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5 Avril 1878.

Uber Vasubandhu’s Gathasamgraha. Von A. Schiefner.

Die im Jahre 1855 von V. Fausbéll in Kopen-
hagen aus den dortigen Pali-Handschriften heraus-
gegebene Spruchsammlung Dhammapadam, von wel-
cher Albrecht Weber im Jahre 1860 im 14. Bande
der Zeitschrift der Deutschen Morgenlindischen Ge-
sellschaft eine deutsche Bearbeitung lieferte und die-
selbe 1868 im ersten Bande der Indischen Streifen
S. 118 — 185 wieder abdruckte und Max Miiller im
Jahre 1870 in der Einleitung zu den von T. Rogers
aus dem Birmanischen iibersetzten Parabeln Buddha-
ghosha’s (Buddhaghosha’s parables: translated from
Burmese by Captain T. Rogers, with an Introduction,
containing Buddha’s Dhammapada, or «path of virtue»,
translated from Pili by F. Max Miiller, London
1870) eine englische Ubersetzung darbot, musste den
‘Wunsch rege machen, auch einer nérdlicheu Recension
dieser Sammlung zu begegnen. Die neueste Zeit ist in
dieser Hinsicht besonders giinstig gewesen, da es nicht
allein Beal in London gegliickt ist, die chinesische
Recension aufzufinden, welcher er ein nun im Drucke
befindliches Werk gewidmet hat, sondern auch ich in
der im 28. Bande der Siitra’s im Kandjur befindlichen
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Sammlung Udédnavarga, welche bei Téaranitha S. 68
crwihnt wird, einc nordliche Reccension des Dham-
mapadam erkannt habe. Es umfasst die letztere in
33 Abschnitten weit mehr als die doppelte Zahl von
Spriichen, nidmlich iiber 1000, von welchen etwa ein
Viertel in der siidlichen Recension vorkommen. Diese
Sammlung findet sich aber auch im Tandjur abgedruckt
und zwar in Bd. 71. der Siitra’s Bl. 1—53, worauf den
Rest dieses Bandes und den grossern Theil des néchst-
folgenden (bis Bl. 244) ein dem Akéarja Pragnivar-
man zugeschriebener Commentar (Ud4dnavargavivarana)
einnimmt. Mit dem Commentar zur siidlichen Recen-
sion, sowie auch mit dem zur chinesischen Recension
gehorigen hat er das gemeinsam, dass in allen dreien
die’ Veranlassung deg einzelnen Spriiche nicht allein
gesucht, sondern auch angegeben wird und zwar oft
auf die verschicdenste Art. Dariiber gedenke ich mich
genauer auszulassen, wenn es mir vergonnt sein wird
die nun in tibetischer Ubersetzung mir vorliegende
Sammlung zu veréffentlichen. Als Vorliufer derselben
theile ich im Nachstehenden eine ebenfalls in dem
72. Bande (5) der Satra’s im Tandjur befindliche

kleine Spruchsammlung Gathisamgraha mit, welche,
sowie auch der darauf folgende Commentar, dem Va-
subandhu zugeschrieben wird.
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Die von Vasubandhu verfasste Spruchsammlung,

Dem ehrwiirdigen Prinz - gewordenen Mangucri sei
Anbetung!

Ménner-Stier, dir gleich giebt es in der Gotter-
region und auf Erden keine anderen Mahig¢ramana’s,
weder in dieser Welt, noch in Vaigravana’s Wohnsitz,
weder in den vorziiglichen Réumen der Gotter-Resi-
denz, noch in den Haupt- und Neben-Weltgegenden,
geschweige auf der weiten umgriinzten Oberfliche der
mit Bergen und Wildern versehenen Erde.

1. Dicjenigen, welche zum Buddha ihre Zuflucht ge-
nommen, welche bei Tag und bei Nacht bestindig
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des Buddha eingedenk sind, diese sind cin Gewinn
der Menschheit,

. Diejenjgen, welche zur Lehre ihre Zuflucht ge-

nommen, welche bei Tag und bei Nacht bestindig
der Lehre eingedenk sind, diese sind ein Gewinn
der Menschheit.

. Di¢jenigen, welche zur Gemeinde ihre Zuflucht ge-

nommen, welche bei Tag und bei Nacht der Ge-
meinde eingedenk sind, diese sind ein Gewinn der
Menschheit.

. Gutes thuend, Schlechtes nicht thuend, fiirchtet

derjenige, der nach der friiheren I.ehre der Ein-
sichtsvollen wandelt, selbst nie den Tod, auf dem
Nachen des Gesetzes ins Jenseits gelangend.

. Alle Welten beben, alle Welten werden erschiit-

tert, alle Welten sind in Brand, alle Welten sind
voller Rauch.

. Wo kein Beben, keine Erschiitterung, kein Ver-

kehr mit Weltmenschen stattfindet, wo auch der
Dimon keinen Halt hat, da hat das Selbst offen-
bare Freude.

Welche dem Siegreichen und Leiter auch nur
Geringes erwicsen haben, diese erlangen, nachdem
sie verschiedene Himmel erreicht, den Ort der Un-
sterblichkeit.

. Wodurch wird die IFarbe derer erglinzen, welche

in dieser Wildniss lebend voller Ruhe und in keu-
schem Wandel nur eine Speise geniessen?

. Dadurch wird ihre Farbe erglénzen, dass sie nicht

am Vergangenen haften, sich auch nicht auf das
Zukiinftige frecuen, wenn sic das Gegenwirtige
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crhalten haben, nach bestem Wissen behutsam sind
und nachdem sie gepriift haben, geniessen.

Der Bhikshu, welcher an der Lehre seine Freude
hat, an der Lehre Gefallen hat, auf die Lehre
seine Gedanken richtet, der Lehre eingedenk ist,
wird nicht von der Lehre abfallen.

Der Weise, welcher in der Welt des Lebens Glau-
ben und Wissen erlangt hat, ist ihr vorziiglichster
Reichthum, diesem steht anderer Reichthum nach.
An demjenigen, der in der Lehre lebt, von voll-
endeter Sittlichkeit ist, Schamhaftigkeit kennt,
diec Wahrheit spricht und selbst handelt, haben
die Menschen ihre Freude.

Durch das Gehorte crlernt man den Unterschied
der Lehre, durch das Gehorte wird man vom Bosen
abgewandt, durch das Gehorte giebt man das Nutz-
lose auf, durch das Gehorte erlangt man Nirvana.
Jegliche Siinde unterlassen, vollendete Tugend
iiben, das eigne Gemiith bindigen, dies ist die
Lehre des Buddha.

. Gute Werke soll man thun, thut man nicht gutc

Werke, so hat man Leiden; in dieser Welt und
in der andern hat man Frcude, wenn man gute
Werke gethan hat.

Die Wahrheit soll man sprechen, nicht ziirnen,
gebeten wenn auch nur ein wenig geben, durch
diese drei Stiicke gelangt man hier unter dic Gotter.
Das Reifen der guten Werke ist Seligkeit; hat
man sein Vorhaben ausgefiihrt, so erlangt man
rasch die treffliche Einsicht und das Nirvana.
Durch das Geben nimmt das Verdienst zu, durch
dic Sclbstbeherrschung wichst der Feind nicht,
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der Tugendhafte erlangt dadurch, dass er das Bose

meidet und die Siindhaftigkeit schwindet, das Nir-

vana.

Wer geschmiickt auch nach der Lehre wandelt,

gebéndigt, sich beherrschend Keuschheit iibt, die

Zichtigung aller Wesen meidet, der ist Brahmane,

Cramana, der ist Bhikshu.

Glaube, Schamhaftigkeit, Sittsamkeit und Geben,

diese Dinge preisen treffliche Menschen, auf die-

sem Wege soll man zur Gotterregion gelangen,
dadurch in die Gotterwelt.

. Wer freute sich wohl hier, wenn er diese tauben-

farbigen Gebeine, soviel deren fortgeworfen und

in den Haupt- und Nebenweltgegenden zerstreut
sind, sieht?

Ach, alles Geschaffene ist unbestindig, entstanden

unterliegt es dem Untergange, ist man nachdem

man geboren untergegangen, dann ist die Ruhe

Seligkeit.

Das Ende alles Zusammengehiuften ist Schwin-

den, das Ende des Hohen ist Fallen, das Ende

des Vereinten ist Trennung, das Ende des Lebens
ist der Tod.

. Die Welt habe Wohlstand, Fruchtbarkeit, sammle
ein die Ernte, werde nach Gerechtigkeit beherrscht,
was an Krankheit und an Schaden da ist, das alles
moge schwinden!

Der diesen Spriichen gewidmete Commentar Vasu-

bandhu’s unterscheidet sich schon in sofern von den

Commentaren zu den verschiedenen Dhammapada-

Recensionen, als er nie eciner besondern Veranlas-
Mdlangos asiatiques. VIII. 72
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sung gedenkt, bei welcher die cinzelnen Spriiche ent-
standen sein konnten, sondern vielmehr nur fragt,
weshalb der Buddha diesen oder jenen Spruch gethan
habe. Es kann nicht unsere Absicht sein diesen Com-
mentar in seiner ganzen Ausdehnung mitzutheilen;
sondern wir begniigen uns aus demselben einige Stel-
ler, welche von besonderem Interesse sind, hervor-
zuheben.

Es zerfillt derselbe in 21 Capitel, von denen der
erste den den Spriichen vorangehenden Lobspruch auf
den Buddha bespricht; das zweite aber die drei ersten
Spriiche, welche in Udanavarga Cap. XV, 9 —11
wiederzufinden sind und unmittelbar dem Spruche
vorangehen, welcher in Dhammapada als 296°* ver-
zeichnet ist. Zur Erliuterung des Wortes &N = uf
in Spruch 2 fiihrt der Commentar auf Blatt 250 Z. 2
an, dass es dreierlei dharma gebe, phaladharma, sid-
dhadharma und uktadharma; das erste derselben be-
zieht sich auf Entstehen und Vergchen, das zweite ist
gleich dem achtgliedrigen Wege (s. Burnouf, Lotus
de la bonne loi S. 519); das dritte umfasst die von
Burnouf, Introduction S. 50 folg. nach Hodgson’s
Vorgange besprochene Classification des Buddha-Wor-
tes. Nachdem der Commentator auf Blatt 251 Z. 6
folg. die zwolf verschiedenen Arten aufgefiihrt hat,
fihrt er also fort: Sitra ist das von Bhagavant nach
Art einer Schnur in Prosa Gesagte; Geja die in der
Mitte oder am Ende der Sutra’s vorgetragenen Verse,
auch um den Inhalt des Sitra’s zusammenzufassen;
Vjakarana, in welchem die Ehrwiirdigen in vergan-
gener Zeit die Zukunft und die Geburt verkiinden;
auch sind ihrerseits grammatische Erlinterungen Vja-
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karana, weil sie das Gedachte klar darlegen; Gatha
ist was in Cloka’s gesprochen wird; Udana ist was
aus Freude gesprochen wird, z. B. wenn der Brahmane
beim Aufkommen der die Meditation befordernden
Lehre alle Zweifel vernichtet, die Missgunst, den
Schmutz der Seligkeit Wilnschenden, beseitigt meint;
Nidina, was auch immer einer Person wegen gesagt
wird; oder der mit einer Begebenheit verkniipfte Lehr-
spruch, namentlich: ausfithrlich bei diesem Anlass ist
dies also entstanden; Avadana was als Beispiel er-
z&hlt wird, wie es schon aus der Bedeutung des ‘Wor-
tes erhellt; Itivrttika enthilt fritheres Leben; Gataka
das Leben des Bodhisattva; Vaipulja eine ausfiihr-
liche Darlegung des Sinnes; anderec deuten es anders;
allein die Mahasamghika’s fassen es so auf; Adbhuta-
dharma ist den Sttra’s dhnlich; Upadeca die Anwei-
sung, wie die Termini der Lehre nicht unrichtig auf-
zufassen sind. Diese bilden mit dem zu ihnen Gehori-
gen zusammen das Tripitaka. Die Satra, Geja, Vji-
karana, Githa, Udina, Itivrttika, Vaipulja, Adbhuta-
dharma machen das Siatrapitaka aus; die Nidana,
Avadina, Gitaka nebst dem zu ihnen Gehorigen das
Vinajapitaka; die Upadc¢a das Abhidbarmapitaka.
Fragt man, weshalb der Buddha Bhagavant diese Drei-
theilung festgesetzt habe, so ist das Statrapitaka ge-
schaffen, um einen Gegensatz gegen den Zweifel und
die Siindhaftigkeit (upakle¢a) zu bilden und um der
Wiedergeburt Einhalt zu thun, das Vinajapitaka, um
einen Gegénsatz gegen die an beide Extreme strei-
fende Siindhaftigkeit zu bilden, das Abhidharmapitaka
um einen Gegensatz gegen die Siindhaftigkeit der Be-
vorzugung der eignen Ansicht zu bilden. In anderer
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Hinsicht ist das Sitrapitaka dazu bestimmt die drei
Lehrsticke (gikshipada) vorzutragen, das Vinajapita-
ka, um das Studium der héhern Sittlichkeit (adhigila)
und der hohern Meditation (adhikitta) zu Wege zu
bringen, das Abhidharmapitaka, um das Studium der
hohern Einsicht (adhipragni) zu befordern. In anderer
Fassung ist das Satrapitaka dazu bestimmt, die Lehre
vorzutragen, das Vinajapitaka um den Sinn der Lehre
in den vier Classen (der Zuhorer) darzulegen, das
Abhidharmapitaka um durch gesprichliche Erorte-
rungen des Genusses der Lehre theilhaft zu machen.

Die nachfolgenden Spriiche kommen, mit Ausnahme
von 5 —8, 12 u. 24 im Udanavarga vor, meist mit
einigen kleinen Abweichungen; der Commentar wid-
met gewohnlich jedem Spruch ein Capitel, nur Spruch
1—3 werden im 2", Spruch 5. 6 im 4*" und Spruch
8. 9 im 6" Capitel zusammengestellt. Den lingsten
Commentar hat Spruch 13, von Blatt 263 Zeile 2 bis
Blatt 269* Zeile 1, allein dabei auch den interessan-
testen, weshalb wir ihn hier folgen lassen.

Fragt man, wecshalb Bhagavant dies gesagt habe,
8o ist es geschehen, um die richtige Ansicht zu erzeu-
gen und durch die Befestigung in den drei Lehrstiicken
(¢iksha) Uberwindung der Siinde, der Begier und
der Existenz herbeizufiihren. In den Worten «durch
das Gehorte erkennt man den Unterschied der
Lehre» finden einige, dass nach Anhérung der vom
Tathagata vorgetragenen Vinaja-Lehre die Lehre,
welche die hohere Sittlichkeit (adhigila), die Betrach-
tung (samidhi) und Einsicht (pragni) vortrigt, ge-
meint sei, andere aber, dass der Unterschied zu ver-
stchen sei, den man wahrnimmt, wenn das von den
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Tirthika’s angenommene Eingehen in Feuer und Was-
ser, das Nichtessen von Speise, schwere Bussiibung
und Sterben als Nicht-Lehre erkannt wird. Durch
das Gehorte wird man vom Bésen abgewandt.
Darunter verstehen einige, dass man nach Anhérung
der vom Tathigata im Vinaja vorgetragenen Lehre
der hoheren Sittlichkeit (adhigila), darauf fussend sich
von den schlechten Thaten des Leibes, der Rede und
des Geistes abwendet und verkehrten Wandel auf-
giebt. Boses (pipa) ist der Pfad der zehn schlechten
Untugenden, deren drei sich auf den I.eib beziehen:
Lebendes todten, nehmen, ohne dass gegeben wird,
verkehrter Wandel durch Begier (kimamithjikira);
vier auf die Rede: liigen, verleumden, beleidigen,
unniitzes Gerede; drei auf das Gemiith: Habsucht
(abhidhja), Bosheit (vjapada), Irrglaube (mithjadyshti).
Zieht man (263*) die Grundlage, den Gedanken, die
Veranstaltung, dic Leidenschaft') und die Vollstrek-
kung in Betracht, so sind beim Todten des Lebenden
Grundlage zu den lebenden Wesen Gehorende oder
nicht zu denselben Gehorende, an welchen das Todten

1) ?gﬂﬁgﬁ = klega, dic leidenschaftliche Stimmung oder Er-

regung, welchen Begriff die mongolischen Ubersetzer durch .
niswanis wiedergeben; letzteres Wort hat nichts mit den von
Kowalewski in seinem Worterbuch S. 652 Dbeigebrachten -1
Sanskritwortern nisvana und nisvina zu thun, sondern scheint =
viclmehr eine Verdrchung cines altiranischen Wortes zu scin, das
sich im Armenischen als vnagem erhalten hat und vonP. Botticher,
Arica 8. 84, auf vindga zuriickgefiihrt wird; zugleich scheint eine
Anlechnung an das mongol. Verbum . niseleku dricken, dringen
denkbar; in der 1846 zu London erschienenen Ubersetzung
des neuen Testaments hat man durch dicsesWort das imRomer-
brief C. 13 V. 138 vorkommende doéhyeta und 1 Corinther C. 5 V. 18
wownpla wicdergegeben.
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u. s. w. stattfindet; der Gedanke ist die an dem Ge-
genstande haftende Vorstellung und der Wunsch den
Weg zu der That zu bahnen; die Veranstaltung ist
das zur Vollfihrung der That fiihrende Beginnen durch
eignen oder fremden Leib, Rede und Geist; die Lei-
denschaft, Begier, Hass und Verblendung zusammen
oder einzeln, die Vollstreckung ist die nach dieser
oder jener Veranstaltung zu der und der Zeit oder
spiter stattfindende Ausfihrung. Beim Toédten sind
die Grundlage lebende Wesen, der Gedanke der an
dem und dem gefasste Beschluss des Todtens, die Ver-
anstaltung das des Todtens halber stattfindende Schla-
gen u. s. w., wie wenn, um das Vieh zu todten, je-
mand sich vom Sitzc erhebt, Lohn empfingt, geht,
das Vieh ergreift, es kiuft, es herbeibringt, schidigt,
die Waffe ergreift, mit der Waffe ein-, zweimal schligt
bis er das Vieh des Lebens beraubt hat; die Leiden-
schaft ist Begier, Hass, Verblendung; aus Begier
todten diejenigen, welche nach Fleisch u. s. w. Ver-
langen tragen, z. B. diejenigen, welche wegen der Glie-
der des Korpers, wegen der Habe und wegen des
Spieles lebenden Wesen das Leben nehmen, oder es
thun, um dem eignen Gemiith Angenehmes zu berei-
ten; aus Hass todten diejenigen, die es aus Feind-
schaft thun; aus Verblendung geschieht es, wenn die
Konige, den Sinn der Opfergesetze oder das Geheiss
des koniglichen Gesetzes zur Richtschnur nehmend,
Schidliche und Bose mit dem Tode strafend als eines
Verdienstes (264) theilhaftiz gepriesen werden oder
wenn die Perser ihre durch Alter und Krankheit ge-
plagten Eltern todten zu miissen glauben. Die Voll-
streckung findet statt, wenn dic lebenden Wesen so-
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fort oder spiter umkommen. Beim Nchmen, ohne
dass gegeben wird sind die Grundlage beim Er-
greifen durch andere zu den lebenden Wesen Geho-
rende oder nicht zu denselben Gehorende; der Gedanke
ist die daran haftende Vorstellung oder der Wunsch
der Ancignung; die Veranstaltung beginnt mit dem
Aufstehen vom Sitz und dauert bis zum Erlangen;
die Leidenschaft ist Begier, Hass, Verblendung; aus
Begier geschieht das Nehmen des Nichtgegebenen,
wenn jemand das, wonach er Verlangen hat, stiehlt,
oder es thut fremden Gewinnes, fremder Ehre, frem-
den Ruhmes halber oder um dem eignen Gemiith An-
genehmes zu bereiten; aus Hass, wenn cs aus Feind-
schaft geschieht; aus Verblendung wie wenn man, das
Geheiss des koniglichen Gesetzes zur Richtschnur
nehmend, die Schlechten bestraft oder wenn die Brah-
manen der Ansicht sind, dass Brahma alles den Brah-
manen gegeben habe und dass die Brahmanen, da die
Cudra’s ihnen dienstbar sind, wenn sie dieselben be-
rauben, nur das eigne nehmen und wenn die Brahma-
nen ihre eigne Habe verbrauchen, das eigne verschen-
ken. Freilich thun sie dies nicht ohne zu wissen was
dein und mein ist. Die Vollstreckung findet statt,
wenn die Aneignung durch Gewalt oder List?) ge-
schicht. Beim verkehrten Wandel durch Begier
sind Grundlage zu den lebenden Wesen Gehorige bei
dem Nichterlaubten. Der Gedanke ist der Gedanke
an das Nichterlaubte; die Veranstaltung ist das dar-
auf gerichtete Beginnen; die Leidenschaft Begier,

2) Ngﬂ&mi&!'ga'gﬂ'ﬁ «durch Gewalt oder Dshambu-

Sinn», letzteres wohl Schakals-Siun; vergl. ﬂtg &.



— 576 —

Hass, Verblendung; aus Begier findet der verkehrte
Wandel statt durch das Liebesgeliiste nach fremden
Weibern u. s. w.; aus Hass, wenn es aus Feindschaft
geschieht; aus Verblendung z. B. bei denjenigen, welche
den Perserinnen beiwohnen und zum Behuf der Opfer
Stiere todten und welche behaupten, es seien die
Weiber Morsern, Blumen, Friichten, Badeplitzen und
Wegen édhnlich. Die Vollstreckung findet statt, wenn
zwei Personen sich fleischlich verbinden. Bei der Liige
sind die Grundlage zu den lebenden Wesen Gehdrende,
das Gesehene, Gehorte, Unterschiedene, Erkannte, das
Nichtgesehene, Nichtgehorte, Nichtunterschiedene, Er-
fahrene. Der Gedanke ist das Verlangen das Vorge-
stellte anders als es sich verhilt vorzutragen. Die
Veranstaltung ist das darauf gerichtete Beginnen; die
Leidenschaft Begier, Hass, Verblendung; aus Begier
geschieht es des Vortheils wegen oder um dem eignen
Gemiith Angenehmes zu bereiten; aus Hass, wenn es
aus I'eindschaft geschieht; aus Verblendung findet das
Liigen statt, wenn z. B. behauptet wird, dass in fiinf
Fillen das Liigen keine Siinde sei: wenn der Konig
Scherz treibt, wenn kein Schaden verursacht wird,
bei Weibern wenn sie verheirathet werden, wenn To-
desgefahr droht und wenn man Habe erwirbt. Die
Vollstreckung wird durch die Umgebung oder den
Genossen wahrgenommen. Bei der Verleumdung sind
die Grundlage einige oder nicht einige Wesen; der
Gedanke ist die Absicht dieselben zu entzweien; die
Veranstaltung ist das darauf gerichtete Beginnen; die
Leidenschaft Begier u.s. w. Aus Begier findet sie
statt oder aus Hass, wie oben, aus Verblendung, wenn
man der Ansicht ist, man habe durch Verleumdung
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kein Unrecht gethan. Die Vollstreckung wird durch
die Entzweiung erkannt (265). Bei der Beleidigung
sind Grundlage die dem Unwillen ausgesetzten We-
sen, der Gedanke ist die Absicht auf dem Wege der
That zu entzweien, die Veranstaltung ist das darauf
gerichtete Beginnen, die Leidenschaft wie bei der
Verleumdung; die Vollstreckung ist das Aussprechen
der Beleidigung. Beim unniitzen Gerede ist die
Grundlage eine unniitze Sache; Gedanke und Veran-
staltung wie oben; die Leidenschaft Begierde u. s. w.;
aus Begier oder Hass entstanden unniitzes Gerede wie
oben, aus Verblendung z. B. das Singen und das Vor-
bringen von unanstindigen Lehrspriichen. Die Voll-
streckung findet durch den Vortrag statt. Bei der
Habsucht sind Grundlage fremde Habe, Nahrung
und Gerdthschaft; der Gedanke ist die daran ge-
kniipfte Vorstellung oder das daran gekniipfte Ver-
langen, Veranstaltung das Beginnen der Aneignung,
die Leidenschaft gleich den fritheren, Vollstreckung
der Beschluss der Aneignung. Bei der Bosheit sind
Grundlage die dem Unmuth ausgesetzten Wesen; Ge-
danke, Veranstaltung und Leidenschaft wie frither;
die Vollstreckung findet durch Schlagen u. s. w. statt.
Bei dem Irrglauben sind Grundlage wahrhafte Ur-
sache, Folge, Thiiter u.s. w.; wenn man dieselben
walrgenommen hat und dann die Ursache, die Folge,
den Thiter schmihend, irrige Ansichten annimmt,
welche die Wesenheit des Seicnden verneinen. «KEs
giebt keine Gabe», «es giebt kein Opfer», «es giebt
kein Brandopfer», «es giebt keine Tugend, es giebt kein

Laster» also sprechend schmiht man die Ursache;
Mélanges asiatiquos. VIII. 73
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«es gicbt keine Folge der Tugend- und der-Laster-
Thaten» also sprechend verschmiht man die Folge;
«es giebt keine Welt hier, es giebt keine Welt jen-
seits» also sprechend schmiht man den Thiter (265%),
der zur andern Welt kommt und geht; «es giebt keine
Mutter, keinen Vater» also sprechend schmiht man
denjenigen, der den Samen ausstreut; «es giebt kein
Wesen von wunderbarer Geburt» also sprechend
schmiiht man den 7usammenhang der Wiedergeburt;
«in dieser Welt giebt es keinen Arhant» also sprechend
trigt man solchen und andere unedle Lehre den Zu-
horern u. s. w. beibringenden Irrglauben vor. Der
Gedanke, die Veranstaltung, die Leidenschaft sind
wie frither. Der Unterschied besteht nur darin, dass
bei der Habsucht u. s. w. die Begier u. s. w. unmit-
telbar ihren Ursprung nehmen; die Vollstreckung ist
eben das Schmihen selbst. Also wendet die Lehre
sie von dem Pfade der zehn Werke der Untugend
ab. Wenn man fragt, was es bedeute Pfad der Werke,
so nennt man alsn, weil dreierlei Siinden, die Habsucht
u. s. w., den Pfad der Werke machen, das, was aus ei-
nem ihnen entsprechenden Sinne entstanden ist, in ih-
rer Genossenschaft geht und in Folge dessen vollzogen
wird. Da die sieben Siinden, das Todten u. s. w.
Werke des Leibes und der Rede sind und die Werke
und der Pfad der Werke da ist, weil der Sinn, der sie
veriibt, auf ihnen fussend auf sie eingeht; weil also der
Pfad der Werke und die Werke existiren, eben weil
der Pfad der Werke existirt, sind sie Pfade der Werke.
Durch das Gehorte giebt man das Nutzlose auf.
Wie wenn hier einige, wenn sie aus der von Tathi-
gata vorgetragenen Vinaja-Lehre die Lehre von der
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hohern Einsicht gebort haben, auf ihr fussend die vou
den Thoren als zutréglich vorgestellten nutzlosen Wiin-
sche aufgeben. Durch das Gehorte erlangt man
das Nirvana (266) wie hier einige, nachdem sie aus
des Tathigata Vinaja-Lehre die Lehre der héheren
Einsicht gehort haben, auf ihr fussend, nachdem die
Leidenschaft ein Ende genommen, das Nirvina er-
langen.

Der Hauptinhalt dieses Cloka’s ist der, dass man,
nachdem man die richtige Ansicht erlangt hat und auf
den drei Lehrstiicken fusst, die Siinde giinzlich iiber-
wiltigt, den Geliisten ginzlich entsagt und die Existenz
iiberwindet. Es wird also die Uberwindung der Ur-
sachen, der Werke, der Leidenschaft (kleca) und der
Leidenschaftlichkeit (upakle¢a) des Lebens gelehrt.
'Will man also des verniinftigen Heiles theilhaftig wer-
den, so muss man das Buddha-Wort anhoren. Das
Buddha-Wort ist dem Feuer, dem Wasser, dem Bade-
platz (tirtha) u. s. w. gleich. Wie ist es dem Feuer
gleich? Gleichwie das Feuer viererlei thut: brennt,
reift, dorrt und leuchtet, so thut auch das Feuer des
Buddha-Wortes viererlei: ist die That gereift, so sengt
es die Leidenschaft (kle¢a) ab, ist die That noch nicht
gereift, so bringt es die Wurzel der Tugend zur Reife,
die zu biindigenden Unachtsamen dorrt es, um eine
Vernichtung boser Geliiste herbeizufithren, die Zwei-
felnden und aunf schlechtem Wege Befindlichen er-
leuchtet es, um ihnen den Pfad zu weisen und was
nicht der Pfad ist. Wie ist es dem Wasser gleich?
Wie das Wasser fiinffachen Nutzen bringt: den zu
bedeckenden Reis bedeckt, den Schmutz des Leibes,
der Kleidung und des Geriths abwiischt, die Hitze
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des Leibes lindert, den Durst (265%) stillt, Gras, Saa-
ten und Wilder emporwachsen lisst, also bedeckt das
Wasser des Buddha-Wortes dadurch, dass es Glau-
ben erzeugt, das zu bindigende Gemiith, wischt den
Schmutz der Unsitte ab, beruhigt die von der Lust
Geplagten, stillt den Durst der Existenz und befordert
das Wachsthum des Grases, der Saaten und Wilder
der mit der Bodhi iibereinstimmenden Tugend. Wie
ist es dem Badeplatz gleich? Wie der Badeplatz aus
fiinf Ursachen wohlthut: weil er den Schmutz abwiischt,
die Hitze lindert, das Freudenspiel geniessen lisst
und vom Diesseits zum Jenseits hiniiberfiihrt, also
thut des Buddha-Wortes Badeplatz wohl, indem er
den Schmutz der Unsitte abwiischt, die Hitze der Ge-
liiste beschwichtigt, den Durst der Existenz stillt, das
Spiel geniessen lisst, das seine I'reude hat an den
vorziiglichen Eigenschaften der Meditation (dhjina),
der Klarsicht, der Unendlichkeit und der ginzlichen
Befreiung, und aus der Menge der Gefahren des Dies-
seits in das Jenseits des Nirvana fithrt. Wie aus drei
Ursachen auf einem Zeunge ein Bild nicht zu Wege
gebracht werden kann: wenn das Zeug nicht fest,
wenn es schmutzig ist und den Fehler der Uneben-
heit hat, wenn die Farbe nicht gut ist und der Maler
seine Sache nicht versteht, also kann auch aus drei
Ursachen auf dem Zeuge des Geistes des Zuhorers
kein Bild des richtigen Wissens erzeugt werden, wenn
es nicht fest, wenn es schmutzig ist und den Fehler
der Unebenheit hat, wenn es unstiit, verdunkelt (267)
ist und an fritherer Verdunkelung leidet, weil die
Farbe der unrichtig vorgetragenen Lehrc nicht ge-
wichen ist, und wenn der Maler des Vortrags seine
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Sache nicht verstand, hier aber die Farbe vorwurfs-
frei ist, und die Farbe der Lehre gut aufgetragen
wird. Damit ihr oder ich das, was zum Vorwurf ge-
reichen konnte, meide, miisset ihr das Buddha-Wort
mit Ehrerbietung anhoren, ich aber werde es vortra-
gen. Zu einem durch die Last ermiideten Esel sprach
ein Fillen: «Tanze!» er aber erwiederte: «Tanze du,
ich werde die Ohren bewegen.» Es tanzte darauf das
Fillen und dem entsprechend bewegte der Esel die
Ohren. Dem #hnlich hat man keine Freude, wenn
man die Last des Vortrags trigt und auch die Ohren
hinhaltend dieselben bewegt. Ein Greis hatte etwas
Unschickliches im Sinn und als ein Weib sich Miihe
gab ihn davon abzubringen, ging er nicht darauf ein,
sondern iibertrat das Gebot der Sutra’s; weshalb Bha-
gavant sagte: «Das Weib ist des Mannes Gedanke.» So
habet auch ihr die treffliche Lehre nicht horen wollen
und die Sttra’s iibertreten. Wie man durch die deut-
lichen Merkmale veranlasst Verlangen habe die treff-
liche Lehre zu hioren und die Ehrwiirdigen zu sehen,
setzte er ausfiihrlich auseinander. Ein armes, her-
untergekommenes Weib wohnte in einem frither reich
gewesenen Hause, in welches bei Nachtzeit ein Dieb,
um Gelegenheit zu suchen, einbrach; als er in der
Finsterniss auf einige leere Topfe stossend Lirm ver-
ursachte, sagte das Weib: «O Sohn, ich habe in des
Tages Mitte bei allem Suchen nichts finden konnen,
wie wirst du in der Finsterniss etwas finden?» Was
lehrt dieses Beispiel? Bei hellem Verstande selbst ist
es schwer (267%) das Verstiindniss des Buddha-Wortes
zu erlangen, geschweige denn mit einem durch Irr-
“lehre verdunkelten Geiste. Deshalb muss man das
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Buddha-Wort mit Ehrerbietung anhéren. Ein Tirthi-
ka weinte, als die Bharata-Erzihlung zu Ende war.
Da fragte ihn jemand, weshalb er weine. Er ent-
gegnete: «Habet ihr denn nicht gesehen, wie viel
Schmerzen die bedringte Sitd ausgestanden hat?» —
Dies ist aber Mahdabharata, nicht Ramajana. — «So
habe ich denn unniitz geweint!» So bringet auch mein
Vortrag keinen Nutzen, wenn ich die Lehre vortrage,
ihr aber schlafet. Ein Schakal folgte einem Lowen
nach, weil er nach den Resten des von diesem ver-
zehrten Fleisches Verlangen trug. Als der Lowe ein-
mal, da er hungrig war, einen grossen Eber erlegt
hatte, hiess er den Schakal diese Last tragen. Da nun
der Schakal zu schwach an Kriften war und diese Last
nicht zu tragen vermochte, er aber befirchtete, dass
der Lowe, in Zorn gerathen ihn selbst todten konne,
hatte er keine Freude daran ihm auf sein Geheiss
Antwort zu geben. Weil er aber wusste, dass der
Lowe stolz war, sagte er: «Beim Tragen dieser Last
ist es nothig zweierlei zu thun, zu stohnen und die
Last zu tragen; ich kann zu derselben Zeit nicht bei-
des thun, eine Sache musst du itbernehmen.» Da der
Lowe stolz war und nicht stohnen wollte, so hiess er
den Schakal stohnen, die Last wolle er selbst tragen,
So trug denn der Lowe die Last, der Schakal aber
folgte stohnend dem Lowen nach. Ebenso trage auch
ich die Last des Vortrags der Lehre, ihr aber seid
nicht im Stande in Ubereinstimmung mit mir «es ist
also» zu sagen. Deshalb leihet euer Ohr, erfasset das
Gesagte, machet es euch zu Nutze und befolgt es.
Bhagavant hat auch fiinf Tugenden des Anhorens der
Lehre namhaft gemacht: dass es dem Nicht-Wissen-
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den Wissen verleiht, die irrige (268) Ansicht besei-
tigt, dem Zweifelnden Gewissheit beibringt, den Em-
porstrebenden %) befestigt und die Augen der ehr-
wiirdigen Einsicht 6ffnet. Wie die Sonne in der
Luft wandelnd fiinferlei verrichtet: die Menschen
sehen macht, das Sehen der Eulen verhindert, die
reifen sollenden Saaten u. s. w. reift, die auszu-
trocknenden Siimpfe u. s. w. austrocknet, den Kor-
per, das Wasser u. s. w. bedringt, also bringt die
Sonne des Buddha-Wortes die richtige Ansicht her-
vor, hemmt die irrige Ansicht, bringt auf den Biin-
digungsgefilden die Saaten der Tugend-Wurzeln zur
Reife, trocknet den Sumpf der Existenz aus und be-
dréingt die zu bedringenden und zu bindigenden Un-
achtsamen; deshalb muss man das Buddha-Wort an-
horen. Auch hat die Sonne achterlei Verrichtungen:
sie verscheucht die Finsterniss, erzeugt das Licht, zeigt
die verschiedenen Gestalten, erregt vorziigliche Freude,
treibt zu Erorterungen an, lisst die Feldarbeit bestellen,
bringt die Saaten zur Reife und beschwichtigt die Schi-
den. Die Sonne des Tathigata-Wortes zerstreut die
Finsterniss der Unwissenheit, erhellt die vorgetragene
Lehre, zeigt die Wesenheit der Untersuchung der (vier)
Wahrheiten: des Schmerzes u. s. w., erzeugt durch
die Lust an der Lehre der Trefflichen vorziigliche
Freude, treibt zur Eriorterung der Skandha, Dhatu,
Ajatana, des Pratitjasamutpada u. s. w., veranlasst fiir
die Sittlichkeit und Hiitung der Sinneswerkzeuge Sorge
zu tragen, bringt die Saaten der Tugend-Wurzeln der

3) '-D\N'Q:Réﬁ'll = ﬁqclﬁl'laﬁ; vergl. jedoch Childers u. d. W,
niyyéniko.
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Wesen zur Reife und stillt den Schaden jeglichen
Schmerzes. Wenn einer auch viel Worte erlernt, die
Wahrheit aber nicht erkannt hat, wird er den Sinn
nicht erfassen gleich dem Thoren, an dessen Hals ein
Juwel befestigt ist. Deshalb muss man, wenn man viel
gehort hat, um den Sinn zu verstehen, sich anstrengen,
damit man den entsprechenden Sinn des Buddha-Wor-
tes erlange. Wie der unverstindige Wichter, der,
um nicht einzuschlafen, Laute von sich gab, von den
Dieben bestohlen wurde, so werden auch die nur um
die Laute bemiihten Gelehrten ohne Umsicht von den
Dieben der Leidenschaft bestohlen. Wie ein Blinder,
der cine Leuchte trigt, nur anderen Nutzen bringt,
also ist auch ciner, der Vieles gehort hat, ohne den
Sinn zu erfassen; deshalb muss man, wenn man nach
dem Buddha-Worte Verlangen hat, bemiiht sein mit
einem gut unterwcisenden Tugendfreunde zu verkeh-
ren. Wenn man sich einem guten Wegweiser anschliesst,
so hat man fiinferlei Nutzen: man giebt den schlech-
ten Pfad ginzlich auf, man wandelt auf dem guten
Pfade, aus der Wildniss hervorgehend athmet man auf,
findet Freude und Fortgang und gelangt in freundliche
Gegend: ebenso giebt man, wenn man sich einem treff-
lichen Unterweiser der Lehre anschliesst, den Pfad
der Betrachtung irriger Ansicht auf, erlangt den guten
Pfad der richtigen Ansicht, aus der Wildniss des
Kreislaufs hervorgegangen, athmet man auf, von der
Verderbniss u. s. w. errettet, findet man freudigen
Fortgang und erlangt Seligkeit und Nirvina. Auf
dreifache Weise erleiden Kranke Schaden: wenn sie
gar keine Nahrung geniessen, wenn sie unzutrigliche
Nahrung zu sich nehmen und wenn sie zwar zutrig-
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liche (269) Nahrung genossen haben, dieselbe aber er-
brechen. Ebenso schaden die mit der Krankheit der
Leidenschaft behafteten Menschen auf dreifache Weise
dem Buddha, dem Vater der trefflichen Lehre: wenn
sie den Vortrag der Lehre nicht anhoren, wenn sie
Unsittliches anhoren, wenn sie die wahre Lehre horen,
sie aber nicht befolgen. Wie derjenige, der keine Nah-
rung geniesst, handelt derjenige, der die Lichre nicht
anhort, weil die Lehre in ihn nicht Eingang findet;
wie derjenige, der unzutrigliche Nahrung geniesst,
handelt derjenige, welcher Unsittliches anhort, weil er
irrige Worte und verkehrten Sinn aufnimmt; wie der-
jenige, welcher zutriigliche Nahrung geniesst; sie aber
ausbricht, handelt derjenige, welcher die richtige Lehre
aufnimmt, sie aber nicht befolgt; es ist dies ein Ver-
gehen, das zeitweilige Ausschliessung*) bedingt. Auf
dreifache Weise kann der Vortrag der Lehre des Er-
folgs entbehren: wenn man durch den Fehler der Zer-
streutheit die Worte nicht hort, wenn man durch den
Fehler des Wissens Worte und Sinn verkehrt auffasst,
wenn man durch das Vergehen, das zeitweilige Aus-
schliessung bedingt, nicht mit Ehrerbietung anhort, wie
es der BrahmaneVigikha, Arishta’) u.s.w.thaten. Gleich
wie ein Gefiiss, das, weil es einen durchlocherten Deckel
hat,unrein ist, leckt, so dass der Regennicht darinbleibt,
schmutzig ist und nicht stehen kann, unniitz ist, soll

4) Q@ﬁ'ﬂ'ﬂ]ﬁﬁ':ﬁ'@wn cine mir sonst noch nicht vorgelom-

mene Ubersetzung von F‘IQ'TF{EW, das gewohnlich durch ﬁ*TID\iﬁ
%q'l'cﬂ itbersetzt wird.

5) Uber diesen Fall wird im Vinajavibhanga im Band VII des
Kandjur Blatt 208% und Band IX Blatt 130 gehandelt.
74

Mélanges aciatiques. VIIL
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man solche Gefisse meiden. Deshalb sprach Bhaga-
vant also: Horet und fasset es richtig und fest im
Geiste auf. Horet das heisst leihet das Ohr, richtig
das heisst, damit ihr es nicht verkehrt auffasset, fas-
set es fest im Geiste auf das heisst erfasset es mit
Ehrerbietung. Wenn man dieses Wort Bhagavants
hort, hat man Freude, betrachtet es und begreift es,
hat man es begriffen, so wird man befreit, ist man be-
freit, so ist man gliicklich. Auf diese Weise sind,
kurzgefasst, die Krifte des Buddha-Wortes endlos
(269%). Zwei grosse Uebelstinde sind es, wenn einer
sehr schwer erreicht werden kann und wenn er nicht
lange verweilt; deshalb muss man ihn schnell mit
Ehrerbietung horen.

Spruch 14, welcher Dhammapada 183 entspricht,
kommt im 5*" Bande des Vinaja im Kandjur, sammt
Spruch 18 unter den 10 Spriichen vor, welche am
Schlusse des Pratimoksha-Sitra befindlich sind ®), wo-
her ihn Csoma in den Asiatic Researches T. XX
S. 79 entnommen hat. Seine Besprechung durch Bur-
nouf, Lotus de la bonne loi 8. 527 ist bekannt. Der
Commentar glaubt zur Erliuterung des Wortes RN

(sarva) bemerken zu miissen, dass es sich nicht allein
auf alle Siinden, sondern auch auf allen Raum und
alle Zeit beziehe; Bhagavant lehre, dass man nirgends
siindigen diirfe, wihrend die Nirgrantha’s sagten, es
sei jenseits von 100 Jogana’s zu siindigen. In Betreff
der Zeit miisse man sich so lange man lebt der Siin-

6) Da dieselben auch bei der chinesischen Pratimoksha-Recen-
sion vorkommen und von Beal in dem Journal of R. Asiatic Society
T. XIX p. 372 flg. abgedruckt sind, fiige ich die tibetische Fassung
unten im Anhang bei.
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den enthalten. Die Brahmanen lehren ferner, dass es
keine Siinde sei, wenn sie Vieh todten; ebenso be-
haupten sie, dass fiinferlei Liige keine Siinde sei: wenn
der Konig Scherz treibe, wenn die Liige keinen Scha-
den bringe, bei Weibern, wenn sie verheirathet wer-
den, bei Todesgefahr und bei dem Erwerb von Habe;
auch beim Stieropfer sagen die Opfernden, wenn sie
die Geschlechtstheile des Thiers mit Wasser begossen
haben, es habe getrunken. In dem Commentar zu die-
sem Spruch in Udéinavarga (XXX, 1) heisst es von
den Nirgrantha’s, sie sagten, es sei jenseits von 100
Jogana’s nicht zu siindigen, die Brahmanen aber be-
haupteten, es sei das Todten von Rindern und Pferden
beim Opfer keine Siinde.

Spruch 17 kommt in Udanavarga XXX, 13 in fol-
gender Gestalt vor:

AR FANEH G AN AT
SR ARANH I RIRARIR |
FRAGIHI)
@'Rﬁ'mﬁw'm’ﬁQ'qugx |

Das-Reifen der guten Werke ist Seligleit, hat man
das Beabsichtigte zu Wege gebracht, so erlangt man
rasch das Nirvana der trefflichen Ruhe.

Der Commentar, welcher das Entstehen der guten
Werke aus dem Geben (dina), der Sittlichkeit (¢ila)
und der Betrachtung (bhivani) bespricht, giebt auf
Blatt 278* Z. 5 folg. die vier Dhjana’s mit ihrer Glie-
derung, wobei er im zweiten Dhjina ebenso wie im
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patti Blatt 44 befindliche Aufzihlung dagegen hat in

Ubereinstimmung mit der tibetischen Ubersetzung des
Lalitavistara C. XI S. 115 @&N@'gﬁ'ﬂ%ﬂ'i'gxmﬂ’
welchem in der Calcuttaer Ausgabe C. XI 8. 147 Z. 8
Iq0 THRIPLIATZ entspricht; da nun das Tibetisch-Sans-
kritische Worterbueh F37STFZRA durch gHwbra

wiedergiebt und wir im Sanskrit (s. Bohtlingk-Roth)
gF@Est haben, werden wir auf Grundlage der tibeti-
schen Ubersetzung auf Q%\mEﬁﬂIEr gefithrt , was sich
mehr empfiehlt, als das bei Childers a. a. 0. 8. 134
und 169 befindliche ekodibhavo.

Spruch 21 entspricht Dhammapada 149 und Uda-
navarga I, 3; an letzterer Stelle lautet er also:

5&1‘:'3‘&3’#@1'&511 |
SRRT
éﬂw'ﬂrfng g'gﬂ'aﬁr\'u |
YIRS TR

Ausserdem findet sich noch eine dritte Ubersetzung
im Kandjur Band VIII, Blatt 115:

VIS RIA|
h‘xaaéqm'éqwgmnﬁm |
TRARIRUFIFTS|
SRR YT
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Die entsprechende Sanskrit-Redaction liegt uns im
Rudrajanavadana Blatt 115* des Divjavadana in fol-
gender Gestalt vor:

gEtAFgaTy R Efam i e )
FAAAUGER T 17 2% R TR

Ausdriicklich bemerke ich, dass die tibetische Uber-
setzung HRAFAT als taubenfarbig auffasst, woran sich
das russ. roxyonii blau in Zusammenhang mit roay6s
Taube anschlosse. Das von Diefenbach, Goth. Wor-
terbuch II, 600 und von Pott, Etymol. Forschungen
Bd. V S. 94 behandelte xawvog wire man versucht mit
Fa1 in Zusammenhang zu bringen.

Spruch 23 findet sich in Udanavarga I, 16 in fol-
gender Fassung:

AN PRI FRR T 3|
IR ARTIREAIVIRAI,|
IR RINTY)
qws\ﬂawaq‘ar@%qﬁs\ I

Fast ebenso lautet der Spruch im Kandjur Band I
Blatt 298 und Band VII Blatt 63%, nur ist der 2°

Halbvers J§5TEXNTRIRASIT; die entsprechende

Sanskritfassung befindet sich in Divjavadina Blatt 13
und 228:
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Anhang.

Zehn am Schlusse der tibetischen Ubersetzung des Pratimoksha-
Satra im Kandjur Band V Blatt 20 befindliche ¢loka’s.
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. Geduld ist treffliche Bussitbung, Geduld das vor-

ziiglichste Nirvana, also spricht der Buddha; der
Parivragaka, der anderen schadet, andere beein-
trichtigt, der ist kein Cramana.

. Gleichwie der mit Augen versehene Mensch die

Gefahren, also vermeidet in dieser Welt des Le-
bens der Weise die Siinden.

. Man soll nicht schmihen, soll nicht schaden, man

soll der Befreiung sich widmen, soll das Maass der
Speise kennen, soll an einsamem Orte wohnen,
hoherer Einsicht sich befleissigen, dies ist die
Lehre des Buddha.

. Wie die Biene von der Blume, ohne der Farbe,

dem Duft zu schaden, nachdem sie den Saft ein-
gesogen, davonfliegt, also soll der Ascet im Dorfe
wandeln.

. Auf das eigne Recht und Unrecht muss geachtet
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werden, nicht auf das Unschickliche anderer, so-
wie auf Thun und Nichtthun anderer.

. Hoherer Einsicht soll man sich befleissigen, die

Grundlagen des Ascetenthums lernen; die stets
der Ruhe eingedenk bleibende Hut ist ohne Leid.

. Durch das Geben wichst das Verdienst; durch

die Bindigung nimmt der Feind nicht zu; der Tu-
gendhafte meidet die Siinde; schwindet die Lei-
denschaft, erlangt man Nirvana.

. Man soll durchaus nicht siindigen, man soll voll-

endete Tugend iiben, selbst sein Gemiith biandigen,
dies ist die Lehre des Buddha.

. Bindigung des Korpers ist gut, die Bindigung

der Rede ist gut, Bindigung des Gemiiths ist gut,
iiberall ist Bindigung gut. Der Bhikshu, der sich
ginzlich bindigt, wird von allem Leid befreit.
Die Rede hiitend, das Gemiith hiitend, die Un-
tugenden des Korpers unterlassend, diese drei Pfade
der Werke liuternd, erlangt man den von den
Rshi’s verkiindeten Pfad.

(Tiré du Bulletin, T. XXV, pag. 69 — 94.)

Mdlauges asiatiques. Viii. 75



