhrers Safijanajaya, aller
acht und zwanzig des Gotterbundes, des Gottes Mahegvara, des
Helden Vajrapani, des Heerfilhrers Manibhadra, der Schaar der
fiinfhundert der Hariti, auch des Drachen-Chans Anavatapta,
des Beherrschers des grossen Oceans, so viele Wohnplitze der-
selben sind, zu allen diesen werden die Riucherstibe gelangen
und wie bei uns werden die Riucherstibe-Schirme erscheinen.
Sie werden jene Schirme erschauen und wenn sie den Geruch der
Riucherstibe gerochen haben, so werden sie darauf sehen, wic
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aus jenen ein goldfarbener Glanz hervorkommt. Auf diese Weise
wird er innerhalb des Bereiches der Riucherstibe zu allen Ordu
aller Gotter gelangen [VI. 12b] und durch den goldfarbigen
Glanz werden sie alle erleuchtet werden. O Herr! So sprachen sie.

Da geruhte der Gott der Gotter Buddha zu den vier Maha-
rija-Gottern folgendermassen zu sprechen: Vernehmet, o ihr
vier Maharaja! Dieser Glanz der Riucherstibe wird durchaus
nicht nur so, wie ihr gesagt habt, zu allen diesen Orten gelangen.
Fragt ibr: weshalb? Wenn diese Chane und Fiirsten der Men-
schen mit sehr hohem gewichtigen grossen geliuterten gliubigen
Sinne und mit festen unerschiitterlichen Gedanken in ihren eigenen
Hinden Riucherstibe halten, die guten Wohlgeriiche verbrennen
und diesen Biicher-Edelstein und dem ihn verkiindigenden Pre-
diger Anbetung darbringen, so wird der Rauch der bei der Ver-
ehrung angewendeten Réucherstibe in einem Zeitabschnitte in
den drei tausend grossen tausend Welten sich verbreiten, und zu
allen den Landgebieten gelangen, wo die Ordu und die Paliste so
vieler Gotter, Drachen, Yaksa, Gandharva, Asura, Garuda, Kinnara
[VI. 13a] Mahoraga sich befinden, im Himmels-Ather werden
viele zahlreiche verschiedenartige Raucherstab-Schirme erscheinen
und aus diesen Schirmen wird dann ein goldfarbener Glanz aus-
strahlen und er wird alle diese Landgebiete erleuchten. Ausser-
dem aber werden auch diese Riucherstab-Schirme in den Welten
der zehn Himmelsrichtungen in die Reiche der unermesslich
zahllosen, der Zahl nach den Sandkérnern des Gangastromes
gleichkommenden Buddha eindringend sich verbreiten und in der
Gegenwart der Buddha iiberall umherkreisen. Aus ihnen wird
ein goldfarbener Glanz ausstrahlen und Alles erleuchten. Alle
diese Buddha werden diese Erscheinungen sehen, sie durch ihr
weises Wissen erkennen und mit ihren gottlichen Augen von
Weitem zu sehen geruhen, und alle, jeder fiir sich, [VI. 13 b}
werden mit ihren zum Heile wirkenden heiligen Zungen-Kleinode
einstimmig diesen Biicher-Edelstein und den ihn verkiindenden
Prediger loben und segnen und so zu sprechen geruhen: Es ist gut,
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es ist gut, o du trefflicher der grossen Ménner! du hast die sehr
tiefen Deutungen dieses heiligen Biicher-Edelsteins genau und
ausfithrlich zu verkiinden vermocht, du hast eine grosse, hohe,
erhabene Ansammlung von unermesslichen unabwigbaren heil-
samen Gutthaten aufgehduft. Auch die um dich (?) diesen Biicher-
Edelstein mitanhérenden finden und erwerben ebenfalls uner-
reichbar und unfassbar grosse verschiedene heilsame Gutthaten.
Was ist da noch zu fragen, nach den heilsamen Gutthaten, die
aus dem Schreiben und Schreibenlassen, aus dem Lesen und
Lesenlassen (desselben) entstehen? Fragst du: weshalb? O du
trefflicher der grossen Minner! Wenn irgendwelche Lebewesen
diesen Biicher-Edelstein vernehmen, so widmen sie sich der
uniibertrefflichen allerhochsten guten Erleuchtung, dem Gliicke
des Buddha unaufhorlich [VI. 14a] und unablisslich. Deshalb
wirst du jetzt, du Sohn der Trefflichen, durch die Kraft deiner
Anstrengung die in kiinftigen Asamkhya withrenden Zeiten aus-
zufithrenden Dinge alle vollkommen ausfithren die zwei verschie-
denen Durchfiihrungen?) ohne Mangel durchfithren, die Reihen-
folge der Trefflichen durchziehend, aus den drei Welten-Sippen
herauskommend stets das allerhochste Gute finden, wirst am
Fusse des Konigs der Biume, des Mahabodhi-Baumes, auf dem
mit Vajra geschmiickten Vajrasana-Throne sitzend das Heer der
Schamnu besiegen, das Buddhagliick finden, das Dharmacakra der
drei Rollen (Tripitaka) und zwolf Abtheilungen d. h. das Gesetzes-
Rad drehen, die uniibertreffliche Gesetzes-Trommel erténen lassen,
das das uniibertreffliche Gute genannte Gesetzes-Muschelhorn,
wie es sich gehort, blasen, die uniibertreffliche allerhochst
gute heilige Gesetzesfahne aufpflanzen, die uniibertrefflich hell
[VI. 14b] leuchtende Gesetzesfackel anziinden, den uniibertreff-
lichen wie Nektar siissen Gesetzesregen herabregnen lassen, die
Leidenschafts-Sorgen der unermesslich zahllosen der Zahl nach
hundert tausend zehntausend Kotinayuta Lebewesen vernichten,

1) Im Texte steht jisixlapin (Druckfehler jisinldpin) statt jiBaklapin.
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sie iiber den Ocean der endlosen grenzenlosen Leiden heriiber-
fithren, sie aus dem Wirbel des grund- und bodenlosen Samsara.
des Geboren-Werdens und Sterbens herausziehen und ohne die
zahllosen Buddha zu verfehlen das zur Vollkommenheit fir das
Zusammentreffen (mit ihnen) fihrende Gute durchfithren. So wird
(jeder Buddha) sprechen, so geruhte er (zu den Maharaja-Got-
tern) zu reden. Zu jener Zeit sprachen die vier Maharaja-Gotter
abermals zum Gotte der Gotter Buddha: O Hochgepriesencr,
o0 Monch und Herr! Dieser Biicher-Edelstein, welcher «der im
goldfarbenen Glanze funkelnde, iiber Alles erhabene Sttra-Koénig»
genannt wird, wird in der zukiinftigen Zeit wie auch jetzt, in
der gegenwirtigen Zeit, ein solch grossen Nutzen bereitender,
zu solchen Guten [VI. 15a] fithrender genannt. Wenn deshalb
irgendwelche Konige und Chane diesen Biicher-Edelstein zu ver-
nehmen die Moglichkeit haben, so werden sie mit den uner-
messlich vielen Buddha zusammentreffen und gute Wurzeln trei-
benden Saamen beackert haben. Wir aber alle insgesammt werden
diese Konige und Chane behiiten und beschirmen, und um sie zu
verschiedenen grossen Nutzen und Gutem zu bringen, werden
wir jeder mit seinem eigenen Sangha mit unsichtbarem Korper
an dem dazu vorbereiteten reinen lichten Gesetzes-Orte uns hin-
begeben, um das Stutra mitanzuhoren. Wie wir es thun, werden
auch der Gott Brahma, der Gott Indra, die Gottin Sarasvati, die
Gliicksgottin Cr1, die Erdkonigin Vasundhara, der Heerfiihrer
Safijanajaya, die acht und zwanzig Bundesgotter, der michtige
grosse Gott Mahe¢vara, der Held Vajrapani, der Heerfiihrer
Manibhadra, die Mutter der Hariti mit ihrer fiinfhundert-Schaar,
[VI. 15b] der Drachen-Konig Anavatapta, der Beherrscher
des grossen Oceans, an der Spitze des unermesslich zahlreichen
Gotter- und Yaksa-Sangha in eigener Person [mit ihren Korpern]
in der Ordu dieser Konige und Chane an dem Orte, wo das Sutra
verkiindet wird in dem Sutra-Ting [Auditorium] sich versammeln.
O du Hochgepriesener! Darnach werden wir zu jener Zeit wir
und der ganze Gotter-Sangha als gute Wegweiser den Chan der
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Menschen zu uns nehmen und mit ganz geldutertem Sinne zu-
gleich mit jenen Kénigen und Chanen das Sttra mitanhéren und
an seinem Nektar-Geschmacke uns sittigen und laben. Mit dieser
Dharma-Freude gestirkt werden wir diesen Konig und Chan zu-
gleich mit seinen Unterthanen und seinem Volke zu jeder Zeit
und Frist vor allen verschiedenen Schiden und Drangsalen be-
hiiten und beschirmen. O Herr!

Wenn aber, o Herr, in dem Staate und bei den Stimmen
irgend welcher Konige und Chane dieser Biicher-Edelstein vor-
handen ist und man an ihn nicht glaubt, ihn nicht schitzt,
nicht mitanhoért, nicht hochachtet und ¢hrt, und man auch die
diesem Biicher- [VI. 16a] Edelstein haltenden vier verschie-
denen Sangha-Schaaren nicht pflegt und ehrt, so werden wir
insgesammt mit unserem gottlichen Sangha, da wir diesen
Biicher-Edelstein nicht zu horen im Stande sind und deshalb
des Nektars des Sttra centbehren und der Sutra-Freude beraubt
sind, ohne Glath und Flammen und ohne Kraft sein. Die auf
den drei bosen Wegen befindlichen Lebewesen-Schaaren werden
sich vermehren, das Gotterland und die Menschen-Existenz wird
sich verringern. (Alle) werden in dem Ocean des Samsara
herumgewirbelt werden, und von dem gegeniiberliegenden Ufer,
dem Wege zu dem Nirvina entfernt werden. O Hochgepric-
sener, o Monch und Herr! Wenn wir diese Verhiltnisse er-
schauen, so werden wir den Staat und die Stimme, diese
Konige und Chane, dieses Volk meiden und uns von dem Ge-
dauken sie zu schéitzen und schirmen abwenden. Ferner, o Herr,
nicht wir allein werden jenen Staat, jeme Konige und Chane
und jene Unterthanen und Volk meiden und unbeachtet lassen;
ausser uns [VI. 16 b] werden auch alle anderen trefflichen fried-
lichen Géotter, die Schittzer und Schirmer der Stidte und Stimme
der Ordu und Paliiste, ebenso wie wir sie meiden und sich ab-
wenden, und sie verlassen und sie von sich stossen. Dazu werden
bei allen jenen Stimmen sehr verschiedenartige Schiden und
Drangsale auftreten. Das Gebiet jener Konige und Chane wird
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verringert werden, ihre Unterthanen und ihr Volk wird schlechten
bosen Sinnes werden, allgemein werden das Einsperren, in
Fesseln Legen, Todten, Quilen, Kdmpfen, Widerstand Leisten,
Verleumden, Beschimpfen und Anklagen der Unschuldigen und
anderes Boses zur Regel werden. Darauf werden zu jener Zeit
hiufig Hungersnoth, Krankheit, Seuchen, Feinde und Bose-
wichter sich einstellen, und wiederholt Kometen (am Himmel)
erscheinen, zwei Sonnengitter werden zu sehen sein, zur Unzeit
und gegen die Ordnung wird Sonnen- und Mond-Finsterniss ein-
treten und der schwarze und weisse sich hinschlingelnde Limmer-
strick [die zwei Monatszeiten?] sich zeigen und bose Vorzeichen
cintreten. Sternschuppen werden fallen, die Erde wird erbeben,
Stimmen werden aus den Bruonen [VI. 17a] hervorkommen,
Uberschwemmungen werden eintreten und zur Unzeit Wind und
Regen erscheinen; die Friichte auf Biumen und Ackern werden
nicht reifen; fremde Feinde werden Gewalt anthun, die Unter-
thanen und das Volk wird Leiden erdulden; das eigene Land und
Wasser wird freudlos sein. O du Hochgepriesener, du Monch
und Herr! Zu der Zeit, wo wir alle Gotter und die trefflichen
friedlichen Gliicks-Geister und Vachschége aus irgend einem Lande
fortgezogen sind, werden dergleichen Drangsale und Beeintrich-
tigungen und bose verderbliche Umstinde viclfach -eintreten.
Deshalb, o du im Guten gegangener Herr, wenn die Kénige und
Chane ihr Volk zu stiitzen, selbst in Ruhe und Freude zu leben,
ilr Volk ruhig und gesund zu machen und die fremden Feinde
zu besiegen wiinschen, so mogen jene Konige und Chane diesen
Biicher-Edelstein mit geldutertem Sinne mitanhéren, ihn ehren
und hoch halten, ihn lesen und lesen lassen, ihn abschreiben und
abschreiben lassen, dann werden wir die ganze [VI. 17b] Gotter-
schaar, jeder mit seinem Sangha von der Dharma-Speise gesiittigt
sein und unsere Gluth und Flammen werden zunehmen.

O du Hochgepriesener, du Monch und Herr! Wie der Maha-
brahma, der grosse Brabhma-Gott zum Nutzen der Welt be-
stindig die weltlichen Lehrbiicher sich hat sagen lassen und
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recitiert hat, ebenso hat auch der Gott Indra und die fiir die
funf verschiedenen Weisheits-Fahigkeiten vollkommenen grossen
miichtigen Rsi die verschiedene Lehrbiicher und verschieden-
artige Schriften gezeigt und ausgesprochen. Wenn nun so die
von dem Gotte Brahma und von den fiir die fiinf verschie-
denen Weisheits-Fihigkeiten vollkommenen Rsi gezeigten Lehr-
biicher und auch die Schriften in dieser Welt zahllose sind, so
kommen (dem Biicher-Edelsteine), den ihr zu verkiinden geruht
habt, diese Biicher-Edelsteine (d. h.) die der Zahl nach hundert-
tausend zehntausend Kotinayuta (betragen), durchaus nicht
vollstindig gleich. [VI. 18a] Fragt man: weshalb kommen
sie ihm nicht gleich? Weil durch die Kraft dieses Biicher-Edel-
steins die Konige und Chane in diesem Volke des Jambu-
dvipa, wenn sic nach den Vorschriften der richtigen Prediger
verfahren, sowohl ihre eigenen Kirper, wie auch ihre eigene
Sangha-Schaar und die ihnen anhiingenden Unterthanen und
ihr Volk ohne Schiden und Drangsale, ohne Leiden und Qualen,
ohne Widersetzlichkeit erhalten konnen, die Unterdriickungen
der Feinde und ferner in den gegenwirtigen Korpern und in der
(jetzt) nicht sichtbaren spiteren Existenz zu grossem guten sehr
hohen Nutzen und Vortheil gelangen. Deshalb, o du Hochgeprie-
sener, du Monch und Herr, mogen die Konige, Chane und Fiirsten
der Menschen in ihrem Staate und bei ihren Vilkern diese hohe
Gesetzes-Fackel anziinden und mit dem Lichte weit hin (Alles)
erleuchten, dann werden wir an der Spitze und alle Gotter und
die bei dem Volke des Jambudvipa sich befindenden trefflichen,
[VI. 18b] friedlichen Gliicksgeister und die Vachschege im Stande
sein durch dieses Sutra die uniibertreffliche Nektar-Siissigkeit
des Gesetzes zu geniessen und an Gluth und Flammen, an Kraft
und Stirke, an Glanz und Licht keinen Mangel haben, und die
Menschenkinder werden auch zur Ruhe und zum Frieden gelangen.
In allen spiteren Existenzen werden sie undenkbare und unaus-
sprechbare gute Freude geniessen. Sie werden mit den Buddha
zusammentreffen, den gute Wurzeln schlagenden Saamen ver-
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mehren und ferner zu allerletzt die so schwierig zu findende
uniibertrefflich gute wahre Erleuchtung, das Buddhagliick, finden
und Schirmer und Helfer den Lebewesen der fiinf Existenzen
sein. Auf diese Weise ist es nur moglich, o Herr, durch euch zu
dem unendlichen Guten, dem hochsten Vortheil zu gelangen, Ihr
habt Alles Gute der Gotter- und Menschen-Sangha iiberholt, das
tiefe weise Wissen des Gottes Brahma iibertroffen, das eifrige Be-
miihen der grossen Kraftanstrengung des Gottes Indra [VI. 19 a]
iiberholt, die in dem beriihmten Fahigkeiten in den fiinf ver-
schiedenen die zahllose Samsira fiillenden Weisheits-Fihigkeiten
vollkommenen grossen Rsi weit iibertroffen, und habt durch
euren in den drei undenkbaren und unaussprechbaren Beson-
derheiten vollkommenen heiligen grossen barmherzigen Sinn
(Alle) zu iiberragen geruht und diesen heiligen gliicklichen
Biicher - Edelstein, welcher «der im goldfarbigen Glanze fun-
kelnde, iiber Alles erhabene Sitra-Konig» genannt wird, genau
und ausfihrlich verkiindet; so ist dieses euer Geruht-Haben den
in der Jambudvipa-Welt befindlichen Koénigen und Chanen und
den iibrigen Menschen-Sangha und den Staaten und Stimmen
das vortheilbringende Sutra und die Vorschriften zur Kenntniss
und Verstindniss zu bringen, als das Beste zu bezeichnen. Des-
halb, o du Hochgepriesener, du Monch und Herr, haben wir den
grossen Wunsch, mochten alle Chane, dic Konige und Fiirsten,
diesen Biicher-Edelstein erlernen, [VI. 19 b] halten, ehren, hoch-
achten, zum Heile bringen, loben und segnen! Fragt man: wes-
halb? Weil die tiefen Deutungen und der Vortheil dieses Biicher-
Edelsteins undenkbar und unaussprechbar zu nennen sind, daher
wird dieser Biicher-Edelstein der iiber Alles erhabene Sitra-
Konig genannt. So sprachen sie.

Da geruhte zu jener Zeit der Gott der Gotter Buddha zu
den vier Maharaja-Gottern abermals so zu sprechen: O alle ihr
vier Maharaja und der iibrige Gotter-Sangha! wenn ihr sehet,
dass ein Chan der Menschen diesen Biicher-Edelstein mit ge-

liutertem Herzen mitanhort, so behiitet und beschirmet jenen
16
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Konig und Chan, vernichtet seine Schiden und Drangsale und
bereitet ihm Ruhe und Freude! Wenn die Monche und Nonnen,
die Laienbriider und Laienschwestern d. h. die vier ver-
schiedenen Sangha dieses Sutra erlernen, halten, es verbreiten.
[VI. 21a] wem sie. ....... e haltend...........
vernichtend werden sie zur Ruhe und Freude [gelangen] . ... ..
Bereitet niemand Anderem [Noth?] und Leiden und bringet ihre
Korper und Sinne génzlich zur Ruhe! Damit bei ihnen bis zur
Zeit des Surati(?) dic Dauer des Stuitra-Edelsteins nicht aufhore.
So geruhte er zu sprechen.

Darauf erhob sich der Maharaja Vaigravana von dem Orte,
wo er sass, und sprach so zu dem Gotte der Gotter Buddha: O
du Hochgepriesener, Monch und Herr! ich habe eine Cintamani-
Edelstein genannte Dharani, sie bringt die Menschenkinder zur
Ruhe und Gesundheit. Sie ist ein Ansporner, der sich gemiiss
der wahren Dharma zur Erreichung der beiden verschiedenen
Erfolge des Heils und des weisen Wissens Anstrengenden. Diese
will ich jetzt, o Herr zur Liiuterung dieses Siutra-Edelsteins
[VI.21b] ............... erreicht............ bee e
der Stitra-Edelstein . . ................. wenn man mit ihm
zugleich diese die von mir unterbreiteten Cintamani-Edelstein
genannten Dharani recitiert, so will ich darauf die Lebewesen
bestéindig behiiten und beschirmen, und alle ihre Qualen besei-
tigen. Nachdem ich sie dir unterbreitet habe, o Herr, moge jeder
daran denken sie zu halten. Er indge (der Regel gemiss) diese
den Korper beschiitzende Dharani recitieren! Die betreffende
Dharani ist folgende: namo Vaicravanaya Maharaja .........
tadyatha a! a! a! a! kuru kuru urunu urunu sarva....... kara
kara mahavikalpa: mahavikalpa: maharaja raksa. .. .. e e
asya sarvasattvanam ca svaha!

O du Hochgepriesener! o Herr! diese Dharani mige er ein
und zwanzig Mal sprechen und iiber weisse Fiden einmal (eine
Libation?) ausgiessen. In dieser Weise sie ein und zwanzigmal
aussprechend moge er ein und zwanzig Mal ausgiessen. Darnach
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[VI.22a]............ .. ... mit seinem Arme. ........
. ...schwarzen Weihrauch........ Kampfer und Sakpitsch (?)
hinzathun................ der Weihrauch, diese zu gleichen
Theilen.................. Réucherstibe moge er herrichten
e e er selbst moge in reinem Wasser sich baden,

einen neuen Rock anziehen, in der Hand die Riucherstibe halten,
die Réucherstibe aufstellen und mich herbeirufen. Nachdem er
dies gethan hat, moge er diese Dharani sprechen.

Die betreffende Dharani ist diese: namo Vai¢rvanaya: Namo
tadyatha i¢varaya ya akatca ya abramita danti igvar...... ama
kardika: sarva satina. ... i¢vara: mama ananda. . . ... bruvasat
sat ca savayamuk sakraca svaha!

Nachdem er diese Dharani 108 Mal gesprochen hat, moge
er darauf abermals demgemiss dic Cintamani-Edelstein genannte
Dharani sprechen. Nachdem er diese Verehrung ausgefiihrt hat,
moge er dic folgende Dharani sprechen [VI. 22b]. Verneigend
............ Edelstein............Habe und Waaren. ...
. .. .der Wunsch der Lebewesen [ werden wir befriedigen, ebenso].
Alle seine Unternehmungen [dann moge so sprechen!]. Vor ihnen,
den Ruhe und Freude Verleihenden verneige ich mich mit den
Scheitel bis am Boden und die Cintamani genannte Dharani, die
Kern-Dharani spreche ich aus. Namo ratnatrayaya: namo. . ...
ratnaya: maharajaya: Tadyatha........ simi simi: sumu sumu:
canta canta: cara cara: sara sara: kara kara: kiri kiri: kur. . . .
........ muru muru: curu curu: sit....... musikantu aditya
nada............... daku svaha: namo Vaicravanaya svaha:
tantadaya svabhda: maruta pari puranyakaya sviahd! Diese Dha-
rani abhaltend moge er sie zuerst tausend und acht Mal
aussprechen. Darauf in einem reinen Hause moge er den Boden
mit Kuhmist bestreichen und ein kleines Mandala herrichten!
[VI. 22 a] Er moge der Zeit gemiss mit geliutertem Sinne mit
(dem Opfer von) Speise und Trank Anbetung ausfiihren! Der
Rauch der Réucherstibe mdge nie unterbrochen werden. Der

Mensch, der diese Dharani hilt, moge seinen Sinn und Verstand
16*
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nicht zerstreuen, selbst diese Kern-Dharani mit so leiser Stimme
sprechen, dass er sie wohl hort, Andere sie aber nicht horen
konnen! Darauf wird zu jener Zeit mein Sohn Janarsabha, ein
schoner Jiingling, seinen Korper erscheinen lassen, zu dem Men-
schen, der die Dhirani ausgesprochen hat, kommen und. iln
fragen: du treffliches Lebewesen, weshalb rufst du meinen Vater,
den Maharaja Vaigravana? Nachdem er so gefragt hat, moge
jener Mensch sprechen: Was mich betrifft, ich bitte um Habe und
Waaren, um den drei Kleinoden Anbetung und Verehrung darzu-
bringen. Moge der Maharaja Vaicravana diesen meinen Wunsch
befriedigen! Wenn mein Sohn Janarsabha diese Worte gehort
hat, wird er eilig zu mir kommen und zu mir sprechen: o mein
gottlicher Vater, ein in der Jambudvipa-Welt, in einer solchen
Stadt befindlicher, solchen Namen fiihrender Monch [VI. 22 b}
wiinscht mit geliutertem gliubigen Sinne den drei Kleinoden
Anbetung und tiefe Ehrfurcht zu erweisen, weil er aber keine
Habe zum Verausgeben besitzt, so ruft er meinen gottlichen
Vater an und bittet (ihn um Habe). Sobald ich nur die Worte
meines Sohnes Janarsabha vernommen habe, werde ich ihm den
Auftrag geben: mein Sohn! du begieb dich eilig (zu ihm) und
gieb diesem Menschen an jedem Tage zu tausend hundert Karsa-
pana Gold. Ein Karsapana Gold betrigt tausend und sechs hundert
Jartmak. Wenn der dic DharanI abhaltende Mensch das Zeichen
der Ubergabe dieses Goldes sieht, so muss er wissen, dass seine
Angelegenheit geordnet ist. Darauf muss jener Mensch allein an
einem geriumigen Orte, in einem reinen Hause Riucberstibe
aufstellen, seinen Korper rein halten und (dort) die Nacht zu-
bringen. Am Kopfende des Nachtlagers moge er in dem reinen
Hause einen mit Wohlgeriichen versehenen Sack hinlegen. Nach-
dem dann diec Morgenriothe angebrochen ist, so wird er sehen,
dass der Sack in seinem Innern mit Habe gefiillt ist. Diese Habe
moge er an demselben Tage verausgaben und den drei Kleinoden
tiefe Ehrfurcht und Anbetung darbringen und den Armen Almosen
spenden. Er darf Nichts iibrig lassen, um es zu sammeln und bei
Seite zu legen. Ferner moge er gegen alle Lebewesenkinder einen
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guten erbarmungsvollen Sinn hegen! Niemandem ziirnend moge
er ohne Tauschung, Lug und Trug sein! Er darf durchaus nicht
tiuschen, ligen und betriigen. In dem Maasse, wie er diesen
Worten zuwider handelt, in demselben Maasse wird er das Er-
langte verlieren. Dann findet er zum zweiten Male keine Habe.
Diese Worte muss er beherzigen. Bestindig muss er mich, meinen
Sohn und meine Tochter lobend und segnend diese Gutthaten
ausfithren, die zehn Karmapatha bewahren und uns das Heil zu-
wenden. Dann werden wir Alle insgesammt den jene Dharani
{VI. 23Db] haltenden Mecnschen behiiten und beschirmen und
machen, dass er ohne Schaden und Drangsale ist. Er wird ferner
von Existenz zu Existenz im Stande sein, die unter der Erde be-
findlichen Schatzkammern zu erschauen. Wenn er Ruhm, Gliick
und Ehren wiinscht, wird er (sie) leicht finden. Er wird die
Sprache aller Vigel verstehen. O du Hochgepriesener, du Monch
und Herr!

‘Wenn dic diese Dharani haltenden Menschen mich zu schen
wiinschen, so mogen sie am achten Tage der weissen (Hilfte des)
Monats oder am fiinfzehnten Tage einen geschickten Maler gut
fasten lassen und ihn veranlassen Holzleim zu den fiinf Farben
hinzuzufiigen und auf einecm reinen weissen Baumwollenzeuge in
der Mitte euer Bildniss, o Herr, zu malen. Zur linken Seite mogen
sie die Gliicksgottin Cr1 und zur rechten Seite mein Bildniss mit
allen meinen Schaaren malen lassen. Nachdem dies beendigt ist,
mogen sie mit Blumen, Fackeln und Réucherstiben bei Tage und
bei Nacht ununterbrochene Anbetung ausfithren. Mit sehr vielen
[VI. 24 a] ausgezeichneten Speisen und Getrinken mogen sie zu
den (richtigen) Zeiten ohne sich zu irren tiefe Ehrfurcht be-
zeugen! ohne leichtsinnig zu sein, mogen sie mit gewichtigem
grossen gliubigen Sinne mich herbeirufen und diese Dharani
sprechen! Die betreffende Dharani ist diese: Namo siri-kantaya:
namo buddaya: namo Vaigravaniya yaksa raksasaya: maharaja
adhirajaya: namo Crini ya mahadevaya ya: tadyatha tara tara:
turn turu: ambara ambara: susittu susittu: hara hara: mani ka-
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naka vajra vaituri ya mukti alankta ¢ariraya: ambu sarva satua
kit kama Vaigravana Qri deva bari kalpa dar: ihi ihi man: abi-
laba kurina kurin marisa ananitiki mam-a amika muran darsana
kimasya mam-a. ... im man prahladaya svaha.

O du Hochgepriesener, du Monch und Herr! wenn ich den
diese Dharani sprechenden [ VI. 24 b] Menschen, den diese Dha-
rani sprechend Anbetung und tiefe Ehrfurcht bezeugt Habenden,
sehe, so wird mein Sinn voller Freude sein und ich werde ent-
weder die Gestalt eines Jiinglings oder die Gestalt eines Greises
oder eines Monches, eines Einsiedlers annehmen, in der Hand
einen Cintamani-Edelstein in einem goldenen Kasten halten und
in das Mandala eintreten, mit meinem Korper hohe Ehrfurcht
bezeugend, mit der Zunge den Buddha-Namen aussprechend, die
in dem Sinne des die Dharani abhaltenden Menschen befindlichen
Wiinsche erfragen und seine Wiinsche ganz befriedigen. Wenn
ein Sohn der Trefflichen seine Gestalt unsichtbar zu machen wiin-
schen sollte, oder Edelsteine und Perlen erscheinen zu lassen
wiinschen sollte, oder von allen Menschen geliebt und geehrt zu
sein wiinschen sollte, oder Habe, Gold und Silber wiinschen
sollte, oder die Fihigkeit zu fliegen und zu springen wiinschen
sollte, oder lange Lebensjahre oder Freude wiinschen sollte, so
werde ich alle seine Wiinsche [VI. 5a] gern befriedigen. Wenn
seinc Wiinsche und seine Gedanken auf ctwas Anderes gerichtet
sind, so werde ich Alles durchfiihren. - So werde ich ihn mit
Schatzkammern voll Juwelen oder mit guten Féhigkeiten voll-
kommen machen. Wenn heute solche Umsténde eintreten und er
sich erhebt, so wird er nach einer Landstrecke eines Tages oder
eines Monats herabkommen, er wird die unerreichbar weit aus-
gedelnte dunkle Erde in Bewegung setzen und sich zum Himmel
erhcben. Dieses von mir ausgesprochene wahre Wort wird in
keiner Weise geéindert werden. Ferner auch, o du Hochgeprie-
sener, du Monch und Herr! Der Sohn der Trefflichen oder die
Tochter der Trefflichen, die diesen, den «der heilige Sutrakonig»
genannten Biicher-Edelstein erlernen, halten, recitieren, ab-
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schreiben und abschreiben lassen und diese Dharani zugleich
halten und recitieren, werden in der Kraft dieses Biicher-Edel-
steins ohne Miihe die Siddhi genannten Thaten schnell [VI. 25 b]
durchfiihren. Ich habe jetzt, um die Wiinsche der armen elenden,
nothleidenden gequiilten und gemarterten Lebewesen stets zu
befriedigen und um diesen Biicher-Edelstein unter allen Um-
stinden zu behiiten und zu beschirmen diese Beschworungs-
formel zugleich mit ihrer (Durchfiihrungs-)Regel genau und aus-
fithrlich ausgesprochen. Die diesen Biicher-Edelstein verbrei-
tenden und die von mir mitgetheilte Dharani-Formel haltenden
Kinder der Trefflichen werde ich in einer Existenz, mich ihnen
gern widmend, behiiten und beschirmen. Ebenso wird mein Ge-
folge, die Schaar der tausend Yaksa die Angelegenheiten aller
dieser Sohne der Treffiichen ganz durchfiihren und sie allerorten
behiiten und beschirmen, und hundert tausend Turki Landes hell
und glinzend erscheinen lassen. Dass die von mir ausgespro-
chenen Worte nicht ligenhaft und falsch sind, dafir moge der
Hochgepriesene, der Mionch und Herr als Zeuge aufzutreten ge-
ruhen. So sprach er.

Nachdem der Vaigravana diese Worte gesprochen und
diese Dharani zugleich mit ihrer Regel [VI. 26 a] ganz mit-
getheilt hatte, geruhte der mit vollkommen weisem Wissen
begabte Gott der Gotter Buddha den Mahardja Vai¢ravana so zu
loben und zu segnen: KEs ist gut, es ist gnt, o du Vaigravana!
du hast eine sehr nothige Rede gethan, die erstens die vielen
bitteren Leiden aller armen gequélten Lebewesen vernichtet und
zweitens zur Linterung dieses Biicher-Edelsteins dient. Welche
Lebewesen dieser Regel gemiss sich anstrengen, deren Wiinsche
werden alle befriedigt werden, und zugleich wird auch dieser
Biicher-Idelstein in der Welt verbreitet werden. So geruhte er
zu sprechen.

Darauf erhoben sich dort abermals alle vier Maharaja-Giotter
von den Plitzen, wo sie sassen, tffneten auf der rechten Schulter
ihre Kleider und mit ihren heiligen Scheiteln zu den Fiissen des
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Gottes der Gitter Buddha den Boden bertihrend verneigten sie
sich tief, beugten ihr rechtes Knie, legten die Handflichen zu-
sammen, [VI. 26 b] lobten den Gott der Gotter Buddha mit
tiefer Verehrung und in Cloka-Versen sprachen sie folgender-
massen:

O Herr! euer Antlitz || gleicht dem Vollmonde, || wie wenn
hundert tausend Sonnengotter zusammen || leuchtend und strah-
lend dastéinden (ist es). || Der Schmuck eurer Augen || gleicht der
blauen Lotosblume. || Die Reihe [Wand] eurer weissen Zihne ||
funkelt wie ein Schneegebirge. | Euer grenzenlos grosses Gute ||
ist ausgedehnt und tief wie der Ocean. || Die unendliche [boden-
und grundlose] Gutheit || ist eine Ansammlung von guten Edel-
steinen. || Mit weisheitsvollen Worten || verbreiten sich unauf-
horlich || hundert tausend verschiedene gute Dhyana, || (so dass
Alles) mit ihnen angefiillt ist. || Auf der Sohle eures Fusses ist ihr
Schmuck das cakra laksana, || es ist vollendet fiir tausend Kikai(?). ||
In der Mitte mit Hand(fliche) und Sohle versehen || sind die
Finger (und Zehen) eurer Hiinde und Fiisse, || die alle mit Schmuck
verselien sind, || und alle haben keinen Mangel an Merkmalen, ||
und gleichen denen des Konigs der Ginse. || Euer Korper funkelt ||
und schimmert wie der Goldberg; || in seiner Reinheit leuchtet er
iiberall [ist ausgestreut] [VI. 10a] | und gleicht durchaus nicht
etwas Anderem. || Wie der Chan der Berge, der Sumeru-Berg || wird
cr gewichtig genannt an allem Guten. || Deshalb verneigen wir
uns jetzt || vor dem Buddha und dem heiligen Chane der Berge: ||
«Das Gute eurer Laksana ist zahllos, || es wird unwigbar genannt
wie der Himmelsither. || Wie tausend Mond- und Sonnengdtter
zusammen || Licht verbreiten und noch mehr || wie ein Zauber-
Téuschungs-Phantom || seid ihr ganz unfassbar. || Deshalb ver-
neigen wir uns || vor dem einen unbefleckbar reinen Sinn Haben-
den. || So sprachen sie.

Nachdem die vier Maharaja - Gotter den Gott der Gotter
Buddha in solcher Weise hochgepriesen hatten, geruhte der voll-
kommen weise Gott der Gotter Buddha auch in Cloka-Versen den
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vier Maharaja-Gottern so zu antworten: Den in goldfarbenem
Glanze funkelnden || iiber Alles erhabenen Biicher-Edelstein, || den
zehn uniibertreffliche Krifte habenden, || habe ich bei dieser Ge-
legenheit lehrend verkiindet, || damit ihr alle vier || ihn bestindig
{VI. 27b] behiitet und beschirmet || und (an ihm) unwandelbar
aufrichtet || den eifrigen starken festen Sinn. || Die Deutungen
dieses Biicher-Edelsteins || werden sehr tief und ausgedehnt ge-
napnt. || Er vermag zu verleihen den Lebewesen || stets [in
Allem] gute Ruhe und Freude, || weil er zur Ruhe bringen kann ||
die vielen, zahlreichen Lebewesen. || (Daher) verbreitet ihn weit ||
bei dem Volke des Jambudvipa || innerhalb dieser Welt, || bei den
drei tausend grossen tausend Volkern, || so viele es ihrer giebt. ||
Bei allen Lebewesen-Kindern, || bei allen, die in der Holle sich
befinden, || bei den Thier- und Preta-Existenzen, || bei allen zu-
sammen mogen schwinden || alle ihre Leiden! || Die auf der nach
Siiden liegenden Insel || und in allen Landgebieten lebenden, || so
viele ihrer sind, || die zu verschiedenen Kasten gehorenden Men-
schen || mogen stets in Freude sein || durch die Kraft dieses
Biicher-Edelsteins! || Alle insgesammt mogen haben || Schiitzer
ihrer Ruhe und Freude! || Ferner auch mogen diese Alle || sich
widmenden Lebewesen-Kinder || von Krankheit befreit werden ||
und ohne Feinde und Bosewichter sein! || Weil sie im Volke
weithin || diesen Biicher-Edelstein verbreitet haben, || werden sie
zur Ruhe und Freude [VI. 28 a] gelangen || ohne Krankheit, Ge-
brechen und Erregung. || Wenn aber irgend ein Mensch dieses
Sutra || mit geldutertem Sinne hort || und grosse Hochachtung
begehrt, | oder Habe und Waaren wiinscht, || damit der Staat
sich ausdehne || und keine Widersetzlichkeit statthabe, || so mogen
seine dem Sinne wohlgefilligen Wiinsche || dem Gefallen nach be-
friedigt werden! || Er wird sie niederwerfend abhalten konnen, die
Feinde fremder Staaten, || und bestindig in Ruhe halten || seinen
eigenen Staat. || (Denn) dieses iiber Alles erhabene Sutra || wird
durch diese seine Kraft || restlos alle Leiden vernichten || und keine
Erregung und Sorge, so viele es ihrer giebt, wird vorhanden sein. ||
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Es werden die Edelstein-Biume iiberall || dort mangellos erschei-
nen, || (die Biume) welche Freuden bereiten. | Wenn ebenso
vorhanden ist || dieser Biicher-Edelstein in irgend einem Staate, ||
so vermag er zu verleihen den Konigen || unbesiegbares Gliick
und Heil: || Wie durchgeseites klares Wasser, || das durch seine
Kiible vollkommen || den Durst zu loschen vermag || und die Qual
mildern kann, || ebenso kann auch dieses Sutra, || das iiber Alles
erhabene heilige Buch, || [VI. 28b] stillen der Lebewesen || Wiin-
sche, welche Gliick und Heil ersehnen. || Wie wenn ein Mensch
besitzt || in seinem Hause einen Kasten mit Juwelen, || nachdem
er irgend etwas nothig hat, || (Alles) nach Herzenslust und Wohl-
gefallen ermoglicht wird, || ebenso wird auch dieses Sutra, || das
iiber Alles erhabene heilige Buch, || alle Wiinsche befriedigen ||
nach Herzenslust und mangellos. || Ihr (aber) alle Gotter || mit
sammt eurem Sangha || erweiset tiefe Ehrfurcht || diesem Sutra,
dem Konige der Biicher! || Wenn ihr vermoget dem Befehle ge-
miss || Heil und Gutes zu bereiten, || so wird (euch) weises Wissen
und Gluth und Flammen || Allen vollkommen zu Theil werden. |
Die in den zehn Himmelsrichtungen befindlichen || Buddha der
gegenwiirtigen Zeit, || alle insgesammt beschiitzen sie, || indem
[wenn] sie ihre Gedanken auf dieses Buch richten. || Wenn sie
einen sehen, der es verkiindet, || einen, der sich (in dasselbe) ver-
tieft und es hiilt, || so loben sie ihn und segnen ihn, || geriihrt von
seiner Vortrefflichkeit. || Wenn aber irgend welche Menschen zu-
horen || diesem Biicher-Edelstein mit ganzem Herzen, || so werden
ihre Korper und Sinne || an Freuden zunehmen. || Stets wird sich
zu hundert tausenden || [VI. 29a] der Yaksa-Sangha versam-
meln, || an dem Orte, wo es sich befindet, | werden sie ihm sich
gern widmen und es behiiten. | Die in diesem Erd-Wasser woh-
nende || ganze Gotter-Sangha, || deren Zahl unberechenbar ist, ||
und fiir dem Gedanken unerreichbar genannt wird, || alle insge-
sammt || werden dieses Sutra vernehmen. || In nicht abnehmender
Weise erfreut || werden sie es behiiten und beschirmen. || Wenn
irgend welche Menschen es mit anhoren | und diesen Bficher-
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Edelstein erlernen, || so werden sie michtig und tapfer, || gluth-
und flammenreich sein. || Der Saigha der Gotter und Menschen ||
wird sich insgesammt vermchren, || dahinschwinden wird der
Verfall und die Erregung || und ihr (des Sangha) Glanz wird zu-
nehmen. || So geruhte er zu sprechen.

Als die vier Maharaja-Gotter diesen in Cloka-Versen ge-
sprochenen Dharma-Befehl vom Gotte der Gotter Buddha ver-
nahmen, waren sie hoch erfreut und sprachen abermals zum
(rotte der Gotter Buddha so: O Hochgepriesener, du Monch und
Herr! Den in fritheren Zeiten noch nicht gehorten, sehr feine
[VI. 29b] zu erforschen tiefe Deutungen habenden Dharma-
Befehl haben wir heute zu horen diec Moglichkeit gehabt. So
sprachen sie.

Nachdem ihnen darauf so grosse Erregung gekommen war
und sie zu so undenkbarer und unaussprechbarer Riihrung gelangt
waren, dass sie Thrinen vergossen und am Korper zitterten, und
dem Gotte der Gotter Buddha mit Mandarika und Maha-Manda-
rika genannten gottlichen Blumen tiefe Verehrung und Anbetung
erwiesen hatten, sprachen sie ferner Folgendes: O der Hochge-
priesene, Monch und Herr moge zu verstehen geruhen, dass wir
alle, d. h. die vier Maharaja und unser aus je fiinfhundert Yaksa
bestehender Sangha, wenn es in irgend einem Lande Prediger
giebt, die diesen Biicher-Edelstein verkiindigen, mit unserem so
zahlreichen Sangha dem diesen Biicher-Edelstein verkiindenden
Prediger gern uns widmen und den Biicher-Edelstein an jedem
Orte iiberall verbreiten, behiiten und beschirmen werden. Wenn
irgend welche in diesem Biicher-Edelstein befindliche Verse und
Deutungen [VI. 30a] vergessen und ausgelassen werden sollten, so
werden wir Alle in den Sinn jenes Predigers eindringen, ihn an-
regen, zum Nachdenken veranlassen und ihm dieselben nicht ver-
gessen lassen. Wir werden ihn vollkommen machen fir das Dha-
rani genannte zum Eindringen geoffnete Thor des Sitra und
seinen grossen Wunsch vergrossern genau und ausfiihrlich diesen
in goldfarbigem Glanze funkelnden, iiber Alles erhabenen Sutra-
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Edelstein zu verkiinden und werden nicht zulassen, dass er ver-
loren gehe und verschwinde. O Herr! so sprachen sie.

Nachdem die vier Maharaja-Gotter an der Spitze der un-
messbar zahllosen Sangha-Schaar von den mit vollkommen weisem
‘Wissen begabten Gotte der Gétter Buddha diesen heiligen Dharma-
Befehl vernommen hatten, gelangten sie Alle insgesammt in glei-
cher Weise zu grossem weisen Wissen, zur Fihigkeit grosser
Beredsamkeit, zu grossen heilsamen Gutthaten, zu grosser Liu-
terung und zu grossem Freude-Empfinden, [VI. 30b] erhoben
sich zu dem grossen aufwirts fihrenden Wege, waren ferner
doppelt erfiillt von dem unabinderlichen Gesetze und gelangten
zu allem guten Guten, durch das man in schneller Zeit das
Buddha-Gliick findet.

In dem Buche, welches «der im goldfarbigen Glanze
funkelnde, iiber Alles erhabene Sutra-Koénig» genannt
wird, das zwolfte Kapitel, welches «das Behiiten der
Welt durch die vier Maharaja-Gotter» betitelt ist. Das
sechste Buch ist (hiermit) zu Ende geschrieben und
gelesen. '

Im sechsundzwanzigsten Jahre des Kang-hi, im sechsten
Monate, am zweiundzwanzigsten Tage ist das sechste Buch zu
Ende geschrieben.

Ein Gebet des elenden Suvasti Tojyn, mige es fir die guten
Monche sein. Sadhu Leg-so.



— 253 —

VI1I. Buch.

[VIL. 1a]7)

Verehrung dem Buddha! Verehrung dem Dharma! Verehrung
dem Sangha!

In dem Buche, welches «der im goldfarbenen Glanze
funkelnde, iiber Alles erhabene Satra-Konig» genannt
wird, das dreizehnte Kapitel, welches «das Lehren der
unbefleckbaren genannten Dharani» betitelt ist, das
siebente Buch (Rolle)............ ... ... . .. it

[VII. 1b]........ es ist gut, o du Cariputra! du hast ver-
mocht in die hohe erhabene Taising [Mahayana] Lehre einzu-
dringen; du hast vermocht die hohe Taising-Lehre zu wissen; du
hast vermocht die hohe erhabene Taising-Lehre zu wissen; du
hast vermocht die hohe erhabene Taising-Lehre zu verstehen;
du hast vermocht die hohe erhabene Taising-Lehre hochzuachten.
O Qariputra! Wie du gesagt hast, ist das Dharani genannte Wort
kein Winkel und keine Richtung, keine Stelle und kein Ort; es
ist kein Nicht-Winkel, keine Nicht-Richtung; kein Nicht-Ort und
keine Nicht-Stelle [d. h. es ist aber doch auch ein Winkel etc.];
es ist kein Dharma und auch kein Nicht-Dharma [d. h. aber doch
auch ein Dharma]; es ist keine vergangene Zeit, [VII. 2a] es ist
keine zukiinftige Zeit, es ist keine gegenwirtige Zeit; es ist kein
Wort und auch kein Nichtwort [d. h. aber doch auch ein Wort];
es ist keine Ursache und keine Nicht-Ursache [d. h. aber doch auch
eine Ursache]; es ist kein Wandeln und auch kein Nicht-Wandeln
[d. h. aber doch auch ein Wandeln]?); aus dem unmoglichen
Dharma ist auch sein Entstehen unméglich, da auch aus dem
Dharma sein Erloschen ebenso (unmdoglich) ist, weil es allen Bodhi-
sattva grossen Nutzen und Vortheil bringt, deshalb wird cs so ge-
nannt. Weil nun die Wirksamkeit der Dharani genannten Formel

1) (IFehlt in A.). Ubersetzt aus Uig. I, pag. 11—12.
2) Ende des Textes von Uig. I, pag. 12.
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auf dem rechten Wege vorwirts bringt und weil sie auf der
grossen Kraft beruht, wird wegen der Fihigkeit der Buddha,
wegen der Gelitbde-Regeln der Buddha, wegen der richtigen Lehre
der Buddha, wegen der verborgenen Schatzkammern der Buddha,
wegen der Orte der Geburt und des Erscheinens und des Aufent-
halts-Ortes der Buddha von der unbefleckbar genannten Dharani
gesagt, dass es kein besseres Thor fiir das Dharma giebt als eben
(dieses) Dharma-Thor. So geruhte er zu sprechen.

Als der Arhat (ariputra diesen Befehl vernommen hatte,
[VIL. 2b] unterbreitete er ferner Folgendes: Mein Wunsch ist,
dass der im Guten gegangene Herr geruhen michte mir diese
Dharani-Formel zu verkiinden, so dass alle Bodhisattva in dem
Maasse, in dem sie in dieser Dharani-Formel einen festen Platz
einnehmen, darauf sich dem uniibertrefflichen hochst Guten, dem
wahrhaft Erleuchteten auch ferner unabinderlich widmen, die
Stiitze der Leerheit kennen, fiir den richtigen Wunsch voll-
kommen sind, durch die der Grundlage entsprechenden Bered-
samkeit zu den rithrenden Thaten gelangen, und auf der heiligen
Grundlage und dem richtigen Wege sich festsetzen werden. O
Herr! so sprach er.

Darauf geruhte der Gott der Gotter Buddha folgendermassen
zu sprechen: Es ist gut, es ist gut, o Cariputra! So ist es, so ist
es, wie du gesagt hast. Wenn alle Bodhisattva diese Dharani-
Formel in Bezug auf ihre wahre Grundlage kennen, so muss man
wissen, dass diese Bodhisattva nicht von dem Buddha getrennt
sind. Wenn aber irgend Welche diese Bodhisattva anbeten
[VII. 3a] konnen, so werden sie auch die Buddha erreicht
haben. Das muss man wissen. O (ariputra! Wenn irgend welche
Menschen diese Dharani-Formel gehért haben und sie erlernen,
halten, lesen, recitieren, an sie glauben und sie verstehen, so
gelangen sie zu solcher Verehrung, dass sie aus dieser Ursache
im Stande scin werden, uniibertrefflich guten Vortheil zu ge-
winnen. So geruhte er zu sprechen.

Als er so gesprochen hatte, geruhte er darauf auch die Dha-



— 255 —

rani-Formel zu verkiinden. Die betreffende Dharani ist folgende:
Tadyatha sartara-ni utarani susan burna tistaya sudraba supra-
tisthita vanya vara sittaya pradi ita caca su arukanca na anta-
miti rubadari itamari abhisadari abibaya hari sbaviti suvairs-ta
mahu abibda kuncaki svaha. O (ariputra! wenn irgend welche
DBodhisattva festen Platz fassend, diese die unbefleckbare ge-
nannten Dharani-Verse wie es sich gehort erlernen und halten,
80 muss man wissen, dass darauf jeme Bodhisattva ein Kalpa
{VIL. 3b] oder bis hundert Kalpa in dem richtigen heilsamen
Wunsche sich nicht verwirren und dndern, und dass ihre Korper
nicht durch den Schaden von Messern, durch den Schaden von
Feuer, durch den Schaden von Wasser und durch den Schaden
von wilden Thieren nicht untergehien. Fragt man: weshalb? O ('a-
riputra! Was diese «die unbefleckbare» genannte Dharani betrifft,
so wird sie das geistige Vermogen der Buddha der drei Zeiten,
der Vergangenheit, der Zukunft und Gegenwart genannt. Wenn
irgend ein Lebewesen wihrend der Zahl nach zehn Asamkhya
Kalpa, die die drei tausend grossen tausend Welten fiillenden
sieben Kleinode hinlegend fiir die Buddha als Almosen spenden
sollte, ferner unzihlig viele Kalpa-Zeiten lang, bestindig und
unaufhorlich mit Speise und Trank, Rock und Kleidung (als
Opfer) sehr verschiedenartige Anbetung ausfithren sollte, ferner
ein zweites Lebewesen diese Dharani-Formel erlernen, halten,
lesen und wissen sollte, so iibertriftt solche heilsame Gutthat (des
Letzteren) bei Weitem die heilsame Gutthat des Ersteren. I'ragt
man: weshalb iibertrifft sie diese? [VII. 4a] [so ist es so]| weil
(diese Dharani) das geistige Vermogen der Buddha der drei Zeiten
und der Bodhisattva ist. Deshalb dbertrifft (sie die) heilsame
Gutthat (jenes).
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XIV. Kapitel.

In der Gesctzes-Schrift, die «der in goldfarbenem Glanze

funkelnde, iiber Alles erhabene Stitra-Konig» genannt

wird, das «das Lehren der Cintamani genannten Dha-
rani-Formel» betitelte vierzehnte Kapitel.

Darauf geruhte der mit vollkommenem weisen Wissen be-
gabte Gott der Gotter Buddha den Geistlichen Ananda zu.rufen
und folgendermassen zu sprechen: O Ananda! ihr moget Alle
insgesammt dies wissen! Es giebt eine Dharani-Formel, welche
alle Drangsale vernichtet und das Einschlagen des Blitzes ein-
schrinkt, dies ist dic Cintamani genannte Dharani-Formel. Diese
Dharani-Formel haben alle Buddha der vergangemen Zeit ver-
kiindet. Ich verkiinde sie jetzt auch in diesem Biicher-Edelsteine,
da ich meine, dass sie allen Lebewesenkindern Nutzen bringt. So
geruhte er zu sprechen.

Als der Geistliche Ananda diesen Befehl vernommen hatte
[VIL. 4b] sass die ganze Sangha-Schaar der Monche ihre Blicke
von allen Seiten auf den Gott der Gotter Buddha richtend da.
Darauf geruhte der Gott der Gotter Buddha so zu sprechen: In
der ortlichen Himmelsrichtung lebt der Blitzes-Konig Akati, in
der siidlichen Himmelsrichtung lebt der Blitzes-Konig Catura, in
der westlichen Himmelsrichtung lebt der DBlitzes-Konig Cuda-
prabha, in der nordlichen Himmelsrichtung lebt der Blitzes-
Konig Sudhamara. O Ananda! Wenn irgend welche Sohne der
Trefflichen und Tochter der Trefflichen die Namen und Wohnorte
dieser vier verschiedenen Dlitzes-Konige horen und wissen, so
werden die Sohne der Trefflichen und Toéchter der Trefflichen
von allen verschiedenen Schrecken befreit und erlost. Trockenes
wird nicht aufflackern. Wenn Jemand in seinem Hause an den
Winden nach den vier Himmelsrichtungen die Namen der
vier verschiedenen Dlitzes-Konige jeden in seiner Himmels-
richtung aufschreibt oder aufschreiben liisst, so schligt der
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