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Yorwort

Dieses Buch beruht auf zwei Teilen aus meiner Habilitationsschrift, die 2014 von
der Fakultit fiir Kulturwissenschaften der Ludwig-Maximilians-Universitit Miin-
chen angenommen wurde. Der erste Teil behandelt einige ausgewéhlte Themen aus
dem Mahaparinirvana-mahasiitra, die wiahrend meiner langjéhrigen Arbeit, eine phi-
lologische Grundlage fiir weitergehende Untersuchungen zu diesem Siitra zu bilden,
aufgefallen sind. Die Synopsis am Ende des Buches gewihrt einen Einblick in al-
le Themenbereiche des Sutra, einschlieBlich derer, die nicht in diesem Buch unter-
sucht wurden. Aufgrund der Ungewohnlichkeit des Siitra musste ich mich auf den
Text in seiner Originalsprache konzentrieren. Daher sind spétere Interpretationen und
Entwicklungen in China und Japan ebenso wenig beriicksichtigt wie die umfangrei-
chen Publikationen zum Siitra, die auf der chinesischen Uberlieferung basieren. Der
zweite Teil des Buches behandelt Sanskrit-Fragmente des Sutra, die wegen des ho-
hen Schwierigkeitsgrads und der zeitlichen Begrenzung meines Promotionsprojekts
in der Publikation aus dem Jahr 2007 nicht enthalten waren. Ein weiterer Teil mei-
ner Habilitationsarbeit wurde bereits 2013 im Rahmen eines DFG-Projekts als Buch
mit dem Titel A Critical Edition of the Tibetan Translation of the Mahaparinirvana-
mahasitra publiziert.

Bei meiner Beschéftigung mit diesem teils schwer zu verstehenden Sittra und
bei der Fertigstellung dieses Buches unterstiitzten mich viele Kollegen und Freun-
de, denen ich an dieser Stelle herzlich danken méchte. Allen voran gebiihrt mein
Dank Prof. Jens-Uwe Hartmann, der mir die Mdglichkeit gab, das Projekt in Miin-
chen sorglos durchzufiihren. Die Untersuchungen zum Mahaparinirvana-mahasiitra
fithrten mich von Sapporo in Japan, wo mich Prof. Kotatsu Fujita in die Buddhis-
musstudien einfiihrte, nach Freiburg im Breisgau und wurden dort durch Prof. Oskar
von Hintiber betreut. Prof. Lambert Schmithausen schickte mir umfangreiche Kom-
mentare und Verbesserungsvorschldge zu meiner Arbeit zu. Prof. Franz-Karl Ehrhart
unterstiitzte den tibetischen Teil des Projekts. Fiir die sprachwissenschaftliche Inter-
pretation waren Diskussionen mit Prof. Olav Hackstein gewinnbringend. Ihnen allen
mochte ich meinen Dank aussprechen.

Das Siitra war Thema mehrerer internationaler Diskussionsrunden. Nach dem
ersten diesbeziiglichen Workshop im Jahr 2008 in Stanford, den Prof. Paul Harrison
organisierte, veranstaltete ich 2010 einen zweiten Workshop in Miinchen, und Prof.
Mark Blum organisierte 2016 schlieBlich einen dritten Workshop in Berkeley. Auch
auf groBen internationalen Konferenzen versammelten sich Wissenschaftler in auf



viii Vorwort

das Siitra spezialisierten Diskussionsforen, ndmlich 2009 beim Annual Meeting of
the American Academy of Religion in Montréal und 2011 beim 16. Congress of the
International Association of Buddhist Studies in Taipei. Die erste Diskussionsrunde
organisierte Prof. Mark Blum und die letzte Prof. Luis O. Gémez. Fiir die Organisa-
tion und die anregenden Diskussionen bei diesen Zusammenkiinften mochte ich den
Organisatoren und allen, die teilgenommen haben, herzlich danken.

Die Untersuchung der Sanskrit-Fragmente beruht auf der ersten Identifizierung
durch Prof. Kazunobu Matsuda und der Unterstiitzung ihrer Digitalisierung durch
Prof. Seishi Karashima. Ohne sie wére diese Arbeit nicht moglich gewesen, und da-
her sei ihnen vielmals gedankt.

Zur Erstellung der Druckversion hat Dr. Gudrun Melzer zahlreiche Korrekturen
und Verbesserungen vorgeschlagen. Auflerdem hat sie kurz vor der Veroffentlichung
ein neues Sanskrit-Fragment entdeckt. Auch ihr mochte ich herzlich danken.

Sehr hilfreich fiir die vorliegende Arbeit waren mir in vielféltiger Weise Rat-
schlige von Prof. Adelheid Mette, Prof. Monika Zin, Dr. Klaus Wille, Prof. Eva
Tichy und Prof. Martin Kiimmel. Wertvolle Anregungen kamen auch aus Diskus-
sionen mit Dr. Vincent Tournier, Dr. Stefan Baums, Dr. Oliver von Criegern, Dr.
Masanori Shono und weiteren Teilnehmern der regelméfBig am Miinchner Institut
fiir Indologie und Tibetologie stattfindenden Manuskript-Lektiire. Auch ithnen gilt
mein herzlicher Dank. Fiir das Korrekturlesen und die Hilfe bei deutschen Formu-
lierungen danke ich Ann Philipp und Christoph Bross. Vielen anderen, die hier nicht
alle aufgezihlt werden konnen, die sich aber angesprochen fiihlen diirfen, sei fiir ihre
Hilfe und Unterstiitzung gedankt.

Die Deutsche Forschungsgemeinschaft unterstiitzte das Projekt finanziell. Diese
Publikation wurde durch Mittel der Ernst-Waldschmidt-Stiftung ermdglicht. Mein
besonderer Dank gilt Prof. Thomas Oberlies und Prof. Ingo Strauch fiir ihre Unter-
stiitzung bei der Aufnahme des Buches in der Serie.

Miinchen, den 12. Dezember 2018
Hiromi Habata
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Kapitel 1

Einleitung

Die vorliegende Untersuchung geht von einer einfachen Frage aus, die bei der Bear-
beitung des Mahaparinirvana-mahasiitra' aufgefallen ist. Im einleitenden Teil dieses
Textes kommen die Menschen zum Buddha vor dessen Parinirvana in einer riesigen
Prozession und tragen dabei Brennholz. Dies wirft die Frage auf: Warum tragen sie
Brennholz?

Das Mahaparinirvana-mahasiitra, das wohl als eine mahayanistische Fassung der
Mahaparinirvana-Literatur bekannt ist, hat wegen seiner provokativen Dogmen, wie
zum Beispiel der sogenannten “Buddha-Natur”-Theorie, starkes Interesse unter For-
schern geweckt,”> dem einleitenden Teil des Siitra wurde bisher jedoch keine Auf-
merksamkeit geschenkt.

Die Einleitung beginnt mit der Verkiindung des Parinirvana des Buddha, und
nach dieser traurigen Nachricht folgt die Beschreibung der Menschenreihe, die zum
sterbenden Buddha kommt: Sravakas, Monche, Nonnen, Bodhisattvas, Upasakas,
Upasikas und andere. Dieser Teil umfasst etwa zwanzig Blitter in der Peking-Edition
der tibetischen Ubersetzung, deren gesamte Linge des Textes 156 Blitter umfasst;
d. h. der Einleitungs-Teil bildet etwa ein Achtel der Gesamtlidnge dieses relativ lan-
gen Siitras.’

Die mahayanistische Fassung des Mahaparinirvanasiitra wurde bei den verglei-
chenden Untersuchungen der Mahaparinirvana-Literatur oft aulen vor gelassen, da
der Inhalt und die Konstruktion der Geschichte erheblich von anderen Texten ab-
weicht.* Untersucht man das Siitra ausfiihrlicher, wird jedoch deutlich, dass vie-
le Einzelheiten mit anderen Mahaparinirvana-Texten vergleichbar sind.> Allerdings

"Der Sanskrittext ist nur in Fragmenten iiberliefert, vgl. Habata 2007a. Es existieren eine tibetische
Ubersetzung aus dem Sanskrit (Peking Nr. 788) und die chinesischen Ubersetzungen von Dharmakse-
ma (Taisho vol. 12, Nr. 374) und von Fa xian (Taisho vol. 12, Nr. 376). Zur Problematik des Titels
vgl. Habata 2007a, § 19-24.

2Ein stellvertretendes Beispiel bietet Takasasi 1974, S. 128-190.

3Fiir einen Uberblick iiber die Einzelheiten in diesem Abschnitt vgl. MPM § 3-46, Anhang A.

47Zu einer vergleichenden Untersuchung der Mahaparinirvana-Literatur vgl. Waldschmidt 1944—
48; Bareau 1970-71, 1979, 1987.

>Zum Beispiel die letzten Worte des Buddha; vgl. dazu Habata 2007a, S. 102, Anm. 1.



Kapitel 1 Einleitung

sind die liberlieferten Stoffe der Legende von Buddhas Lebensende im Mahaparinir-
vana-mahasttra in einer anderen Art und Weise verwendet als im Mahaparinibbana-
suttanta der Theravadins oder im Mahaparinirvanasitra der Sarvastivadins.

Das Brennholz, das in der Eingangsfrage den Ausgangspunkt fiir verschiede-
ne Uberlegungen bildet, ist Bestandteil der Parinirvana-Legende. Es ist eben dieses
Brennholz, mit dem die Feuerbestattung des Buddha durchgefiihrt wird. Nun konnte
es selbstverstindlich sein, dass es nach dem Parinirvana herangetragen wird, so wie
es das Mahaparinibbanasuttanta schildert. Wie aber kommt es dazu, dass die Leute
hier Brennholz mitbringen, wo doch der Buddha noch gar nicht gestorben ist oder un-
ter der todlichen Krankheit leidet? Beim Versuch, diese ungew6hnliche Umstellung
des Stoffes zu verstehen, wird erkennbar, dass diese Frage eng mit den wichtigen
Themen des Textes verbunden ist, wie parinirvana, nitya und buddhadhatu. Dariiber
hinaus hilft sie, ein besseres Verstindnis der Konstruktion des Textes zu gewinnen,
die sehr ritselhaft bleibt und verschiedene Vermutungen angeregt hat.®

Erste Ergebnisse der vorliegenden Untersuchung wurden in einem Vortrag auf
dem 31. Deutschen Orientalistentag in Marburg am 20. September 2010 vorgestellt
und in einem weiteren Vortrag in Oxford am 11. November 2011 weiterentwickelt.
Da die gesamte Konzeption des Textes ohne ein Verstindnis der zentralen Themen
wie nitya und buddhadhdtu im Mahaparinirvana-mahasttra unverstindlich bleibt,
werden weitere Ergebnisse, die in einer Reithe von Vortrigen vorgestellt wurden, in
der vorliegenden Studie einbezogen: So wurde das Thema nitya in einem Vortrag
auf dem Annual Meeting der American Academy of Religion in Montréal am 10.
November 2009 vorgestellt und in einem weiteren Vortrag in Wien am 11. Oktober
2013 vertieft; Erkenntnisse zum Thema buddhadhatu wurden auf der 16. Konferenz
der International Association of Buddhist Studies in Taipei am 25. Juni 2011 vorge-
tragen, sowie in einem Vortrag auf dem Symposium “On the Origin and Exegesis
of the tathagatagarbha 1dea” in Diisseldorf am 5. April 2013 weiter entwickelt.”
Ferner wurden Untersuchungen zum Vinaya, liber die auf dem 32. Deutschen Ori-
entalistentag in Miinster am 26. September 2013 berichtet wurde, in einem Kapitel
zusammengefasst.

®Eine Hypothese zu den Stufen der Textentwicklung wurde in Shimoda 1991a und 1997 aufge-
stellt.
"Der Vortrag im Diisseldorfer Symposium wurde in Habata 2015a publiziert.



Kapitel 2

Aufbau der Mahaparinirvanasitras

2.1 Chronologischer Handlungsablauf an mehreren
Orten

Sechs Texte der Mahaparinirvana-Literatur bilden eine Gruppe, die grof3e vergleich-
bare Gemeinsamkeiten aufweist: das Mahaparinibbanasuttanta [MPS-P] der Thera-
vadins, das das dritte Suttanta im Mahavagga des Dighanikaya ist;' das Mahaparinir-
vanasiitra der Sarvastivadins, das aus zentralasiatischen Sanskrit-Fragmenten von
Waldschmidt ediert wurde [MPS-S];? die chinesische Version Fé ban ni hudn jing
e (*Buddha-parinirvanasiitra),’ iibersetzt von Bé Fi zii (53430 (290-306 n.
Chr.) [MPS-ChinB]; die chinesische Version Ban ni huan jing f%E;E54% (*Parinirvana-
siitra)* von einem unbekannten Ubersetzer [MPS-ChinU]; das zweite Siitra You xing
Jjing ##{74%° im chinesischen Dirghagama der Dharmaguptakas, iibersetzt in den Jah-
ren 412-413 n. Chr. von Buddhayasas ##fZii< und Zhi Fo nian =& [MPS-
ChinDA]; und die chinesische Version Da ban nié pan jing K E#24% (*Mahaparinir-
vanasiitra),® iibersetzt im Jahr 417 von Fi xidn ;%81 [MPS-ChinF]. Diese Text-Gruppe
ist gut bekannt und wurde in die vergleichenden Untersuchungen einbezogen, wobei
auch ein Textstiick im Ksudrakavastu aus dem Vinaya der Milasarvastivadins, der im
Jahr 710 n. Chr. von Yi jing 3% ins Chinesische iibersetzt wurde,’” sowie im 9. Jh.?
von Dpal "byor, Vidyakaraprabha und Dharmasriprabha ins Tibetische {ibersetzt wur-
de,’ zum Vergleich hinzu genommen wurde.!® Auf die Existenz verschiedener Ver-

'DN vol. II, S. 72-168.

ZWaldschmidt 1950-51.

3Taisho vol. 1, Nr. 5, S. 160b-175c.

4Taishd vol. 1, Nr. 6, S. 176a-191a.

5Taishd vol. I, Nr. 1, S. 11a—30b.

®Taisho vol. 1, Nr. 7, S. 191b-207c.

7Gén bén shué yi gié you bii pi nai yé zd shi 1A —)4 #2405 %, Das entsprechende Text-
Stiick findet sich in Taisho vol. 24, Nr. 1451, S. 382b29—402c4.

8Nach Hirakawa 1999, S. 77.

°Zur Ubersetzung des Miilasarvastivada-Vinaya in Tibet vgl. Panglung 1981, S. xvii—xviii.

10Waldschmidt 1944-48; Bareau 1970-71, 1979, 1987.
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sionen in indischen Sprachen weisen zudem die folgenden fragmentarisch erhaltenen
Texte hin: ein Fragment der Turfanhandschriften, das den Dharmaguptakas zugeho-
rig ist;!! eine Version in Gandhari, die mit der Version im chinesischen Dirghagama
iibereinstimmt;'? Sanskrit-Fragmente in der Schrift des Gilgit/Bamiyan-Typs;'" so-
wie ein Text in der Handschrift des Dirghagama der (Miila-)Sarvastivadins. !4

Diese sechs Texte des Mahaparinirvanastitra beinhalten die letzte Reise des Bud-
dha, sein Parinirvana und die Bestattung. Die Beschreibungen dieser Ereignisse un-
terscheiden sich mehr oder weniger voneinander, sie sind jedoch nach einem Plan
geordnet, der die Geschichte dem zeitlichen Verlauf folgend erzéhlt. Da die Erzéh-
lung mit dem Bericht {iber die letzte Reise des Buddha einsetzt, was wahrscheinlich
den Titel des zweiten Siitra des chinesischen Dirghagama bestimmt (You xing jing
“[das letzte] Wanderung-Siitra™),"> wechselt der Ort, an dem der Buddha weilt, von
Rajagrha liber Vaisalt zu Kusinagari. Insgesamt werden in den Erzédhlungen mehr als
fiinfzehn Orte genannt. Der Weg der letzten Wanderung fiihrt den Buddha von Raja-
grha (Rajagaha) iiber Venuyastika (Ambalatthika), Nalanda, Pataligramaka (Patali-
gama), den Fluss Ganga, Kutigramaka (Kotigama), Nadika, Vaisali (Vesali), Venu-
gramaka (Beluvagamaka), wieder nach Vaisali (Vesali), Kusthagramaka (Bhanda-
gama) und weitere kleine Dorfer, Bhoganagaraka (Bhoganagara), Papa (Pava), Hi-
ranyavati (Kakuttha) nach Kusinagari (Kusinara). Anhand dieser Liste der Orte kann
vermutet werden, dass das Ziel der letzten Reise des Buddha seine Heimat war.'® Es
ist unklar, ob dieser Reiseplan von den Redaktoren der Mahaparinirvanasiitras ab-
sichtlich geordnet wurde. So jedoch wirkt es dramatisch, dass der Buddha unterwegs
zu seiner Heimat in einem kleinen Dorf gestorben ist.

Waldschmidt fasst die Geschichte in sechs Abschnitte zusammen, die der Eintei-
lung in sechs bhdnavaras des Mahaparinibbanasuttanta entsprechen:!”

1. von Varsakaras Besuch beim Buddha in Rajagrha bis zur wunderbaren Uber-
querung der Ganga bei Pataliputra

2. aufdem Wege von der Ganga nach Vaisali und in Vaisali bis zur ersten Erkran-
kung des Buddha

3. bei Vaisali von Buddhas Riihmen seiner Fahigkeit zur Lebensverldngerung bis
zur Ankiindigung des bevorstehenden Nirvanas

4. auf dem Wege von Vaisali nach Kusinagara, von Buddhas Abschiedsblick auf
Vaisali bis zum Empfang in Kusinagara

""'Waldschmidt 1968.

12 Allon/Salomon 2000.

Bwille 2002.

“Der Text ist noch nicht verdffentlicht. Fiir die Handschrift vgl. Hartmann 2004.

I5Waldschmidt 194448, Teil I, S. 1, gibt einen moglichen Sanskrit-Titel als “Carika-Siitra?” an.

19Darauf wurde von Prof. Oskar von Hiniiber in der Vorlesung “Das Mahaparinibbanasuttanta” im
Wintersemester 2004/05 an der Universitit Freiburg hingewiesen.

17Waldschmidt 1944-48, Teil I, S. 15. Ein bhanavara hat 250 slokas: vgl. Hiniiber 1995, S. 131.



2.1 Chronologischer Handlungsablauf an mehreren Orten

5. im Salawalde von Kusinagara von der Herrichtung des Sterbelagers bis zur
Bekehrung Subhadras

6. bei Ku$inagara von den letzten Anordnungen des Buddha bis zur Verteilung
der Reliquien

Bareau ordnet die Geschichte der sechs Versionen in neun Etappen: '8

1. in der Umgebung von Rajagrha
2. von Rajagrha nach Pataligrama

3. in Pataligrama

o

von Pataligrama nach Vaisali
in Vaisali
in der Umgebung von Vaisalt

von Vaisali nach Kusinagara

e A

in Ku$inagara: die letzte Zeit im Leben des Buddha

9. in Kusinagara: die Bestattung des Buddha

Bareau hat analysiert, dass die letzen vier Punkte die Episoden beinhalten, die in
den eigentlichen Kontext der letzten Monate des Buddha, seines Todes und der Be-
stattung eingebunden sind, und dass die Berichte in den ersten fiinf Teilen kiinstlich
spiter hinzugefiigt wurden.!® Nach der Interpretation von Bareau bildete die zweite,
dltere Hélfte ein “proto-Mahaparinirvanasitra”. Bareau macht den Kern des Wer-
kes in seinem achten Teil aus, der iiber die letzte Zeit des Buddha in Kus$inagari
berichtet. An diesen Kern wurde, nach Bareau, sehr frith der neunte Teil, der in ei-
ner einfachen Form die Bestattung des Buddha erwéhnt, angeschlossen, deren Er-
wihnung sehr wahrscheinlich nicht auf einer Erinnerung, sondern auf gedanklicher
Schlussfolgerung basiert. Es ist schwer zu entscheiden, ob diese neuen Episoden in
einer selbstindigen Form existiert hatten, doch erwihnte keine davon die Szene mit
Mahakasyapa und die Verteilung der Reliquien.?

Der sechste Teil bei Bareau entspricht der dritten Gruppe von Waldschmidt, an
dessen Schluss der Buddha den Monchen sein Parinirvana nach Ablauf von drei Mo-
naten verkiindet:

handa dani bhikkhave amantayami vo, vaya-dhamma sankhara, appama-
dena sampadetha, na ciram tathagatassa parinibbanam bhavissati, ito
tinnam masanam accayena tathagato parinibbayissati (MPS-P DN II
120.13-16)

8Bareau 1979, S. 48.
9Die chinesische Version MPS-ChinF fingt mit dem sechsten Teil von Bareau an.
20Bareau 1979, S. 48-50.
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Der Buddha befindet sich zu diesem Zeitpunkt in der Stadt Vaisali, von der aus die
letzte Reise den Buddha nach Kusinagart bringt (siehe die vierte Gruppe von Wald-
schmidt = den siebten Teil von Bareau). Auf dem Weg nach Ku$inagarT erhalt der
Buddha sein letztes Mahl von Cunda im Dorf Papa (Pava), diese Mahlzeit verur-
sacht den Krankheitsausbruch. In Kusinagari dann wird ihm das letzte Lager unter
Salabaumen bereitet (im fiinften Abschnitt von Waldschmidt = im achten Teil von
Bareau).

2.2 Eintagiger Handlungsablauf an einem Ort

Im Mahaparinirvana-mahasutra finden diese Ereignisse, nimlich die Verkiindung des
Parinirvana, das letzte Mahl von Cunda und das letzte Lager unter den Salabdumen,
die untrennbar mit der Erzdhlung des Parinirvana verbunden sind, alle in Ku$inagart
statt. Der Ort der Ereignisse wird am Anfang des Siitra genannt, wie gewo6hnlich in
der Formel des Siitra-Anfangs:

’di skad bdag gis thos pa dus gcig na / bcom ldan ’das grong khyer ku
shi na / chu klung gser Idan gyi *gram / gyad kyi nye ’khor shing sa la
zung gi tshal na bzhugs te (MPM § 1.7-9)

So habe ich gehort. Einmal weilte der Erhabene bei Kusinagart am Fluss
Hiranyavati in der Nihe von den Mallas im Wald der beiden Salabiu-
me.”!

Nach der Zeitangabe “am Morgen am Vollmond-Tag des Vaisakha-Monats, zur An-
gelegenheit des Parinirvana” folgt direkt die Verkiindung des Parinirvana:

deng de bzhin gshegs pa dgra bcom pa yang dag par rdzogs pa’i sangs
rgyas ’jig rten thams cad la thugs brtse ba can / ’jig rten thams cad skyob
pa/sems can thams cad la sgra gcan zin dang ’dra bar gzigs pa / skyabs
chen po’i gnas dang gzhi bor gyur pa / thub pa chen po yongs su mya
ngan las ’da’ bar *gyur ro (MPM § 1.14-18)

Heute wird der Tathagata, Arhant, Samyaksambuddha, der Mitleid mit
allen Menschen hat, der alle Menschen schiitzt, der alle Lebewesen wie
[den eigenen Sohn] Rahula betrachtet, der die Grundlage fiir die grof3-
artige Zuflucht ist, der groBartige Muni, vollkommen zur Ruhe gehen.

2Dieser formeltreue Anfang ist vergleichbar mit dem Anfang des Mahasudassanasuttanta: evam
me sutam. ekam samayam bhagava kusinarayam viharati upavattane mallanam sala-vane antarena
yamaka-salanam parinibbana-samaye, DN 11 169.3-5. Es ist wohl anzunehmen, dass die
Mahasudarsana-Episode urspriinglich der Geschichte des Mahaparinirvana zugehdrig war und nach-
traglich als ein eigenstindiges Sttra revidiert wurde. Das zweite Sttra des chinesischen Dirghagama
schlieit die Mahasudarsana-Episode ein. Es ist nicht ganz klar, ob die Sarvastivada-Tradition das
Mahasudars$anasiitra als ein separates Sutra zdhlt, weil die tatsdchliche Anzahl der Satras im Teil
“Sechs-Stitra-Abschnitt” (satsitraka) sich dadurch auf sieben erhéhen wiirde: vgl. Hartmann 1991,
S. 18-19; 1994, S. 328-329.
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Die Handlung verbleibt in Kus$inagarT das ganze Siitra hindurch, das dreizehn
bam po in der tibetischen Ubersetzung umfasst.?? Die Zeit, die am Anfang des Siitra
mit “heute” angegeben ist, scheint kaum fortgesetzt zu werden, auch nicht in der lan-
geren Version der chinesischen Ubersetzung von Dharmaksema, die vierzig Faszikel
(juan %) umfasst.?

2.3 Die Textstruktur des Mahaparinirvana-mahasitra

Um eine eingehende Analyse des Text-Aufbaus zu ermdglichen, wird in diesem Ka-
pitel ein Uberblick iiber den Inhalt des Mahaparinirvana-mahasiitra gegeben.

Die Gliederung des Sanskrittextes entspricht sehr wahrscheinlich den fiinf Ka-
piteln der tibetischen Ubersetzung. Die chinesischen Ubersetzungen weichen davon
ab. Dharmaksemas chinesische Ubersetzung hat fiinf Kapitel, von denen die ersten
drei Kapitel mit denen der tibetischen Ubersetzung iibereinstimmen. Die Gliederung
der chinesischen Ubersetzung von Fi xiin ist mit 18 Kapiteln priziser, deren Ur-
sprung jedoch bleibt unklar.>* Eine gemeinsame Gliederung findet sich unter den
verschiedenen Versionen bei den ersten drei Kapiteln:

1. Das Nicht-Schidigen®
2. Der wie ein Diamant unzerstorbare Korper (vajrabhedyakaya)*®

3. Der Ursprung des Siitranamens und dessen vorziiglicher Charakter?’

Es ist bemerkenswert, dass fiir die ersten zwei Kapitel als Kapitelbezeichnung skan-
dha verwendet wurde. Nach der tibetischen Ubersetzung zeigen die weiteren Kapitel-

22Ein bam po entspricht 300 slokas, vgl. Habata 2013, S. xxvii.

23Die ersten zehn Faszikel von Dharmaksemas Ubersetzung entsprechen der tibetischen Uberset-
zung und der Ubersetzung von Fi xiin sowie dem Sanskrittext der erhaltenen Fragmente.

24Zur Problematik der Gliederung vgl. Habata 2007a, § 25-29.

2In der tibetischen Ubersetzung #she ba med pa; ChinD 5 ‘Lebensdauer’; ChinF 1.-5. Ka-
pitel (i ‘Einleitung’, K& EES ‘Der Bodhisattva “GroBkorper’”, &4 s ‘Der reiche Cun-
da’, =i#kh ‘“Wehklage’ und £ 5: ‘Langlebigkeit’). Der Kapitelname im Sanskrit bleibt unklar: Ei-
ne mogliche Vermutung wire eine Form mit dem Wort avyabadha, avyavadha oder avyabadhya,
avyavadhya, das den tibetischen und chinesischen Sinn treffen konnte. Das Wort kommt als eine Ei-
genschaft des Mahasudarsana vor: punar aparam raja mahasudarsano ’Ipabadho "bhiid arogajatiyah
samav(ipacanaya grahanya samanvagato natyu)snaya natisitayavyabadhayartusukhaya yayasyasi-
tapitakhaditasvaditam samyak sukhena paripakam (gatam abhit), MPS-S 34.23; puna ca param
ananda raja maha-sudassano appabadho ahosi appatanko sama-vepakiniya gahaniya samanndagato
natisitaya naccunhdya ativiya annehi manussehi, DN 11 177.26-29. Zur Bedeutung des Wortes vgl.
BHSD s.v. a-vyabadha und a-vyabadhya.

26Im Sanskritfragment erhalten: vgl. SF 12.2. In der tibetischen Ubersetzung rdo rje ltar mi shigs
pa’i sku; ChinD und ChinF £[|5 5 ‘Der Diamant-Korper’.

?"In der tibetischen Ubersetzung mdo’i ming gi gtan tshigs dang yon tan gyi tshul; ChinD
ZrrhiEsh ‘Name und Tugend’; ChinF 7. Kapitel &5 ‘Die Uberlieferung’.
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tiberschriften keine Entsprechung zum Wort skandha.”® Diese fiir einen Mahayana-
Text ungewohnliche Bezeichnung, deren Verwendung sich sonst nur in der Vinaya-
literatur der Theravadins und Dharmaguptakas findet, konnte daher stammen, dass
ein Teil der Mahaparinirvana-Literatur urspriinglich zum alten Skandhaka des Vina-
ya gehorte.”? Obwohl es unklar bleibt, welche Bezeichnung die weiteren Kapitel
des Mahaparinirvana-mahasitra haben, ist der redaktionelle Unterschied zwischen
den ersten zwei Kapitelnamen und den weiteren Kapiteln deutlich. Ferner ist dieser
Unterschied dadurch aufféllig, dass es nach dem dritten Kapitel keine gemeinsame
Gliederung mehr unter den Versionen gibt. Die ersten zwei Kapitel umfassen zu-
sammen mit dem kurzen dritten Kapitel ein Drittel der gesamten Textlédnge. Fiir die
weiteren zwei Drittel unterteilt die tibetische Version nur zwei Kapitel:

4. Die vier Weisen der Verkiindigung der Lehre durch Bodhisattvas®

5. Die Befragung durch die Versammlung von Gottern, Menschen, Asuras, Kin-
naras, Vidyadharas, Raksasas usw.>!

Das vierte Kapitel entspricht dem achten Kapitel der chinesischen Ubersetzung von
Fé xian, jedoch kennt die von Dharmaksema keine Gliederung. Das fiinfte Kapitel,
das fast die Hilfte des Textkorpus umfasst, ist ohne Nummerierung am Textende
genannt. Der ungewdhnlich lange Titel entspricht vom Sinn her dem kiirzeren Titel
des fiinften Kapitels bei Dharmaksema,*? das jedoch nur fiir einen kiirzeren Teil des
Textes genannt ist.>

Die Geschichte des letzten Tages vom Buddha setzt mit der Verkiindung des Pa-
rinirvana ein (MPM § 1-2). Zum Buddha, der an diesem Tag vollkommen zur Ru-
he gelangen wird, kommen folgende Lebewesen der Reihe nach (MPM § 3-46):
Sravakas und Ménche, Nonnen, Bodhisattvas, Upasakas, Upasikas, Konige und Ko6-
niginnen, Gétter und Gottinnen, Tiere und andere.>* Jede Gruppe der Lebewesen
wird ausfiihrlich geschildert. Jede bietet dem Buddha eine letzte Almosenspeise an,
der aber jedesmal ablehnt. In der riesigen Versammlung der Lebewesen fehlen je-
doch Mahakasyapa, Ananda und Ajatadatru mit ihrem jeweiligen Gefolge. Nach der
Ankunft aller Lebewesen strahlt der Buddha (MPM § 47-48). In der Versammlung
befindet sich auch Cunda, der den Buddha ebenfalls zu einem letzten Almosen ein-
ladt. Diese Einladung wird vom Buddha akzeptiert (MPM § 49-58). Nach einer Dis-

287ur Problematik vgl. Habata 2007a, § 26. Bei der tibetischen Ubersetzung ist dieses Wort im Ka-
pitelnamen enthalten. Der im Sanskritfragment erhaltene Titel fiir das zweite Kapitel ldsst jedoch deut-
lich erkennen, dass das Wort skandha als Kapitelbezeichnung gilt: vajrabhedyakdayo nama : dvitiya-
skandhah samaptah, SF 12.2. Zu Kapitelbezeichnungen im allgemeinen vgl. Renou 1957.

Vgl. Frauwallner 1956, S. 48; Hartmann 1994, S. 333.

Nbyang chub sems dpa’ sna grangs bzhis chos ston pa.

3iha dang / mi dang / lha ma yin dang / mi "am ci dang / rig sngags "chang dang / srin po la sogs
pa ‘dus pas zhus pa.

2 kAT ‘Die Fragen von allen Wesen’.

3Das fiinfte Kapitel von Dharmaksema entspricht dem 18. und letzten Kapitel von Fa xidn, das
etwa ein Fiinfzehntel der Textldnge umfasst.

34Zu der Liste der Versammlung vgl. die Synopsis im Anhang.
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kussion zwischen Mafijuéri und Cunda (MPM § 59-73)* bittet Cunda den Buddha
darum, nicht vollkommen zur Ruhe zu gelangen. Daraufhin weist der Buddha auf
die Verginglichkeit aller Erscheinungen hin (MPM § 74-77). Den wehklagenden
Cunda lehrt der Buddha jedoch, dass das Parinirvana nur scheinbar stattfinden wird
(MPM § 78-79). Dadurch getrostet, geht Cunda weg, um die letzte Almosenspeise
vorzubereiten (MPM § 81). Anschlieend folgt ein Erdbeben (MPM § 82f.).

Die narrative Handlung setzt in der Regel mit der Riickkehr von Cunda wieder
ein, der erst nach der letzen Lehre des Buddha (MPM § 89-532) mit der Almosen-
speise in die Versammlung zuriick kommt (MPM § 533). Die letze Almosenspei-
se wird vom Buddha eingenommen (MPM § 533-545). Nachdem der Buddha die
Rede mit apramada ‘Wachsamkeit’, die als die letzten Worte des Buddha in der
Mahaparinirvana-Literatur liberliefert ist, gehalten hat, legt er sich auf eine Seite,
und nimmt so die Korperhaltung ein, die fiir die Darstellung des Parinirvana typisch
ist (SF 24.13—14: MPM § 587). Das Parinirvana des Buddha hat zu diesem Zeitpunkt
jedoch noch nicht stattgefunden.

Der letzte Tag des Buddha ist fiir alle Wesen die letzte Gelegenheit, in der Lehre
direkt vom Buddha unterwiesen zu werden. Die umfangreiche Lehre wird daher im
MPM an dieser Stelle dargelegt. In der Forschungsgeschichte wurde die Aufmerk-
samkeit liberwiegend auf die Lehre vom Tathagatagarbha gelenkt, da diese Lehre
vom Vorhandensein einer Buddha-Natur in allen Lebewesen besonders auf die Aus-
gestaltung der Dogmen im chinesischen und japanischen Buddhismus einen gro-
Ben Einfluss ausgeiibt hat.** Wihrend die Tathagatagarbha-Lehre nur in einem be-
schriankten Abschnitt des MPM vorkommt (MPM § 375—418), ist das nitya-Sein des
Tathagata ein durchgehendes Thema des Textes.?” Nicht nur dogmatische Besonder-
heiten, sondern auch Probleme des Vinaya stehen im Mittelpunkt der letzen Lehre
des Buddha.*® Das wohl bekannteste Beispiel ist das Verbot des Fleisch-Genusses
(MPM § 172-178), das weiter ins Lankavatara iibernommen wurde.** Soteriolo-
gisches Interesse wurde seit der Zeit der chinesischen Ubersetzung zu Beginn des
fiinften Jahrhunderts durch den Ausschluss des icchantika von der Mdoglichkeit der
Erleuchtung (bodhihetu) geweckt.** Provokativ ist die Lehre von den vier viparya-
sa, in der vier negative Ausdriicke (anatman, anitya, duhkha und asubha) in positive
Ausdriicke (a@tman, nitya, sukha und subha) umgewandelt werden (MPM § 89-112
und MPM § 371-374). Von diesem Abschnitt ausgehend zitiert der Ratnagotravi-
bhaga eine Episode (MPM § 104).*! Daraus ergibt sich, dass die Lehre des MPM

35Zur Problematik des Majusri vgl. Kapitel 3.4 der vorliegenden Arbeit.

36Zum Tathagatagarbha im MPM bietet Takasaki 1974, S. 128—190, einen guten Uberblick.

377Zur Problematik des nitya vgl. Kapitel 3 der vorliegenden Arbeit.

387Zum Vinaya im MPM vgl. Kapitel 5 der vorliegenden Arbeit.

¥Das Lankavatara listet die Sitras auf, die das Verbot des Fleisch-Genusses lehren: Lank 258.4.
Zum Verbot des Fleisch-Genusses im MPM vgl. Mochizuki 1988, S. 87-89.

Ozum icchantika vgl. Mizutani 1961; 1962; Mochizuki 1988, S. 95-154, S. 377-489; Karashima
2006.

“RGV 74.22-75.11: vgl. Ui 1959, S. 332-335; Takasaki 1974, S. 129-130, S. 174-175; Habata
2007a, S. 187.
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im philosophischen Denken des Buddhismus auch in Indien einen Einfluss ausiibte.
Die Gleichsetzung des Tathagata mit dem afman wurde jedoch im Lankavatara abge-
lehnt.*> Hinter der provokativen Lehre des MPM steht als ein wichtiger Stiitzpfeiler
die Idee von lokanuvartand “die Anpassung an die Welt” (MPM § 194-215).%

Die letzte Lehre des Buddha fand sicherlich nicht an seinem historisch letzen
Tag statt, sondern an einem virtuellen letzen Tag, an dem die Lehre gesammelt wur-
de, die sich im Laufe von mehreren hundert Jahren nach seinem historischen Tod
entwickelte.** Den Komplex der Lehre aufzuldsen und ihre Entwicklung zu verdeut-
lichen, kann aber nicht dadurch erreicht werden, dass einzelne Probleme aus dem
MPM herausgenommen und separat untersucht werden, denn die einzelnen Proble-
me sind eng miteinander verwoben, nicht nur in Hinblick auf die Geschichte der
Ideen, sondern auch hinsichtlich der Geschichte der buddhistischen Gemeinde, und
diese beiden Komplexe sind wiederum in den narrativen Kontext des Parinirvana des
Buddha eingebunden.

47ur Problematik des atman im MPM vgl. Tsukinowa 1939; Fujii 1983; 1991; Habata 1990. Dieses
Thema behandelte neulich Christopher V. Jones in seiner Dissertation “The use of, and controversy
surrounding, the term atman in the Indian Buddhist tathdgatagarbha literature”, die bald verdffent-
licht wird: Jones (im Druck).

“Dieses Thema ist noch zu erforschen. Zum Lokanuvartana-siitra vgl. Harrison 1982.

“Einen Hinweis gibt MPM § 337-338: “700 Jahre nach dem Parinirvana des Buddha wird die
Lehre zerstort.”
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Nitya

Das Parinirvana “das vollkommene Verloschen” des Buddha, der Tod als Mensch
und das géinzliche Verschwinden aus dieser Welt, brachte wahrscheinlich im Laufe
der Zeit immer groflere Schwierigkeiten mit sich, besonders auf der Glaubensebene
der Buddhisten, da der Buddha zusammen mit Dharma und Sangha eine wichtige
Basis fiir die Zuflucht der Glaubigen darstellt. Verschiedene Versuche, die Ableh-
nung des Parinirvana des Buddha auszudriicken, sind in mehreren Texten bezeugt.
Im Saddharmapundarika ist der Buddha nach diesem Ereignis auf einem Berg stets
mit Unterweisung beschiiftigt.! Im R ldi xing xidn jing #15k#ELEE4%> verbleibt der
Buddha iiberall.? In der Astasahasrika Prajfiaparamita hiingt das Verweilen des Tatha-
gata vom Zirkulieren der Prajiaparamita ab. Solange die Prajiaparamita zirkuliert,
bleibt der Tathagata, seine Lehre lehrend, in der Welt, fiir alle Lebewesen sichtbar.*

Um die andauernde Existenz des Buddha in dieser Welt auszudriicken, verwen-
det das MPM das Wort nitya, das im MPM vom ersten Beispiel (MPM § 65) bis zum
Ende des Siitra (MPM § 585: SF 24.10) durchgehend wiederholt vorkommt. Wie
bedeutend das nitya-Thema ist, wird dadurch augenfillig, dass das andere berithmte
Thema, ndmlich die Erorterung des Tathagatagarbha, nur in einem bestimmtem Teil
des Siitra zur Sprache kommt. Das Thema iiber nitya hingegen wird in verschiede-
ner Art und Weise, oft begleitet von mannigfaltigen Gleichnissen, aufgegriffen. Der
diesem Thema zugrundeliegende Ausdruck heil3t tathagato nityah in den Sanskrit-
Fragmenten, de bzhin gshegs pa rtag pa yin no in der tibetischen Ubersetzung und
ru lai chang zhu 4155 {3 in den chinesischen I"Jbersetzungen.

Ytathagatah sada sthitah | aparinirvrtas tathagatah parinirvanam adarsayati vaineyavasena, SP
319.1; tato aham sravakasamgha krtva atmana darsemy ahu grdhrakiite || evam ca ham tesa vadami
pascat ihaiva naham tada dasi nirvrtah | upayakausalya mameti bhiksavah punah puno bhomy ahu
jivaloke, SP 324.4-6; na ca cyavami itu grdhrakiitat anyasu sayyasanakotibhis ca, SP 324.12.

2Taisho vol. 10, Nr. 291, iibersetzt von Zhti F4 hu 3% (Dharmaraksa).

3Hinweis von Imre Hamar in seinem Vortrag “The tathagatagarbha dependent arising in Huayan
Buddhism” beim Symposium “On the Origin and Exegesis of the fathagatagarbha Idea”, April 2013
im EKO-Haus, Diisseldorf. Der Vortrag wurde verdffentlicht in Hamar 2015.

*yavad anandeyam prajiaparamita loke pracarisyati tavat tathagatas tisthatiti veditavyam tavat
tathagato dharmam desayatiti veditavyam avirahitas te ananda sattva buddhadarsanena dharmasra-
vanena samghopasthanena ca veditavyam, AsP 990.21-25. Vgl. Skilling 2004, S. 188(83)-187(84).
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3.1 Zur Bedeutung des Wortes nitya

Um den Ausdruck tathdagato nityah des MPM in Einzelheiten zu untersuchen, ist
es erforderlich, die Bedeutung des Wortes nitya griindlich zu analysieren. Denn ei-
ne Interpretation des Satzes fathagato nityah als “Der Tathagata ist ewig.” scheint
im Gegensatz zu der buddhistischen Lehre iiber die Vergidnglichkeit aller Dinge zu
stehen, die mit dem Wort anitya ausgedriickt wird.

Dass sich als Standard-Ubersetzung von nitya das Wort ‘ewig’ etabliert hat, wird
mit einem Blick in die Worterbiicher ersichtlich. So gibt zum Beispiel das Monier
Williams Sanskrit-English Dictionary die Ubersetzung “continual, perpetual, eter-
nal” an. Fiir das Pali-Wort nicca erklart das Pali Text Society’s Pali-English Dictiona-
ry “constant, continuous, permanent”. Wenn man sich in weiteren Worterbiichern ei-
nen Uberblick iiber die Geschichte der Interpretation schaffen mdchte, erkennt man,
dass Bohtlingk,’ Benfey,® MacDonell” und Childers® alle die Ubersetzung “ewig”,
“eternal”, “permanent” oder “perpetual” angeben. Es ist jedoch bemerkenswert, dass
das Wort nitya mit einer anderen Bedeutung als “ewig” libersetzt wird, wenn es am
Ende eines Kompositums steht, wie zum Beispiel bei “ununterbrochen sich an einem
Ort authaltend” (PW s.v. nitya). Auf diese Bedeutung wurde bereits von Childers
1875 (s.v. nicco) durch ein Kompositum niccabhattam mit der Interpretation “food
supplied in charity regularly for life, or for a long period” aufmerksam gemacht. In
diesem Beispiel passt die Bedeutung ‘ewig’ nicht, sondern ‘regelmifBig vorhanden’.

Der Unterschied zwischen den beiden Bedeutungen, ‘ewig’ und ‘regelméfig vor-
handen’, kann sich aus der etymologischen Herkunft erkléren. Das Wort nitya besteht
aus den zwei Gliedern ni und tya. Das erste Element #i ist ein Adverb, das “in, drin-
nen” bedeutet. Es gibt zwei Adverbien ni. Das ni von nitya unterscheidet sich von
dem ni von upa-ni-sad, wobei das letztere ‘nieder’ bedeutet. Das zweite Element
tya hat die Funktion, aus einem Adverb ein Adjektiv zu bilden’ mit der Bedeutung
“in der durch das Adverb bezeichneten Ortslage befindlich”.!® Daraus ergibt sich
die urspriingliche Bedeutung des Wortes nitya als “innen befindlich”, die nicht auf
Zeitlichkeit, sondern auf Riumlichkeit bezogen wird.!!

Auf die Wichtigkeit dieser zugrundeliegenden Bedeutung hat John Brough in sei-
nem Aufsatz “Audumbarayana’s Theory of Language”'? aufmerksam gemacht. Er
analysiert darin den Ausdruck indriyanityam vacanam, die am Anfang des Nirukta
vorkommt. Nach Brough sind die dlteren Versuche, die Phrase als “speech is perma-

SBohtlingk/Roth 1855-75, Teil IV (1862—65), S. 145: “stitig, immerwihrend, ununterbrochen;
durchgéngig, ewig”.

“Benfey 1866, S. 472: “constant, perpetual”, “eternal” und “essential, regular”.

"MacDonell 1893, S. 140: “constant, perpetual, eternal; always abiding in, devoted to”.

8Childers 1875, S. 277: “perpetual, lasting, constant”.

9Vgl. Panini 4,2,104.

0AIGr 11,2 § 513 (S. 697).

1Zur etymologischen Bedeutung vgl. ferner EWA s.v. nitya- und LIPP s.v. *én (bes. S. 233): Der
Bedeutung ‘drinnen befindlich’ gehort auch das gotische Wort nipjis ‘innewohnend, in derselben
Familie befindlich, verwandt’ zu.

12Brough 1952.
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nent in the organs” (von Sarup) oder “das Wort ist ewig in den Sinnesorganen” (von
Strauss) zu interpretieren, nicht zufriedenstellend und in Wirklichkeit Missverstind-
nisse. Einen Schliissel fiir die Losung des Problems findet Brough im Vakyapadiya
von Bhartrhari, und gibt eine mdgliche Ubersetzung der Phrase als “it is the state-
ment which is regularly present in the perceptive faculty (of the hearer)” an.!? Dabei
kommentiert Brough die Bedeutung des Wortes nitya wie folgt:

... the later meanings of nitya have developed from some such sense
as “being located in” ... From this it is an easy step to “constantly as-
sociated with” ... If an expression like aranya-nitya began by meaning
simply “dwelling in the forest”, it could readily have acquired the addi-
tional connotation of “constantly dwelling in the forest”. The usual later
senses of nitya “regular, constant, permanent” (these are in most con-
texts more suitable translations than “eternal”) are easily derived from
this type of usage. (Brough 1952, S. 76-77)

Die Ubersetzung mit “constantly” oder “regularly” ist also als eine Konnotation zur
Grundbedeutung “being located in” zu verstehen.

Inwieweit sich diese urspriingliche Bedeutung des Wortes nitya in den Texten
findet, und wie sie sich im Laufe der Zeit dnderte, hat ferner Minoru Hara in seinem
Aufsatz “A Note on the Sanskrit Word N/-TYA4-" untersucht. In seiner Untersuchung
werden Belege aus dem Rig-Veda, der Bhagavadgita und anderen Texten herange-
zogen. Hara kommentiert wie folgt:

The original meaning is not confined to Vedic passages, but is also found
in later Sanskrit literature, where the usual meaning of the word “con-
stant” or “eternal” does not always fit the context. (Hara 1959, S. 93)

Ferner merkt Hara an, dass bei den meisten Beispielen aus der klassischen Sanskrit-
Literatur das Wort nitya am Ende eines Kompositums in der Bedeutung “found inside
of” verwendet wird:

... the word nitya-, when it stands as the last member of a compound in
Classical Sanskrit, should be taken in its original meaning “found inside
of.” (Hara 1959, S. 94)

Ob sich diese Grundbedeutung wirklich nur auf die Verwendung des Wortes am En-
de eines Kompositums beschrinkt, bleibt offen. Es diirfte jedoch nicht vergeblich
sein, die Frage zu stellen, ob das Wort nifya seine Grundbedeutung verliert oder
nicht, wenn es im Simplex verwendet wird. Dieser Fragestellung kann nachgegan-
gen werden, indem man ein Beispiel aus dem Stiryasataka in Betracht zieht. Diese
Gedichtsammlung aus dem 17. Jh. wurde von Ratnakantha verfasst, der im Stil eines
Mahakavya die Sonne verehrt. Der 29. Vers des Ratnasataka beinhaltet die folgende
Wortgruppe:

3Brough 1952, S. 77.
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kurvat kantibharair maho dinapater nityam sada patu vah'*

Die strengen Regeln des Mahakavya erlauben dem Dichter nicht, Synonyme zu ver-
wenden. Daher miissen die beiden Worter nityam und sada jeweils verschiedene
Bedeutungen tragen. Wenn man nun die Grundbedeutung des Wortes nitya bertick-
sichtigt, kann der Unterschied zwischen den beiden Wortern so interpretiert werden,
dass das Wort nitya fiir eine raumliche Bedeutung und das Wort sada fiir eine zeitli-
che Bedeutung steht.

Es wird eine herausfordernde Aufgabe sein, in den buddhistischen Texten die
Bedeutung des Wortes nitya erneut zu iiberpriifen, da insbesondere die Formel ani-
tya als eine der Grundlehren pragend fiir den Buddhismus geworden ist und deren
Interpretation zumeist unhinterfragt festzustehen scheint. Wenn aber ein bestimmter
Ausdruck formelhaft festgelegt wird, besteht die Tendenz, dass die intendierte Be-
deutung hinter der Formel versteckt bleibt und das Wort im Laufe seiner Entwicklung
in der starren Bedeutung auf weitere Verwendungen iibertragen wird. Dies trifft hier
ndmlich auf die Formel sarvasamskara anityah zu. Das MPM stellt selbst die Frage,
ob man diese Formel wirklich verstehen kann.

3.2 nitya im Mahaparinirvana-mahasiitra

Der Ausdruck, der das Wort nitya beinhaltet, und der ein zentrales Thema des MPM
mit den Worten fathagato nityah “der Tathagata ist nitya” beschreibt, kommt zum
Beispiel in einem Sanskrit-Fragment wie folgt vor:

tathagato nityo dhruvah $asvatah (SF 9.8: MPM § 138.19-20)"

Die Frage, ob diese drei Worter, nitya, dhruva und sasvata, jeweils verschiedene Be-
deutungen haben, kann erst nach der Untersuchung der Bedeutung des Wortes nitya
im MPM abschlieBend beantwortet werden. Wenn der Ausdruck in dieser Art und
Weise einzeln formelhaft steht, ist es schwer, ohne weiteren Kontext die intendierte
Bedeutung herauszufinden. Die Verwendung des Wortes nitya im MPM ist jedoch so
vielfiltig, dass dies eine Untersuchung der intendierten Bedeutung ermdoglicht. Die
vielfdltige Verwendung des Wortes nitya spiegelt wahrscheinlich einen Zustand wi-
der, in dem dieses wichtige Thema des MPM starke Einwédnde ausgeldst hatte und
seine Rechtfertigung wiederholt duflern musste.

Die Einwénde, die wir in der buddhistischen Literatur reichlich finden koénnen,
dokumentiert das MPM selbst. Eine reprisentative AuBerung der Gegner der Idee
tathagato nityo ist anityo buddho bhavisyati “Der Buddha wird anitya.” Diese Pas-
sage kommt im Sanskrit-Fragment wie folgt vor:

“Hanneder/Jager/Sanderson 2013, S. 82.

ISHabata 2007a, S. 63. Die tibetische Ubersetzung lautet de bzhin gshegs pa rtag pa dang / brtan
pa dang / ther zug pa yin, MPM § 138.19-20. Der Satz entspricht in den chinesischen Ubersetzungen
WAREH A S% ChinD 382b6; 417k E A7k 5% ChinF 865b20-21.



3.2 nitya im Mahaparinirvana-mahasttra

yada sarvbas(a)tva anuttaram sammyaksambodhim abhisambotsya<m>te
samsaragata tada tathagatasya krtam na vinaksya(t)i tada parinirvbayat-
yamtaparinirvbanena ; anityo buddho bhavisyati ; dipa ivendhanaksayad
agnir iva tadvat icchamtikasya papam karma garhitam nindita(m) ca (SF
20.8: MPM § 482.11-19)!6

Zu jener Zeit (in der Zukunft), wenn alle Lebewesen, die in den Samsa-
ra gekommen sind, zum hdchsten vollkommenen Erwachen erwachen
werden, zu dieser Zeit wird die Tat des Tathagata nicht erschopft sein.
(Trotzdem behauptet der Icchantika) so etwas wie “Nachdem der Bud-
dha durch das vollstindige Parinirvana vollkommen zur Ruhe gelangt
ist, wird er nicht mehr anwesend sein, wie eine Lampe, wie ein Feuer
aufgrund des Aufgebrauchtseins des Brennholzes.” (Dies ist) das bose,
tadelhafte und angeklagte Karma des Icchantika.

Der Abschnitt ist einer kommentierenden Stelle zu einem Vers, in dem papam gar-
hitam ninditam ca steht, entnommen.!” Die Behauptung des icchantika, der hier als
Gegner des MPM gilt, ist ein Beispiel fiir dessen “bose, tadelhafte und angeklagte”
Taten.'

Ein weiteres Beispiel kommt in einem Gleichnis mit dem Cakravartin vor. Wenn
der Konig, ein Cakravartin, in einen Garten geht, um sich da eine Weile zu vergniigen,
befindet er sich nicht in seinem eigenen Hof. Aber zu solcher Gelegenheit sollte man
nicht denken, dass der Cakravartin tot sei. Der Zustand des Tathagata ist ebenso zu
verstehen:

rigs kyi bu de bzhin du de bzhin gshegs pa ni chos nyid las nyams par
mi ’gyur te / rgyal po dang ’dra bar ’dzam bu’i gling du de bzhin gshegs
pa mi rtag par gyur to (F ’gyur ro) zhes grongs pa’i ’du shes bskyed par
mi bya’o // (MPM § 186.7-9)

(evam eva kulaputra na ta)thagato dharmatahino bhavisyati + (r4) ///
(mrta)samjfia na kalpayi(tavya) (SF 14.4)

Auf diese Art und Weise, Sohn aus guter Familie, wird der Tathagata
seiner wahren, eigentlichen Natur nicht verlustig gehen. Wie beim Ko-
nig (Cakravartin) sollte man nicht denken, dass er gestorben ist, (wenn)
der Tathagata anitya auf Jambudvipa ist.

Wegen der Beschddigung des Sanskrit-Fragments ist es nicht klar, in welchem Tem-
pus der betreffende Satz steht. Nach der tibetischen Ubersetzung (Beleg von JPCD
NLTS) steht er im Perfekt, aber nach dem Beleg von F im Futur.!® Aller Wahrschein-
lichkeit nach stehen in der Liicke des Fragments fathagata- und anitya- vermutlich

Die chinesischen Ubersetzungen finden die Entsprechungen jeweils in e Rk
HERSE FEME . MR BRES ChinD 418¢25-26 und R MEREE. SERE OEOR
ChinF 892¢2-3.

177ur Rekonstruktion des Verses vgl. SF 20.5.

8Der Terminus icchantika ist schwer zu definieren. Zur Interpretation vgl. Karashima 2006.

19Zur Stellung der tibetischen Belege vgl. Habata 2013, S. xii—xvii, Xxviii.
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im Nominativ, jambudvipa im Lokativ und eine Form von dem Verb bhii. In diesem
Kontext wire es unlogisch und unversténdlich, wenn man den Satz mit “Der Tathaga-
ta ist (wird sein) auf der Insel Jambu nicht ewig” tibersetzen wiirde. Mit dem Satz ist
ein Zustand gemeint, dass der Tathagata nicht auf der Insel ist (sein wird), oder dass
der Tathagata sich nicht auf der Insel befindet. Daraus ergibt sich die Bedeutung des
Satzes: “Der Tathagata ist (wird) auf der Insel Jambu nicht anwesend (sein).” Der
chinesische Ubersetzer, Dharmaksema, hatte vermutlich Schwierigkeiten, sich zwi-
schen der formelhaften Ubersetzung fiir das Wort anitya, wii chdang #&%, und der
Bedeutung, die in diesen Kontext passt, zu entscheiden. In seiner Ubersetzung steht
die Entsprechung des Wortes anitya verdoppelt: zuerst die intendierte Bedeutung mit
“Der Tathagata zeigt sich nicht auf der Insel Jambu”, und zweitens mit der formelhaf-
ten Ubersetzung “[Diesen Zustand] nennt man nicht wii chdng (anitya)”.?* Durch die
doppelte Ubertragung des Wortes anitya ist es Dharmaksema gelungen, einen ver-
standlichen Satz fiir sein chinesisches Publikum herzustellen, ohne die formelhafte
Ubersetzung des Wortes auBer Acht zu lassen. Jedoch wird durch dieses Geschick
des Ubersetzers die intendierte Bedeutung des Wortes anitya verdeckt.

In den beiden Beispielen ist das Gegenargument gegen das MPM die Nicht-
Anwesenheit des Tathagata in dieser Welt. Die Nicht-Anwesenheit ist mit dem Wort
anitya ausgedriickt und der Gegner wird als icchantika bezeichnet.

Gegen dieses Argument stellt das MPM wiederholt die Idee, dass der Tathagata
weiterhin in der Welt existiere. Auch wenn er sein Parinirvana zeigt, ist es nicht
wirklich. So steht zum Beispiel in einer kurzen Formulierung:

de bzhin gshegs pa ni dus thams cad du rtag pa dang / brtan pa dang /
ther zug pa yin te (MPM § 203.5-6)

Der Tathagata ist immer nitya, dhruva und sasvata.

Der Satz kann nach der intendierten Bedeutung des Wortes nitya im MPM als “der
Tathagata ist immer da (hier) anwesend” interpretiert werden.”!

Die Bedeutung des Satzes wird noch deutlicher in einem Gleichnis mit dem
Mond. Der Mond édndert seine Gestalt zum Vollmond, Halbmond und Neumond.
Aber der Mond selbst bleibt derselbe und ist immer da. Der Zustand des Tathagata
ist ebenso zu verstehen:

de bzhin gshegs pa ni zla ba nya ba bzhin du dus thams cad du rtag pa
yin no (MPM § 455.26-27: SF 19.6)*

AR . HERBPRLRIRR RS R4 g% ChinD 388a8-9.

2IDie beiden chinesischen Ubesetzungen haben keine Entsprechung zu dus thams cad du: fit0scts
BHAKE,. BHER EEEE A85% ChinD 389b7-9; iz 7E5EE. g F%E JEERE ChinF
871b24-25. In der Formel in SF 9.8 (s.o. S. 16) steht dieses Wort auch nicht. Fiir das mdgliche Sans-
kritwort vgl. Negi s.v. dus thams cad (du) fir sarvakalam oder sarvada. Hier konnte auch sadda passen.

22Im Fragment ist der betreffende Satz nicht erhalten. Die chinesischen Ubersetzungen haben
Mt A M BRI el E WEWA. wkZEg MEarE ChinD 416b9-11; HEAZE REERRK
i H ChinF 890b18.
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Der Tathagata ist, wie der (Mond als) Vollmond, immer anwesend (7i-
ta).

In diesem Beispiel passt die Bedeutung des Wortes nitya als ‘anwesend, da befind-
lich’. Die Interpretation als ‘ewig’ wiirde einen wenig verstindlichen Sinn ergeben.

Die oben genannten Beispiele zeigen, dass die Sdtze mit dem Wort nitya und
anitya besser in den jeweiligen Kontext passen, wenn man die Bedeutung des Wortes
nitya nicht als ‘ewig’, sondern als ‘an einem Ort befindlich, anwesend’ interpretiert.
Daraus ergibt sich die Frage, wo genau der Tathagata sich befindet. Die Antwort zu
dieser Frage wird vom Buddha selbst gegeben:

gang na gdul bar bya ba rnams yod pa der ni rdzogs pa’i sangs rgyas
snang ste der skye ba Ita bur ston to / de bas na de bzhin gshegs pa ni
rtag pa yin te (MPM § 453.17-19)%

An dem Ort, wo sich die zu fithrenden [Lebewesen] befinden, erscheint
der vollkommen Erwachte (der Buddha), und dort zeigt er sich wie ein
geborenes [Lebewesen]. Daher ist der Tathagata da anwesend (nitya).

Ein weiteres Beispiel im Sanskrit-Fragment driickt den Zustand deutlicher aus:

maya manityasamjiia<m> karsit adya tathagatah parinirvvasyatiti nai-
vam kalpayitavyam mrtasamjiavat ye sada nityo ddhruvah $asvatah ta-
thagata iti dharayanti tesam tathagato grhe tisthati (SF 13.7: MPM §
171.71-75)*

Man sollte nicht denken, dass ich [irgendwann] nicht mehr anwesend
sein werde. Solche Spekulation, dass der Tathagata heute vollkommen
zur Ruhe gelangen wird, ist nicht anzustellen, (ebensowenig) wie [im
Vergleich] die Vorstellung [der schlechten S6hne], [die Mutter] sei ge-
storben. Bei jenen, die (so) praktizieren (den Gedanken aufrechterhal-
ten), dass der Tathagata immer anwesend, bestindig und dauerhaft ist,
bleibt der Tathagata in ihrem Haus.

Hier wird deutlich erklért, dass der Tathagata im Haus bleibt (#isthati), und zwar im
Haus derjenigen, die das nitya-Sein des Tathagata aufrechterhalten. Daraus ergibt
sich, dass mit dem Ort des Bleibens nicht etwas Transzendentes gemeint ist, sondern
ein konkreter Ort.

Dieses Beispiel spricht nicht nur vom Bleiben des Tathagata im Haus, sondern
auch davon, dass das Bleiben des Tathagata durch die Téatigkeit der Glaubigen be-
stimmt ist. Die Idee ist deutlich weit entfernt von der sonst postulierten Ewigkeit.
Die Wichtigkeit dieser religiosen Tétigkeit als bha@vana wird im MPM betont, wie
das folgende Beispiel zeigt:

23Die chinesischen Ubersetzungen haben 574524 EZ (L. QAT R4 M2 E figrimds: .
AR % ChinD 416a8-10; fE#zRAE E2(LE. MRFER HEEH. SHEM 0FE R
ChinF 890a25-26.

24Die chinesischen Ubersetzungen haben #5454 & FEEE . E42% HIEAH ChinD
385¢29-386al; HARAE WUZKAT BHEEEE. BERAEERFAMH ChinF 868c¢9-10.
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yada kulaputra <nitya> iti dvyaksarabhavanamta(rh)i(ta) /// (SF 9.10)

rigs kyi bu gang gi tshe rtag go zhes bya ba’i yi ge gnyis bsgom pa nub
par ’gyur ba de’i tshe de bzhin gshegs pa yongs su mya ngan las ’da’ bar
"gyur te (MPM § 138.28-30)%

Wenn, Sohn aus guter Familie, die Meditation iiber die beiden Aksaras
‘ni-tya’ verschwunden sein wird, dann wird der Tathagata vollkommen
zur Ruhe gelangen.

Der formelhafte Ausdruck tathdgato nityah wird hier symbolisiert durch das Wort
nitya, und die religiose Tétigkeit, nimlich die Meditation iiber das Wort mit seinen
zwei Aksaras, ist wesentlich fiir das Bleiben des Tathagata. Solange diese Meditation
tiber die Existenz des Tathagata gelibt wird, verbleibt der Tathagata ohne Parinirvana
in der Welt. Aber wenn diese Tatigkeit der Glaubigen verloren geht, verweilt der Ta-
thagata nicht mehr in der Welt, d. h. er stirbt als menschliches Wesen (parinirvasyati).

3.3 Opposition gegen das Mahaparinirvana-mahasiitra

Die Idee und Bestrebung von nitya im MPM war wahrscheinlich sehr innovativ unter
den buddhistischen dogmatischen Umstdnden, auch wenn die Umsténde unterein-
ander nicht ganz einheitlich gewesen sein diirften. Wie das MPM sich gegen seine
Gegner verteidigte, ist im MPM selbst ablesbar, wie das oben betrachtete Beispiel
MPM § 482 zeigt (s.0. S. 17). Ahnliche Einwiinde wie in diesem Beispiel kann man
in buddhistischen Texten iiberall finden. Drei Verse aus dem Buddhacarita sollen hier
geniigen:

nyi ma gnas las ’phos pa ste // nor lha rnams ni sa la song // dbang po
brgya rnams ’das pa ste // rtag{s}?® pa ci yang yod ma yin //

gang gzhan yang dag sangs rgyas rnams // ’gro ba’i snang ba mdzad nas
su // mar me snum zad bzhin du ni // de rnams mya ngan ’das par gyur //

gang gzhan bdag nyid chen po rnams // byung ’gyur de bzhin gshegs
rnams kyang // bud shing tshig pa’i me bzhin du // de rnams mya ngan
’da’ bar *gyur // (Buddhac XXIV 42-44: P101b8-102a2)

Die Sonne hat ihren Platz von einem Ort [zu einem anderen Ort] ge-
andert. Die Gotter des Reichtums sind unter die Erde gegangen. Die
hundert Gotter [mit] Indra [an der Spitze] sind gestorben. Es gibt nichts,
was nitya ist.

»Die chinesischen Ubersetzungen haben #5 7. #AEE WRE=F BRMHE. S5a5k BIREA
BAES ChinD 382b11-13; &5+, WHZR0R HiE—F BESFR. SHWKR EREE ChinF
865b26-27.

26Die Konjektur rtag folgt nach der Interpretation von Mimaki 1985, S. 269.
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Die anderen, die richtig Erwachten (Buddhas), nachdem sie sich zum
Licht fiir die Lebewesen gemacht hatten, sind wie eine Lampe, deren Ol
erschopft ist, zur Ruhe gelangt.

Die anderen, die groBartigen zukiinftigen Tathagatas, wie ein Feuer, des-
sen Brennholz verbrannt ist, werden sie zur Ruhe gelangen.

Dasselbe Gleichnis von der Lampe und vom Feuer kommt in der Meinung des Geg-
ners im MPM § 482 vor (s.o. S. 17). Ferner wird derselbe Ausdruck in einem Ge-
sprach des Cunda im MPM verwendet, in dem er den Buddha bittet, ldnger zu blei-
ben:

icchami tv aham bhagavata tathagatasya cirasthiti ; na tu nirvbanam vi-
dagdha<ndha>navat (SF 7.17)*’

Aber ich wiinsche ein langes Bleiben des Erhabenen Tathagata, aber
nicht das Nirvana, das verbranntem Brennholz gleicht.

Das Problem, dass der Buddha nach seinem Parinirvana nicht mehr existiere, kennt
ebenso das Buddhacarita, in dem es heif3t:

khyab bdag skye bo gang ’di de bzhin gshegs pa ni // mya ngan ’das *di
mthong?® min des na mya ngan byed / (Buddhac XXV 74: P106b1)

[Ein Alterer sprach zu den weinenden Leuten:] “Die Gétter und Men-
schen leiden, weil sie den Tathagata nicht sehen kdnnen, nachdem er zur
Ruhe gelangt ist.”

’di ni bdag ldan gang zhig bdag gi chos mthong ba //*° rgyang ring dag
na gnas kyang des ni bdag mthong ste / (Buddhac XXV 79: P106b6)

[Der Buddha sprach:] “Ein Selbstbeherrschter, der meinen Dharma sieht,
er sicht mich [den Buddha], auch wenn er an entfernten Orten weilt.”

Weitere Versuche, das ernsthafte Problem, das Nicht-Existieren des Buddha zu kla-
ren, finden sich auf vielfdltige Art und Weise in anderen buddhistischen Texten (s.o.
S. 13). Aber keiner der weiteren Texte scheint es gewagt zu haben, das Wort nitya
zu verwenden, wie es das MPM tut. Eine strikte Tendenz, den Ausdruck anitya mit
dem Parinirvana des Buddha verkniipft zu halten, kann man in einer Episode im
Mabhaparinirvanasitra der Sarvastivadins finden. Diese Episode von einem Felsblock
kommt im MPS-S Vorgang 31 vor, der keine parallele tibetische und chinesische

Y77ur Konjektur vidagdha<ndha>navat fir vidagdha + indhanavat vgl. Habata 2007a, S. 56—
57, Anm. 3. Das Aksara ndha war wahrscheinlich in einer relativ frithen Phase der Uberlieferung
ausgefallen, und dies bereitete bereits zur Zeit der chinesischen Ubersetzungen Schwierigkeiten. Vgl.
dazu Habata 2007b.

2Die Konjektur mthong (P mthon) folgt nach dem Kommentar von Mimaki 1985, S. 452, Anm.
74.

29°di ni ist hier schwer zu verstehen. Mimaki nimmt an, dass ’di sich auf chos bezieht: Mimaki
1985, S. 452, Anm. 79.
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Entsprechung hat und als Sondertext “Wunderkréfte des Buddha” gesondert von der
Edition des MPS-S publiziert wurde.>® Auf dem Weg nach Kusinagari lag ein Fels-
block (prthvisila MPS-S 31.5), den die Mallas vor dem Besuch des Buddha nicht
beseitigen konnten.?! Der Buddha kam dort an, hob ihn auf und warf ihn hoch bis
zum Himmel, in dem der Fels verkiindigte, dass alle bedingten Faktoren anitya sind
(sarvasamskard anityd).’> Nach der Erklirung der fiinf Wunderkrifte des Buddha
(MPS-S 31.17-69), fragten die Mallas, ob es eine Kraft gebe, die die Kréfte des
Buddha tiberwiltige. Darauf antwortete der Buddha, dass es die Kraft der Vergéng-
lichkeit (*anityatabala) gibt, die an diesem Tag trotz seiner Kréfte seinen Korper
erfassen wiirde.*® Den traurigen Mallas erzihlte der Buddha, um sie zu trosten, dass
der Felsblock friiher ein Stein fiir korperliche Ubungen der Riesen war und dass de-
ren Fingerspuren sich noch an ihm zeigten (MPS-S 31.70-74). Darauf sprach der
Buddha den folgenden Lehrsatz (dharmaparyaya MPS-S 31.75):

evam anitya vasisthah sarvasamskara evam adhruva evam anasvasika
evam viparinamadharm(a)nah sarvasamskara yavad alam eva sa(r)va-
sa(m)skar(e)bhyo nirvett(u)m alam viraktum alam vimoktum (MPS-S
31.74)

(Ubersetzung von Waldschmidt 1948, S. 86) So unbestindig, Vasisthas,
sind alle Samskaras, so unfest, so unverldBlich, so der Veranderung un-
terworfen sind alle Samskaras bis: Das ist nun doch Grund genug, vor
den Samskaras Abneigung zu empfinden, Grund genug, (ihnen gegen-
iiber) leidenschaftslos zu werden, Grund genug, sich (davon) frei zu ma-
chen.

Anhand der Liste, die Waldschmidt zu dieser Textstelle in den parallelen Texten an-
gibt,** ist hier ohne Zweifel eine grundlegende Lehre des Buddhismus ausgedriickt,
die eben unveridndert beim Bericht tiber das Parinirvana des Buddha stehenbleiben

30Waldschmidt 1948. Zu der vergleichenden Untersuchung mit den parallelen Texten vgl. Wald-
schmidt 194448, Teil I, S. 67 und S. 171-186. Einen Uberblick iiber die Episode gibt Zin 2006, S.
340-342.

3IMPS-S 31.5-11 in Waldschmidt 1948, S. 66-68 = MPS-S 31b in Waldschmidt 194448, Teil I,
S. 172-173.

32MPS-S 31.12-15 in Waldschmidt 1948, S. 6869 = MPS-S 31¢ in Waldschmidt 194448, Teil I,
S. 173-174. Eine neue Edition von Wille/Peters (im Druck) wird in Zin 2006, S. 341, Fn. 34 zitiert, die
zusammen mit dem Text aus der Bodhisattvavadanakalpalata die Liicke der Edition von Waldschmidt
teilweise rekonstruiert. Der Text von MPS-S 31.15-16, in dem der Buddha den Felsblock warf, ist
sehr fragmentarisch. Die betreffende Stelle lautet (fa)t/o] bhagavata daksinena pada(m)gusthena sila
u..// ... (Sa)bd(a)m (a)karsit sarvasamskara ani(t)ya a(dhruva) ... . Ich danke Herrn Dr. Klaus Wille
fiir den Text.

3Diese Stelle mit der Frage der Mallas und der Antwort des Buddha steht in einer groBen Liicke
der Sanskrit-Fragmente nach MPS-S 31.69 = MPS-S 31i in Waldschmidt 194448, Teil I, S. 183—-184.
Waldschmidt 1948, S. 84, Fn. 4 verweist auf Divy 320.29 und 323.27 fiir das Wort anityatabala.

34Waldschmidt 1948, S. 86, Fn. 1: MPS-S 19.6; 48.14; Divy 207.22-25; SN II 191.14-17; AN
IV 100.6-9. Die Stelle im Pali lautet: evam anicca bhikkhave sankhara evam addhuva bhikkhave
sankhara evam anassasika bhikkhave sankhara || yavam cidam bhikkhave alam eva sabbasankharesu
nibbinditum alam virajjitum alam vimuccitum, SN 11 191.14-17.
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muss. Ob die Betonung dieser Lehre gerade vor dem Sterben des Buddha den trauern-
den Mallas Trost geben konnte, erzihlt das MPS-S nicht. In den Abschnitten nach
dem Lehrsatz folgt zuerst das Erdbeben (MPS-S 31.75) und dann der Besuch des
Sakra (MPS-S 31.76f.), bei dem der Gétterkonig Sakra duBert, dass er den Buddha
sehen mochte, bevor der Buddha “in die Stétte des restlosen Nirvana eingehen wird”
(bhagavan anupadhisese nirvanadhatau parini(r)vasyati).>

Die Episode des Felsblocks ist auch im Bhaisajyavastu des Vinaya der Miilasar-
vastivadins belegt.* In dieser Version verkiindete der Buddha den Mallas: “Wisset,
mein Korper, der dem Gipfel des Goldberges gleicht, wird bald von der Kraft der
Unbesténdigkeit vernichtet. Deshalb werden die Weisen nach dem von der Unbe-
stindigkeit unbedringbaren Standort streben”.’” Der Unterschied zur Episode des
MPS-S ist hier, dass nicht der Felsblock im Himmel die Phrase sarvasamskara ani-
tyah verkiindet, und dass die Mallas, nachdem sie diese traurigen Hinweise auf den
baldigen Tod des Buddha gehort haben, keinen Kummer zeigen.

In der Version der Felsblock-Episode im chinesischen Ekottarikagama® kommt
ebenso das Gespriach zwischen dem Buddha und den Mallas tiber die stirkere Kraft
anityatabala und deren Sieg zusammen mit dem Hinweis auf sein baldiges Nirvana
vor.* Die Mallas weinen und klagen, wie friih der Tathagata das Nirvana annimmt
und die Welt so ihre Augen verliere. Hier folgt keine Erkldrung der Geschichte der
Fingerspuren der vergangenen Riesen, die das MPS-S und das Bhaisajyavastu der
Mulasarvastivadins kennen. Auch der Felsblock verkiindet nicht aus dem Himmel
die Phrase sarvasamskara anityah.*® Stattdessen folgt weiter die Beschreibung des

3Die Ubersetzung folgt Waldschmidt 1948, S. 86. Die Stelle im Pali lautet: anupadisesdya
nibbana-dhatuya parinibbayati (MPS-P DN II 108.33—-109.1; 134.7; 136.5). Zu weiteren Belegen
des Wortes nibbana-dhatu vgl. PTC s.v., wobei sich das Wort bei keinem Beleg in der eindeutigen
Lokativform befindet und nur im obliquen Kasus steht. Obwohl PED die Bedeutung des Kompo-
situms als ‘the sphere or realm of Nibbana’ angibt, bedeutet das Wort dhatu ‘element’, sowie PTC
‘element of nibbana’ angibt. Dies ist besonders im Itivuttaka deutlich zu verstehen: dve-ma bhikkhave
nibbana-dhatuyo. katama dve? saupadisesd ca nibbanadhatu anupadisesa ca nibbanadhatu, 1t 38.5—
7. Es handelt sich um zwei Bestandteile (dhatu) des Nirvana, anupadisesa und saupadisesa. Es scheint
jedoch, dass in der Episode des MPS-S 31.76 mit der Lokativ-Konstruktion das Kompositum in der
Uberlieferung der Sarvastivadins als ‘Stiitte’ verstanden wurde. Daraus konnte sich ergeben, dass eine
transzendente Rdumlichkeit, in die der Buddha “eingeht” angenommen wurde. Wie die Interpretation
‘sphere’ oder ‘Stiétte’ zustande kam, benétigt eine eingehende Untersuchung, vgl. Habata 2015b. Zur
Vorstellung einer Nirvana-Stadt vgl. nirvana-nagara in SP 290.3; YL 162.R2 und nirvana-pura in
Lank 155.1;361.2; YL 161.R5; 162.R3. Zur philosophischen Interpretation vgl. Schmithausen 1969,
S. 82-83.

36Gén bén shud yi gie you bu pi nai yé Yao shi 184Kz —V)EH E 430 42 (Taisho vol. 24, Nr. 1448);
die Episode des Felsblocks 30c21-31b17, deutsche Ubersetzung der Episode in Waldschmidt 1948,
S. 49-52.

MERFRESNEIIE. BEE. FUBH. SHUSE. ERE¥FAEER Taishd vol. 24, Nr. 1448,
31b9-10, die deutsche Ubersetzung folgt Waldschmidt 1948, S. 51.

382éngyl'd han jing 1S &4¢ (Taisho vol. 2, Nr. 125), das dritte Sttra (Dao i 748¢24—752¢23)
im 42. Kapitel Ba nan )\#; die Episode des Felsblocks steht auf 749a19-750b17. Zu einer verglei-
chenden Untersuchung siche Waldschmidt 194448, Teil I, S. 171-186.

3Taisho vol. 2, Nr. 125, 750b12—17, Zusammenfassung in Waldschmidt 194448, Teil I, S. 184.

40Vgl. Taisho vol. 2, Nr. 125, 749b3-22, Zusammenfassung in Waldschmidt 194448, Teil I, S.
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Kummers der Leute, und wie eine Nonne aus der Stadt Vaisali ihr Nirvana nehmen
wollte, weil sie nicht ertragen konnte, das Nirvana des Buddha mit anzusehen.*!

In einer weiteren Version, im Li shi yi shan jing 71--#1114%,* warf der Buddha
ebenso den Felsblock bis zum Himmel, aber von der Verkiindung des Satzes sar-
vasamskard anityah ist nicht die Rede.*® Das Gesprich iiber die stirkere Kraft ani-
tyatabala zwischen dem Buddha und den Mallas wird jedoch ebenso gefiihrt.** Der
Unterschied zu den anderen Versionen ist, dass der Buddha direkt nach dem Hinweis
auf sein baldiges Nirvana empfiehlt, seine Reliquien zu verehren und einen Stiipa zu
bauen: “Warum? [Wenn] die Menschen der vier Himmelsrichtungen Blumen und
Duft bringen, Fahnen und Banner hissen, Glocken und Schirme anbringen, Lampen
anziinden und darbringen, beschiftigen sich alle mit der wahren Lehre.”*

Die Episode des Felsblocks findet keine Entsprechung im Mahaparinibbanasutta-
nta der Theravadins. Dass bei den (Mila-)Sarvastivadins die Episode bekannt war,
zeigen die Zitate in der Abhidharma-Literatur dieser Schule.*® Die Existenz der Epi-
sode im chinesischen Ekottarikagama und im Li shi yi shan jing weist darauf hin,
dass sie nicht nur bei den (Mila-)Sarvastivadins, sondern auch bei weiteren Tradi-
tionen bekannt war.*’ Die Darstellungen dieser Episode in der Kunst, die von Zin
2006 identifiziert wurden, lassen annehmen, dass die Episode im Nordwesten Indi-
ens weit verbreitet war.*8

Das MPM nennt Kashmir, wo das MPM in der Zukunft in die Erde verschwinden
wird (SF 22.7: MPM § 519). Aus diesem Hinweis konnte man darauf schlieen,
dass das MPM wihrend seiner Uberlieferung den Nordwesten Indiens und die dort
verbreitete Geschichte des Felsblocks kennengelernt haben konnte. Das Szenario, in
dem der Buddha die wegen seinem Parinirvana weinenden Leute mit der Lehre von
sarvasamskara anityah zu beruhigen versuchte, ist dem MPM nicht fremd. Im Vers-
Teil in SF 7.4-7.13, der mdglicherweise auf eine alte Uberlieferung hinweist, spricht
der Buddha zu Cunda und den klagenden Leuten die folgende Einleitungsrede fiir die
Verse:

n<’>evam tvaya punar api tathagato yacitavya tisthatu bhagavamn iti ;

173-174.

“IDie Episode der Nonne findet sich in Taishd vol. 2, Nr. 125, 750b17—c15, Zusammenfassung in
Waldschmidt 194448, Teil 1, S. 186.

4 Taisho vol. 2, Nr. 135, 857¢—859b, iibersetzt von Zhii F4 hu #5342 (Dharmaraksa).

43 Taisho vol. 2, Nr. 135, 858a14-26, Zusammenfassung in Waldschmidt 194448, Teil I, S. 173—
174.

44Taishd vol. 2, Nr. 135, 859a22-28, Zusammenfassung in Waldschmidt 194448, Teil I, S. 184.

43Taisho vol. 2, Nr. 135, 859a28-b1.

46 4 pi da mé da pi pé sha lun [ gk B 2/b3 (* Abhidharmamahavibhasasastra, Taishd vol. 27,
Nr. 1545; die Episode des Felsblocks 156a10-b4) und A4 pi tdn pi pé sha lin [ B2 25 (*Abhi-
dharmavibhasasastra, Taisho vol. 28, Nr. 1546; die Episode des Felsblocks 119¢1-18), vergleichende
Untersuchung in Waldschmidt 194448, Teil I, S. 171-186.

4TDie Schulzugehérigkeit des chinesischen Ekottarikagama, Zéng yi a@ hdn jing #4725 £4% (Taisho
vol. 2, Nr. 125), ist schwer zu bestimmen, vgl. Mayeda 1985, S. 102—-103; Enomoto 1988, S. 111.
Moglicherweise gehort es zu den Dharmaguptakas, vgl. Allon 2001, S. 12.

48Mehr als 20 Reliefs aus Gandhara sind bekannt, vgl. Zin 2006, S. 337 und S. 351-355.
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buddhanam dharmasatvam*® anvaveksasva ; anityatam avatarasva prakr-
ti ca samskaranamm avagaccheti imam$ ca gatha abhasata || (SF 7.3:
MPM § 56.10-14)

“Der Tathagata soll aber von dir nicht nochmals auf diese Weise gebeten
werden: ‘Der Erhabene moge [am Leben] bleiben.” Du sollst die Natur
der Lehre von den Buddhas beriicksichtigen. Du sollst die Vergénglich-
keit iiberwinden und die Natur der Gestaltungen erkennen.” Er sprach
die folgenden Verse:

In den folgenden Versen wiederholt der Buddha seine Lehre mit dem Wort anitya,
z. B. (k)i(mcin nityam) nasti sarvbatra loke (SF 7.5), lokatraye na dhruva kimci(d
ast)i (SF 7.6) usw.>® Dieses Gesprich zwischen dem Buddha und Cunda wird in
MPM § 77 wiederholt. Zwischen den beiden Stellen (MPM § 56 und § 77) kommt der
Bodhisattva Manjusri vor, und er fangt an, mit Cunda iiber samskara zu diskutieren
(MPM § 59-73).

3.4 Maijusri

Maifijusri wird noch nicht im einleitenden Teil erwéhnt, in dem die Besucher des Bud-
dha ausfiihrlich der Reihe nach aufgezihlt werden (MPM § 3-36). Obwohl Mafijusri
spater im Text als Vertreter der Bodhisattvas erwahnt wird (MPM § 58.8-9: SF 7.15),
taucht sein Name nicht in der Reihe der Bodhisattvas auf, die vor dem Parinirvana
zum Buddha eilen (MPM § 5).

Im Abschnitt MPM § 37-43, in dem ein Bodhisattva namens Lus chen mtha’ yas
aus einem Ostlichen Buddha-Land zum Buddha kommt, ist Mafijusrt plétzlich in der
Versammlung anwesend (MPM § 38.11), obwohl sein Eintritt in die Versammlung
vorher nicht kundgegeben wurde. Was er zur Versammlung in MPM § 38.13-31
spricht, ist eine Wiederholung von MPM § 37. Seine Rede in MPM § 39.6-10 ist
wiederum eine Wiederholung von MPM § 39.1-3. Somit ist im Abschnitt MPM §
37-43 die Rolle des Maijusri eindeutig tiberfliissig. Auch ohne seine Reden in MPM
§ 38.13-31 und MPM § 39.6-10 wiirde die Erzdhlung unproblematisch weitergehen.

Der Abschnitt MPM § 59-73, in dem Maiijusri und Cunda {iber samskara disku-
tieren, zeigt ebenso die gleiche Unebenheit des Textes. Am Anfang dieses Abschnit-
tes sagt Mafijusér1 zu Cunda, dass Cunda nicht um das ldngere Verbleiben des Ta-
thagata bitten solle und dass man die Natur des samskara ('du byed kyi rang bzhin)
verstehen soll (MPM § 59). Die gleiche Aussage richtet der Buddha an Cunda in
MPM § 75, als ob die vorangehende lange Diskussion zwischen Maifijusrt und Cun-
da nicht stattgefunden hétte. Cunda weint und klagt, dass der Tathagata nicht mehr
langer bleibt (MPM § 76), worauthin der Buddha ihn wiederholt in der Lehre vom
anitya aller samskaras unterweist (MPM § 77). Nicht nur der Inhalt, sondern auch

“Moglicherweise ein Fehler fiir dharmatatva.
S0Zur Interpretation der Verse vgl. Habata 2007a, S. 43-53.
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der Stil des Textes zeigt Unterschiede. Aus dem Abschnitt ist ein Fragment erhalten
(SF 8: MPM § 61-63), in dem der ungewohnliche Charakter des Stils und der Spra-
che, so wie ihn die anderen Fragmente zeigen, nicht zu Tage tritt. Vielmehr dhnelt
der Text anderen Mahayana-Texten.

In diesem Abschnitt enthielt die Formel “Der Tathagata ist nitya, dhruva und
$asvata™' eine Erweiterung mit *asamskrta ('dus ma byas pa) in MPM § 65.6, und
um diesen Begriff dreht sich die Diskussion zwischen Mafjus$rt und Cunda:

rigs kyi bu khyod kyis de bzhin gshegs pa rtag pa dang / ther zug dang /
’dus ma byas pa dang / brtan par shes so // (MPM § 65.5-6)

Sohn aus guter Familie, du sollst wissen, dass der Tathagata nitya, sasva-
ta, *asamskrta und dhruva ist.

Mainjusri ist ein Bodhisattva des Mahayana, der fiir sein Geschick beim Debattieren
bekannt ist.> Als fihiger Disputant des Mahayana findet er sich beispielsweise im
Vimalakirtinirde$a. Darin wird ebenfalls in seiner Rede iiber den Korper des Ta-
thagata erwihnt, dass der Korper des Tathagata asamskrta sei.>

In der Erweiterung der Formel mit *asamskrta im MPM findet man einen An-
satz des philosophischen Versuchs, den Widerspruch auf der Glaubensebene “Der
Tathagata ist nitya” durch das Hinzufiigen des Gedankens “Der Tathagata ist nitya,
weil er nicht samskrta ist” aufzuheben. Denn, wenn man die Formel “Der Tathaga-
ta ist nitya” logisch vor dem Hintergrund der buddhistischen Lehre “Alle samska-
ras sind anitya” betrachtet, kann diese nur dadurch iiberzeugen und der entstandene
offenkundige Widerspruch gelost werden, dass der Tathagata nicht dem samskara
angehort.

S1Zur Formel vgl. z. B. tathagato nityo dhruvah sasvata(h), SF 9.8: MPM § 138.19-20.

27u Maiijusri vgl. z. B. Lamotte 1960; Hirakawa 1970; Shizutani 1974, S. 263-270.

S3api tu bhadantananda dharmakayas tathagatah namisakayah lokottarakayas tathagatah sarvalo-
kadharmasamatikrantah anabadhas tathagatasya kayah sarvasravavinivrttah asamskrtas tathagata-
sya kayah sarvasamkhyaviga tasya (die Edition 2006 emendiert dies zu sarvasamkhyavigatah / tasya)
bhadanto vyadhim icchatiti / ayuktam asadrsam, Vkn 111 § 45.



Kapitel 4

Buddhadhatu

4.1 Zur Bedeutung des dhatu im Mahaparinirvana-
mahasiitra

Das bekannteste Thema des Mahaparinirvana-mahasiitra ist das Vorhandensein einer
“Buddha-Natur” in allen Lebewesen. Die chinesische Ubertragung dieses Themas
lautet yi gie zhong shéng xi you fo xing —t))5e4 B A H#1: “Alle Lebewesen haben
eine Buddha-Natur”. Die Geschicklichheit der chinesischen Ubersetzer ist bemer-
kenswert, da sie das Wort fo xing {#:14 verwendeten, das wir heute in der modernen
Forschung als “Buddha-Natur” {ibersetzen. Wahrend die intendierte Bedeutung des
Wortes im Sanskrit sich schwer interpretieren ldsst, wurde der chinesische Terminus
6 xing {#:}4, der keine wortliche Ubersetzung darstellt, in dogmatischen und philoso-
phischen Interpretationen in China und Japan weitgehend akzeptiert. Vergleicht man
die Sanskrit-Fragmente des Mahaparinirvana-mahasiitra mit den chinesischen Uber-
setzungen unter Einbeziehung des Ratnagotravibhaga, der das “Mahaparinirvana-
sttra”, namlich das Mahaparinirvana-mahasutra zitiert, wechselt das originale Wort
fiir /0 xing {#M4 in den Texten zwischen buddhadhatu, tathdagatadhatu und tathaga-
tagarbha. Aus den Arbeiten von Jikido Takasaki iiber die Tathagatagarbha-Theorie
ergibt sich, dass das Mahaparinirvana-mahasttra der fritheste bekannte Text ist, in
dem das Wort buddhadhatu in der Bedeutung tathagatagarbha verwendet wird.!
Das Wort dhatu wurde ins Tibetische als khams iibersetzt, das im Mahaparinir-
vana-mahastitra hiufig vorkommt. Untersucht man die Verwendung des Wortes dha-
tu, wird erkennbar, dass es in der Bedeutung ‘korperlicher Bestandteil’ verwendet
wird.? So wird zum Beispiel in medizinischen Gleichnissen das Wort dhdtu als Uber-
begriff fiir die Elemente vata, pitta und kapha verwendet, die die medizinischen Ele-
mente des menschlichen Korpers bezeichnen. Grammatisch gesehen wird das Wort
dhatu am Ende eines Kompositums in der Bedeutung ‘Bestandteil’ gebraucht.® Dar-
aus ergibt sich, dass das Kompositum buddhadhatu, das die generelle Bedeutung

!Takasaki 1974, S. 128-190.
2Zur Verwendung von dhdtu im Mahaparinirvana-mahasiitra vgl. Habata 1989.
3Vgl. AiGr 11,2 § 488.b (S. 663).
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‘Bestandteil vom Buddha’ triagt, unter der Beriicksichtigung der Verwendung des
Wortes im Mahaparinirvana-mahasiitra ‘Bestandteil vom Korper des Buddha’ be-
deutet.

4.2 Der amrta-Abschnitt

Im Textteil, der hauptsdchlich das Thema tathagatagarbha behandelt, wird das Kom-
positum buddhadhatu im formelhaften Ausdruck mit dem Kompositum tathagata-
garbha bedeutungsgleich gebraucht. Ferner sind die beiden Komposita mit dem Be-
griff atman gleichgesetzt, wie z. B. aus der folgenden Passage hervorgeht:

bdag ces bya ba ni de bzhin gshegs pa’i snying po’i don to // sangs rgyas
kyi khams ni sems can thams cad la yod mod kyi / de yang nyon mongs
pa’i rnam pa rnams kyis bsgribs te / bdag nyid la yod bzhin du sems can
rnams kyis mthong bar mi nus so // (MPM § 376.2-5)

Was atman genannt ist, bedeutet tathagatagarbha. Obwohl es in allen
Lebewesen buddhadhatu gibt, ist dieser mit verschiedenen Befleckun-
gen (klesa) bedeckt. Daher konnen die Lebewesen [den buddhadhatu]
nicht sehen, obwohl er bei ihnen selbst vorhanden ist.*

Diese Idee der Gleichsetzung von buddhadhatu und tathagatagarbha mit atman er-
gab sich als problematisch und provokativ in der dogmatischen Geschichte des Bud-
dhismus und erregte weitere philosophische Debatten.’

Wo aber findet sich moglicherweise der frithere Zustand dieser Idee, bevor der
Ausdruck dogmatisch festgesetzt wurde? In einem Gesprach zwischen dem Buddha
und einem Kasyapa, der den gleichen Familiennamen wie Mahakasyapa triagt, wird
das Wort buddhadhatu verwendet, jedoch kommt es hier nicht in dem formelhaften
Ausdruck des Vorhandenseins einer “Buddha-Natur” vor. Dass dieses Gesprich teil-
weise in Versen verfasst ist, weist moglicherweise auf eine dltere Herkunft hin. In
dieser Passage gibt es keine dogmatisch formulierten Ausdriicke und Debatten, wie
sie im vorangehenden Teil vorkommen.

Das Gespriach zwischen dem Buddha und dem Kasyapa besteht aus fiinf Ab-
schnitten: (1) die ersten neun Verse, gesprochen vom Buddha; (2) die folgenden acht
Verse, gesprochen von Kasyapa; (3) die ndchsten vier Verse, gesprochen vom Bud-
dha; (4) die letzten vier Verse, gesprochen von Kasyapa und (5) die abschlieBende
Passage in Prosa, gesprochen vom Buddha.

(1) Neun Verse, gesprochen vom Buddha (MPM § 387, ChinD 409a25-b17,
ChinF 884a29-b14).% Unter den vom Buddha gesprochenen neun Versen enthilt der

SRBEIRAEE. VA RAMYE ChinD 407b9-10; EERE kM. BH—URERE
ChinF 883b15-16.

>Zum Beispiel wurde diese Gleichsetzung im Lankavatara verneint, vgl. Lank 78.5-79.9.

®ChinF steht teilweise in Prosa, und die letzen zwei Verse werden von Kasyapa gesprochen.
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siebte Vers das Wort dhatu, bzw. khams in der tibetischen Ubersetzung, das hier ins-
gesamt viermal vorkommt:

bdud rtsi rtag pa khams kyi dbyings’ // de la deng ’dir skyabs mchog
song // bdud rtsi’1 mchog gi khams de ni // nga yi khams yin sems can
khams // (MPM § 387.25-28)

In diesem unsterblichen und dableibenden Bestandteil (*amrta-nitya-
dhatu), nehme nun hier die hochste Zuflucht. Dieser hochste unsterb-
liche Bestandteil (*parama-amrta-dhatu) ist mein (= des Buddha) Be-
standteil (*dhatu), der Bestandteil des Wesens (*sattva-dhatu).

Allein mutet dieser Vers etwas ritselhaft an. Die beiden chinesischen Ubersetzer
hatten vermutlich erhebliche Schwierigkeiten, diesen Vers zu iibertragen.® Vor einem
Versuch der Interpretation dieses Verses, ist es jedoch nétig, sich einen Uberblick zu
verschaffen, wie das Gespriach weitergeht.

(2) Acht Verse, gesprochen von Kasyapa (MPM § 388, ChinD 409b18—c9, ChinF
884b15—c1). Nach der Belehrung durch den Buddha fragt Kasyapa im Vers-Stil nach
der Zuflucht zum Buddha, Dharma und Samgha.

(3) Vier Verse, gesprochen vom Buddha (MPM § 389, ChinD 409¢10-18, ChinF
884c2-9).” Auf die Frage Kadyapas antwortet der Buddha in vier Versen. Der zweite
Vers erklért vereinfacht die Zuflucht zum Buddha; der dritte Vers die Zuflucht zum
Dharma und Samgha:

sangs rgyas la ni skyabs song bas // dge bsnyen nyid ni thob par *gyur //
lha rnams de dag thams cad ni // de tshe de yi skyabs ma yin // (MPM §
389.6-9)

Dadurch, dass man im Buddha seine Zuflucht nimmt, wird man den Zu-
stand des Upasaka erreichen. Nicht [mehr] sind zu dieser Zeit alle Gotter
seine Zuflucht.

chos la skyabs su song na yang // ’dir ni ’tshe ba spong bar *gyur // dge
’dun la yang skyabs song na // de bzhin dge bsnyen dag tu ’gyur // (MPM
§ 389.10-13)

Wenn man im Dharma seine Zuflucht nimmt, wird man hier die Verlet-
zung [von Lebewesen] aufgeben. Wenn man im Samgha seine Zuflucht
nimmt, wird man auf diese Art ein Upasaka.'®

"Die beiden Worter khams und dbyings stehen als Ubersetzung von dhatu, mdglicherweise wurde
eines wegen des Metrums hinzugefiigt.

SOREEE KERATR SERER RATSE REMMM MONES M EHTER FATRRE
WS SaRI=E W=k AR M ChinD 409b7-12; Angimss . & a St E & > B
WAGEYE. et B E—uk ChinF 884b9-10.

°In ChinF werden die Verse von Kasyapa gesprochen.

VgachEE  AEERRE  BRKEME  FRPWSNE ChinD 409c16-17; BiEEsEs  BRkEE
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(4) Vier Verse, gesprochen von Kasyapa (MPM § 390, ChinD 409¢19-26, ChinF
884c10-19). Dieser schlichten Erkldrung folgen weitere vier Verse von Kasyapa, mit
denen der Vers-Teil endet. Die Vers-Passage beinhaltet in einfachen Worten die drei-
fache Zuflucht (¢trisarana), die in bekannten Formeln wie buddham saranam gaccha-
mi, dharmam Saranam gacchami, samgham saranam gacchami ausgedriickt wird.

(5) Passage in Prosa, gesprochen vom Buddha (MPM § 391, ChinD 409¢27—
410a15, ChinF 884c20-885a19).!! An diese einfach gehaltene Unterweisung schlief3t
sich die folgende Passage in Prosa an, in der der Buddha zu Kasyapa spricht:

khyod byis pa nyan thos kyi theg pa pa bzhin du ma ’dzin cig / gcig pu
la skyabs su song shig / ye shes ’di la ni skyabs gsum med de / chos dang
dge ’dun ’du ba yang med do // sangs rgyas nyid chos kyang yin / dge
’dun yang yin te / de bzhin gshegs pa nyid gzhi gsum pa yin no // nyan
thos kyi theg pa las ni byis pa rnams kyi ’jig rten pa’i lta ba bsal ba’i
phyir / gzhi gsum pa bzhag go // gal te khyod ’jig rten pa dang mthun
par byed na de’1 tshul gyis skyabs kyi gzhi gsum du ’gro bar gyis la /
(MPM § 391.2-10)

Du sollst nicht wie der einféltige Sravakayana-Anhénger (*bala-sravaka-
yaniya) [die Zuflucht] ergreifen. Du sollst deine Zuflucht nur zu einem
einzigen nehmen. In dieser Weisheit gibt es keine dreifache Zuflucht
und gibt es auch keinen Dharma und keinen versammelten Samgha. Der
Buddha selbst ist eben der Dharma und auch der Samgha. Der Tathagata
selbst ist die Dreiergruppe (traivastuka). Die Dreiergruppe wurde ge-
lehrt, um aus dem Sravakayana die gewohnliche (laukika) Anschauung
der Dummen zu beseitigen. Wenn du dich den gewo6hnlichen Menschen
anpasst, sollst du in der folgenden Methode die dreifache Zuflucht neh-
men: 2

Nach dieser einleitenden Passage wird die Methode, mit der man die dreifache Zu-
flucht im Buddha, Dharma und Samgha nehmen soll, erklart.

Zuflucht im Buddha:

bdag sangs rgyas la skyabs su song nas sku gcig par gyur cig / de nas
sangs rgyas nyid du gyur nas de bzhin gshegs pa’i rlabs byed par gyur

RUELE MBIEERE BEEIEE FIKNYE RRRIE 55K RiEH ChinF 884¢5-8. Der tibetische
Text dge bsnyen dag tu ’gyur in der letzten Zeile enthélt dag, welches vermutlich als Kollektivpartikel
zur Fiillung der Silbenzahl zu deuten ist.

'ChinF steht in Versen.

Do N iEEE.  BRT.  USTEAGEBELEZASHEE  RIARES =R,
FRUAEART. At BIAARG . B i L H = R . 25T B EIRERDEE . AES 7
AH=Frfk ChinD 409c27-410a3; FEEFHEERMEE EiET 20BE BEE2EE EE K
EHIFEZ WRFEE MEG IR BREINE BOLR=0E ASaURI BIEEME EERCRK
Erficir =% ChinF 884¢20-26.
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cig / de bzhin gshegs pa dang mnyam par gyur nas sangs rgyas rnams
la thal mo btud par mi bya’o // bdag sems can thams cad kyi skyabs
chen po Ita bur gyur cig / bdag gis chos kyi sku yang mi gtang bar sangs
rgyas kyi khams dang mchod rten la phyag bya’o // phyag byed mi *dod
pa’i sems can thams cad kyi mchod rten Ita bur bdag gyur cig / bdag gi
lus sems can thams cad kyis phyag bya ba’i gnas su gyur cig / (MPM §
391.10-18)

“Nachdem ich im Buddha die Zuflucht genommen habe, moge ich zu ei-
nem Korper [mit Buddha] werden. Dann, nachdem ich selbst zum Bud-
dha geworden bin, moge ich die vorziigliche (rlabs = *udara?) [ Tat] des
Tathagata tun. Nachdem ich dem Tathagata gleich geworden bin, zeige
ich nicht den [anderen] Buddhas [meine Verehrung] mit zusammenge-
legten Hinden. Moge ich wie die groe Zuflucht fiir alle Lebewesen
werden.!3 Ohne den Dharmakaya zu verlassen, verehre ich den Bud-
dhadhatu und den Stiipa. Moge ich wie ein Stupa fiir alle Lebewesen
werden, die keine Verehrung vollziehen wollen. Mdge mein Korper zu
einem Ort werden, dem alle Lebewesen ihre Verehrung zeigen.”'*

Zuflucht im Dharma:

bdag chos la skyabs su song nas chos kyi skur gyur cig / de kho na nyid
ma yin pa’i chos sgom pa’i sems can thams cad bdag gis mda’ gcig nas
gcig tu brgyud pa bzhin du byed par gyur cig / (MPM § 391.18-20)

“Nachdem ich im Dharma die Zuflucht genommen habe, mdge ich zum
Dharmakaya werden. Fiir alle Lebewesen, die die Lehre, die nicht der
Wabhrheit entspricht, praktizieren, mége ich wie ein Pfeil werden, der
von einem [Ort] zum anderen fliegt.”!>

Zuflucht im Samgha:

bdag dge ’dun la skyabs su song nas sbrang bu dang ’dra ba’i dge ’dun
rnams kyi skyabs Ita bur gyur cig / (MPM § 391.20-22)

“Nachdem ich im Samgha die Zuflucht genommen habe, moge ich zu
einer Zuflucht der Samghas werden, die wie Miicken sind.”'®

13Zum Ausdruck “Ich mdge wie die groBe Zuflucht fiir alle Lebewesen werden” vgl. pratisarana-
bhiuito [ed. Rahder °sarana®] smi sarvasattvanam [ed. Rahder °satvanam] (Dbh ed. Kondo 17.7-8;
ed. Rahder 12.23-24).

Megy EIEEEE M. TS BB . paaliw=g naligE g BERH A E AN
EFEAbEEETH . DI, FEEEERRAERKE. BNEEEGER].  ([FRESHEEEE.
FRLAE . BabRERERAER.  FNERENREPREREEFEME ChinD 410a3-9; #F ARk
FREREL BERERE EERkOE ohEkE  RIELskE BN mfEEEL  aFEAE0E
AS—Ufh  TReBiEZRAE BREER FFEE KRCERENR SE&EfE EEREEI ReEERse
BiREEE JREEESf] 2HrESEE ChinF 884c¢27-885a7.

IEREDICES BIE.  —UIRAESRIEETEE. REXEBSEE ChinD 410a9-10;
HiFfoAE EERRE FRAS REARK fidERE: BREHE A ChinF 885a8-10.

O aRRRIE RN, REBERAME ChinD 410a10-11; S RERKRR  #e V%
B A FRERER Y B iEE Y ChinkF 885a11-13.
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Schlussformel:

bdag skyabs su ’gro ba la ’jug pa’i tshul gyis sems can rnams kyi sangs
rgyas dang / chos dang / dge ’dun Ita bur gyur cig / bdag dmus long
dang ’dra ba’i dge dun rnams kyi mig Ita bur gyur cig / bdag la nyan
thos dang rang sangs rgyas sbrang bu dang ’dra ba thams cad skyabs su
’ong bar shog shig (MPM § 391.22-26)

“Durch die Methode des Vollziehens der Zufluchtnahme moge ich [selbst]
fiir die Lebewesen zu Buddha, Dharma und Samgha werden! Moge ich
wie ein Auge flir die Samghas werden, die wie Blinde sind! Mdgen zu
mir alle Sravakas und Pratyekabuddhas, die Miicken gleich sind, ihre
Zuflucht nehmen!”!”

Es wird deutlich, dass diese Passage in Prosa keine so schlichte Lehre wie in den
vorangehenden Versen vermittelt. Die trisarana-Formel wird auf eine besondere Art
und Weise verdndert. AuB3erdem ist zu beachten, dass die besondere Formel, in der
das Wort buddhadhatu verwendet wird, die bekannte Aussage “es gibt in allen Le-
bewesen buddhadhatu” nicht erwihnt.

Was kann man aus diesen Passagen des Mahaparinirvana-mahasttra ablesen?
Zunichst einmal ist festzuhalten, dass in beiden Passagen, im Vers- und Prosateil,
die Lage eines Upasaka und nicht die eines Bhiksu den Ausgangspunkt fiir weitere
Uberlegungen bildet. Zweitens besteht ein deutlicher Unterschied zwischen den Ver-
sen und der Prosa-Passage darin, dass in der letzteren die Zuflucht auf den Buddha
konzentriert wird, in den wiederum Dharma und Samgha eingeschlossen werden.
Drittens wird diese Konzentration auf den Buddha nur auf einen einzigen Buddha
beschréankt, und die Verehrung anderer Buddhas wird ausgeschlossen. Schlief3lich
wird das Wort buddhadhdtu hier zusammen mit dem Wort stiipa verwendet. Daraus
ist zweifellos ersichtlich, dass der Ausdruck buddhadhatu hier ‘die Reliquien des
Buddha’, d. h. ‘die kérperlichen Elemente des Buddha’ bezeichnet.'8

Dieselbe Bedeutung zeigt die Verwendung des Wortes dhdatu im siebten Vers,
der vom Buddha gesprochen wird.!” Um diesen Vers zu verstehen, in dem sich die
Ausdriicke *amrta-nitya-dhatu und *parama-amrta-dhatu rekonstruieren lassen, ist
es notwendig, den Vers im gesamten Kontext des Mahaparinirvana-mahasiitra zu
interpretieren.

TEESHZRRE. REBF-RNEE=ZH. WESREERE. (EEEESNeEFERR
ChinD 410al1-14; HR4HE Br4ER SHEHR KReEGEN AkER HixkgE®E ChinF
885al4-16.

¥Die beiden chinesischen Ubersetzer, die an anderen Stellen das Wort als /5 xing fit4 “Buddha-
Natur” iibertragen, iibersetzen hier buddhadhatu mit shé Ii 7] “Reliquien”, was eigentlich die ur-
spriingliche Bedeutung des Kompositums ist. Die Verwendung des Wortes dhatu in der Bedeutung
‘Reliquien’ is allgemein bekannt: ein Beispiel in Kombination mit dem Wort amrta, wie in dem
oben (unter “(1) Neun Verse, gesprochen vom Buddha”) zitierten Vers im MPM, finden sich in der
Senavarma-Inschrift: tatra amudae dhatue nivatato. Jedoch ist die Interpretation dieses Gandhari-
Satzes umstritten; vgl. von Hiniiber 2003, S. 37-38.

9Vgl. oben unter “(1) Neun Verse, gesprochen vom Buddha”.



4.3 Zur Bedeutung des Ausdrucks buddhadhatu

Wie oben im dritten Kapitel untersucht wurde, ist das Verbleiben des Buddha in
dieser Welt, ausgedriickt mit dem Wort nitya, das wichtigste Thema im Mahaparinir-
vana-mahasitra. Der Ausdruck “Der Tathagata ist nitya” ist nicht nur eine abstrakte
Idee, sondern auch eine Art religiose Ubung (bhavand). Diese Ubung, in der man
sich auf das Wort oder die Darstellung des Wortes nitya konzentriert,?° weist darauf
hin, dass man iiber die Existenz des Buddha an einem bestimmten Ort meditiert. Es
wird ferner deutlich erklért, dass durch diese Meditation der Tathagata im Haus des
Meditierenden verbleibt.?!

Betrachtet man den siebten Vers in diesem Kontext, werden die Ausdriicke *amyr-
ta-nitya-dhatu und *parama-amrta-dhatu vor dem Hintergrund der Idee, dass der
Buddha nicht stirbt, sondern weiter in der Welt verweilt, begreiflich. Ferner wird
deutlich geduBert, dass das, was in der Welt verbleibt, dhatu ist, genauer “mein
(= Buddhas) dhatu”, den es zu verehren gilt. Untersucht man weiter den Prosa-Teil,
der die besondere Formel fiir die Zuflucht des Upasaka enthilt, kann die Passage
im Kontext der Meditation iiber den Tathagata verstandlicher werden. Die Medita-
tion entwickelt sich von der Stufe “der Tathagata ist hier anwesend (nitya)” zu “der
Tathagata befindet sich (tisthati) im Haus”, und “der Tathagata und ich sind gleich”.

4.3 Zur Bedeutung des Ausdrucks buddhadhatu

Aus dem vorigen Abschnitt ergibt sich die Frage, ob das Verstindnis der Aussage
“alle Lebewesen haben eine Buddha-Natur” unter der Berlicksichtigung der Bedeu-
tung von buddhadhatu als “Bestandteil des Korpers des Buddha” und der Medita-
tion iiber das Anwesend-Sein des Buddha iiberpriift werden kann. Wie kann man
den Ubergang von der Bedeutung “Bestandteil des Korpers des Buddha” (buddha-
dhatu), die mit “Reliquien” (Sariradhatu) gleichzusetzen ist, zum Begriff “Buddha-
Natur” erkliren? Die Formulierung im Sanskrit, die aus der chinesischen Uberset-
zung yi gie zhong shéng xi you fo xing —t] 54 KA #:M: “alle Lebewesen haben ei-
ne Buddha-Natur” zu erwarten ist, ist in den erhaltenen Sanskrit-Fragmenten des
Mahaparinirvana-mahasiitra nicht belegt. Im Ratnagotravibhaga lautet die Formel
sarvasattvas tathagatagarbha iti (RGV 25.18), in der der Ausdruck im Bahuvrihi-
Kompositum steht. In einer vollig anderen Satz-Konstruktion kommt ein sehr dhnli-
cher Satz im Sanskrit-Fragment des Mahaparinirvana-mahasitra vor: asmakam upa-
ri tathagatagarbho <’>sti (SF 18.4), wobei das Verb asti und kein Bahuvrthi-Kompo-
situm verwendet wird. Es ist bemerkenswert, dass der Sanskrit-Satz das Wort upari
‘iiber” angibt, das nicht ‘innen’ bedeutet. Ferner findet man in der tibetischen Uber-
setzung des Mahaparinirvana-mahasiitra einen weiteren Ausdruck mit der ndheren
Charakterisierung “in meinem Kdorper”.?? Daraus ist die Entwicklung der Medita-

2Vgl. dvyaksarabhavana, SF 9.10 wie S. 20 oben.

21Vgl. ve sada nityo ddhruvah sasvatah tathagata iti dharayanti tesam tathagato grhe tisthati, SF
13.7 wie S. 19 oben.

22de bzhin gshegs pa’i snying po (tathagatagarbha) mit bdag gi lus la in MPM § 411.8; § 415.12;
mit rang gi lus la in MPM § 407.4-5; § 408.6; § 412.6-7; § 413.5; § 414.7. sangs rgyas kyi khams
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tion liber das Da-Befindlich-Sein des Buddha wie folgt anzunehmen: Der Tathaga-
ta/Buddha ist hier befindlich; der Tathagata/Buddha befindet sich in meinem Haus;
der Tathagatagarbha/Buddhadhatu existiert tiber uns; der Tathagatagarbha/Buddha-
dhatu existiert in meinem Korper.?

4.4 buddhadhatu und tathagatagarbha

Fiir den Ausdruck “Buddha-Natur” werden im Mahaparinirvana-mahasiitra drei Ter-
mini, buddhadhdatu, tathdagatadhatu und tathdagatagarbha gebraucht, die miteinander
vertauschbar scheinen. Die drei Komposita werden ins Tibetische mit sangs rgyas kyi
khams, de bzhin gshegs pa’i khams und de bzhin gshegs pa’i snying po iibertragen.
Da tibetische Ubersetzer die ihnen vorliegenden Sanskrit-Vorlagen sehr wortgetreu
tibersetzten, kann man die jeweilige Entsprechung der Termini als wortwdrtlich be-
trachten.?*

In der tibetischen Ubersetzung kommt sangs rgyas kyi khams an 23 Stellen vor®®
und de bzhin gshegs pa’i khams an vier Stellen.?® Die beiden Termini sind in glei-
cher Art und Weise verwendet und lassen keinen Unterschied in der Interpretation
erkennen. Es ist auffillig, dass beide Termini an zwei Stellen deutlich in der Bedeu-
tung “Reliquien des Buddha/Tathagata” stehen.?” Daraus ergibt sich die Frage, ob es
einen Unterschied zwischen den Termini buddhadhatu und tathagatagarbha gibt.

In den folgenden Beispielen sind die zwei Komposita tathagatagarbha und bud-
dhadhdatu miteinander vertauschbar:

(1) de ct’1 slad du zhe na / de bzhin gshegs pa’i snying po sangs rgyas
kyi khams mchis pa’i slad du’o // (MPM § 394.16—-17)

Warum ist es so? Das ist [so], weil es tathagatagarbha, [d. h.] buddha-
dhatu gibt.?8

(2) yang dag pa’i khams zhes bya ba ni de bzhin gshegs pa’i snying po
ste / sangs rgyas kyi khams zhes bya ba yin gyis / (MPM § 396.8-9)

(buddhadhatu) mit bdag gi lus la in MPM §351.10; § 357.1; § 394.18; mit rang gi lus la in MPM §
409.6; § 410.5; § 411.7-8. bdag gi khams mit rang gi lus la in MPM § 417.7-8.

2 Der Satz heiBt in der tibetischen Ubersetzung bdag gi lus la sangs rgyas kyi khams mchis so MPM
§ 394.18.

24In der folgenden Uberlegung werden die Probleme der chinesischen Ubersetzungen, die eine
grofle Komplexitdt zeigen, nicht eingehend erldutert, vgl. dazu Habata 2015a.

ZMPM § 279.4; § 351.2-3; § 351.7; § 351.10; § 355.7; § 355.9; § 356.2; § 356.9; § 357.1; §
359.14-15; § 376.3; § 376.35; § 384.25; § 391.15; § 394.16—17; § 394.18; § 394.24; § 396.9; § 409.6;
§410.5; § 411.7-8; § 521.7; § 521.10.

26MPM § 297.6-7; § 379.10; § 384.1; § 525.5.

YT sangs rgyas kyi khams in MPM § 391.15, vgl. oben Kapitel 4.2 “Der amyta-Abschnitt” und de
bzhin gshegs pa’i khams in MPM § 297.6-7.

Skt A b ChinD 410b7-8; £5E 54 WAE ChinF 885b14.



4.4 buddhadhdtu und tathagatagarbha

Was “ein richtiges (richtig balanciertes) Element” genannt wird, ist tatha-
gatagarbha, und [das wird] buddhadhdtu genannt.?

(3) sabcu thob pa’i byang chub sems dpa’ sems dpa’ chen po rnams Kyis
kyang / rang gi lus la sangs rgyas kyi khams yod bzhin du bdag gi lus la
de bzhin gshegs pa’i snying po yod do snyam du ’ol phyir mthong bar
zad do // (MPM § 411.6-9)

Sogar die Bodhisattvas, Mahasattvas, die die zehnte Stufe erreicht ha-
ben, kdnnen nur vage sehen, dass es tathagatagarbha gibt, wihrend es
im eigenen Korper buddhadhatu gibt.>°

Fiir die beriihmte Formulierung “alle Lebewesen haben eine Buddha-Natur” werden
beide Termini verwendet. Der Ausdruck findet sich jedoch nur an den folgenden fiinf
Stellen mit buddhadhdtu:

(1) sems can thams cad la ni sangs rgyas kyi khams yod la (MPM §
351.2-3)

Wiihrend es in allen Lebewesen buddhadhatu gibt ...

(2) sems can thams cad la sangs rgyas kyi khams yod do (MPM § 355.9)
Es gibt buddhadhatu in allen Lebewesen.*?

(3) sems can thams cad la sangs rgyas kyi khams mchis par gsung rab
yan lag dgu las nges par bstan na / (MPM § 356.2-3)

Wenn aus den neun Angas (navanga) deutlich hervorgeht, dass es in
allen Lebewesen buddhadhatu gibt ...3

(4) sangs rgyas kyi khams ni sems can thams cad la yod mod kyi / de
yang nyon mongs pa’i rnam pa rnams kyis bsgribs te / bdag nyid la yod
bzhin du sems can rnams kyis mthong bar mi nus so // (MPM § 376.3-5)
Obwohl es in allen Lebewesen buddhadhatu gibt, ist es mit verschiede-

nen Befleckungen (klesa) bedeckt. Obwohl es in einem Selbst existiert,
kénnen die Lebewesen [es] nicht sehen.?*

(5) sems can thams cad la sangs rgyas kyi khams yod pa yang de dang
’dra ste / (MPM § 521.7-8)

PRI 2R FFEE A% ChinD 41005-6; HP%M% 24U Sigski: ChinF
886a2-3.

O WNCE Rkl RERE JMELE ChinD 412a20-21; HEE5E IMEME. RESH
#4154 ChinF 887b5-6.

31#@]?%%@{#’@ ChinD 404c4-5; ChinF 881b24.

324 A, ChinD 405a22; %244 54 {#14: ChinF 882a3.

By AmtE. K PHARYE MHSA ChinD 405a24-25; Skt —bIs4 SA M.
FFTR B E ChinF 882a4-5.

Moy RARE. EERE. WERERATER FEERBEHE 28R4 FESR ChinD
40709-11; EH—E)RERA . (AR 4 SESER A3 ChinF 883b16-17.
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Das ist auch genauso, wie dass es in allen Lebewesen buddhadhatu
gibt.%

Der Ausdruck mit tathagatagarbha ist an den folgenden zehn Stellen belegt:

(1) sems can thams cad la de bzhin gshegs pa’i snying po yod do zhes
ston par byed do // (MPM § 313.15-16)

tathagatagarbhah sarvbasatvanam samprakasayisya<n>ti (SF 16.6)

Sie werden verkiinden, dass es tathdgatagarbha in allen Lebewesen
gibt.3

(2) sangs rgyas kyi gsung ni sems can thams cad la de bzhin gshegs pa’i
snying po yod do zhes bya ba’i gtan tshigs dang / (MPM § 356.11-12)

Die Worte des Buddha sind die Lehre, dass es in allen Lebewesen tatha-
gatagarbha gibt.>’

(3) sems can thams cad la ni de bzhin gshegs pa’i snying po yod de / de
ni gsal bar mi mngon no // (MPM § 369.6-7)

Es gibt in allen Lebewesen tathagatagarbha. Das ist nicht deutlich sicht-
bar.®®

(4) de bzhin gshegs pa’i snying po ni sems can thams cad la yod la
mthong bar mi nus pa tsam du zad de / bud med dbul mo de nyid la
gter yod pa dang ’dra’o / (MPM § 376.24-26)

Es gibt in allen Lebewesen tathagatagarbha, den sie jedoch nicht sehen

konnen. Das ist genauso, wie dass es bei der armen Frau einen Schatz
39

gibt.

(5) ngas sems can thams cad la de bzhin gshegs pa’i snying po yod do
zhes yang dag par bstan par bya ste / (MPM § 376.27-28)

Ich erklire richtig, dass es in allen Lebewesen tathdgatagarbha gibt.*

(6) ji Itar dbul mo des gter chen po yod par bstan kyang mi shes pa de
bzhin du sems can thams cad la de bzhin gshegs pa’i snying po yod pa
yang nyon mongs pa’i rnam pas bsgribs pas sems can rnams kyis mi shes
shing ma mthong nas / de dag la de bzhin gshegs pas bstan te / de dag
mgu nas de bzhin gshegs pa la skyabs su ’gro’o // (MPM § 376.28-33)

355 4 [l — A 2 7 ChinD 423a8-9; — 15 4 5 H B 415k > 48[ ChinF 895a29-bl.

30 gz 2 £ BA B ChinD 399a6-7; #fifsp 4 & & 5 59A 1071 ChinF 877¢6-7.

3T e ChinD 405b2; FMEREAI— 54 F 405 ChinF 882al0.

BEEHE AR #R 0 R ChinD 406¢11-12; & 41— & A 415 (1t ChinF 883a4-5.

P WEIMENE . —UIRAETRRESR. WEEEE AR ChinD 407b21-22; —{)R 4R MELE .
SEEHAK M. FRESE RS RS & ChinF 883b24-25.

g o m— ) 2 4 A #4: ChinD 407b22-23.



4.4 buddhadhdtu und tathagatagarbha

Gleichwie die arme Frau nicht wissen kann, auch wenn [es] ihr gelehrt
wird, dass es [bei ihr] einen groen Schatz gibt, konnen die Lebewe-
sen [es] nicht wissen und nicht sehen, obwohl es in allen Lebewesen
tathagatagarbha gibt, weil er mit verschiedenen Befleckungen bedeckt
ist. Dann lehrt der Tathagata sie, und sie werden froh und nehmen ihre
Zuflucht zum Tathagata.*!

(7) sems can thams cad la de bzhin gshegs pa’i snying po yod mod kyi /
sems can rnams Kyis ni de mi shes te / (MPM § 382.1-2)

Obwohl es in allen Lebewesen tathagatagarbha gibt, konnen die Lebe-
wesen das nicht wissen.*?

(8) ga zhes bya ba ni snying po’i don te / sems can thams cad la de bzhin
gshegs pa’i snying po yod pas na de’i phyir ga zhes bya’o // (MPM §
426.6-7)

Das Aksara ga bedeutet garbha. Weil es in allen Lebewesen tathagata-
garbha gibt, wird es ga genannt.*

(9) sems can thams cad la de bzhin gshegs pa’i snying po yod pas sangs
rgyas su lung ston par byed do // (MPM § 484.4-6)

Weil es in allen Lebewesen tathdagatagarbha gibt, prophezeit [ein Wei-
ser] das Buddha[-Werden fiir alle Lebewesen].**

(10) gang gi tshe de bzhin gshegs pa sems can thams cad la de bzhin
gshegs pa’i snying po yod do zhes ston na de’i tshe yang dag par rtag pa
bsgom pa bsgom par bya’o // (MPM § 507.25-27)

Zu der Zeit, wenn der Tathagata erklért, dass es in allen Lebewesen
tathagatagarbha gibt, mégen [die Monche] das Praktizieren des Da-
Bleibens (nitya) [des Tathagata] iiben.*’

In diesen formelhaften Ausdriicken werden die zwei Termini auf gleiche Art und
Weise verwendet und lassen keinen Unterschied erkennen. Es gibt jedoch die Ten-
denz, dass das Kompositum fathagatagarbha ofter als buddhadhatu fir die Formel
verwendet wird.

Im folgenden Beispiel kann man jedoch einen Ansatzpunkt fiir den Unterschied
zwischen den beiden Termini finden. Im Satz geht es um die Funktion der Sprache:

N NFESRAREER. WS HSTRERSER. Mk, TE2EREED OEHE
#1407 ChinD 407b23-26; 2511 B 45 H#E (=2 ChinF 883b26.

Ly MER . FEERT SR, BAEERER ChinD 408a24-25; —U2E/NEUIR .
& % 5415k 4 ChinF 883c29-884al.

Blngamk. EaEascwE. —RE A ChinD 413c2-3; MuEkit. —SRAe A0
ChinF 888b11.

Mg s KRS, —UIREEA N ChinD 419a18-19; wuskeitst  —¥Isea: SaHhE:
ChinF 892¢18-19.

PofEsiE —UIREANRE. FEER LRSS KSILEBERE ChinD 421622-23;
HACE . — )54 5 pEA ChinF 894b22-23.
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de bzhin gshegs pa’i snying pos khyab pa’i khams de’i gzi brjid kyis
lhan cig tu sbyar bas byed pa la ’jug par *gyur te / (MPM § 435.10-11)

[Die Sprach-Organe wie Lippen, Zunge, Mund, Nase und Zdhne] funk-
tionieren dadurch, dass sie sich zusammen [mit den Aksaras] mit dem
Glanz dieses dhatu vereinigen, der vom fathagatagarbha umbhiillt ist.

Obwohl hier das Kompositum buddhadhdatu nicht verwendet wird, weist die Phrase
khams de’i gzi brjid kyis “mit den Glanz dieses dhatu” auf buddhadhatu hin. Die-
ser “[buddha-]dhdtu ist vom tathdagatagarbha umhiillt” (de bzhin gshegs pa’i snying
pos khyab pa’i khams de), und die Sprach-Organe wie Lippen, Zunge, Mund, Nase
und Zihne “funktionieren dadurch, dass sie sich zusammen mit den Aksaras verei-
nigen”.*¢ Diese Funktion wird durch “den Glanz des [buddha-]dhatu” in Gang ge-
setzt. Das Wort garbha hat zwei Bedeutungen: ‘Embryo’ und ‘Mutterleib’.*’ In die-
sem Satz des Mahaparinirvana-mahastitra weist das Wort garbha auf die Bedeutung
‘Mutterleib’, d. h. ‘Gefa8’ hin, das [buddha-)dhatu beinhaltet. Dieses Bild erinnert
daran, dass das Gefdl3 der Reliquien des Buddha oder ein Stupa dhatugarbha heifit.
Ferner kann dieses Bild helfen, den Satz asmakam upari tathdagatagarbho < >sti (SF
18.4) besser nachzuvollziehen.

Vor dem Hintergrund der Bedeutung des fathagatagarbha als ‘Gefal3’ lasst sich
erkldren, warum an den Passagen, die vom “Hineingehen in den tathdagatagarbha”
sprechen, nur das Wort fathagatagarbha verwendet wird, und nicht das Wort buddha-
dhatu.*®

46yi ge rnams lhan cig tu sbyar bas ni byed pa la ’jug par gyur ro // (MPM § 435.4).
477Zur Bedeutung von garbha vgl. Hara 1987.
BMPM § 272.1-2; § 369.8-9; § 395.4-5.



Kapitel 5

Vinaya

5.1 skandha

Neben den dogmatischen Themen bildet die Thematik des Vinaya einen Schwer-
punkt im Mahaparinirvana-mahasiitra. Die Erwdhnung des Vinaya kommt vielféltig
vor, und ldsst sich grob in zwei Teile gliedern. Ein Teil findet sich in den ersten zwei
Kapiteln und ein Teil in den weiteren drei Kapiteln.

Das Mahaparinirvana-mahasiitra verwendet fiir die Kapitelbezeichnungen das
Wort skandha,' das sonst fiir eine Abteilung in der Vinayaliteratur steht.? Die Ver-
wendung von skandha im Mahaparinirvana-mahasiitra kommt jedoch nur in den ers-
ten zwei Kapiteln vor. Die Benennung des zweiten Kapitels ist im Sanskrit-Fragment
erhalten: vajrabhedyakayo nama : dvitiyaskandhah samaptah “Das zweite Kapitel
mit dem Titel ‘Der Korper, der unzerstorbar ist wie ein Diamant’, ist beendet” (SF
12.2).3 Das dritte Kapitel, das den Namen des Siitra und dessen vorziiglichen Charak-
ter behandelt, gebraucht das Wort skandha nicht mehr. Das vierte und fiinfte Kapitel
verzichten ebenso auf skandha in der Kapitelbenennung.* Der Gebrauch des Wortes
skandha erhilt dadurch eine weitere Bedeutung, wenn man sich vor Augen halt, dass
Bestandteile einer Buddha-Biographie, wie das Mahaparinirvanasiitra, urspriinglich
Teile des alten Skandhaka des Vinaya waren.’

Der Unterschied in der Formulierung® entspricht dem Inhalt in Bezug auf die Er-
wihnung des Vinaya. Im ersten Teil, in dem die Kapitel mit skandha bezeichnet wer-
den, definiert der Text zundchst die Begriffe “Vinaya” und “Vinayadhara (Vinaya-
Experte)”. Im zweiten Teil beschreibt der Text, wie die Rechtsregeln festgelegt wer-
den und dariiber Auseinandersetzungen entstehen.

In dieser Hinsicht bietet das Mahaparinirvana-mahasiitra eine seltene Dokumen-

'Vgl. Habata 2007a, § 25-26.

2Unter den bekannten Vinaya-Schulen verwenden die Theravadins und Dharmaguptakas das Wort
skandha, vgl. Hirakawa 1993a, S. 103—104; von Hiniiber 1996, § 29.

3Vgl. Habata 2007a, S. 68—69.

47ur Gliederung des MPM vgl. Habata 2007a, § 25-29.

>Vgl. Frauwallner 1956, S. 48; Hartmann 1994, S. 333.

Zur Formulierung des MPM vgl. Habata 1994.
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tation iiber die buddhistische Sichtweise auf die Entwicklungsgeschichte des Vinaya
aulerhalb der bekannten Vinaya-Schulen, die jeweils eine bestimmte Autoritdt er-
langten.

5.2 dacarya, vinayadhara und sautrantika

Am Ende des zweiten Kapitels findet sich ein Abschnitt, der thematisiert, was ein
Vinaya und wer ein Vinayadhara ist. Dieser Abschnitt folgt einem vorangehenden
Gesprich zwischen dem Buddha und Kasyapa iiber die Frage, wer ein Acarya ist
(MPM § 154-155: SF 10.6-10.7). Die Frage ergibt sich aus einer Geschichte in
der Vergangenheit, in der ein Konig einen mit Waffen attackierten Monch schiitz-
te (MPM § 152). Darauthin fragt Kasyapa, ob ein Mnch auch dann als Acarya gilt,
wenn er zusammen mit Upasakas unterwegs ist, die zum Schiitzen der wahren Lehre
Waffen tragen. Darauf antwortet der Buddha: Nach dem Parinirvana des Tathagata
wird ein Krieg das Land verheeren. In dieser schlechten Zeit werden manche auf-
grund der Hungersnot in die Hauslosigkeit gehen. Diese werden auch gute Monche
wegjagen und toten. Die Antwort vom Buddha ist teilweise in Sanskrit erhalten:

v +++++++++++ §[Ilavat. + .. +++++FFF
++++++++++++++(v5) ++++++++++ grhapatirajamatyana
[$1(D[](a)vata[m] bh(i)ksu[n](@m) [r](a) .. ++++++++++++++
++++ (v6) + + + + + + + + + (ta)[tra] vodhavyam [var](a)[n]artham*
tat paramanipunam $ilam* (SF 10.6: MPM § 154)

... [die Monche] mit Sittlichkeit (sila) [gehen in die Dorfer und Stédte.
Zu solcher Zeit erlaube ich den Monchen] mit Sittlichkeit, [die Acaryas
sind, unterwegs mit Bewaffneten zusammen zu gehen. Laienanhénger, |
Hausherren, der Konig und die Minister [tragen Waffen], um die Mon-
che mit Sittlichkeit zu schiitzen. [Dies ist auch ein sittliches Verhalten.
Jedoch sollen sie (mit den Waffen) nicht toten. Bewaffnete sind] zum
Zweck der Verteidigung (varanartham) mitzufithren. Dies ist die hochs-
te vollkommene Sittlichkeit.

[2](carya-) + + + (maha)[yanas]yo[padesta s](am)[y](a)gdarsa(v7) + +
+++++ + + [r]ajamatyanamm a + + ta dayakanam ca {:} labha[h]e(to)
+ + + + + .. ravadi [1]ryyapa(tha)sampannah (v8) + + + + + + + + +
+ : ayam ucyate : [2](c)arya §1lavan* kalya[na]dharma + + + ++ + + .
[dh]arayan* y(o) (ri)[p]akr[t]i(y)o ne(v9)(cchati labhasatkaram) + + .1 +
(sa)<m>[le](kha)[m](d)[e$](ayati) + [[]abhasatkarartth[a]kapa(rivaram)
+ + + (vart)[t](e)ti : (SF 10.7: MPM § 155)

Ein Acarya ist Unterweiser des Mahayana, hat das richtige Einsehen ...
[wartet] keinem Konig und keinem Minister [auf], sagt seinen Gebern
[keine Schmeichelei] flir (hoheren) Gewinn, verhilt sich perfekt ... die-
ser wird Acarya genannt, der Sittlichkeit hat, der gerecht ist, [Gedanken



5.2 acarya, vinayadhara und sautrantika

wie ein Ozean] (in sich) trdgt. ... der weder Figur und Aussehen noch
Gewinn und Verehrung verlangt. [Er kennt Geniigsamkeit und] lehrt ei-
ne einfache Lebensweise. Er treibt Gefolge, das nach Gewinn und Ver-
ehrung gierig ist, weg.

Was hier mit Sittlichkeit gemeint ist, kann man im vorangehenden Gesprich zwi-
schen dem Buddha und Kasyapa finden. In dem Gesprich geht es um einen sittlichen
Monch (Silavant). Der Monch lehrt die Lehre in neun Angas, ndmlich sitra, geya,
vyakarana, gatha, udana, ityuktaka, jataka, vaitulya und adbhutadharma,’” und er
spricht das Folgende:

mdo ’di la dge slong bran dang / bran mo dang / ba lang dang / ma he la
sogs pa rdzas ngan pa ’chang ba rnams chad pas gcad par bshad pa ni /
bdag cag gi rkyen du ’tsham pa yin te / mdo che ge mo zhig las kyang rab
tu byung ba rdzas ngan pa ’chang ba rnams bcom ldan ’das kyis rgyal
po che ge mo zhig la chad pas gcod du becug ste / tshul khrims ’chal pa
rnams ni gos skya bo gyon du becug go (MPM § 151.20-26)

In diesem Siitra wird gelehrt, dass Mdnche, die iible Dinge wie Diener
(dasa), Dienerinnen (dast), Rinder (go), Biiffel (mahisa) und anderes
besitzen,? zu bestrafen sind. [Diese Lehre] ist uns angemessen. Auch in
dem und dem Sitra lieB der Erhabene den und den K6nig diejenigen, die
in die Hauslosigkeit gegangen sind [und] {ible Dinge besallen, bestrafen,

und diejenigen, die unsittlich waren (duhsila), mit wei3er Kleidung be-
kleiden.

Da direkt vor dieser Rede des Monchs die neun Angas aufgelistet sind, ist es wahr-
scheinlich, dass “dieses Siitra” (mdo 'di) sich auf das “Siitra” der neun Angas be-
zieht.” Ferner zeigt die Erwiihnung “in dem und dem Siitra” (mdo che ge mo zhig
las) in der Rede, dass mehrere “Siitras” vorhanden waren, aus denen der Moénch
die “Anordnung” des Buddha zitiert. Mit dem Wort siitra ist hier also eine Gruppe
von Richtlinien gemeint. Die Untersuchung durch von Hiniiber 1994 verdeutlicht,
dass das sutta der neun Angas mit dem Patimokkhasutta gleichzusetzen ist.!” Die-
se Bedeutung entspricht der Verwendung des Wortes siitra in der Rede des Mdnchs
in MPM § 151. Es ist jedoch nicht klar, ob das Siitra hier auf ein Pratimoksasiitra
hinweist, das die eingeordneten Vorschriften enthélt, wie das Patimokkhasutta, das
227 Vorschriften auflistet, denn das Patimokkhasutta, das uns tradiert worden ist, hat

7Zu den neun Angas im MPM vgl. Habata 2007a, S. xlix—1. Die Auflistung der neun Angas des
MPM gehért zu einem altertiimlichen Typ. Die gleiche Liste findet sich in den chinesischen Uber-
setzungen Beén shi jing AFE4L und Mo hé séng qi lii FEs{@%E: (Vinaya der Mahasamghikas), vgl.
Mayeda 1964, S. 208-215 und die gesonderte Tafel.

87u diesen Dingen vgl. die Tabelle “Besitz von Menschen und Tieren” unten S. 53.

Fa xian iibersetzt dies wortlich als H4% “dieses Siitra” ChinF 866¢15 (4% folgt der Variante Fn.
30, in der Edition steht F:4% “irgendein Sttra”), Dharmaksema interpretiert es als J2#24% “Nirvanasii-
tra” ChinD 383c¢10.

9yon Hiniiber 1994a, S. 126-131.
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eine lange Uberlieferungsgeschichte erfahren.!" Der schlichten Erwihnung der An-
ordnung des Buddha in MPM § 151 nach zu urteilen, in der die Bestrafung und das
Entmonchen durch den Konig durchgefiihrt werden soll, sieht es so aus, als ob sich
die Richtlinien fiir monchisches Verhalten eher in einem primitiven Zustand befin-
den.

Nach der Erklirung, wer ein Acarya ist (s.0. SF 10.7: MPM § 155), folgt eine
Erklarung tliber die drei Arten des Samgha (MPM § 156): 1) der Samgha mit unsitt-
lichen Monchen (tshul khrims "chal pa dang ’dres pa), 2) der Samgha mit dummen
Monchen (byis pa’i dge ’dun) und 3) der eigentliche Samgha (rang bzhin gyi dge
‘dun). Bei der Ausfiihrung iiber den dritten Samgha geht es wieder darum, wer ein
Acarya ist und ferner, wer ein Vinayadhara ist. Der Abschnitt iiber den Vinayadhara
beginnt wie folgt:'?

(r1) janati ; baliyamsam'® api janati ; du(r)[b](alam api janati) + + + +
+++++++++++++ ()[i] ; vinayam pramanam (r2) karoti ; (SF
11.1)

’dul ba ’dzin pa zhes bya ba ni gdul bar bya ba’i dbang gis bslab pa’i
gzhi de dang de dag shes te / rngams chen po yang shes so // rngams
chung ngu yang shes so // *dul ba ma yin pa ni brtsan par mi byed do //
’dul ba ni brtsan par byed do // (MPM § 157.6-9)

[Der Erhabene sagte:] Ein Vinayadhara kennt die Regeln (Siksapada). Er
kennt auch das Stdrkere (d. h. die stirkere Kraft der Regeln). Er kennt
auch das Schwache (d. h. die schwache Kraft der Regeln). Er nimmt
nicht als Richtlinie (pramana), was nicht Vinaya ist. Er macht den Vina-
ya zur Richtlinie.

Der Stil der Erkldrung, bei dem ein kurzer Satz mit der Endung janati wiederholt
wird, kommt auch in den parallelen Texten vor, die von Qualitdten eines Vinayadhara
handeln.'* Die Terminologie weicht jedoch von den bekannten Schulen ab. Das Wort
baliyams- steht fiir das schwere Vergehen, das garuka- der Pali-Tradition entspricht,
und durbala- fir das leichtere Vergehen, das /ahuka- der Pali-Tradition entspricht.
Bevor diese beiden Termini jeweils in SF 11.4 und SF 11.5 ndher erklart werden,
fiigt der Text die folgenden Sitze ein:

1Vgl. von Hiniiber 1999.

12Eine japanische Ubersetzung des Sanskrit-Fragments findet sich in: Matsuda 1988, S. 30-35.

Bbalamsivam im Fragment ist ein Fehler: vgl. /b](a)[l](i)yamsa, SF 11.4.

%Vgl. sattahi bhikkhave dhammehi samannagato bhikkhu vinayadharo hoti. katamehi sattahi?
apattim janati, anapattim janati, lahukam apattim janati, garukam apattim janati, silava hoti ...
(AN1V 140.6-9, vgl. auch Vin V 135.9-17); caturddasahi amgehi samamnvagato vinayadharo bhoti
... upali hi bhiksave tthero apattim janati - andpattim janati - garukam ... channam janati - acchannam
Jjanati - uttanikrtam janati - anuttanikrtam janati - vyotthitam jan(at)i ... (Sasaki/Yamagiwa 2006, S.
189, MS 2378/10 recto 1 und recto 3—4); vgl. auch die chinesische Ubersetzung des Mahasamghika-
Vinaya LLEpEtlUE. LR, %00 /58, 44ESE. MIE e, 2400k, (Taishd vol. 22, Nr.
1425, 428¢c17-19).
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katham vainayikavasam janati ; asti .. + +++++++++++++++
+ + + .. kalau nama na vidyate ; sa ya(r3)traicchati ; antargrhe mandape
va sthapayitva [p]atninatimandapam vidh(avagrham) + + + + + + + +
(s)[th](2)payitva ; (SF 11.2)

bodhisatvasya ksamate [;] (r4) bhiksor vba ; bahiini varsany amtargrame
prakkriditum ; na tu $ravaka[y](aniya)[sy](a) (SF 11.3)

gdul bar bya ba’i dbang ji Itar shes zhe na / byang chub sems dpa’ gdul
bar bya ba’i dbang gis grong khrod du ’gro ba yod do // de ni bud med
dang / gar mkhan mo’i ’dun khang dang / yug sa mo’i khyim dang /
smad ’tshong ma’i khyim ma gtogs par khyim gyi nang ngam / *dun
khang gang du ’gro ’dod kyang rung ste / de la der *gro ba’i dus nges pa
med do //

byang chub sems dpa’i dge slong gis ni lo grangs mang por yang grong
khrod du rgyu bar bzod kyi nyan thos kyi dge slong gis ni mi bzod do //
(MPM § 157.10-16)

Wie erkennt er (der Vinayadhara) das fiir die zu Fiihrenden Erforder-
liche? Es gibt [Situationen, in denen] der Bodhisattva sich um der zu
Fithrenden willen in eine Siedlung begibt. Eine [bestimmte] Zeit fiir
das Dorthingehen (wortl. das, was man die [rechte] Zeit fiir das In-die-
Siedlung-Gehen nennen konnte) gibt es dabei nicht. Er mag in ein Haus
oder in eine Pfeilerhalle gehen, ausgenommen eine Pfeilerhalle einer
Ehefrau (patni) oder einer Schauspielerin oder das Haus einer Witwe,
(auch) ausgenommen das Haus einer Prostituierten.

Einem Bodhisattva, sei er auch Monch, geziemt es, sich viele Jahre im
Inneren eines Dorfes zu vergniigen, jedoch keinem Anhénger des Srava-
kayana.

Nach dieser Erkldrung iiber vainayikavasa kommt der Text zuriick zu den zwei Ter-
mini baliyams und durbala:

[b](a)[1](1)yamsa durbalam ca ; katham janati ; ba(r5)liya nama ya drs-
tvarthotpattim tathagatah $iksapadam praj[fi](apayati) + + ..m [d]rstva
dvir apy evam na karttavyam : punah punah ca(r6)tura parajikan yadi
yuyam karisyatha nasti pravrajya ti ; sa bal[1](ya) + + + ++ (SF 11.4)

(d)[u]rbalam nama imam kascid ekam arthotpattim (r7) utpadayet™* tac
chiksapadam na gadham kuryyat* tathagata[h] trir api tam drstva param
+ + + + + [t]i sampiirnam ni<h>saranam ity ucyate ; ta du{h}rbala (SF
11.5)

rngams chen po dang / rngams chung ngu ji ltar shes zhe na / rngams
chen po zhes bya ba ni de bzhin gshegs pas don gyi dmigs byung ba
gang gzigs na / de Itar gzigs pa’i ’og tu phas pham pa bzhi po ’di Ita bu
phyin chad ma byed cig / gal te khyed kyis byas na rab tu dbyung du



44

Kapitel 5 Vinaya

med par "gyur ro zhes bslab pa’i gzhi ’cha’ bar mdzad pa de ni rngams
chen po zhes bya’o //

rngams chung ngu zhes bya ba ni ’di na la la zhig gis don gyi dmigs
byung ba gcig cig byas la / bslab pa’i gzhi de dam por ma byas pa de
bzhin gshegs pas lan gsum gyi bar du gzigs kyang bslab pa’i gzhi gzhan
"cha’ bar mdzad de / de ni phyir gso ba tshang ba zhes bya ste / rngams
chung ngu zhes bya’o // (MPM § 158)

Wie erkennt er (der Vinayadhara) das Stérkere (die stirkere Kraft der
Regeln) und das Schwache (die schwache Kraft der Regeln)? Das Stér-
kere bedeutet: Nachdem der Tathagata (irgend)einen (besonderen) An-
lass (arthotpatti) gesehen hat, lehrt er eine Regel (Siksapada). “Nach-
dem [ihr dies] gesehen habt, sollt ihr solches kein zweites Mal machen.
Wenn ihr wieder und wieder die vier Parajikas begeht, gibt es (fiir euch)
kein Fortziehen (in das Asketentum)”. Dies ist das Stirkere.

Das Schwache (die schwache Kraft der Regeln) bedeutet: Irgendeiner
diirfte diesen einen besonderen Anlass veranlassen. Er diirfte die Re-
gel nicht fest machen (bewahren). Nachdem der Tathagata dies dreimal
gesehen hat, [lehrt] er [ihm] weiter [die Regel]: “Das Entkommen (ni/-
sarana) ist erfiillt”, so wird gesagt. Dies ist das Schwache.

Aus dieser Erkliarung ergibt sich deutlich, dass der Terminus baliyams- dem schwe-
ren Vergehen, ndmlich den vier Parajikas, entspricht. Der zweite Terminus durbala-
entspricht dem leichteren Vergehen, bei dessen Begehen der Tathagata bis zu drei-
mal ermahnt und beim vierten Mal nihsarana- (‘Entkommen’) ankiindigt. Das Wort
nihsarana- ist nicht als ein Terminus des Vinaya bekannt, es bedeutet allgemein
das ‘Entkommen’ aus einer negativen Sache, wie samsara, duhkha, kama usw."
In einem entsprechenden Kontext des Vinaya ist eine Form nissaraniya- belegt, die
am Ende jeder Regel des Samghadisesa im Bhikkhuni-patimokkha vorkommt, z. B.
pathamapattikam dhammam apannd nissaraniyam samghadisesan (Vin IV 224.27—
28 und folgende im 1. bis 9. Samghadisesa); yavatatiyakam dhammam apanna nis-
sarapiyam samghadisesan (Vin IV 236.15-16 und folgende im 10. bis 13. Samghadi-
sesa). Horner interpretiert das Wort nissaraniya- als ‘being sent away’ und erklart “It
would seem to mean that she would be sent away for the time being probably because
admonition, although it had been tried, had failed, and that during this time she would
cease to be regarded as a full member of the Order.”!® In der entsprechenden Formel
des Samghadisesa im Bhikkhu-patimokkha steht das Wort nissaraniya- nicht. War-
um es nur im Bhikkhuni-patimokkha vorkommt, ist nicht geklért.!” Im Kontext des

15Vgl. PED s.v. nissarana, BHSD s.v. nihsarana und SWTF s.v. nihsarana.

16V gl. Horner 1942, S. xxxvi—xxxvii. Vgl. auch den Kommentar nissaranivan ti, samghamha nis-
sariyati, Vin IV 225.7. Diesen iibersetzt von Hiniiber 1968, § 186 mit “Ist wegzuschicken heiflt: man
148t aus dem Samgha wegschicken.”

17V gl. Hirakawa 1998, S. 276-284. Hirakawa vergleicht auch die Formel in den im Chinesischen
erhaltenen Vinayas und schlieit darauf, dass das Wort nissaraniya- nicht in den chinesischen Versio-



5.2 acarya, vinayadhara und sautrantika

Mahaparinirvana-mahasiitra passt die Interpretation ‘Ausschluss aus der Gemein-
de fiir eine bestimmte Weile’, wie Horner interpretierte. Die dreimaligen Ermah-
nungen im Mahaparinirvana-mahasiitra stehen auch in guter Ubereinstimmung mit
der Formel yavatatiyakam der letzen vier Samghadisesa im Bhikkhuni-patimokkha.
Aber eine direkte Verbindung zwischen dem Mahaparinirvana-mahasiitra und einem
Bhiksuni-pratimoksa scheint unwahrscheinlich, denn die Formel des Mahaparinir-
vana-mahasiitra steht fiir die im Vergleich zu den vier Parajikas leichteren Regeln,
wihrend die Formel im Bhiksuni-pratimoksa bei den Samghadisesa-Regeln steht,
die den schweren Vergehen angehoren.'® Ferner weist der Vinayadhara-Abschnitt
des Mahaparinirvana-mahasiitra vermutlich einen relativ alten Zustand auf, in dem
die Ordensregeln noch nicht systematisiert waren, wie der folgenden Paragraph (SF
11.6) annehmen lasst.

Im Kontrast zu baliyams-, der deutlich den vier Parajikas entspricht, bleibt der
Terminus durbala- unerklért, und es wird nicht erkennbar, welche Regeln im Einzel-
nen damit gemeint sind. Ob die Regeln, die nicht mit den vier Parajikas zusammen-
héngen, an dieser Stelle noch nicht so systematisiert waren, wie sie in den bekannten
Vinayas tliberliefert sind, bleibt unklar. Auf den noch nicht fest geordneten Zustand
weist jedoch der folgende Text hin:

(vl) [na]m a<pi>sa[v]asesam vi[nay]a pramanam karoti ; yatrakal[p]i[k]a-
danaprasamsa .. + + + + (prama)nam karoti ; vinaye Siksate ksepam
krt[va] :

duh(v2)sila kasayaih sa(r)[dh](am) [ma](ha)kumaro bhavati ; (SF 11.6)

de yang lhag ma dang bcas pa’i *dul ba ni brtsan par byed do // rung ba
ma yin pa’i sbyin pa’i phan yon gang las byung ba’i ’dul ba de ni brtsan
par mi byed de / ’dul ba la slob par byed do //

tshul khrims ’chal pa ni tshul khrims spangs la / chos gos rnams dang
bcas shing gzhon nu chen po yin no / (MPM § 159.1-5)

Den unvollstidndigen Vinaya hilt man als Richtlinie. Einen Vinaya, in
dem die ungeeigneten Gaben gelobt sind, betrachtet er (ein richtiger

nen vorkommt: Hirakawa 1998, S. 278. Aber es bleibt die Mdglichkeit bestehen, dass die chinesischen
Ubersetzer das Wort anderes interpretierten. Denn im Vinaya der Dharmaguptakas entspricht das Wort
shé & ‘verlassen’, das auch Dharmaksema fiir die Ubersetzung niksarana- hier im MPM verwendet
CEfEReE 225 ChinD 384c12). Im fragmentarisch erhaltenen Bhiksuni-pratimoksa der Sarvasti-
vadins ist der entsprechende Wortlaut in der Formel des Sanghavasesa als sanghavaseso nihsaraniyah
zu rekonstruieren, siche Waldschmidt 1926, S. 85 und die Fragmente auf S. 25-26. Dabei bemerkt
Waldschmidt zurecht, dass die chinesischen Versionen das Wort nikisaraniya- durch aJ}gi# “reuige
Bekenntnis erfordernd” wiedergeben. Im Bhiksuni-pratimoksa der Mahasamghika-Lokottaravadins
kommt das Wort nihsaraniya- auch in der Formel des Samghatisesa, aber nur vereinzelt in der ersten
und letzten Regel, vor: ayam dharmo prathamapattiko samghatiseso [(va?)] upadiseso samgho sam-
gham evadhipati krtya nihsaraniyo, BhiVin(Ma-L) § 138 (S. 103); ayam api dharmo yavat-trtiyako
samghatiseso | samgham evadhipatim krtva nihsaraniyo, BhiVin(Ma-L) § 172 (S. 161). Zur Interpre-
tation des Wortes vgl. auch Hiisken 1997, S. 106-107.
8V gl. von Hiniiber 1999, S. 59, Fn. 125.
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Vinayadhara) nicht als Richtlinie. Er studiert den Vinaya und ldsst (un-
geeigneten Inhalt) weg.

[Ein Monch] mit schlechtem Betragen ist ein gro3es Kind in Mdnchs-
gewiandern.

Der Text schildert, dass der “Vinaya” noch nicht vollstindig (savasesa-) ist, und dass
darum ein Vinayadhara den “Vinaya” fiir sich iibt (Siksate), in dem er den ungeeig-
neten Inhalt wegldsst. Danach folgt ein zusétzlicher Satz, in dem einer, der sich nicht
an die Sittlichkeit halt (duhsila), getadelt wird. Was hier mit dem Wort “Vinaya” ge-
meint ist, ist zusammen mit den folgenden Sétzen (SF 11.7-11.8) mit dem Ausdruck
“Vinayadhara-Sautrantika” (SF 11.8) ndher zu interpretieren.

Die Annahme, dass der Vinaya hier in einem Zustand vorliegt, in dem er noch
unvollstindig ist und sich in der Phase der Uberpriifung befindet, verstirkt sich ferner
durch folgende Beschreibung:

yas tad api vinayam prama(nam na karoti vina)ye sa drSyate ; tatrasya
paramasamtusti ; ya(v3)t pratiripe buddhavaca[ne] (u)[dd]e[$](a)ya[t]i
[;] (ta)ta udhrtya tam api vinayam vadami + + + + + + (SF 11.7)

de ni de’i ’dul ba yang brtsan par mi byed la / gang ’dul ba la snang ba
de la de mchog tu chog shes par byed do // sangs rgyas kyi gsung rab
las gang rkyen du ’tsham pa ston par byed do // de las btus pa de la yang
’dul ba zhes nga zer te / de ni ’dul ba ’dzin pa yin no // (MPM § 159.6-9)

Jemand, der auch den Vinaya nicht fiir Richtlinien hilt, erscheint im
Vinaya. Seine hochste Zufriedenheit befindet sich darin, dass er nach
der Aussage des Buddha lehrt. Daraus bewahrt er (seine Regeln). Ich
(der Buddha) sage, dass auch dieser ein Vinaya ist. [Dieser ist ein Vina-
yadhara.]"

Nach dieser Beschreibung wirkt es so, als ob der Vinaya noch keine absolute Voll-
macht als alleingiiltiger MaBstab fiir die “Zucht” erreicht hétte, und als ob die Worte
des Buddha (buddhavacana) ebenso fiir die Aufrechterhaltung der “Zucht” giiltig
wiéren.

Der Abschnitt iiber den Vinayadhara schlie8t mit den folgenden rétselhaften Sit-
zen:

(e)kaksaram janati ; yah ekaksaram ja[n](a)(v4)ti ; sa tadrso 1[o]ko vina-
yadharah ayamm ucya[te] vina(yadharah sautra)[ntikah]** (SF 11.8)

19ChinF hat die Entsprechung EfiJEsiid: sp48he BaEE . 243 ‘Obwohl [es] kein Vinaya
[ist], was im Sitra gesagt wurde, ist es dem Vinaya gleich. Auch dies wird Vinaya genannt.” ChinF
867c2-3 (Hf[E# folgt nach der Variante Fn. 36, in der Edition By [E ).

20Dje erhaltene Endung ntikah ermoglicht die Rekonstruktion zu sautrantikah, die mit der Varian-
te mdo sde ba ’dul ba ’dzin pa in NLTS in der tibetischen Ubersetzung iibereinstimmt. Die andere
tibetische Variante mdo sde la in JPCD ist wahrscheinlich eine in Tibet revidierte Form, die eine
Rekonstruktion zu sitre vermuten lasst. Diese passt jedoch nicht zu der erhaltenen Endung ntikah.



5.2 acarya, vinayadhara und sautrantika

yi ge geig kyang shes te / gang yi ge gcig shes pa de Ita bu ni ’jig rten
’dul ba ’dzin pa yin te / *di ni mdo sde ba ’dul ba ’dzin pa zhes bya’o //
(MPM § 159.10-11)

Er kennt eine Silbe. Derjenige, der eine Silbe kennt, ein solcher ist ein
Vinayadhara, der [sich] der Welt [anpasst (?)]. Dieser wird Vinayadhara-
Sautrantika genannt.

Es ist nicht klar, was hier mit dem Wort ekaksara- gemeint ist. Ferner ist der
Ausdruck vinayadharah sautrantikah etwas tiberraschend, wenn man den Terminus
sautrantika- in der Geschichte des Buddhismus betrachtet, denn der Terminus sau-
trantika ist in relativ spéten philosophischen Texten als eine philosophishe Schule
neben Vaibhasika, Yogacara und Madhyamika bekannt.?! Nach neueren Untersu-
chungen iiber den Sautrantika gilt das Abhidharmakosabhasya als éltester Beleg, in
dem die kritische Position des Vasubandhu gegeniiber den Vaibhasikas als Sautranti-
ka bezeichnet wurde.?? Die grundlegende Position eines Sautrantika ist, dass Siitras,
aber nicht Sastras als Richtlinien gelten.”> Der Kontext ist aber im Vinayadhara-
Abschnitt des Mahaparinirvana-mahasiitra anders als der Kontext im Abhidharma-
kosabhasya und anderen philosophischen Texten. Gemeinsam ist ihnen jedoch die
Position, in der Siitras fiir die Lehre des Buddha (buddhavacana) als Richtlinien
(pramana) gelten, jeweils im Kontext des Vinaya oder im Kontext des Abhidharma.
In der bekannten Gegeniiberstellung zwischen Sautrantikas und Vaibhasikas kommt
auch der Vinaya zur Sprache: fiir Richtlinien sind nur Siitras, d. h. die Richtlinien
im Pratimoksasiitra, giiltig, und der kommentierende Teil der Vinaya-Literatur steht
zum Vergleich fiir Sastras.?* Diese Position passt genau zum Vinayadhara-Abschnitt
des Mahaparinirvana-mahasiitra. Wenn man annimmt, dass der letze Satz (ayamm
ucyafte] vina(yadharah sautra)[ntikah]) den Textteil SF 11.7 und 11.8 abschlieft,
kann man annehmen, dass der Vinayadhara hier aus dem buddhavacana (SF 11.7)
die Regeln seines Verhaltens bewahrt. Zum buddhavacana gehort zweifellos die Ka-
tegorie siitra, die in den neun Angas als erste genannt ist und sich speziell auf siitras
bezieht, in denen der Buddha die Verhaltensregeln erklirt, wie ein Pratimoksastitra.?’

2IDiese vier Schulen sind im Jiianasarasamuccaya von Aryadeva im 8. Jh. und im Jianasarasa-
muccayanibandhana von Bodhibhadra im 11. Jh. aufgelistet, vgl. Kajiyama/Mimaki 1986; Mimaki
1988.

227u einer umfassenden Untersuchung der Sautrantikas vgl. Kato 1989; zu den Sautrantikas im
Abhidharmakos$abhasya vgl. Kritzer 2003; 2005.

BVgl. sitrapramanakd vayam na Sastrapramanakah | uktam hi bhagavata
bhavitavyam” iti, AKBh 146.3—4.

24 pi dé moé shun zhéng Ii lun [ B BEIE FHES4 (*Abhidharma-nyayanusara $astra) (Taishd vol.
29, Nr. 1562), 329¢18-330a2; zur Interpretation vgl. Habata 2018, S. 254-255.

25Zu den neun Angas im MPM vgl. oben S. 41-42.

“ =

sitrantapratisaranair
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5.3 Strenge Regeln

Die Beschreibung des Vinaya zeigt im zweiten Teil, ndmlich in den letzen drei Ka-
piteln,?® einen entwickelten Zustand. Das MPM kennt hier ein Pratimoksasiitra und
listet zweimal die Einteilung der Vergehen auf (MPM § 179 im vierten Kapitel und
§ 353 im fiinften Kapitel). Die Aufzéhlung des MPM lautet: pham pa bzhi (4 paraji-
kas), dge dun gyi lhag ma bcu gsum (13 samghdadisesas, samghdavasesas, samgha-
tisesas), ma nges pa gnyis (2 aniyatas),?’ spang ba’i ltung ba sum cu (30 nissaggiya-
pacittiyas, nihsargika-patayantikas, naihsargika-payattikas, nissargika-pacattikas),
Itung ba nyi tshe ba®® dgu bcu rtsa gcig (91 pacittiyas, patayantikas, payattikas, pa-
cattikas), so sor bshags par bya ba bzhi (4 patidesaniyas, pratidesaniyas, pratidesa-
nikas), bslab pa mang po’i chos?® (zahlreiche sekhiyas, sambahuldh Saiksa dharmah)
und rtsod pa zhi bar bya ba*® bdun (7 adhikaranasamathas, adhikaranasamathas).
Diese Liste entspricht der gewohnlichen Liste des Pratimoksastitra von den bekann-
ten Vinaya-Schulen. Allein die Anzahl der pacittiyas, patayantikas entspricht mit
91 der Anzahl der Mahisasakas und unterscheidet sich von der 92 der Theravadins,
Mahasamghikas und Kasyapiyas, sowie von der Anzahl 90 der Dharmaguptakas,
(Miila-)Sarvastivadins und Sammitiyas.?' Die Ubereinstimmung der Anzahl mit den
Mahisasakas scheint jedoch nicht von entscheidender Bedeutung zu sein, weil nach
der vergleichenden Untersuchung von Hirakawa die Anzahl 91 der Mahis$asakas da-
durch entstand, dass zwei Regeln zu einer zusammengestellt wurden.*?

Vor dieser Aufzihlung der Vergehen in MPM § 179 steht ein Abschnitt iiber das
Verbot des Fleisch-Genusses (MPM § 173—178), in dem ein Bild von zu tadelnden
Monchen gezeichnet wird:

rigs kyi bunga ’das pa’i "og tu lo brgya phrag mang po ’das pana/rgyun
du zhugs pa dang / lan cig phyir ’ong ba dang / phyir mi ’ong ba dang /
dgra bcom pa rnams med par gyur la/ dam pa’i chos gtan zhig pa’i tshe /
dge slong ’dul ba dang ma mo ’dzin pa / rtog pa sna tshogs can / rang gi
lus gso bar byed pa / sha sna tshogs gces par ’dzin pa / khams ’khrugs
pa dang / bkres pa dang / skom pas gzir ba / cha lugs ’jigs ’jigs ltar *dug
pa/ ba lang rdzi ’dra ba / bya pa ’dra ba / chos gos tshon can gyi rtags
’chang ba / byi 1a’i brtul zhugs spyod pa / bdag ni dgra bcom pa yin
no zhes khas ’che ba / gnod pa mang pos nyen pa / rang gi gcin dang
phyi sas lus gos pa / thub pa bzhin du cha lugs bzang por ’chos pa / dge
sbyong ma yin par dge sbyong Itar ’chos pa / dam pa’i chos Itar bcos
ma’iyi ge "chang ba dag ’byung bar *gyur te / de dag gis ngas bcas pa’i

267ur Einteilung des MPM s.o. unter 5.1 Skandha.

2In MPM § 179 fehlt ma nges pa gnyis, das ChinD und ChinF auflisten und in MPM § 353 vor-
kommt.

Bltung byed ’ba’ zhig pa in MPM § 353.

P bslab par bya ba mang po in MPM § 353.

Nytsod pa zhi bar bya ba’i chos in MPM § 353,

31vgl. Hirakawa 2000, S. 4449,

32vgl. Hirakawa 2000, S. 44—46.
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’dul ba dang / cho ga dang / spyod yul dang ldan pa’i tshul dang / rung
ba ma yin pa la chags pa las rnam par grol ba / thar pa’i de kho na nyid
kyi yi ge bshig nas ’dul ba dang / mdo sde so so nas ci dga’ mgur ’chos
shing smra bar byed de / ’di Itar bdag cag gi ’dul ba las / bcom ldan *das
kyis sha’i bcud kyi sbyin pa ni rung ba yin no zhes gsungs so zhes zer
zhing / sha kya’i bu’i dge sbyong rnams bdag nyid kyis rang bzor byed
cing ’gal bar smra ba dag ’byung bar gyur ro // (MPM § 176)

[Der Buddha spricht zu Kasyapa:] Sohn aus guter Familie, wenn meh-
rere hundert Jahre nach meinem Parinirvana vergangen sind, wird es
keinen srotapanna, keinen sakrdagamin, keinen andgamin und keinen
Arhat geben. Zu dieser Zeit, wenn die gute Lehre untergegangen sein
wird, werden Monche zum Vorschein kommen, die sich an [ithren] Vina-
ya und Matrka (Aufzdhlungen von Begriffen) halten (ma mo ’dzin pa:
matrkadhara-),> verschiedene Gedanken haben, den eigenen Korper er-
ndhren, verschiedenes Fleisch lieben, unter Krankheiten (Stérung der
korperlichen Elemente), Hunger und Durst leiden, schrecklich ausse-
hen, wie Kuhhirten [aussehen], wie Vogelfanger [aussehen], Anzeichen
von farbigen Monchsgewéndern tragen, sich [wie die] Katze verhal-
ten,** [und] behaupten: “Ich bin ein Arhat”, von vielen Schidigungen
bedringt werden, mit eigenem Urin und Kot [ihren] Korper verschmut-
zen, sich ein gutes Aussehen wie Munis geben, sich wie ein Sramana
geben, obwohl sie keine Sramanas sind, und fabrizierte Schriften tra-
gen, als ob diese die gute Lehre (saddharma) wiren. Sie zerstoren die
Schriften, die von mir (dem Buddha) geordnet sind, wie den Vinaya,
das Verfahren, den rechten Wandel und Umgang, die Erlésung von dem
Verhaftetsein an ungeeigneten Dingen und die Wahrheit der Befreiung
(moksa). Danach machen sie aus jedem Vinaya und Siitra was sie wol-
len, und verkiinden [es]. Sie sprechen: “Auf diese Art und Weise sprach
der Erhabene in unserem Vinaya: ‘Eine Gabe der Fleisch-Briihe ist ge-
eignet.”” Sie geben selbst vor, Sramanas von Sakya-Sohnen zu sein, und
sprechen irrtiimlich.

Dieses Bild von den schlechten Monchen, die ihren Vinaya und Matrka bei sich ha-
ben,> unterscheidet sich vom Bild eines zu tadelnden Monches, das vor dem oben
betrachteten Vinayadhara-Abschnitt vorkommt:

’di na dge slong la la mal stan sar pa la *dug cing / de zan zos nas gcig
bu phyogs gcig na mi smra bar ’dug ste / bsam gtan byed la lus kyi

37ur Bedeutung des Wortes matrika und matrikadhara vgl. von Hiniiber 1994b.

34Das Bild von der Katze als Asket kommt in der Fabel-Literatur vor, vgl. Rabe 1997, S. 226, Fn.
119 und Fn. 121. Ich danke Frau Gudrun Melzer fiir diesen Hinweis.

3Vgl. eine dhnliche Kritik an schlechten Ménchen: adhimanin na seveta vinayed dgamasthitan
| arhantasammatan bhiksun duhsilams caiva varjayet, SP 279.3—4 mit Varianten vinaye cagame
sthitan, agame vinaye sthitam fur vinayed agamasthitan (vgl. SP Index s.v. vinaya).
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rang bzhin la yang Ita bar byed do // sems can ’ongs pa rnams la yang
sbyin pa’i gtam dang / tshul khrims kyi gtam dang / bsod nams kyi gtam
dang / bsod nams kyi rnam par smin pa’i gtam dang / chog shes pa dang
bsnyung ba’i chos ston la / seng ge’i sgra sgrogs par yang mi byed / seng
ge Ita bu’i ’khor yang mi ’chang / rtags can ’chal pa tshar gcad pa’i phyir
yang ston par mi byed pa’i dge slong de ni skye bo thams cad la phan
pa’i phyir zhugs pa yang ma yin / bdag la phan pa’i phyir zhugs pa yang
ma yin te / nyon mongs pa zhan pa yin pas / tshul khrims dang ldan pa
tshangs par spyod pa tsam du zad do // (MPM § 151.2—13)

Hier betrachtet irgendein Monch die Natur des Korpers, indem er auf ei-
nem neuen Lager sitzt und nach dem Essen allein meditiert ohne zu spre-
chen. Er lehrt die gekommenen Lebewesen Predigten liber Gaben, Pre-
digten tiber Sittlichkeit, Predigten tiber Tugendhaftigkeit, Predigten iiber
die Reifung verdienstvollen Handelns, und die Lehre der Geniligsam-
keit und des Fastens (bsnyung ba).>® Aber er lisst kein Lowengebriill
(simhanada-) ertonen, hat kein Gefolge wie ein Lowe, und lehrt nicht,
um bose Menschen niederzuzwingen. Dieser Monch ist bemiiht weder
zum Nutzen aller Lebewesen noch zu seinem eigen Nutzen. Mit Sitt-
lichkeit ausgestattet wandelt er nur den reinen Wandel (brahmacarya-),
weil [seine] Befleckung gering ist.

Der Unterschied zwischen den beiden Bildern ist sehr auffillig. Der Monch in MPM
§ 151 scheint harmlos, wird aber dafiir kritisiert, dass er sich nicht aktiv engagiert.
Die Mdnche in MPM § 176 hingegen zeigen schiddliches Verhalten, und werden da-
her heftig kritisiert und sogar beschimpft. Ferner wird der Monch in MPM § 151 als
“irgendein Monch”, d. h. als ein nicht ndher bestimmter Monch, bezeichnet. Aber
die Monche in MPM § 176, die passend in der Erzdhlung des Mahaparinirvana des
Buddha als Monche “der Zukunft” vorkommen, scheinen jedoch bestimmte Mon-
che in der Realitit widerzuspiegeln. Ein wichtiger Unterschied ist zudem, dass die
Monche in MPM § 176 eigene Schriften des Vinaya und Matrka besitzen, wéhrend
in dieser Hinsicht nichts tiber den Mdonch in MPM § 151 gesagt wird. Der Monch in
MPM § 151 hélt eben Predigten, die in Ordnung sind, die Ménche in MPM § 176
hingegen nutzen falsche Schriften.

Desweiteren ist anzumerken, dass der Monch in MPM § 151 im Kontrast zu
einem guten Monch steht, der die Lehre in neun Angas lehrt (MPM § 151.14-26
vgl. oben S. 41).

In der Rede von diesem guten Mdnch in MPM § 151.20-26%7 wird unter Beru-
fung auf ein “Siitra™® erklért, dass das Besitzen iibler Dinge zu bestrafen ist. Dabei
werden beispielsweise der Besitz von Dienern (dd@sa), Dienerinnen (ddasi), Rindern
(go), Biiffeln (mahisa) und anderem aufgelistet. Im Mahaparinirvana-mahasttra wer-

36V gl. upavasa Mvy 7005.
37Vgl. den Text und die Ubersetzung oben S. 41.
387ur Bedeutung des “Siitra” vgl. oben S. 41-42.
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den neben Diener und Dienerinnen auch Gold und Silber als Dinge, die nicht zu
besitzen sind, wiederholt erwihnt.>

Eine ausfiihrliche Aufzdhlung der Dinge, deren Besitz kritisch betrachtet wird,
findet sich in MPM § 343.3-35:

Schatz (dbyig), Gold (gser), Diener (bran: dasa), Dienerin (bran mo:
dast), Rind (ba lang: go), Biiffel (ma he: mahisa), Bock/Ziege (ra: aja),
Schaf (lug: edaka), Hahn (bya gag: kukkuta), Schwein (phag: sitkara),
Hund (khyi), Katze (byi la: *bidala), Schlange (sbrul), Mungo (ne 'u le:
nakula); Kupfer (zangs), Eisen (Icags zangs), Edelsteine (nor bu), Perlen
(mu tig), Muschel (dung), Kristall (man shel), Koralle (byi ru), Gold
(sa le sbram), Silber (dngul), Eigentum (nor) und verschiedenen Besitz
(tshog chas rnam pa sna tshogs) besitzen ('chang ba);

Die Liste fiihrt ferner schlechte Beschiftigungen auf, darunter auch das Tragen und
Besitzen weiterer Dinge:

Feld (zhing sa: ksetravastu) und Markt (¢shong ’dus: apanavastu) [besit-
zen]; Abwigen (srang: tuld) und Handel (nyo tshong)* treiben; Jungen
(khye’'u), Méadchen (bu mo), Vorrat (mdzod) und Vorratskammer (bang
ba) besitzen ('chang ba), eigenhdndig Essen bereiten (rang lag dar te
g-vos byed pa); kochen ( tshed pa) und kochen lassen ( zshed du ’jug
pa); Prognostik (/tas), Wissen tiber Glieder (van lag gi rig pa: anga-
vidya), Schriften liber Weissagung (?) (mo yig) und Rezitation (kha ton
‘don pa),*! Vogel-Prognostik (bya ltas shes pa),** Bewegung (rgyu ba)
der [Mond- und Sonnen-]Finsternis (sgra gcan), der Sonne (nyi ma),
des Mondes (zla ba), der Venus (pa ba sangs), und des Merkurs (gza’
lhag) [vorhersagen]; das Gestirn als Wagen (?) (me tog gi shing rta)
und Handlinien (/ag srubs) lesen;* Traumdeutung (rmi ltas); das Merk-
mal (mtshan) von Ménnern (skyes pa), von Frauen (bud med) und von

3Die Erwihnungen stehen in MPM § 151.21f; § 152.14f; § 177.4f; § 225.9f; 13f; § 296.4f; §
297.3f.; § 320.12f.; § 335.16f,; § 342.4f.; § 343.3f,; § 345.7f; § 368.21.

OvVgl. krayavikraya DA-Skt. 27.34.

N svadhyaya? vgl. Negi s.v. kha ton und PW s.v. svadhyaya. ChinD 403b22 versteht 15/fi ‘Zauber”,
ChinF 880c9 interpretiert £ ‘Lernen des Zaubers’.

42ChinD 403b22 versteht & 7755 ‘Methode des Abrichtens eines Falken’, ChinF 880c9 interpre-
tiert 252 E:E ‘Lernen der Vogel-Sprachen’. bya ltas shes pa entspricht wahrscheinlich sakuna-vijja
(DN 19.9 =167.20), Sakuna-vidya (SBV 11 237.15), $akuni-vidya (DA-Skt. 27.48) und 3@ &1t ‘Vogel-
Zauberspruch’ (DA-Chin. 84c1) im Silaskandha-Abschnitt. Es handelt sich um eine Kenntnis, die mit
Vogeln verknlipft ist. Die Interpretationen, was damit genauer gemeint ist, weichen voneinander ab.
Fiir die DN-Version interpretiert Franke 1913, S. 16, es als “Kenntnis der Vogelsprache”. Prognostik
mit Vdgeln ist antiken Kulturen nicht fremd, vgl. z. B. den lateinischen Begriff auspicium.

Bme tog gi shing rta ist mdglicherweise eine Ubersetzung fiir pusyaratha, das wortlich ‘das Gestirn
Pusya als Wagen’ bedeutet: vgl. PW s.v. pusyaratha. Vermutlich wurde pusya® als puspa® gelesen.
Hier in der Phrase (me tog gi shing rta dang / lag srubs Ita ba) bezieht sich das Verb lta ba ‘se-
hen, beobachten’ auf me tog gi shing rta und lag srubs ‘Linien in der Hand’. Mit dem Ausdruck
‘das Gestirn Pusya als Wagen beobachten’ ist vermutlich eine astronomische Beobachtung gemeint.
In der umgekehrten Reihenfolge als im MPM findet sich die Liste ‘“Traum deuten, Handlinien le-
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Hermaphroditen (ma ning) lesen; die vierundsechzig Kiinste (sgyu
rtsal)* und achtzehn Wissenschaften (rig pa i gnas: vidyasthana)* [leh-
ren]; Schmieden- (mkhan bzo: karmara) und alle Handwerks- (bzo: sil-
pa) Arbeiten lehren; Legenden (srung gtam oder sgrung gtam: itihasa)
erzihlen; Duft-Pulver streuen (spos kyi phye mas 'debs pa); Blumen (me
tog), Réaucherwerk (bdug pa: dhipa), Duft (spos: gandha), einen Blu-
menkranz (me tog phreng: mala) und Salbe (byug pa: vilepana) tragen;
am Kopf kiissen (mgo bo la "o byed pa); Heuchelei (tshul ’chos pa);*®
schwiitzen (kha gsag byed pa);*’ Geniigsamkeit nicht kennen; groBe
Gier haben (’dod chen can); Zusammentreffen mit Menschen ('du ’dzi:
samsarga) geniellen; ein Gespriach verlangen (smra ’dod pa); Getreide
(nor: dhanya), Reis (’bru: vrihi), Fleisch (sha: mamsa), Fisch (nya sha)
und Giftmittel (dug) bereiten; Duft-Ol (spos kyi til mar), Rohrstock (sbu
bu: nalika), Schirm (gdugs: chatra), Schuhe (lham: upanaha), Facher
aus Tala-Blattern (ta la’i lo ma’i bsil yab), Wasserbehilter (chu snod),
Gemailde (bu don) und Urne (beng pung) tragen; Obst sammeln (shing
tog sdud pa); [von] Betelpfeffer (so rtsi: tambiila), [von] Heil-Ol (sman
mar), [von] gutem Farbstoff (btso ba’i phye ma bzang po: *varnaka-
ciirna?), [von] Kardamom (ka ko la: prthvika) und [von] heilem Obst
(?) (’bras bu tsha ba) stichtig (abhéngig) sein; vom Kdnig abhédngig sein
(rgval po la bsten pa); von anderen [Personen] abhéngig sein (gzhan la
bsten pa); kein Mal} halten konnen (drod mi thub pa); nichts sprechen
(mi smra ba); viel griibeln (rtog pa’i shas che ba) wie Frauen; viel spre-
chen (mang du smra ba); weinen (ngu ba); Gutes oder Schlechtes unter-
suchen (bzang ngan dpyod pa); widersprechen (sun 'byin pa); [seinen]
Gang zieren ('gros ‘chos pa); ein weilles Gewand (gos dkar po) und wei-
Bes Wolltuch (ar mo nig)*® [anziehen]; Riten zur [religidsen] Reinigung
des Palastes und des Hauses (khang bzangs dang / gtsang khang phyur
po’i las)® und andere [Riten] durchfiihren; Unangesehene (rung ba ma

sen, Astronomie-Biicher lesen’ (8E2E siHFH. =2EHANE) im Silaskandha-Abschnitt des chi-
nesischen Dirghagama (Taisho, vol. 1, Nr.1, 84c3). Eine andere mogliche Bedeutung des Ausdrucks
pusyaratha (phussaratha im Pali) liegt in einem Konigswahlmotiv vor, in dem ein ausgesandter Wa-
gen ohne Lenker die Person fiir die Konigswiirde bestimmt, vgl. Scharfe 1989, S. 65, Anm. 301;
Steermann-Imre 1977, S. 15-18, S. 265-269.

4Vgl. kald Mvy 4973; zur Liste der Kiinste vgl. PW s.v. kala (11).

43Zur Liste der Wissenschaften vgl. Mvy 4953-4971.

46tshul "chos pa bedeutet ‘Heuchelei’ (vgl. Jischke s.v. ‘chos pa), dessen mogliches Sanskritwort
ist kuhana (vgl. Negi s.v. tshul "chos pa). Mvy 2491 gibt kurukucih (kutukuiicakah) fiir ngan gyo oder
tshul “chos pa an, aber diese Angabe ist wahrscheinlich ein Fehler, wie Edgerton erklért: vgl. BHSD
s.v. kutukuiicaka und PED s.v. katukaricukata.

4TFiir kha gsag gibt Mvy 2494 lapand an. Im Vergleich mit dem Silakkhandha-Abschnitt im Digha-
nikaya entspricht dies samphappaldpa, und mit dem Silaskandha-Abschnitt im Dirghagama sambhin-
napraldpa, vgl. unter “Schlechtes Verhalten” S. 59 unten. Fiir sambhinnapralapa gibt Mvy 1694 tshig
bkyal ba unter dasa-kusalani Mvy 1685—-1698 an.

BVgl. pandu-kambala Mvy 7127.

“'Die Bedeutung ist nicht klar, vgl. unten S. 62 unter “Riten”.
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yin pa) und lible Gegensténde (rdzas ngan pa) erhalten; Spender preisen
(sbyin pa po’i bsngags pa brjod pa); nach Alkohol siichtig sein (chang
bsten pa); ins Haus einer Prostituierten gehen (smad tshong ma’i khyim
du ’gro ba).

Vergleicht man diese Liste mit dem Silakkhandha-Abschnitt im Dighanikaya oder

mit dem Silaskandha-Abschnitt im Dirghagama der Sanskrit-Version und der chine-
sischen Version,> finden sich deutlich enge Parallelen.

Besitz von Menschen und Tieren:>!

MPM DN DA-Skt. DA-Chin.
Diener dasa dasa Diener
Dienerin dast dast Dienerin
- - karmakara -

- - pauruseya -
(Elefant) hatthi hasti Elefant
(Pferd) assa asva Pferd

- valava - -

Rind gava gau Rind
Biiffel - - -
Bock/Ziege aja - -

Schaf elaka edaka Schaf
Hahn kukkuta kukkuta Hahn
Schwein sikara  sikara Wildschwein
Hund - - Hund
Katze - - -
Schlange - - -

Mungo - - -

07u einer vergleichenden Untersuchung des Silaskandha-Abschnitt in Pali-, Sanskrit-, Tibetisch-
(Mongolisch-) und Chinesisch-Versionen vgl. Ramers 1996. Ich bedanke mich bei Frau Jinkyoung
Choi dafiir, dass sie mir ihre Dissertation “Critical Edition and Tranlation of Selected Siitras from the
Dirghagama-Manuscript: Tridandin, Lohitya I, and Lohitya II”” zur Verfiigung gestellt hat.

SIDN15.14-18 =164.24-27; DA-Skt. 27.34; SBV 11 233.10-14; DA-Chin. 83c29-84al (die chi-
nesische Ubersetzung des Siitra iiber Ambastha/Ambattha). In der tibetischen Ubersetzung des MPM
fehlt “Elefant und Pferd” am Anfang der Tierliste. Die chinesischen Ubersetzungen des MPM listen
die beiden Tiere auf (5% ChinD 403b19 und %/ ChinF 880c6); vermutlich sind sie in der tibetischen
Version ausgefallen.
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Besitz von Metallen und luxuridsen Gegenstinden:>

MPM DN DA-Skt. DA-Chin.
Kupfer - - -

Eisen - - -

Edelsteine - sieben Juwelen
Perlen
Muschel
Kristall
Koralle - - -
Gold jatartipa jataripa Gold
Silber rajata rajata Silber

Besitz von Immobilien:>?

MPM DN DA-Skt. DA-Chin.
Feld khettavatthu ksetravastu Feld
(Haus) - grhavastu ~ Haus
Markt - apanavastu -

- - - Garten

Beschiftigungen:>*

MPM DN DA-Skt. DA-Chin.
Abwidgen tulakita tulakiita Betrug mit der Waage
Handel kaya-vikkaya krayavikraya -

Im MPM handelt es sich nur um die Benutzung einer Waage, ohne dass Betrug (kiita)
erwihnt wird; DN und DA geben drei Arten des Betrugs an: tuldkiita-kansakiita-
manakiita.

DN 15.10-11 =164.21; DA-Skt. 27.34; SBV 11 233.15-16; DA-Chin. 83¢28-29.
3DNI15.18-19 =1 64.27; DA-Skt. 27.34; SBV 1I 233.9-10; DA-Chin. 84al. In der tibetischen
Ubersetzung des MPM fehlt “Haus”, das die chinesischen Ubersetzungen angeben (&= ChinD
403b21 und 5 ChinF 880c8), moglicherweise ist das Wort in der tibetischen Version ausgefallen.
S4DN15.20-22 =1 64.29-30; DA-Skt. 27.34; DA-Chin. 84al-2.
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Besitz von Menschen:>?

MPM DN DA-Skt. DA-Chin.
- itthi str1 Frau

- - purusa -

Jungen - daraka -

Maidchen kumarika darika Mitresse

Besitz von Vorrat und Kochen:>®

MPM DN DA-Skt. DA-Chin.
Vorrat sannidhi sannidhi Vorrat
Vorratskammer - - -

kochen (amisa)? (ama)? -

Die moglichen Vorrite listen DN und DA in einem Abschnitt des Majjhimasila aus-
fiihrlich auf,’” wihrend das Mahaparinirvana-mahasiitra keine solche Liste angibt.
Die Handlung, die mit den Vorréten ausgefiihrt werden kann, ndmlich das Kochen,
wird im Silaskandha-Abschnitt nicht deutlich erwihnt. Als moglichen Hinweis findet
man die Nennung von rohen Lebensmitteln in der Liste der Vorrite: amisa ‘Unge-
kochtes’ im Vorrats-Abschnitt des DN oder amaka-, ama- im letzten Abschnitt des
Cilasila.’® Im Mahaparinirvana-mahasiitra wird eingehend erklirt, was man mit den
Vorriten macht: Man kann sie in die Vorratskammer stellen, und rohe Lebensmittel
“mit eigener Hand nehmen und zubereiten, (selbst) kochen™ oder “kochen lassen”.

DN 15.13-14 =1 64.23-24; DA-Skt. 27.34; SBV 11 233.14-15; DA-Chin. 83¢29.

DN T 6.1-8 = I 65.3-9; DA-Skt. 27.38; SBV II 234.8-13; DA-Chin. 84a7-9. Im Silaskandha
bildet die Beschreibung der Vorrite einen eigenen Abschnitt mit einer ausfiihrlichen Liste.

STDN liest Essen (anna), Getrinke (pana), Kleidung (vattha), Fahrzeug (vana), Bett (sayana), Duft
(gandha), Ungekochtes (amisa); DA liest Essen (anna), Getrinke (pana), Kleidung (vastra), Duft
(gandha), Saft (rasa), Blatt (patra), Blumen (puspa), Obst (phala); die Liste im SBV gibt Kranz
(malya) anstelle von Saft an.

B amaka-dhaiiiia- und amaka-mansa- DN 1 5.11-13 =1 64.21-23; amadhanya- DA-Skt. 27.34;
SBV 1I 233.17-18. Im DA-Chin. wird nicht deutlich erwéhnt, ob das Lebensmittel roh ist, vgl. DA-
Chin. 84a5 und 84a8.
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Prognostik, Zauberkuns

MPM

Prognostik

Wissen tiber Glieder
Weissagung (?)
Rezitation
Vogel-Prognostik
Bewegung der Finsternis
— der Sonne

— des Mondes

— der Venus

— des Merkurs
Gestirn als Wagen (?)

Handlinien lesen
Traumdeutung

t>° und Sternkunde:®°

DN
nimitta
anga-vijja
(vijja)?

sakuna-vijja
gaha

suriya-
pathagamana
candima-
pathagamana
(nakkhatta-
pathagamana)
(nakkhatta-
pathagamana)
anga

supina

DA-Skt.
anga-vidya
(vidya)?

sakuni-vidya
graha

surya

path
candramas
path

svapna

Kapitel 5 Vinaya

DA-Chin.

Zauberspruch fiir Glieder
(Zauberspruch)?

Vogel-Zauberspruch
Finsternis
—der Sonne

— des Mondes

(Astronomie-Biicher lesen)
Merkmal der Handfldche
Traum lesen

Im ersten Abschnitt des Mahasila geht es hauptsidchlich um Prognostik und Zauber-
kunst. Die genauen Entsprechungen zwischen den einzelnen Versionen ausfindig zu
machen, wird dadurch erschwert, dass jede Terminologie und deren Interpretation
voneinander abweichen. Nach der Interpretation von Franke 1913, S. 13-16, findet
man Zauber in einer Liste mit Komposita, die auf -vijja enden: ahi-vijja “Schlangen-
zauber”, visa-vijja “Giftzauber”, vicchika-vijja “Skorpionenzauber”, miisika-vijja
“Ratten- und Miusezauber”. DA-Chin. versteht die Komposita mit Vogel (nido zhou
Bi: Sakuna-vidya), Glieder (zhi jié zhou 7 &iv: anga-vidyad), Bauanlage (an zhai
fit zhou 2750 vastu-vidyd),’! boses Wesen (gui zhou 51%¢: bhitta-vidyad) u.a. auch

als Zauberspruch.®?

¥DNT19.1-12 =167.12-22; DA-Skt. 27.48; SBV II 237.11-17; DA-Chin. 84b28—c4.

DN T 10.10-11.3 =1 68.13-36; DA-Skt. 27.56-57; SBV II 239.24-240.17; DA-Chin. 84c7-8.

Slyastu-vidya gehdrt zu den “vierundsechzig Kiinsten”; vgl. PW. s.v. kald und die Tabelle “Kunst,
Handwerk und Wissenschaften” S. 57 unten.

$2DA-Chin. 84b29—¢2.
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Zeichendeutung:®

MPM DN DA-Skt. DA-Chin.
Merkmal von Merkmal von
— Ménnern purisa-lakkhana purusalaksana — Ménnern

— Frauen itthi-lakkhana strilaksana — Frauen

— Hermaphroditen - - -

Kunst, Handwerk und Wissenschaften:

MPM DN DA-Skt. DA-Chin.
64 Kiinste
gita - Gesang
vadita - -
nacca - Tanz

vatthuvijja vastuvidya Zauberspruch fiir Bauanlagen
yuddha yuddha Kampf

juta dyuta Wiirfelspiel
18 Wissenschaften

- sabda Ton

tikiccha cikitsa Heilkunde
Schmieden - - -
Handwerk - - -

Legenden-Erzdhlen - - -

Kunst, Handwerk und Wissenschaften sind im Mahaparinirvana-mahasttra als “vier-
undsechzig Kiinste” (kala) und “achtzehn Wissenschaften” (vidydsthana) mit den
drei zusitzlichen Bereichen Schmieden (karmara), Handwerk (silpa) und Legenden-
Erzéhlen (itihasa) znsammengefasst. Diese detaillierte und zusammengefasste Liste
ist dem Silaskandha-Abschnitt fremd, in dem sich die Entsprechungen der einzel-
nen Arten von Kiinsten und Wissenschaften nur verstreut finden lassen. Drei Kiins-
te, ndmlich Gesang (gita), Instrumentalmusik (vadya) und Tanz (nrtya) kommen im
letzten Abschnitt des Ciilasila vor,** aber im DA-Skt. findet sich keine Entsprechung.
Die drei Kiinste sind in einem Abschnitt des Majjhimasila wiederholt zusammen mit
einer langen Liste von “Kampf” (-yuddha) im Kompositum als Schau-Objekte auf-
gelistet.® In den DA-Versionen fehlen diese drei Arten der Kiinste im Abschnitt {iber
die Kampf-Arten.®® Im niichsten Abschnitt des Majjhimasila bilden Spiel-Arten (jii-
ta) eine lange Liste.®” Die DA-Versionen beginnen nach dem Abschnitt {iber K&mp-
fe einen Abschnitt mit Laut-Arten (Sabda).® Diesem folgt im DA-Skt. die Liste

DN 19.13-27 =1 67.23-36; DA-Skt. 27.51; SBV 11 238.9-18; DA-Chin. 84b15-18. DN und
DA-Skt. geben eine lange Liste mit Zeichendeutung der Tiere und weiterer Sachen an.

%4DN 1 5.6-7 =164.18; DA-Chin. 83¢c27-28.

DN 16.9-20 =165.10-21.

6DA-Skt. 27.41; SBV II 235.3-12; DA-Chin. 84b11-13.

DN 16.21-7.4 =165.22-30.

8DA-Skt. 27.42; SBV 11 235.13-20; DA-Chin. 84b13-14.
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der Spiel-Arten (dviita),® die im DA-Chin. véllig anders gelagert ist.” Heilkunde
kommt im letzten Abschnitt des Mahasila vor,”! in den DA-Versionen jedoch nicht
am Ende des Silaskandha-Abschnittes.”” Die Baukunst (vatthuvijja, vastuvidya) fin-
det sich in der Liste der Zauberkunst im ersten Abschnitt des Mahasila.”® Der dritte
Teil des Silaskandha, Mahasila, befasst sich mit tiracchanavijja, tiryagvidya “niede-
ren Kiinsten und Wissenschaften”;” dessen Inhalt variiert jedoch stark zwischen den
einzelnen Versionen und findet nur wenige Ubereinstimmungen mit den “vierund-

sechzig Kiinsten” und “achtzehn Wissenschaften” im Mahaparinirvana-mahasttra.

Tragen von Kosmetik und Schmuckgegenstinden:”®

MPM DN DA-Skt. DA-Chin.
Duft-Pulver streuen wucchadana wucchadana mit Duft-Pulver einreiben

Blumen tragen - - Blumen
Réucherwerk - - -

Duft gandha gandha Duft
Blumenkrinze mala mala Blumenkréinze
Salben vilepana  vilepana Salben

- mandana  mandana  Ornament

Das Kompositum mala-gandha-vilepana-dharana-mandana-vibhiisana-, das auch
vom achten der zehn Sikkhapadas fiir buddhistische Novizen (samanera) bekannt
ist,”® kommt im letzten Abschnitt des Ciilasila vor. Die Version im DA-Chin. hat eine
Entsprechung, nicht aber im DA-Skt. Alle Versionen geben jeweils eine ausfiihrliche
Liste der Kosmetika in einem Abschnitt des Majjhimasila an (vgl. unten die Tabelle
“Tragen von Gegenstdanden”). Es ist auffillig, dass das Kompositum mala-gandha-
vilepana- im Mahaparinirvana-mahasiitra in einer anderen Reihenfolge (*gandha-
malda-vilepana-) aufgelistet ist und mandana fehlt.

®DA-Skt. 27.43; SBV 11 235.21-236.4.

ODA-Chin. 84a19-22.

'DN112.10-11 =169.28-29.

2DA-Skt. 27.50; SBV 11 238.3-8; DA-Chin. 84b24-28.

3DN19.7 =167.18; DA-Skt. 27.48; SBV 11 237.15; DA-Chin. 84c1-2.

74Ubersetzung nach Franke 1913, S. 13-21. Die Textpassage im DN hat sicben Abschnitte, die
mit der Formel yatha va pan’ eke bhonto samana-brahmana saddha-deyyani bhojanani bhufijitva te
evaripdya tiracchana-vijjaya micchajivena jivikam kappenti beginnen (DN 1 9.1-12.12 =1 67.12—
69.31). Der DA-Skt. hat zehn Abschnitte mit der Formel eke sramanabrahmanah sraddhadeyam pa-
ribhujya tiryagvidyamithydjivena jivikam kalpayanti (DA-Skt. 27.48-57; SBV 11 237.11-240.17). Im
DA-Chin. gibt es sechs Abschnitte mit der entsprechenden Formel (84b15—c13).

DN 15.7-8 =164.18-19; DA-Chin. 83¢27. Vgl. auch DN 17.16-26 =1 66.3-12; DA-Skt. 27.40;
SBV 1I 234.2-235.2; DA-Chin. 84a14-19.

76Vin 1 83.29-84.4. Vgl. von Hiniiber 1999, S. 25 und S. 29.
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Schlechtes Verhalten:

MPM DN DA-Skt. DA-Chin.

am Kopf kiissen - - -

Heuchelei kuhaka kuhana Schmeichelei

Geschwiitz samphappalapa sambhinnapralapa Geschwitz

Nicht-Kennen der  (santuttha) samtusta geniigsam
Geniigsamkeit

groBe Gier haben (nijigimsitar) (niScikirsana) (Gewinn verlangen)

Genuss des - - -
Zusammentreffens

Verlangen des katha katha nutzloses Gespréch
Gesprichs

“Geschwiitz” (samphappalapa, sambhinnapralapa)’” ist wohl der siebte Sila im Ciila-
sila-Abschnitt, dessen erste sieben Sila genau den ersten sieben der zehn Kusala-
kamma/Kus$alakarman entsprechen.”® Das danach folgende Glied “Geniigsamkeit
nicht kennen” im Mahaparinirvana-mahasiitra findet eine mogliche Entsprechung
mit samtusta in den DA-Versionen in positiver Formulierung.” Inhaltlich entspricht
dies wohl dem achten Kusalakamma/Kus$alakarman anabhijjhd, anabhidhya. Die
zwei Glieder “Heuchelei” und “groB3e Gier haben” im Mahaparinirvana-mahasiitra
haben mogliche Entsprechungen im letzten Abschnitt des Majjhimasila-Teils,? in
dem eine Liste der Termini aufgelistet ist.®! Zu “ein Gespriich verlangen” ist ein Ab-
schnitt des Majjhimasila-Teils zu nennen, in dem eine ausfiihrliche Erklarung und
Auflistung aufgefiihrt sind.

Zubereitung von Lebensmitteln und Giften:*?

MPM DN DA-Skt. DA-Chin.
Getreide  amaka-dhanfia amadhanya -
Reis - - -
Fleisch amaka-mansa - -
Fisch - - -
Giftmittel - - -

DN 14.29-5.3 =164.11-15; DA-Skt. 27.33; SBV I 233.1-5; DA-Chin. 83¢25-27.

78V gl. von Hiniiber 1999, S. 25-29.

DA-Skt. 27.36; SBV 1I 233.19-234.2; DA-Chin. 84a4—7: Der Abschnitt steht am Ende des
Cilasila. Die Entsprechung dieses Abschnittes findet sich nach dem Mahasila-Abschnitt im Samaiifia-
phalasutta in DN I 71.3—-11.

80DN18.28-33 =167.7-11; DA-Skt. 27.47; SBV 1I 237.5-10; DA-Chin. 84a26-29.

81vgl. unten unter “Annehmen von Gaben”.

82DN17.27-8.6 =1 66.13-25; DA-Skt. 27.44; SBV II 236.5-12; DA-Chin. 84a22-26.

$DNI5.11-12 =164.21-22; DA-Skt. 27.34; SBV 1I 233.17; DA-Chin. liest keine Entsprechung
im parallelen Abschnitt: vgl. DA-Chin. 83¢27-84a4.
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Tragen von Gegenstéinden:®*

MPM DN DA-Skt. DA-Chin.

Duft-Ol - - Ol

Rohrstock nalika nada -

Schirm chatta cchatra Juwelen-Schirm
Schuhe citrupahana citra-upanaha bunte Leder-Schuhe

Fécher aus Tala-Blittern vala-vijan1 manivalavyajana Juwelen-Ficher
Wasserbehilter - - -
Gemailde - - -
Urne - - -

Alle Versionen des Silaskandha geben im Majjhimasila-Teil einen Abschnitt an, in
dem kosmetische und schmiickende Artikel ausfiihrlich aufgelistet sind. Das Kom-
positum mala-gandha-vilepana-dharana-mandana-vibhiisana- ist schon im letzten
Abschnitt des Cillasila erwihnt in DN und DA-Chin.?> Beide Versionen (DN und
DA-Chin.) wiederholen dadurch die Erwihnung der schmiickenden Artikel, aber die
Version im DA-Skt. vermeidet die redundante Wiederholung. Es ist auffillig, dass
die entsprechenden Artikel im Mahaparinirvana-mahasiitra eher in schlichter Form
ohne Ornamente aufgelistet sind, wie zum Beispiel Facher, Schuhe und Schirm, die
in den Versionen des Silaskandha bunt oder mit Juwelen geschmiickt sind. Daraus
ergibt sich, dass die Liste im Mahaparinirvana-mahasiitra nicht reich verzierte, son-
dern schlichte Artikel meint, die man bei sich trigt. In der Liste im Silaskandha findet
sich in allen Versionen ein Schwert (khagga, khadga), das wohl nicht unbedingt zu
den Schmuckgegenstidnden gehort, aber im Mahaparinirvana-mahasiitra fehlt. Inte-
ressanterweise steht das Mahaparinirvana-mahasiitra dem Tragen von Waffen zum
Zweck der Verteidigung positiv gegeniiber.®

Suchtstoffe:

MPM DN DA-Skt. DA-Chin.

Obst sammeln - - -

Betelpfeffer - - -

Heil-Ol - - -

guter Farbstoff afijana? varnaka? Augen blau farben?
Kardamom - - -

heifles Obst (?) - - -

Fiir diese Gruppe von Dingen, von denen man abhingig wird, findet sich keine deutli-
che Entsprechung im Silaskandha. Als eine mogliche Entsprechung zum “Farbstoff”
findet man varnaka in der Liste kosmetischer Artikel des Silaskandha, das jedoch
nicht als Suchtstoff zu verstehen ist.%’

84DN17.16-26 =166.3-12; DA-Skt. 27.40; SBV 11 234.22-235.2; DA-Chin. 84a14-19.
85Vgl. oben die Tabelle “Tragen von Kosmetik und Schmuckgegenstinden”.

86Vgl. oben S. 40 iiber die Definition des Acarya in MPM § 154: SF 10.6.

$7DN17.20 =166.7; DA-Skt. 27.40; SBV II 234.25; DA-Chin. 84al7.
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Abhingigkeit von Personen:®®

MPM DN DA-Skt. DA-Chin.

Konig raja rajan Konig

andere [Personen] [Liste] [Liste] [Liste]
Der schlicht ausgedriickten Aufzédhlung im Mahaparinirvana-mahasttra, “vom Ko-
nig abhingig sein” (rgyal po la bsten pa) und “von anderen abhingig sein” (gzhan la
bsten pa), entspricht wahrscheinlich ein Abschnitt im Majjhimasila-Teil. Alle Sila-
skandha-Versionen bieten jeweils eine eingehende Erklarung und eine ausfiihrliche
Liste der Personen: Konig, Minister, Brahmane, Grhapati usw., fiir die sich Monche
als Boten verdingen. Der gesamte Begriff ist wiederum schon im letzten Abschnitt
des Cilasila im DN erwihnt als diiteyya-pahina-gamananuyoga-, dessen Entspre-
chung sich an der entsprechenden Stelle der DA-Versionen nicht findet. Vermutlich

vermeiden die beiden Versionen die Redundanz, wie auch bei den kosmetischen Ar-
tikeln.®’

Weiteres schlechtes Verhalten:

MPM DN DA-Skt. DA-Chin.
kein MaB halten konnen - - -
nichts sprechen - - -
viel griibeln wie Frauen - - -
viel sprechen - - -
weinen - - -
Gutes oder Schlechtes untersuchen - - -
widersprechen - - -
Gang zieren - - -

Diese Gruppe des schlechten Verhaltens, die grof3tenteils vom Sprechen handelt, fin-
det keine deutlichen Entsprechungen im Silaskandha. Wihrend die Liste im Maha-
parinirvana-mahasiitra eher Einzelheiten des realen Lebens beinhaltet, ist der Ab-
schnitt im Ciilasila-Teil, der von Rede handelt, in einer weitverbreiteten Aufzahlung
ausgedriickt: musavdada, pisunavaca, pharusavica, samphappalapa.®® Diese gelten
auch als viertes bis siebtes Akus$alakarman.’!

88DN18.19-27 =166.37—-67.6; DA-Skt. 27.46; SBV II 236.24-237.4; DA-Chin. 84b6-10.
8Vgl. oben unter “Tragen von Gegenstinden”.

DN 14.13-5.3 =163.29-64.15; DA-Skt. 27.30-33; SBV 1I 232.20-233.5; DA-Chin. 83c18-27.
17u den zehn Aku$alakarman vgl. von Hiniiber 1999, S. 25.
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Bekleidung und Decken:*?

MPM DN DA-Skt. DA-Chin.
weille Gewédnder odatani vatthani ahata-vastra weille Obergewinder
weilles Wolltuch  gonaka gonika geschmiickte Decke

Abgesondert von den anderen tragbaren Dingen®* gibt das Mahaparinirvana-maha-
stitra zwei schlichte Stiicke Tuch als Bekleidung oder Decke an. Im sechsten Ab-
schnitt des Majjhimasila-Teils ist das weile Gewand in einer luxuridseren Form un-
ter anderen dekorativen Artikeln aufgelistet: odatani vatthani dighadasani ‘weille
Kleiderstiicke mit langem Saum’. Ein dhnliches Gewand wird in der Version des
DA-Skt. als ‘neue Kleiderstiicke, die (noch) nicht (beim Waschen auf einen Stein)
geschlagen wurden und mit langem Saum versehen sind’** beschrieben. Die Version
des DA-Chin. gibt ebenfalls ein einfaches “weies Obergewand” an. Das Wolltuch
kommt im fiinften Abschnitt des Majjhimasila-Teils vor, wo eine ausfiihrliche Lis-
te fiir das Lager uccasayana-mahasayana aufgestellt wird, das wiederum bereits im
letzten Abschnitt des Ciilasila-Teils erwdhnt worden ist. Unter luxuriosen Lagerstit-
ten und Decken befindet sich das Wolltuch in dekorativen Varianten: gonakam citta-
kam patikam ‘bunte und weille Wolldecke’, patalikam ‘Wolldecke, die mit dicken
Blumen durchwebt ist’, vikatikam ‘Wolldecke, die mit Lowen- und Tiger-Figuren ge-
schmiickt ist’ und uddalomim ekantalomim ‘Wolldecke mit Fransen an beiden Enden
und an einem Ende’.”® Dieser Liste des DN entsprechend zeigen die DA-Versionen
ebenso luxuriose Formen des Wolltuchs.

Riten:

MPM DN DA-Skt. DA-Chin.
Riten zur Reinigung des Palastes (kamma) (karman) -
Riten zur Reinigung des Hauses  (kamma) (karman) -

Es handelt sich um Riten (las: *karman) im Palast und im Haus, durch die man
[religios] gereinigt wird (gtsang khang phyur po).® Die Einzelheiten der Rituale
werden nicht ndher erwédhnt. Im siebten Abschnitt des Mahasila-Teils gibt es eine
Liste der religidsen Handlungen und rituellen Reinigungen.”” Ebenso finden sich

927u Entsprechungen fiir “weifes Gewand” vgl. DN 1 7.23 =1 66.10; DA-Skt. 27.40; SBV II
234.27-235.1; DA-Chin. 84a18. Zu Entsprechungen fiir “weiBes Wolltuch” vgl. DN T 7.8 =1 65.34;
DA-Skt. 27.39; SBV 11 234.17; DA-Chin. 84al3.

93Vgl. oben unter “Tragen von Kosmetik und Schmuckgegenstinden” und “Tragen von Gegen-
standen”.

9V gl. ahatani ca vastrani navani dirghadasani, SBV 11 234.27-235.1.

%5 Zur Bedeutung dieser Terminologie vgl. Franke 1913, S. 11.

%Was fiir ein Sanskritwort der tibetischen Ubersetzung gtsang khang phyur po entspricht, ist nicht
klar. In der Bodhisattvabhiimi entspricht gtsang khang phyur bu dem Sanskrit gaha, das in der Liste
der religidosen Bauten wie stiipa, caitya aufgelistet ist; vgl. Negi s.v. und BHSD s.v. gaha.

santi-kammam  panidhi-kammam  bhiiri-kammam  (bhitti-kammam) vassa-kammam vossa-

kammam vatthu-kammam vatthupatikiranam (vatthuparikiranam) acamanam nahapanam juhanam
(DN 112.4-6 =169.22-25).



5.3 Strenge Regeln

einige solcher Handlungen in der Version des DA-Skt.”® Die Entsprechungen in der
Version des DA-Chin. sind jedoch nicht eindeutig.”’

Annehmen von Gaben:

MPM DN DA-Skt. DA-Chin.
Unangesehene erhalten - - -

iible Gegenstinde erhalten - - -

Spender preisen (nemittika) (naimittika) (Hindeuten [auf Gabe])

Hier geht es um Gaben und Verhalten gegeniiber Gebern. Die genauen Entspre-
chungen im Silaskandha sind fiir die einzelnen Punkte nicht klar auszumachen. Das
Verhalten gegeniiber Gebern kann man moglicherweise im letzten Abschnitt des
Majjhimasila-Teils finden, in dem die finf Termini, kuhaka, lapaka, nemittika, nip-
pesika und labhena labham nijigimsitar aufgelistet sind.'® Diese fiinf Begriffe sind
in der buddhistischen Literatur als die fiinf falschen Lebensfiihrungen (mithyajiva)
weit verbreitet,'°! unter denen vier Begriffe in Bezug auf Gaben und Geber interpre-
tiert werden: kuhana ‘hypocrisy, display of behavior designed to stimulate laymen
to give gifts’, naimittika ‘one who hints at a desire for a gift’,'? naispesika ‘extrac-
tion of gifts by means of threats’'® und labhena labhaniscikirsana ‘extraction of a
profitable gift (from a layman, by a monk) by (referring to) a gift received (from
others)’.1%4

Alkohol und Besuch bei Prostituierten:

MPM DN DA-Skt. DA-Chin.
nach Alkohol siichtig sein - - Alkohol trinken
ins Haus einer Prostituierten gehen - (veSyakatha) (Vergniigungslokale)

Mit diesen zwei schlechten Verhalten endet die Aufzédhlung des Mahaparinirvana-
mahasiitra. Im DA-Chin. steht neben dem Trinken des Alkohols “liederliche Orte
vermeiden”,' womit moglicherweise Bordelle gemeint sind. Das Vermeiden der
Vergniigungslokale ist nicht deutlich in der Version des DA-Skt. erwihnt. Eine po-
tentielle Entsprechung findet man in der Liste des Geschwiétzes (katha) “Geschwitz

iiber Prostituierte”.!%¢

Bsantikarmani, bhiitakarmani, pranidhikarmani, proksakarmani oder pustikarmani (DA-Skt.

27.49; SBV II 237.21-22).
99DA-Chin. 84b19-20.
10DN18.28-33 =167.7-11; DA-Skt. 27.47; SBV 11 237.5-10; DA-Chin. 84a24-29.
101ygl, BHSD s.v. kuhana.
12BHSD s.v. naimittika.
13BHSD s.v. naispesika-ta.
14BHSD s.v. niscikirsa.
10546 Farmg % s DA-Chin. 83¢27.
106y A-Skt. 27.44; SBV 11 236.8-9.
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Der eingehende Vergleich des Abschnittes des Mahaparinirvana-mahasiitra mit
den Versionen des Silaskandha des Dighanikaya und des Dirghagama zeigt deut-
lich, dass die Auflistung des Mahaparinirvana-mahasttra eine gemeinsame Quelle
mit dem Silaskandha hat. Es ist bemerkenswert, dass die Entsprechung sich oft im
Cilasila, im ersten Teil des Silaskandha, findet. Wenn die entsprechenden Termini
auch im Majjhimasila, im zweiten Teil des Silaskandha, vorkommen, sind sie bereits
im Cilasila aufgelistet und im Majjhimasila in Einzelheiten erkldrt. Ein weiteres
auffilliges Charakteristikum ist, dass im Abschnitt des Mahaparinirvana-mahasiitra
oft wenig dekorative zu verweigernde Gegenstinde aufgelistet sind. Dies kann wohl
darauf hinweisen, dass die vorhandenen Versionen des Silaskandha erweitert sind.
AuBerdem scheint der uns iiberlieferte Silaskandha systematischer revidiert zu sein,
wie die Version des Dighanikaya in die drei Teile, Ciila-, Majjhima- und Mahasila ge-
gliedert ist. Auf der anderen Seite hat die Auflistung des Mahaparinirvana-mahasutra
eigene Termini, die die anderen Versionen des Silaskandha nicht kennen. Daraus
konnte sich ergeben, dass die Auflistung des Mahaparinirvana-mahasiitra von einem
alten “Silaskandha”, d. h. einer dem Silaskandha dhnlichen Liste, abgeleitet wurde,
aber eine eigene Entwicklung durchlaufen hat.

Der Silaskandha, “die Gruppe der moralischen Richtlinien” oder “die Gesamt-
heit des moralischen Verhaltens”, die durch einen ordinierten Mdnch zu bewahren
ist, beinhaltet grundlegende Moralvorstellungen, die sich auch in den zehn Kusala-
kamma/Kusalakarman wiederfinden, und von denen sich das Patimokkhasutta/Prati-
moksasiitra entwickelt hat.!%” Als die etwa 250 Richtlinien des Pratimoksasiitra die
des alten Silaskandha ersetzen konnten, scheint der Silaskandha ab einer bestimmten
Zeit an Autoritit verloren zu haben.!%

Im Gegensatz zum Silaskandha, dessen Formulierung keine wirksame Rechts-
handlung ausdriickt, erwidhnt das Mahaparinirvana-mahasiitra eine Art der Rechts-
handlung. Die Auflistung des schlechten Verhaltens und des Besitzes ungeeigneter
Giiter schlieB3t mit der folgenden Regelung:

de Ita bu byed pa dam pa ma yin pa tshul ngan pa dang Idan pa de dag
la ni gos dkar po dag byin la ’jig rten pa’i las rnams byed du gzhug par
ngas gnang ngo // yang na ’bras sa lu’i zhing gi ngo bsal ba bzhin du yul
phyogs nas bskrad par ngas gnang ngo (MPM § 343.35-39)

Ich (= der Buddha) bestimme, diese schlechten unrechten (Monche) mit
schlechtem Benehmen profanen Beschéftigungen nachgehen zu lassen,
nachdem (ihnen) weille Kleidung gegeben wurde. Auflerdem bestimme
ich, (solche Personen) aus dem Lande zu treiben, so wie man ein Reis-
feld reinigt (d. h. unreine Dinge aus dem Feld entfernt).

107V gl. von Hiniiber 1999, S. 24-31.

1981 Pali-Jataka Nr. 56 namens Kaficanakkhandha werden die beiden Texte, das Patikokkhasut-
ta und der Silakkhandha gleichzeitig gelehrt: vgl. Habata: “Did the bodhisattva-vinaya exist? The
situation of the bodhisattva precepts in India before the systematization” (im Druck).
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Der entsprechende Sanskrittext ist im Fragment (SF 17.1) erhalten:
/Il (sa)[ma]datya [laukik](ani karmany av)akarayitum atha ///

Trotz des fragmentarischen Wortlauts ist es mithilfe der tibetischen Ubersetzung
moglich zu erkennen, dass dieser Satz als eine Aussage des Buddha zu verstehen ist,
vor allen durch anujanami “ich bestimme” (ngas gnang ngo), und dadurch, dass nach
diesem Ausdruck eine Infinitiv-Konstruktion folgt. Dieser Ausdruck wird oft im
Khandhaka verwendet,'” z. B. anujanami bhikkhave yam tato kappiyam tam saditum
“ich bestimme, ihr Mdnche, das, was angemessen ist, sich zu nehmen” (Vin I 245.4—
5). Der Silaskandha-Abschnitt, der inhaltlich klare Parallelen zum Abschnitt des
Mahaparinirvana-mahasiitra aufweist, weicht im Satz-Stil von der Infinitiv-Konstruk-
tion ab, z. B. jatarupa-rajata-patiggahand pativirato hoti ... idam pi ssa hoti silas-
mim (DN 164.21-33); jatariparajatapratigrahat prativirato bhavati (DA-Skt. 27.34).
Das Mahaparinirvana-mahasitra kennt einen Silaskandha-Abschnitt moglicher-
weise aus einem Siitra, das nach der tibetischen Ubersetzung etwa *Caturamrapha-
lopamasiitra in Sanskrit lauten konnte:'!°
gsol pa/bcom Idan ’das kyis a mra’i *bras bu rnam pa bzhi Ita bu’i mdo
las gsungs pa’i tshul khrims dang ldan pa dang / tshul khrims ’chal pa
de ji Itar rtogs par bgyi lags /

bka’ stsal pa / rigs kyi bu tshul khrims dang ldan pa dang / tshul khrims
’chal pa ni yongs su mya ngan las ’das pa chen po’t mdo chen po las
rtogs par bya’o // (MPM § 326.2-8)

[Kasyapa] sprach: “Wie erkennt man [eine Person] mit Sittlichkeit (sila-
vant) und [eine] mit schlechter Sittlichkeit (duhsila), die der Erhabene
im *Caturamraphalopamasiitra beschrieben hat?”’

[Der Buddha] sprach: “Sohn aus guter Familie, eine [Person] mit Sitt-
lichkeit und eine mit schlechter Sittlichkeit sind aus dem Mahaparinir-
vana-mahasiitra zu erkennen.”

109y g]. von Hiniiber 1999, S. 72: “Im Khandhaka wird bekanntlich das Verb anujanami mit dem In-
finitiv in Geboten und bhikkhii amantesi mit dem participium necessitatis zur Einleitung von Verboten
verwendet.”

04 mra’i "bras bu rnam pa bzhi Ita bu’i mdo MPM § 326.3; % ZgH ChinD 400c29; [ EEf) SR 4%
ChinF 879al4. Es gibt ein Stitra mit dem Titel /U5 (*Catusphala) im chinesischen Ekottarikagama
(Taishd vol. 2, Nr. 125, 634al17-b17), das dem Ambani genannten Text (AN II 106.28-107.27) im
Pali entspricht. In diesem kurzen Sttra, das keinen Silaskandha-Abschnitt enthilt, werden vier Ar-
ten von Personen behandelt, die mit vier Arten von Friichten verglichen werden. Die chinesische
Version erwéhnt in der Erkldrung der vier Personenarten jeweils, ob die Person Sittlichkeit bewahrt
oder nicht. Obwohl es unklar bleibt, ob zwischen dem *Catur-amra-phala-upama-siitra im MPM und
diesem Siitra im Agama eine Beziehung besteht, sind doch der Texttitel und die Nennung von vier
Personengruppen in beiden Texten bemerkenswert. Der Text ist auch in der Kalpanamanditika kurz
genannt (Liiders 1926, S. 59, 62, 139: catvaras camropamah pudgald iti, aber nicht weiter ausgefiihrt.
Das Da zhi du lun K& Es (F*Mahaprajiaparamita-upadesa) zitiert ebenso denselben Vergleich von
den vier Friichten (Taisho vol. 25, Nr. 1509, 224¢c13-15), vgl. Lamotte, 1944-80, 111, S. 1397.
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Dieses Gespriach kommt im Zusammenhang mit der Erkldrung iiber die vier Ar-
ten von Personen (MPM § 294-336)!!"! im fiinften Kapitel des Mahaparinirvana-
mahasiitra vor. Dabei wird die Geeignetheit fiir die Aufnahme in den Monchs- oder
Nonnenstand (*upasampad) erdrtert (MPM § 324-330).!!2 Das hier zitierte Siitra mit
*amra-phala im Titel erinnert entfernt an das Ambatthasutta im Dighanikaya (DN I
S. 87-110) der Theravadins und das Ambastasiitra/Ambasthastitra im Dirghagama
der (Milla-)Sarvastivadins.''* Allerdings ist dort weder von vier Mangos die Re-
de noch von vier Personengruppen, aber es findet sich eine Beschreibung des Sila-
skandha, wihrend der Name des Protagonisten nur entfernte Ahnlichkeit zeigt. Der
Titel *Caturamraphalopamasttra weist jedoch darauf hin, dass das Mahaparinirvana-
mahasiitra eine andere Version vor sich hatte, die uns nicht iiberliefert worden ist.''

Die oben betrachtete ausfiihrliche Liste in MPM § 343 ist allerdings nicht aus
dem Silaskandha-Abschnitt im *Caturamraphalopamasiitra zitiert. Denn die Liste
wird mit der folgenden Einleitung angekiindigt:

rgyal bu rgyal byed kyi tshal na ’dam bu dang / e randa’i tshal dang /
shing pi tsu ma rda’i drung na bzhugs pa’i tshe / bram ze lug dpal
dang / ko sa la’i rgyal po gsal rgyal las brtsams te bka’ stsal pa / (MPM
§ 343.1-3)

Als [der Erhabene] im Jetavana bei einem Schilfrohr- und Eranda-Busch
und einem Picumarda-Baum''® weilte, sprach er in Bezug auf den Brah-
manen [namens] Lug dpar und den Konig Prasenajit von Kosala [das
Folgende:]

Der Name des Brahmanen, Lug dpar in der tibetischen Ubersetzung, ist vermut-
lich Mendaka oder Mendhaka/Mindhaka.''® Der Name Mendhaka/Mindhaka ist im
Bhaisajyavastu des Vinaya der Milasarvastivadins belegt, aber dort ist er nicht Brah-
mane, sondern ein Grhapati, der sehr reich ist und Gold, Silber und andere Din-
ge spendet.!!” Die Verkniipfung des Namens mit der Spende von Gold und Silber
stimmt mit dem Kontext des Mahaparinirvana-mahasiitra {iberein. In der Geschichte
der Mulasarvastivadins ist das Entgegennehmen folgender Dinge erlaubt: Miinzen
(karsapana- MSV 1.248.7), Gold und Silber (jataruparajata- MSV 1.248.12) und

74 den vier Arten der Personen im MPM vgl. Habata 1996b.

11271 diesem Teil ist kein Sanskrit-Fragment erhalten. Das Wort *upasampad wurde nach der tibe-
tischen Ubersetzung bsnyen par rdzogs pa (MPM § 324.3) und nach den chinesischen Ubersetzungen
Z# (ChinD 400c16) und B &7 (ChinF 8§792a6) rekonstruiert.

1137um Ambastasiitra vgl. Melzer 2010. Das Bhaisajyavastu der Miilasarvastivadins zitiert auch
den Stlaskandha-Abschnitt im Gespriach mit Ambastha; vgl. Yao 2013, S. 165-174.

14Das parallele Siitra im chinesischen Dirghdgama der Dharmaguptakas, 4 mé zhou jing [aREELE
(Taisho, vol. 1, Nr. 1, 82a—88b), und ein paralleles Stitra F6 kai jie fan zhi a po jing B GRS
(Taishod vol. 1, Nr. 20) weisen nicht auf den gleichen Titel wie den im MPM hin.

5Vgl. PW s.v. picumanda und picumarda ‘Azadirachta indica’.

H6ynyss ChinD 403b16 weist auch auf einen Namen mit “Schaf” (mendaka); die lautliche Uber-
setzung 5fzEELE ChinF 880c4 beruht moglicherweise auf einer Prakrit-Form milaga (?).

"Bhaisajyavastu in MSV 1.241.1-250.4; der von Divy 123f. ergiinzte Teil ist zu verbessern, vgl.
Gnoli 1978, S. 111-112; Bapat 1949, Plate 11 ¢, d; von Hiniiber 1979, S. 334(8).
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Reis mit Zucker (gudaudana- MSV 1.248.17). Die Geschichte des reichen Gahapa-
ti Mendaka kommt ebenso im Mahavagga des Vinaya der Theravadins vor.!'® Der
Gahapati Mendaka lisst da seine Diener (dasa) und Arbeiter (kammakara) mit Salz
(lona), Ol (tela), Reis (tandula) und Essen (khddaniya)''® sowie mit Kithen dem
Erhabenen folgen (Vin I 243.33-38) und bietet dem Erhabenen zusammen mit den
Monchen Milch und andere Dinge als Reiseproviant an (Vin I 244.27-30). Aus die-
sem Anlass erlaubt der Erhabene, fiir die Reise Folgendes mitzunehmen: Reis (tandu-
la), Kidneybohnen (mugga), Bohnen (masa), Salz (lona), Zucker (gula), Ol (tela),
und Ghee (sappi).'** Am Ende der Mendaka-Episode schlieBt sich die Vorschrift fiir
den Umgang mit Gold an.!?! Die weiteren Vinaya-Schulen iiberliefern ebenso die
entsprechende Geschichte. Im Bhaisajya-Skandhaka der chinesischen Ubersetzung
des Vinaya der Dharmaguptakas kommt die Geschichte des Mendaka auch vor,'?
in deren Kontext es darum geht, dass der Buddha das Besitzen verschiedener Din-
ge erlaubt hat. Im Bhaisajya-Dharma der chinesischen Ubersetzung des Vinaya der
Mahisasakas wird die Geschichte von Mendaka, der ebenso sehr reich ist, folgen-
dermallen erzdhlt: Mendaka mdchte dem ganzen Sangha ein unerschopfliches Ge-
schenk geben. Um die Versorgung mit Nahrungsmitteln auf der Reise zu gewéhr-
leisten, schickt Mendaka Gold, Silber und Geld. Das Geschenk war sehr grof3ziigig
bemessen und daher ist ein guter Teil des Geldes tibrig geblieben. Mendaka will
die Reste aber nicht zuriick. Der Buddha erlaubt darauthin es zu behalten. Mendaka
wollte auBlerdem dem Buddha mit 1250 Elefanten, 1250 Kiihen und anderen fol-
gen, um ihm Essen anzubieten.'?* Auf die Mendaka-Geschichte folgt eine weitere
Erzéhlung, in der das Entgegennehmen von weiteren Dingen erlaubt wird. Die ent-
sprechende Mendaka-Geschichte in der chinesischen Ubersetzung der Sarvastivad-
ins findet sich ebenso im Bhaisajya-Dharma,'** verliuft da aber anders: Mendaka
bietet dem Buddha luxuridse Geschenke an, aber der Buddha lehnt ab, weil er die
acht Arten von luxuridsen Schalen verboten hat. Der Buddha belehrt Mendaka und
verlésst die Stadt. Mendaka folgt dem Buddha mit 500 Kiihen und anderen, aber der
Sangha lehnt das Geschenk erneut ab.!? In dieser Version ist vom Erhalt von Gold
und Silber keine Rede.

Beziiglich der Einleitung zur Mendaka-Geschichte weichen die Versionen in den
iiberlieferten Vinayas in Einzelheiten voneinander ab. Die gleiche Einleitung wie
in MPM § 343, in der Mendaka als Brahmane erwahnt wird, findet sich nicht. Die

18Vin 1 240.5-245.7.

119V gl. PED s.v. khddaniya *solid food’.

1207ur Liste der Dinge vgl. Vin I 244.37-245.2.

128 santi bhikkhave manussa saddhd pasannd, te kappiyakarakanam hatthe hiraiifiam upanikkhipanti
imind ayyassa yam kappiyam tam detha ti. anujanami bhikkhave yam tato kappiyam tam saditum.
na tv evaham bhikkhave kenaci pariyayena jatariparajatam saditabbam pariyesitabban ti vadamiti,
Vin I 245.2-7.

1225 fen Li 143k, Taishd vol. 22, Nr. 1428, 872b18-873a24.

123 Mi sha sdi bu hé xi wii fen lii ;b330 71574, Taishd vol. 22, Nr. 1421, 150b25-151b18.

124Die Abteilung heit B3#%% (*Bhaisajya-Dharma) in der chinesischen Ubersetzung. Die Uber-
schriften der Abteilungen enden in diesem Text entweder auf -Dharma (J%) oder auf -Vastu ().

125Shi song li -5, Taisho vol. 23, Nr. 1435, 191a26-192c¢1.
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Dinge selbst, welche zu erlauben oder abzulehnen sind, weichen ebenfalls in den
tiberlieferten Vinayas voneinander ab. Eine ausfiihrliche Liste wie in MPM § 343
findet sich ebenso nirgends.

Das Verbot indes, Gold und Silber anzunehmen, ist im Patimokkhasutta/Pratimo-
ksasiitra deutlich festgelegt: yo pana bhikkhu jataruparajatam ugganheyya va ug-
ganhapeyya va upanikkhittam va sadiyeyya, nissaggivam pacittiyan (Vin 111 237.36—
38) im Nissaggiya-Pacittiya XVIIL'? Im Silaskandha-Abschnitt gelten Gold und
Silber ebenso als abzulehnende Dinge.'?” Die weiteren Dinge wie rohes Getreide,
rohes Fleisch, Frauen und Miadchen, Dienerinnen und Diener, Ziegen und Schafe,
Hithner und Schweine, Elefanten, Rinder und Pferde und Felder, die im Ciulasila-
Abschnitt vorkommen, finden keine Entsprechung im Patimokkhasutta.! In seiner
Untersuchug der Parallelitidt zwischen dem Ciilasila-Abschnitt und dem Patimokkha-
sutta kommentiert von Hiniiber in Bezug auf diese Aufzéhlung von Dingen: “Spéte-
re Buddhisten empfanden weit weniger Skrupel. Denn fast alles, was in dieser Liste
aufgezdhlt wird, findet im spéteren Klosterleben der Buddhisten durchaus seinen
Platz. Nach dem Vinaya sind die meisten dieser Dinge nicht ausdriicklich verboten
und diirfen als Besitz durch einen Kappiyakaraka entgegengenommen und verwaltet
werden. Dies diirfte der Grund fiir die fehlenden Entsprechungen im Patimokkhasutta
sein.”1?

Die Besitzlosigkeit, die im antiken indischen Asketentum allgemein als eine der
fiinf Grund-Vorschriften gilt, findet keine Entsprechung in den fiinf Silas der Bud-
dhisten.'*® Die historische Entwicklung in die Richtung, Besitztum zu erlauben, ent-
spricht wahrscheinlich der Realitdt im buddhistischen Klosterleben. Darauf, dass
dieser Umstand nicht nur bei den Theravadins, sondern auch bei anderen Vinaya-
Schulen als denkbare Praxis angenommen wurde, weisen die verschiedenen Versio-
nen der Mendaka-Geschichte im Skandhaka hin. Ferner ist diese Tendenz nicht nur
unter den sogenannten “Hinayana”-Buddhisten, sondern auch unter den “Mahayana”-
Buddhisten zu bemerken. In der Bodhisattvabhiimi, aufgereiht unter vier schweren
und 43 leichteren Vergehen, steht: “Wenn eine Person mit [buddhistischem] Glauben
Gold, Silber, Edelstein, Perlen, Beryll sowie einen hervorragenden Schatz anbietet,
muss ein Bodhisattva sie entgegennehmen”.!?!

Das Zitat aus der Mendaka-Geschichte im Mahaparinirvana-mahasiitra mit der
Auflistung von Dingen, die groBtenteils der Liste im Silaskandha-Abschnitt ent-

1267ur vergleichenden Untersuchung des 18. Nissaggiya-Pacittiya vgl. Hirakawa 1993b, S. 331—
358.

127y g]. oben die Tabelle “Besitz von Metallen und luxuriésen Gegenstinden” S. 54.

128vgl. von Hiniiber 1999, S. 29. Zur Entsprechung im MPM vgl. oben die Tabellen “Besitz von
Menschen und Tieren” S. 53 und “Besitz von Immobilien” S. 54, “Zubereitung von Lebensmitteln
und Giften” S. 59.

12%yon Hiniiber 1999, S. 29.

139V gl. von Hiniiber 1999, S. 22-26.

B31podhisattvah paresam amtikaj jatariparajatam manimuktavaidiryadikani ca varajatani vici-
trani prabhiitani pravarani labhamano ‘nudadhyamanah daghatacittah pratighacitto na pratigrhnati
pratiksipati sapattiko bhavati satisarah klistam apattim apadyate sattvopeksaya, BoBh 162.26-163 4.
Zu dieser Passage vgl. Hirakawa 1990, S. 262.
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sprechen, aber andererseits eine eigene Entwicklung zeigt, weist darauf hin, dass
es durchaus eine andere Richtung, ndmlich die alte Besitzlosigkeit der Asketen zu
bewahren, gegeben hatte. Ferner fallt die Auseinandersetzung zwischen den beiden
Richtungen, die sich im Mahaparinirvana-mahasttra andeutet, wahrscheinlich in die
Zeit, als die Verfassung der Regeln im Pratimoksastitra schon abgeschlossen war,
aber die Vinaya-Texte im Skandhaka-Teil noch nicht festgelegt waren. Denn das be-
treffende Zitat kommt im zweiten Teil des Mahaparinirvana-mahasiitra vor, in dem
die Einteilung des Pratimoksasiitra zweimal aufgelistet wird,'*?> und das Zitat endet
mit der Skandhaka-Formel.!?

5.4 Devadatta

Die Konflikte zwischen den beiden Richtungen, Besitzlosigkeit kontra Luxus, be-
schreibt das Mahaparinirvana-mahasiitra weiter. Das Zitat der Mendaka-Geschichte
in MPM § 343 wird von der folgenden Schluss-Formel begleitet:

zhes zer ba de Ita bu’i mdo sde dang ’dul ba ni sangs rgyas kyis gsungs
pa yin par rig par bya’o / (MPM § 343.39-40)

/// buddhabhasitamm iti ; veditavyam* (SF 17.1)

Dieses so beschaffene Siitra- und Vinaya-[Material] ist vom Buddha ge-
lehrt — so soll man wissen.

Anhand der parallelen Stellen kann die fragmentarische Formel zu iti ; idam evam-
ripam sitravinayam buddhabhdasitam iti veditavyam rekonstruiert werden. Eine an-
dere Formel, die zu dieser im Gegensatz steht, lautet:

iti ; idam eva<m>riipam marabhasitam sa<m>mohasiitravinayam iti ;
veditavyam (SF 17.4)

Dieses so beschaffene ist von Mara verkiindetes, (nur zu) Verwirrung
(fithrendes) Sttra- und Vinaya-[Material] — so soll man wissen.

Diese beiden Wortgruppen werden in einem langen Teil, der die Unterscheidung der
Lehre des Buddha von der des Mara behandelt (MPM § 337-366), wiederholt ver-
wendet. Dabei werden nicht nur Vinaya-Regeln, sondern auch dogmatische Proble-
me einander gegeniibergestellt.

Einen Streit um den Vinaya beschreibt das Mahaparinirvana-mahasttra wie folgt:

evam asmakam vinaye ///

(v6) /// (yus)[ma]kam vinaye ksama][t]e ; kim a[sma]kam vinayam* atik-
kramya .. ///

132ygl. oben S. 48.
133Vgl. oben S. 64-65.
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(v7)/// .. : bhaga[v]ata kila (navangapra)[v]ac[an]e : navamudrah kr[ta]
.1 (SF 17.7)

’di Itar nged kyi ’dul ba las ni sdig pa dang / nyes byas dang / nyes pa
yang ba dang / Ici ba dang / nyes pa sbom po rang bzhin gyis spang bar
bya ba yin pa’i phyir spang bar bcom ldan ’das kyis gsungs te / de Ita
bu ni nged kyi ’dul ba dang mthun pa yin gyi / khyed kyi ’dul ba dang
mthun pa ma yin na / ¢i’i phyir bdag cag nyid kyi ’dul ba las gal bar
byas te / khyed kyi ’dul ba blang bar bya / khyed kyi ’dul ba ni rang bzor
byas pa yin la / nged kyi ’dul ba ni bcom ldan ’das kyis gsungs pa yin
no //

bcom ldan ’das kyis ni gsung rab yan lag dgu las phyag rgya dgu mdzad
ces grag ste / bcom ldan ’das kyis phyag rgya dgu po de rnams kyis
phyag rgyas btab bo // (MPM § 347.1-11)

Auf diese Art und Weise lehrte der Erhabene in unserem Vinaya, Verge-
hen (sdig pa: *apatti), Vergehen mit Ubeltat (nyes byas: *duskrta oder
*duskrta), leichte Vergehen (nyes pa yang ba: *laghu), schwere [Ver-
gehen] (lci ba: *guru) und grobe Vergehen (nyes pa sbom po: *sthiila)
zu vermeiden, weil sie von Natur aus zu vermeiden sind. Dies ist in
Ordnung in unserem Vinaya, aber nicht in eurem Vinaya. Warum sol-
len wir unseren Vinaya vernachlidssigen und euren Vinaya akzeptieren?
Euer Vinaya ist von [euch] selbst verfasst, unser Vinaya wurde vom Er-
habenen gelehrt.

Vom Erhabenen wurden gewiss in den neunteiligen heiligen Lehren neun
Zeichen (Kategorien) dargelegt.

Der Streit wegen der verschiedenen Meinungen zum Vinaya ist auch dem Silaskandha-
Abschnitt nicht fremd.!** Diese Streitsituation, die das Mahaparinirvana-mahasiitra
schildert, scheint die Realitit zu spiegeln, wihrend der Abschnitt im Silaskandha als
ein Streit bei einer Debatte (viggahikakatha, vigrhyakatha) verallgemeinert worden
ist.

Das Mahaparinirvana-mahasiitra berichtet auch, wie die Gegner das Mahaparinir-
vana-mahasutra kritisieren. Direkt nach der Schilderung des Streits folgt folgende
Behauptung der Gegner:

bdag cag gis ni shin tu rgyas pa zhes bya ba’i sgra / tshig dang / yi ge
dang / thig le gcig kyang sngon ma thos so // bcom ldan ’das kyis mdo
sde du zhig gsungs / mdo sde bcu zhig gsungs sam / bdag cag gi gsung

134Vgl. ein Abschnitt im Majjhimasila: na tvam imam dhamma-vinayam ajandsi, aham imam
dhamma-vinayam ajanami, kim tvam imam dhamma-vinayam ajanissasi? — miccha-patipanno tvam
asi, aham asmi samma-patipanno — sahitam me, asahitan te — pure vacaniyam pacchd avaca, pac-
cha vacaniyam pure avaca — avicinnan te viparavattam — aropito te vado, niggahito si — cara
vadappamokkhaya, nibbethehi va sace pahositi (DN 1 8.9-16 =1 66.28-35); weitere Parallelen in
DA-Skt. 27.45; SBV II 236.15-22; DA-Chin. 84b2-5.
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rab la ni shin tu rgyas pa zhes bya ba’i sgra yang med do // ’di dag ni ma
lus par lhas byin gyis byas pa yin te / don thams cad ma rung bar byas
nas rtsod par byed de / shin tu rgyas pa ni rang gis rang bzor byas pas
mi btsan gyi/ nged kyi ’dul ba ni dam pa yin no // nged kyi ni ’di Ita bu
yin no zhes bstan pa ma rung bar bya ba’i phyir sbyar ba shin tu rgyas
pa spong bar byed pa ’di ni bdud kyis smras pa’i mdo sde dang ’dul ba
yin par rig par bya’o / (MPM § 347.11-20)

“Wir haben vorher keinen Laut, kein Wort, keine Buchstaben, keinen
Punkt, der “Vaitulya” lautet, gehort. Wieviele [Kategorien von] Siitras
hat der Erhabene gelehrt? Hat er etwa zehn [Kategorien von] Siitras ge-
lehrt? In unserer heiligen Lehre gibt es nicht einmal das Wort “Vaitulya”.
Diese sind alle von Devadatta gemacht. Alle Bedeutungen sind ungeeig-
net gemacht, und [damit] streitet [1hr]. Das Vaitulya ist nicht stabil, weil
es von [euch] selbst fabriziert wurde. Aber mein Vinaya ist nur richtig.
Meiner ist wie dieser. Meiner ist wie dieser.” — Was sie (= die Gegner)
so lehren, das Argument des Verwerfens des Vaitulya, ist das von Mara
gesprochene Vinaya und Siitra, weil sie [es] ungeeignet machen — so
soll man wissen.

Die Textklasse “Vaitulya” gehort zu den neun Angas des Mahaparinirvana-mahasttra
und bildet ein wichtiges Glied davon.'** Die Gegner des Mahaparinirvana-mahasiitra
akzeptieren das Vaitulya nicht und behaupten, dass das Vaitulya “von Devadatta”
verfasst worden sei.

Devadatta ist als Bosewicht in der buddhistischen Literatur wohl bekannt. Diese
negative Darstellung von Devadatta kennt das Mahaparinirvana-mahasiitra ebenso.
Die Behauptung, dass das Vaitulya, dem sich das Mahaparinirvana-mahasiitra sehr
nahe stellt, von Devadatta verfasst worden sei, gilt daher als eine heftige Verleum-
dung.

In der bekannten Devadatta-Legende im Vinaya der Theravadins werden fiinf
Dinge (parica vatthiini) genannt, die von Devadatta vorgeschlagen wurden und die
Teilung des Sangha verursachten.!*¢ Unter den von Devadatta vorgeschlagenen stren-
gen Regeln steht das Verbot des Verzehrs von Fleisch und Fisch.!*” Die fiinf Re-
geln von Devadatta weichen bei den iiberlieferten Vinaya-Schulen voneinander ab.
Neben dem Cullavagga der Theravadins kommt das Verbot des Fleisch-Genusses
der Devadatta-Geschichte in den Vinayas der Sarvastivadins,'*® der Mahi$asakas'*

135Die urspriingliche Bedeutung des Wortes vaitulya (Pali vaidalya, Sanskrit-Variante vaipulya) ist
unklar, vgl. Norman 1978. Zur Bedeutung des Vaitulya im MPM vgl. Habata 2007a, § 24. Zur histo-
rischen Bedeutung des Vaitulya vgl. Skilling 2013; Karashima 2015.

136Cullavagga, Vin 11 197.4-12.

1377ur Devadatta-Geschichte vgl. Mukherjee 1966; Sasaki 1993; Shimoda 1997, S. 404—407 (im
Zusammenhang mit dem Fleisch-Verbot); Sasaki 2000, S. 58—76 (im Zusammenhang mit der Defini-
tion des samghabheda).

138Taisho vol. 23, Nr. 1435, 264b28—c1 = 265a17-19.

139Taishd vol. 23, Nr. 1421, 164a26-b2.
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140 sowie im chinesischen Vinaya der Millasarvasti-

und der Dharmaguptakas vor,
vadins. !

Abgesehen von diesem Verbot des Fleisch-Verzehrs sind die strengen Regelun-
gen des Devadatta unter den alten vier Karaniyas eingeordnet, die “im Laufe einer
wohl recht friihen Entwicklung aufgeweicht wurden”.!#? Es konnte durchaus mog-
lich sein, dass die Gemeinden, die eine méchtige Stellung in der Gesellschaft erlangt
und diese strengen Vorschriften aufgegeben hatten, die Gebote ihrer Gegner, die wei-
ter die alten strengen Regelungen bewahrten und das Nicht-Bewahren kritisierten,
dem “bdsen Gegner des Buddha, Devadatta” zugeordnet haben. Denn die Darstel-
lung des samghabheda durch Devadatta ist wahrscheinlich als erfundene Geschichte
und nicht als Wiedergabe der realen Ereignisse anzusehen.!* Unter dem Namen “De-
vadatta”, dessen Schicksal als Bosewicht es ist, immer in die Holle zu fallen, spiegeln
sich die Streitpunkte der verschiedenen Meinungen zum Vinaya, besonders zwischen
den Verfechtern der strengeren Regeln und denen, die diesen widersprechen.

140Taisho vol. 22, Nr. 1428, 594b1-4.

141Taishd vol. 24, Nr. 1450, 149b10-22. Im SBV enthalten die fiinf Gesetze des Devadatta kein
Verbot des Fleisch-Genusses: SBV 11 204.16-22.

142Vgl. von Hiniiber 1999, S. 41-42 mit der Erwiihnung von Devadatta in Anm. 94: “Devadatta
greift mit seinen Forderungen auf die strengen alten, in den vier Nissayas niedergelegten Vorschriften
zuriick und schlieB3t ihre Abmilderung ausdriicklich aus.”

43Vgl. von Hiniiber 1999, S. 66: “SchlieBlich erklirt der Buddha auf Befragen durch Upali die
beiden Begriffe samgharaji und samghabheda (Vin 11 203,21-206,11), ohne daf} auf Samghadisesa X
verwiesen wird. Als Folge eines Samghabheda ergibt sich hier im Khandhaka nur eine sehr ungiinstige
Wiedergeburt (Vin 11 204,35-38), aber keine Kirchenstrafe. Vielleicht ist das darin begriindet, daf in
diesem Abschnitt von einem unbeabsichtigten Samghabheda die Rede ist (Vin II 205,36-206,11).”



Kapitel 6

Umstrukturierung der Legende

6.1 Die Bestattung des Buddha

Die Bestattung des Buddha wird in der Mahaparinirvana-Literatur am Ende der Ge-
schichte beschrieben. Trotz der Varianten oder der Erweiterungen in verschiedenen
Uberlieferungen kommt die Verehrung durch die Mallas aus Kusinagari in allen Tex-
ten vor. Diese Verehrung wird in der Pali-Fassung mit Tanz, Gesang, Instrumental-

musik, Blumenkrianzen und Wohlgeriichen durchgefiihrt:

tena kho pana samayena Kusinara yava sandhisamala-sankatira jannu-
mattena odhina mandarava-pupphehi santhata hoti. atha kho devata ca
Kosinaraka ca Malla Bhagavato sariram dibbehi ca manusakehi ca nac-
cehi gitehi vaditehi malehi gandhehi sakkaronta garukaronta manenta
pljenta, uttarena uttaram nagarassa haritva, uttarena dvarena nagaram
pavesetva, majjhena majjham nagarassa haritva, puratthimena dvarena
nikkhamitva — puratthimato nagarassa Makuta-bandhanam nama Mal-
lanam cetiyam — ettha Bhagavato sariram nikkhipimsu. (MPS-P DN II
160.31-161.7).

Ubersetzung von Franke: Kusinara war in diesem Augenblicke knie-
tief von Mandarava-Bliiten iiberschiittet ... Da ehrten zu gleicher Zeit
die Gotter und die Malla von Kusinara den Leichnam des Erhabenen
mit himmlischen und menschlichen Ténzen und Gesidngen, mit Instru-
mentalmusik, Blumen und Wohlgeriichen und trugen ihn auf der nach
Norden fiihrenden Stralle an einen Ort nordlich der Stadt, dann durch
das Nordtor in die Stadt, auf dem ins Zentrum fiihrenden Wege bis zum
Mittelpunkt der Stadt, dann zum Osttor der Stadt wieder hinaus bis zu
dem Heiligtume der Malla 6stlich der Stadt, das Makuta-bandhanam
hieB, und legten dort den Leichnam des Erhabenen nieder.!

In der Sanskrit-Fassung findet die Verehrung ebenso mit Wohlgeriichen, Blumen-
kranzen, Blumen, Raucherwerk und Instrumentalmusik statt. Die Musik ist hier je-

'Franke 1913, S. 248.
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doch nur himmlische Musik, die in der Pali-Fassung sowohl himmlischen als auch
menschlichen Ursprungs ist. Die Mallas tragen zudem in der Sanskrit-Version einen
Palankin (sivika).

(atha mallikas ca mallakumari)kas ca bhagavatas cailavitanam vi(tanva-
nti | mallas ca) mallakumaras ca bhagavatah $ivikam pragrhnanti | sa-
mana(n)t(arapragrhitayam sivikayam devata antar)i(ksad) d(i)vyany ut-
palani padmani (kumudani pundarikany a)gaructirnani tagaraciirn(a)ni
candanactirnani divyan(i) m(andarakap)uspani ksipanti divyani ca va-
dyani sa(m)pravadayanti cailav(i)ks(e)pam cakarsuh | ath(a)ny(atarah
kausinagaro malla)h kaus§inagara(n) mallan (i)dam avocat | pr(atik)s(ipa-
mo) vayam manusyakani vadyani divy(ai)r v(ady)air (bha)gavatah $arira-
ptujam karisyamabh | pratiksipanti (kausi)nagara m(alla manu)syakani va-
dyani divyair gandhair malyai(h) puspair dhiipair vadyaih bhagavatah
sarfram satkurvanto gurukurvanto manayantah pijayantah pasci(me)na
nagaradv(arena kusi)nagarim praves(a)yitva madhyamadhyenanvahinda-
yitva piirvena nagaradvarena niskasayitva mallanam makutabandhane
caitye upaniksipanti | tena (khalu sama)yena kusinagari divyair man-
darakaih puspair janumatrenaughena sphuta babhiiva | (MPS-S 47.19—
48.1)

Ubersetzung von Waldschmidt aus dem entsprechenden chinesischen
Vinaya: Da folgten die Mallas dann dem Wunsche der Gétter und be-
reiteten alles wie vorher (geschildert) vor. Darauf kamen sie und er-
griffen die Sanfte. Nun hoben sie sie leicht in die Hohe, trugen sie mit
beiden Hénden und zogen davon. Zu der Zeit lieBen die im Luftraum
befindlichen Gotter Utpala-Blumen, Kumuda-Blumen, Padma-Blumen
und Pundari(ka)-Blumen herabregnen, (auBerdem) Wohlgeriiche (in Ge-
stalt) von Agaru-Pulver, Candana-Pulver, Tagara- und Tamala-Pulver
und auch Mandara-Blumen. Hunderttausend mal zehntausend Arten
himmlischer Musik wurden im Luftraum gleichzeitig und zusammen
gespielt. Die Schirme der Gotter und ihr Gefolge waren Wolken gleich,
und allesamt verstreuten sie himmlische Kleider, volle zehn Millionen
an Zahl. Da sprachen die Mallas usw. aus der Stadt Kusina alle mit-
einander: “Die Gotter haben ihre Verehrung bezeigt, nun haben wir zu
handeln.” Da richteten die Mallas und alle iibrigen Ménner und Frauen,
vornehm wie gering, Wohlgeriiche und Blumen her, herrliche, prachti-
ge und wiirdige von hunderttausend mal zehntausend Arten, die nicht
zu beschreiben sind, bezeigten ihre Achtung und Verehrung und folgten
dem goldenen Sarg in die Mitte der Stadt, tiberschritten den Goldfluf3
und erreichten den Mukutabandhana-Caitya. (Damals hatten sich) die
ausgestreuten Blumen bis zur Knie(hdhe) aufgehiuft.?

2Waldschmidt 1950-51, Teil 111, S. 419-421.
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In einer von Fa xidn iibersetzten chinesischen Fassung werden die Musik und der
Gesang néher beschrieben:

Zuerst machten sie (die Mallas) einen Palankin aus Edelsteinen, der
prachtig mit Schnitzarbeiten geschmiickt war. Sie legten den Korper des
Tathagata auf den Palankin, [verehrten ihn] mit Rducherwerk (dhiipa)
und streuten Blumen. Sie machten Instrumentalmusik und lobten [den
Tathagata] mit Gesang. In der Musik erklang: “Das Gesetz von duh-
kha, anitya, anatman und asubha.”> (MPS-ChinF, Taisho vol. 1, Nr. 7,
206a14-17).

Diese chinesische Version beschreibt nicht nur den Palankin, sondern auch den Schei-
terhaufen prachtig:

Sie stapelten Gosirsacandana und verschiedene [andere] wohlriechen-
de [Holzscheite] auf. Ferner breiteten sie auf [diesem Scheiter]haufen
Seidendecken aus und legten darauf grof3e Edelstein-Vorhénge. (MPS-
ChinF, Taisho vol. 1, Nr. 7, 206b21-23).

Es diirfte kein Wunder sein, dass die Verehrung und die Uberfiihrung des Leichnams
immer préachtiger beschrieben wurde. So zum Beispiel kann man eine weitere schone
Beschreibung im Buddhacarita finden:

(59) de lItar ’di na kha cig snying rje rab zlas shing // gzhan rnams shing
rta’i rta rnams dud pa bzhin du sems // gzhan rnams skad bton gzhan

rnams sa la ’gyel ba ste // bya ba de rnams de rnams sems can dbang gis
byas //

(60) de nas dus su gser gyis spras shing sna tshogs pa // mche ba rin
thang chen po longs ma spyad pa’i khyogs* // gyad rnams ngu bzhin
drang srong la ni glang chen gyi // lag pa dang mtshungs lag pa rnams
ni btsug pa’o //

(61) de nas dus dang mthun pa’i cho ga byas nas su // de la phreng ba
yid ’ong rnam pa sna tshogs dang // che ba dri mchog dam pa rnams kyis
de rnams kyis mchod cing® // de nas dga’ dang gus pas mtha’ dag bzung
ba’o //

(62) de nas shing gzhon lus can gzhon nu ma rnams kyi // gdu bu rab
[P118a] ’khrol zangs mdog lag pa rnams kyis ni // glog gi ’phan rnams
dag gis sprin ni dkar po bzhin // *di la rin thang mchog gi bla bre® bzung
ba’o //

Dieses Gesetz iiber die vier Grundsitze ist genau das Gegenteil von der Lehre des MPM iiber
sukha, nitya, atman und subha: vgl. MPM § 101-104; § 371-374. Zu dieser vierteiligen Lehre vgl.
Shimoda 1991b.

4khyogs ist vermutlich die Ubersetzung von sivikd.

SIm dritten Pada stehen zwei Silben zu viel.

®bla bre ist vermutlich die Ubersetzung von vitana.
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(63) de bzhin mi rnams kha cig dag gis gdugs’ rnams ni // phreng ba
dkar po ldan rnams kun nas bzung ba ste // kha cig dag gis gser gyi yo
byad dan Idan pa’i // rnga yab dkar po rnams ni rnam par g-yabs pa’o //

(64) de nas khyu mchog rnams kyis bzhin du dal ba yis // mig dmar gyad
rnams dag gis khyogs ni bzung ba ste // sil snyan® rnams ni rna ba’i yid
du ’ong ba rnams // dbyar dus chu gter bzhin du mkha’ la rab tu grags //

(65) phyogs kyi glang po’i dbang po rnams kyi bsgul ba yi // mdzes pa
dang ni rtsub gyur shing rnams las bzhin du // me tog padma la sogs de
rnams de rnams ni // lha yi me tog rnams ni lha nas lhung bar *gyur //

(66) dbang po’i glang po las skyes glang po che rnams kyis // nor gnas
snying po’i chu skyes padma rnams dang ni // man da ra yi me tog ’bab
bcas chags pa rnams // chu thigs zer mas thor ba rnams kyis mngon par
"thor //

(67) de nas dga’ ba’i tshal skyes lus mchog ldan pa yi // tsan dan dmar
po’i ro ni rnam par dul ba dang // *bad bas ma bsgrubs bgo ba rnams ni
dgar po rnams // dri za’i bu mo rnams kyis yang dag ’thor ba’o //

(68) rab tu g-yo ba’i ba dang’ rnams ni bzung ba ste // phreng ba sna
tshogs rnams kyis bkram pa ste!® / sil snyan rgya chen rnams kyis rjes
su ’gro ba ste // zhi ba’i ched du zhi ba’i lam nas khyogs te drangs //

(69) gus pa dang ldan gyad rnams kyis te!! yongs bzung nas // thub pa’i
thub las lan brgyar mngon par phyag ’tshal zhing // de yi rnam par nyams
[P118b] la kun nas ngu ba ste // grong khyer gyis ni dbus nas yongs su
drangs pa’o //

(70) klu yi sgo nas zhugs te phyi rol byung nas ni // chu bo gser 1dan

zhes pa yang dag rgal nas su // cod pan zhes bya’i mchod rten gyi ni rtsa
ba ru // grags pas bsags pa de rnams kyis byas so'? //

(71) de nas shun pa *dab ma dri bzangs a ka ru'® // tsan dan'* e la klu'®
rnams kyis bsags bsags pa ru // mya ngan las ni sbrul bzhin dbugs rgyu
de rnams ni // brtan min mig can rnams kyis thub pa’i sku bzhugs so //

(Buddhac XXVII 59-71: P117b5-118b3).

Zusammengefasst lautet diese poetische Schilderung wie folgt: Die weinenden Mal-
las stellten einen Palankin (sivikad) her, der aus Gold besteht und verschiedenartig

"gdugs ist vermutlich die Ubersetzung von chatra (chattra).

8sil snyan ist vermutlich die Ubersetzung von vadya oder tiirya.

°ba dang ist vermutlich die Ubersetzung von pataka.

10Tm zweiten Pada fehlen zwei Silben.

e ist moglicherweise ein Fehler fiir de.

12Im vierten Pada fehlen zwei Silben.

3a ka ru ist eine Transkription fiir agaru.

Ytsan dan ist die Ubersetzung von candana.

Se la kiu ist vermutlich die Ubersetzung von elagaja: zur Bedeutung vgl. PW s.v. ela.
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geschmiickt war und [der aus] wertvollem, noch nie zuvor verwendeten Elfenbein
[gemacht war] (60). Sie verehrten den Erhabenen mit verschiedenartigen Girlanden
und Wohlgeriichen und trugen den Palankin (61). Dariiber hielten die Médchen ei-
nen sehr wertvollen Baldachin (vitana), weill wie eine Wolke durch die Strahlen
[der Sonne] (62). Manche Menschen hielten Schirme (chatra) mit daran befindli-
chen weilen Girlanden. Die anderen schwangen weille Wedel mit goldenem Griff
(63). Die Instrumentalmusik (vadya) erklang bis in den Himmel (64). Himmlische
Blumen regneten vom Himmel herab (65). Die Elefanten streuten Wasserrosen mit
Edelstein-Innerem (66). Banner haltend und alle Arten von Girlanden streuend, tru-
gen sie den Palankin mit Musik umher (68). Die Mallas, hundertmal ihre Verehrung
darbringend, trugen [ihn] durch die Stadt (69). Sie liberquerten den Fluf3 Hiranyavatt
und stapelten Holzscheite am Mukuta-Caitya auf (70). Sie stapelten wohlriechende
Rinden, Blitter, Agaru, Sandelholz (candana) und eld@ und legten den Leichnam des
Erhabenen darauf (71).

6.2 Der Marsch der Upasakas

Die parallele Textpassage der Verehrung und Uberfiihrung findet sich im einleitenden
Teil des Mahaparinirvana-mahasitra, in dem die Upasakas zum Buddha kommen
(MPM § 7):!¢

Auch sie (die Upasakas) kamen zur Zeit des Sonnenaufgangs, um den
Leichnam des Tathagata zur Feuerbestattung vorzubereiten. Jeder trug
fiinftausend Brennholzer (indhana) aus Sandelholz (candana), Agaru,
bestem Devadaru und Gosirsacandana'’ und wohlriechende Holzscheite
(samidha).

Dabei ist jedes Holzscheit[-Biindel] mit einer goldenen Schnur, die mit
sieben kostbaren Materialien geschmiickt ist, gebiindelt, wie ein gemal-
tes Bild, frisch aus der Natur, richtig schon. Ein jedes ist eine grof3e
Masse mit verschiedenem Licht, mal griin, mal weil3, mal hellblau, mal
rot, mal gelb; schon fiir das Auge.

Die Decke, die jedes Biindel bedeckt, ist auch aus sieben kostbaren Ma-
terialien gemacht.

Jedes der vielen Béinder ist wie die Farbe des Realgars (manahsila), und
wie die Farbe der Sesamblumen, mal blau, mal gelb; ergétzend.

Dabei ist jedes der vielen Béinder ein reinstes goldenes Gewebe, das in
vielen Landern berithmt ist; ergétzend.

6Das Folgende ist eine Ubersetzung der tibetischen Version. Zum tibetischen Text vgl. Habata
2013, S. 8-12, zu den chinesischen Entsprechungen vgl. MPM-ChinD 366b29-367a4; MPM-ChinF
853c13-854al7.

17Gosirsacandana kommt auch in der oben zitierten Version (MPS-ChinF 206b21-22) vor.
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Dabei ist jedes Holzscheit[-Biindel| mit wohlriechendem Duft, Blumen-
krinzen und Kunkuma-Pulver versehen. Es ist mit goldenem Gewebe
bedeckt; geschmiickt mit Seide; gelegt in eine Decke mit sieben Juwe-
len, blau, gelb, hellblau, weill und (rot) wie Rubin; umwickelt mit dem
besten Tuch aus Kalinga, Leinen, Satin und indischer Seide; geschmiickt
mit vielen Blumen; eingerieben mit wohlriechendem Dulft.

Jeder Wagen, auf den jedes Holzscheit[-Biindel] aufgeladen wurde, ist
geschmiickt mit sieben kostbaren Materialien, schon aus Gold gemacht,
mal blau, weil, (gelb) wie die Farbe von Haritala, (rot) wie die Farbe
von Mennig (sindiira), und gldnzt hervorragend.

Die Joche dieser Wagen sind geschmiickt mit sieben kostbaren Materia-
lien, unvergleichlich, verbunden mit klugen, schnellen Pferden.

Die Pferde sind schneller als der Wind, ihre Felle haben die Farbe von
Valaka, die Farbe von Realgar (manahsila) und die Farbe von Wolken.
An der Vorderseite und Hinterseite jedes Wagens sind Fahnen (dhvaja)
und Banner (pataka) gehisst. Alle Fahnen sind auch aus Juwelen ge-
macht und mit einem goldenen Netz bedeckt.

Vorne vor den Fahnen werden auch Schirme, deren Speichen und Griffe
aus makellosen, glinzenden Edelsteinen gemacht worden sind und die
mit Perlenketten behéngt sind, getragen.

Vorne vor jedem Schirm werden goldene Blumen, wie Kumuda, Utpala
und Pundarika, deren Stengel aus Vaidiirya, und deren Staubfidden aus
Diamanten [bestehen], [um die] viele Bienen summen, die einen siilen
Duft [haben], schon, glinzend und grof3 sind, und zu groBen Girlanden
(daman) [gebunden sind], getragen.

Vorne vor den groB3en Girlanden werden grof3e Bilder, auf die die Taten
der [friihen] Geburten des Bodhisattva'® gemalt worden sind, getragen.

Auf der linken und rechten Seite von jedem Bild werden auch verschie-
dene Tinze aus dem Mittleren Land'® vollfiihrt. Zu den Tinzen werden
Musikinstrumente, die aus Juwelen gemacht sind, groe Trommeln,*
kleine Trommeln,?! runde Trommeln,?? die Vina,* Fldten,?* einsaitige
Instrumente,? halbmondférmige Trommeln,?® Muscheln (Sasikha) und

Bbyang chub sems dpa’i skyes pa’i rabs kyi spyod pa weist moglicherwese auf *bodhisattva-
Jjataka-carita hin.

197Zur Bedeutung von yul dbus, madhyadesa vgl. Rhys Davids 1904; Waldschmidt 1952; Hamm
1960.

Nydza rnga: mrdanga vgl. Mvy 5011,

2 khar rnga: panava vgl. Mvy 5014,

2ynga zlum: mukunda vgl. Mvy 5020.

Bpi wang: vina vgl. Mvy 5025. Zum Instrument vind vgl. Zin 2004.

z:g{ing bu: vamsa V.gl. Mvy 5026.

pi wang rgyud gcig pa: tunava vgl. Mvy 5015.
2rnga bo che: bheri vgl. Mvy 5010.
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andere geschlagen und geblasen (gespielt). Aus den Musikinstrumenten
fiir die Tdnze kommen Melodien in traurigen Tonen, wie “Ach! die Welt
wird leer”.

Vorne vor jedem Musikinstrument fiir die Ténze werden auch neue scho-
ne Dosen aus Juwelen, die mit Pulver aus verschiedenen wohlriechen-
den Blumen gefiillt sind, und viele andere Dosen, die schon und mit
Kunkuma-Pulver gefiillt sind, getragen.

Vorne vor diesen (Dosen) werden Speisen, die dem Erhabenen mit dem
Sangha der Monche iibergeben werden sollten, getragen.

Die Speisen sind mit kleinem Feuer aus Brennhdlzern von rotem Canda-
na, Agaru und Devadaru gekocht; [sie sind] mit dem Wasser des Gan-
ges zubereitet; haben etwa sauren, salzigen, siilen, zusammenziehenden
(kasaya), scharfen und bitteren Geschmack [und sind] gesund und néh-
rend.

In der ganzen Umgebung der beiden Sala-Biume ist weicher goldener
Sand gestreut; Tiicher aus ga bu sha,>” Wolle und gefirbter Wolle, Tep-
piche, Tiicher aus Kalinga und aus weicher wei3er Seide werden ausge-
breitet.

Der Boden der bereiteten Stelle ist 32 yojanas grof3, und mit Kunkuma-
Pulver bestreut.

Fiir den Buddha, versehen mit dem Sangha der Monche, wurde der gro-
Be Lowenthron (simhasana), der aus Gold gemacht, mit sieben kost-
baren Materialien geschmiickt und glinzend, grof8 und hoch wie der
Sumeru-Berg ist, bereitet.

[Der Lowenthron] ist auch mit einer Decke, die fiir das Ereignis geeignet
ist, bedeckt, umhiillt mit Vorhingen aus kleinen, schon klingenden gol-
denen Glockchen?® und der musikalisch klingenden Perlenschniire (ha-
ra). Ein Netz aus schonem Seidenstoff bedeckt die Baldachine des gro-
Ben Palankins;?° weie Schirme lindern die Sonnenhitze; weille Wedel*°
bewegen sich; aus den Miindern der Makaras, die an die Riickenlehne
aus Elfenbein angrenzen, hingen Perlen-Girlanden,*! die weil wie der
Vollmond sind. Der Boden ist mit Bléttern von wohlriechenden Blumen
bestreut.

Diese priachtige Beschreibung kommt im Mahaparinirvana-mahasiitra nicht nach,
sondern vor dem Parinirvana des Buddha vor, und zwar am Anfang des Textes, wo

?’Die Bedeutung von ga bu sha ist unklar.

2B dril bu ist vermutlich die Ubersetzung von kirikin.

P khyim chen po ist vermutlich die Ubersetzung von maha-sivika.
Nrnga yab vgl. Buddhac XXVII 63.

mu tig gi chun po: mukta-daman vgl. Mvy 6123.
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die Erzéhlung am letzten Tag des Buddha, frithmorgens, einsetzt. Das heif3t, der Bud-
dha befindet sich noch da in der Stadt Kus$inagari, er leidet unter seiner Krankheit
und wartet auf seinen baldigen Tod.

6.3 Die unendliche Geschichte

Die Ungewdhnlichkeit, den noch lebenden Buddha mit Brennhdlzern fiir seine Feu-
erbestattung zu besuchen, konnte aus der Perspektive der Konstruktion des Textes
beleuchtet werden.

Das zentrale Thema in der Mahaparinirvana-Literatur ist ohne Zweifel die Dar-
stellung des Parinirvana des Buddha und wie sein Tod in dieser Welt verstanden
werden kann. Die traditionellen Mahaparinirvana-Texte haben die folgende Text-
Konstruktion: Die Erzdhlung beginnt mit den letzten Tagen des Buddha, der sich auf
der Reise von Rajagrha in seine Heimat befindet. Der Buddha bleibt aber wegen sei-
ner Krankheit in der Stadt Kusinagari, wo er bald vollkommen zur Ruhe gelangen
wird. Seine letzte Rede vor dem Parinirvana wird daher in diesem kleinen Dorf ge-
halten. Dann findet sein Parinirvana statt. Am Ende des Textes werden dann seine
Bestattung und die Stupa-Errichtung erzihlt.

Das grundlegende Thema im Mahaparinirvana-mahasiitra ist ebenfalls das Pari-
nirvana des Buddha: Die Bedeutung seines Todes in dieser Welt ist das wichtigste
Thema des Textes. Die Interpretation steht jedoch im starken Kontrast zu anderen
Mahaparinirvana-Texten. Das Parinirvana des Buddha wird nach den Aussagen des
Mahaparinirvana-mahasiitra nur scheinbar stattfinden. Der Tathagata bleibt in dieser
Welt. Das Verbleiben des Buddha wird mit dem Wort nitya ausgedriickt. Dieser Aus-
druck nitya bezeichnet nicht nur eine reine Idee, sondern auch ein konkretes Prakti-
zieren, durch das der Tathagata anwesend zu sein scheint. Der Text weist demnach
die folgende Konstruktion auf: Nach der Ankiindigung des Parinirvana kommen alle
Lebewesen zum Buddha, abgesehen von Mahakasyapa, Ananda und Ajatasatru mit
deren Gefolgen (MPM § 1-46). Als letzter Spender wird Cunda gewéhlt (MPM §
49-81). Die letzte Rede des Buddha wird gehalten. Bei dieser Gelegenheit werden
verschiedene Probleme diskutiert (MPM § 89-532). Cunda gibt dem Buddha die
letzte Almosenspeise (MPM § 533-545). Dann legt sich der Buddha hin, nachdem
er die bekannten letzten Worte geduBert hat (SF 24.13-24.14: MPM § 587). Aber
daraufhin folgt kein Parinirvana.

Der Sanskrittext und die tibetische Ubersetzung sowie die chinesische Uberset-
zung von Fi xi#n enden hier. Die andere chinesische Ubersetzung von Dharmaksema
fiigt einen anschlieBenden Teil an, der aus Khotan stammen soll. In diesem weite-
ren Teil redet der Buddha weiter. Auf diese ins Unendliche weitergefiihrte Hand-
lung weisen auch der Sanskrittext und die tibetische Ubersetzung hin: Die beiden
Versionen haben einen Kolophon, in dem erwdhnt wird, dass der Text flinfundzwan-
zigtausend Kapitel enthalte. Dies kann ein Fehler fiir fiinfundzwanzigtausend Verse
sein, weil ein Bericht iiber die chinesische Ubersetzung von Dharmaksema besagt,



6.3 Die unendliche Geschichte

dass der Text fiinfundzwanzigtausend Gathas umfasse.’? Auf jeden Fall wird davon
ausgegangen, dass der Text viel langer sei, als wir ihn wirklich iiberliefert haben.

ODb es Absicht war, dass der Text gewissermallen unendlich fortgesetzt wird, ist
allerdings nicht klar. Jedoch erméglicht die Konstruktion des Textes, dass die Ge-
schichte ohne Ende offen gelassen wird, vor allen dadurch, dass die Versammlung
aller Lebewesen, die zum sterbenden Buddha kommen, an den Anfang des Textes ge-
setzt wurde. Damit scheint die Idee, dass der Tathagata weiter in der Welt verbleibt
(nitya) verwirklicht.

Die Verteilung der Reliquien des Buddha findet in der unendlichen Konstrukti-
on nicht statt. Denn dieses wichtige Ereignis ist nicht mehr nétig dadurch, dass der
buddhadhatu ‘Bestandteil (vom Korper) des Buddha’ in allen Lebewesen verteilt
worden ist.

327u diesem Problem vgl. Habata 2007a, S. 105, Anm. 4.
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Kapitel 7

Rekonstruktion der Fragmente

7.1 Vorbemerkungen

Das Mahaparinirvana-mahasiitra iibte in zwei chinesischen Ubersetzungen von Dhar-
maksema und Fa xidn groBen Einfluss auf den chinesischen und japanischen Bud-
dhismus aus,! wihrend der originale Sanskrittext nur in Fragmenten iiberliefert ist.?
Trotz des stark beschiddigten Zustands der in Zentralasien entdeckten Fragmente bie-
ten die erhaltenen Sanskritpassagen unvergleichbaren Wert fiir das Versténdnis die-
ses wichtigen Siitra.® In der vorliegenden Arbeit sind 24 zentralasiatische Fragmente
von 18 Blittern und ein Fragment, das in Koyasan (Japan) aufbewahrt ist, bearbeitet.*

Durch die zunehmende Digitalisierung der Sanskrit-Fragmente in der British Li-
brary und in St. Petersburg im Rahmen der von Seishi Karashima geleiteten Projekte
wird die Untersuchungslage der zentralasiatischen Fragmente erheblich verbessert.’
Die digitalen Fotos ermoglichen eine genauere Lesung der Fragmente, fiir die man
frither grofle Anstrengungen aufgrund des schlechten Zustands der Fotos aufbringen
musste. Anhand der Bearbeitung der digitalen Fotos aus London konnten drei weitere
Fragmente des Mahaparinirvana-mahasiitra in den Sammlungen Stein und Hoernle
neu identifiziert werden. Das Fragment Or. 15010/118 wurde im Jahr 2007 von mir
identifiziert (ein Teil des SF 21 in der vorliegenden Arbeit).® Das Fragment IOL San
57 wurde im Jahr 2009 von Fumi Yao identifiziert (SF 8a in der vorliegenden Arbeit).

'Da ban nié pan jing KHLE#4E von Dharmaksema, Taishd Nr. 374; Da ban ni hudn jing
AfiEesE4E von Fa xidn, Taisho Nr. 376. Zu einleitenden Bemerkungen zu diesen Ubersetzungen siche
Habata 2007a, S. xI-xli.

27ur Entdeckungsgeschichte der Sanskrit-Fragmente des Siitra siche Habata 2007a, S. XXiv—xxv.

3Von den zentralasiatischen Fragmenten sind 16 Fragmente von zehn Blittern in Habata 2007a
bearbeitet.

“Das Koyasan-Fragment wurde in Yuyama 1981 sorgfiltig verdffentlicht. In der vorliegenden
Arbeit dient es als Vergleich zu den zentralasiatischen Fragmenten (SF 13 in der vorliegenden Arbeit).

>Im Rahmen des von Seishi Karashima geleiteten Projekts “British Library Sanskrit Fragments”
(BLSF) sind die Ergebnisse bereits in drei Publikationen verdffentlicht (Karashima/Wille 2006—
2015). Aus dem ebenfalls von Seishi Karashima geleiteten Projekt “St. Petersburg Sanskrit Frag-
ments” (StPSF) ist die erste Publikation (Karashima/Vorobyova-Desyatovskaya 2015) erschienen.

®Siehe den Nachtrag in Habata 2007a. Die Transliteration wurde in Habata 2009 verdffentlicht.
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Ferner im Jahr 2009 machte mich Seishi Karashima auf das Fragment IOL San 119
aufmerksam, da es der Handschrift A des Mahaparinirvana-mahasttra sehr dhnlich
sieht. Das Fragment konnte ich identifizieren (SF 23a in der vorliegenden Arbeit).’

Kazunobu Matsuda, der im Jahr 1986 in seiner erfolgreichen Untersuchung der
Sammlung Hoernle und Stein 21 Fragmente als zum Mahaparinirvana-mahasutra
zugehorig bestimmte und sechs weitere Fragmente verfligbar machte, die von mir
nachtriiglich identifiziert wurden,® hat in der Sammlung Petrovsky ein neues Frag-
ment aus der Handschrift C des Mahaparinirvana-mahasiitra entdeckt. Nach seinem
Hinweis auf eine mogliche Entsprechung in einer chinesischen Ubersetzung konn-
te ich die genaue Textstelle bestimmen. Das Fragment mit der Signatur SI P/83b in
der St. Petersburg-Sammlung hat die originale Blatt-Nr. 70 und ist demzufolge das
vorangehende Blatt des kleinen Londoner Fragments SF 15 (C-7).° Ferner fand Mat-
suda ein weiteres Fragment, das der Handschrift B sehr dhnlich sieht, und lie3 mich
dessen Inhalt ndher bestimmen. Das Fragment mit der Signatur SI P/153 in dersel-
ben Sammlung (SF 0 in der vorliegenden Arbeit) entspricht einem Textteil aus dem
Anfang des Mahaparinirvana-mahastitra und stammt sehr wahrscheinlich aus dem
zweiten Blatt der Handschrift B. Die Identifizierung der beiden Fragmente erfolgte
im Jahr 2009.!°

Kurz vor der Veroffentlichung der vorliegenden Arbeit identifiziert Gudrun Mel-
zer, die ihre Publikation {iber Textstellen zum Arapacana-Alphabet in Gandhart vor-
bereitet, ein Fragment des Mahaparinirvana-mahasitra aus dem Abschnitt tiber die
indischen Schriftzeichen. Dank ihrer schnellen Zusammenarbeit konnte ich das neu
identifzierte Fragment in die vorliegende Arbeit als SF 18a aufnehmen.

Aus diesen neuen Entdeckungen ergibt sich, dass insgesamt 42 Fragmente von 30
Blittern'! zum heutigen Zeitpunkt (Ende 2018) aus dem Sanskrittext des Mahaparinir-
vana-mahasttra erhalten sind. Sdmtliche zentralasiatischen Fragmente gehoren zu
den drei Handschriften (A, B und C) aus Khadalik.!?

"Die Transliteration der Sanskrit-Fragmente (IOL San 57 und 119) wird im Rahmen des BLSF-
Projekts veroffentlicht.
$Matsuda 1988; Habata 1993.
%In der vorliegenden Arbeit ist das Fragment zusammen mit C-7 als SF 15 bearbeitet.
9Die Transliteration der beiden St. Petersburger Fragmente einschlieBlich der Rekonstruktion und
Ubersetzung ins Japanische wurde in Habata 2015d verdffentlicht.
'Die Zahl schlieBt ein weiteres Fragment aus einer unbekannten Sammlung ein, das zur Zeit fiir
eine Veroffentlichung nicht zur Verfiigung steht.
12Zum Fundort und zur Paldographie der drei Handschriften siche Habata 2007a, S. Xxxvii—Xxxii.
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Ubersicht iiber die verfiigharen Quellen

SF Nr.  Signatur (alte Signatur) Matsuda Nr.  Hs. Blatt-Nr.
SF 0 (ST P/153) Hs. B, [Nr. 2]
SF 1 S1 3038 (SI P/85b) Hs. A
IOL San 1453 (Stein, Kha. i. 206) A-20
SF 2 S13042/15 (SI P/88a) Hs. A, Nr. 15
IOL San 1451 (Stein, Kha. i. 89. b) A-1
SF 3 Or. 15010/139 (Hoernle, 143. SC. 137) C-6 Hs. C
SF 4 S13042/2 (SI P/88b) Hs. A
IOL San 1455 (Stein, Kha. i. 206) A-2
SF 5 IOL San 1448 (Stein, Kha. i. 95) B-1 Hs. B
SF 6 IOL San 1454 (Stein, Kha. 1. 78) C-1 Hs. C
SF 7 IOL San 1447 (Stein, Kha. i. 129) B-2 Hs. B, Nr. 22
IOL San 1447 (Stein, Kha. i. 94) B-3, B-4
SF 8 ST 3042/1 (SI P/88c) Hs. A
SF 8a  IOL San 57 Hs. A
SF 9 Or. 15010/46 (Hoernle, 143. SB. 72) C-2 Hs. C, Nr. 39
SF 10  IOL San 1449 (Stein, Kha. i. 204) B-5 Hs. B
IOL San 712 (Stein, Kha. i. 80) B-6
SF 11  Or. 15010/65 (Hoernle, 143. SB. 102)  A-3 Hs. A, Nr. 57
Or. 15010/137 (Hoernle, 142. SC. 152) A-4
SF 12  (SIP/89) Hs. B
SF 13  Koyasan-Fragment Nr. 83
SF 14  Or. 15010/105 (Hoernle, 143. SC. 64)  A-16 Hs. A
IOL San 1458 (Stein, Kha. i. 316) A-15
SF 15  (SIP/83b) Hs. C, Nr. 70
IOL San 1352 (Stein, Kha. i. 206) C-7 Hs. C, [Nr. 71]
SF16 Or. 15010/72 (Hoernle, 147. SB. 109)  C-3 Hs. C, Nr. 78
SF 17  IOL San 1450 (Stein, Kha. 0014. b) A-5 Hs. A
SF 18  Or. 15009/287 (Hoernle, ohne Nr.) B-7 Hs. B
SF 18a Or. 15008/43 (Hoernle, 149 ohne Nr.) Hs. A, Nr. 141(?)
SF19 Or. 15010/161 (Hoernle, 143. SC. 174) A-14 Hs. A
SF20 Or. 15010/1 (Hoernle, 143. SA. 6) C-4 Hs. C, Nr. 134
SF21 Or. 15010/63 (Hoernle, 143. SB. 99) C-5 Hs. C
Or. 15010/118 (Hoernle, 143. SC. 91)
SF22  Or. 15011/17 (Hoernle, 143. SA. 4) A-6 Hs. A, Nr. 162
SF 23  IOL San 1452 (Stein, Kha. 1. 206) A-7 Hs. A, Nr. 166
IOL San 1456 (Stein, Kha. i. 206) A-8
IOL San 1459 (Stein, Kha. i. 300) A-9
SF 23a IOL San 119 Hs. A
SF 24 SI3042/148 (SI P/88d) Hs. A, Nr. 178

Or. 15009/246 (Hoernle, ohne Nr.) A-10
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Entsprechung der Sanskrit-Fragmente in den Uberset-
zungen

Die Paragraphenangaben verweisen auf die kritische Edition der tibetischen Uber-
setzung in Habata 2013. Dort finden sich die genauen Zeilenangaben zu den in Pa-
ragraphen gegliederten Textabschnitten. Fiir SF 15, das aus zwei Bléttern besteht, ist
die Stelle des Anfangs des zweiten Blattes in Klammern angegeben.

SFNr.  Tib. MPM ChinD ChinF
SFO  §2.13-438 365b21-366a23  853a18-b13
SF1  §3.20-5.12 366a13-b7 853b5-23

SF2  §23.11-283 369a16-b17 855¢14-856a6
SF3  §34.1-37.20 370a24—c6 856b20-c16
SF4  §47.1-50.1 371b21-¢22 857c12-858a5
SF5  §49.1-53.9 371c16-372b28  857¢29-858a23
SF6  §55.1-57.2 372c8-373227  858b4-859a4
SF7  §56.1-58.18 373a19-c7 858¢22-859b21
SF8  §61.1-63.12 373¢22-374a19  859¢8-860a5
SF8a §100.3-101.36 377b8—c3 862a5-24

SF9  §137.28-140.10 382a20-b25 865b2—c10
SF10 §152.27-156.2 384a8-b20 867a4-b6
SF11  §157.6-160.11 384¢3-23 867b17—c10
SF12  §160.6-166.2 384c23-385a23  867c10-868a5
SF13  §171.43-172.8 385c12-386a6  868b21-cl4
SF14  §185.5-188.30 388a4-25 870b2-24
SF15  §283.2-(289.6)-294.9 396a6-(b15)—c21 875b3—(b29)-876a3
SF16 §311.15-314.20 398¢16-399a23  877b18—c17
SF17  §343.35-347.10 403c6-404a5 880c19-881al3
SF18  §377.1-380.8 407¢2-4082 883b29-c16

SF 18a §427.7-432.6 413c10-414al2  888b16-cl10
SF19  §455.4-456.27 416a28-b23 890b7-27
SF20 §478.4-483.2 418b13-41922  892b8—c7
SF21  §495.1-497.6 420a15-b18 893b29—¢16
SF22  §515.16-520.12 422b6-¢25 895a2-25
SF23  §532.1-535.14 423c15-424al5  895c28-896a29
SF23a § 543.1-546.3 424¢26-425a19  896¢29-897a24

SF24  §581.1-588.4 428a2-b12 899b8—23
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Auf eine diplomatische Transliteration der Fragmente wurde in der vorliegenden
Arbeit verzichtet.'® Die verschiedenen Grade des Erhaltungszustands werden mithil-
fe der folgenden Konventionen sichtbar gemacht.

Symbole
[] Beschidigung oder unsichere Lesung
) Ergénzung von nicht mehr erhaltenen Textpassagen
{} vorzunehmende Tilgung

{{}} Tilgung durch den Schreiber oder durch spétere Leser
<> vorzunehmende Ergénzung ohne Textliicke in der Handschrift
«» Ergidnzung durch den Schreiber oder durch spétere Leser
+ ein nicht erhaltenes Aksara
ein nicht lesbares Aksara
ein nicht lesbarer oder nicht erhaltener Teil eines Aksara
e Auslassung
1 Abbruch des erhaltenen Textes
ein in der Handschrift nicht geschriebener Avagraha; ergénzt mit <>
* Virama
| Danda
I Doppeldanda
; in den Handschriften als hochgestellter Punkt geschriebenes Satzzeichen
Visarga als Satzzeichen

Kursiv gesetzte Buchstaben in der Textrekonstruktion bezeichnen die Korrek-
tur eines Schreibfehlers, der nicht mit den oben genannten Symbolen ausgedriickt
werden kann.

3Die aufgrund der digitalen Fotos verbesserte Transliteration wird in den Publikationen der beiden
Projekte BLSF und StPSF erscheinen. Der erste Teil der Transliterationen ist bereits in Habata 2009
und 2015c¢ ver6ftentlicht; der zweite Teil (BLSF) befindet sich im Druck.
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72 SFO

Sankt Petersburg (SI P/153), Handschrift B: Die Blattnummer ist nicht erhalten, aber
dem Inhalt zufolge handelt es sich um das zweite Blatt der Handschrift. Die Zeilen
4-9 von verso liberschneiden sich mit SF 1 (Hs. A). Die Bearbeittung basiert auf
alten Fotos, die leider wenig Details erkennen lassen.

Kontext: Am Anfang des Siitra wird erkldrt, dass der Buddha bald vollkommen
zur Ruhe gelangen wird. Er hélt sich schon in der Stadt Kusinagari auf. Zu Beginn
schildert das Fragment die Reaktion der Lebewesen und der Welt auf diese traurige
Nachricht.

0.1 (MPM § 2) (r1)/// sa{..}(m)udraparya[nta] : (r2) /// (etwa 33 Aksaras) /// ..
(kusina)garT ; [ta]thagatasya pada (73) /// (etwa 33 Aksaras)

[Die Erde bebte] bis zum Rand des Ozeans ... [Die Lebewesen sagten. “Schnell,
schnell, geht, geht zur] Stadt Kusinagari. Die Fiifse des Tathdgata [wollen wir ver-
ehren und ihn darum bitten, nicht vollkommen zur Ruhe zu gehen und ein Kalpa oder
noch ldnger zu bleiben.”]

1. pada /// | padayoh ist zu erwarten, vgl. padayo nipatya SF 4.9.

0.2 ///(e)kaikam caval{y}ambyedam avoca[n]* (v4)/// (etwa 29 Aksaras)/// ....++
katukam pra[du]rbhii[ta] : ayusma(r5)(ntah) /// (etwa 21 Aksaras)/// (parini)rvbasya-
t[1t](i ; a)[ho] $tinyo lo[k]o [bh]a[v]isyati : a(»6)(ho $tinyo loko bhavisiyati) /// (etwa
17 Aksaras) /// (ta)thagatena vina ya hi ya hi no vi(mat)i ; ka<m>[ks]a va : (»7) ///
(etwa 24 Aksaras)

Ferner sprachen sie, einander festhaltend, Folgendes. “... schlimmes [Karma]
ist zum Vorschein gekommen. [Beeilt euch ...], Altere!” [“Der Tathagata] wird [ge-
nau heute] vollkommen zur Ruhe gelangen.” “Wehe! Die Welt wird leer! Wehe! Die
Welt wird leer! ...” “[Was soll werden, wenn wir] ohne Tathdgata [schutzlos, ver-
einsamt und arm sind?] Welche auch immer unsere abweichende Ansicht oder Zwei-
fel sind, [dariiber wollen wir fragen.”’]

1. aval{y}ambya | fir avalambhya.

2. no | to im Fragment ist wahrscheinlich ein Schreibfehler fiir no.
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0.3 (MPM § 3) /// (mahakat)yayana : sthavira baku[l]a sthaviro <’>pi (na)[nda] :
eva<m>(r8)(pramukha) /// (etwa 24 Aksaras) /// sambhrami : rani : prarani : ra[s](i)
[; pra]rasi ; ruhi praru(r9)(hi) /// (etwa 26 Aksaras)

[Die groffen Schiiler (Sravaka) waren auch da, nimlich] der Alteste (sthavira)
Mahakatyayana, der Alteste Bakula, [und] auch der Alteste Nanda, die an der Spitze
... Sie waren aufgeregt, waren verwirrt, sehr verwirrt; schrien, schrien sehr; waren
gehemmt, sehr gehemmt ...

1. sthaviro <’>pi (na)[nda] | Die tibetische Ubersetzung gnas brtan nye dga’ bo und die
chinesischen Ubersetzungen 25 {5 #f (ChinD 366a2; ChinF 853a29-b1) weisen
auf upananda hin: Vermutlich standen in ihren Vorlagen sthaviropananda.

2. eva<m>(pramukha) ] Nach der Liste der Namen steht in der Formel evampramukhdah,
das de dag la sogs pa in der tibetischen Ubersetzung entspricht: vgl. eva<m>pramukha
SF 1.3; SF 1.6, in denen auch ein Anusvara fehlt.

3. Die Verbformen sind Aor. auf -7, hier 3. pers. pl.; vgl. BHSG 32.17.

4. rani ]| Das Verb ran bedeutet ‘sich erfreuen’. PW sowie BHSD geben keine hier pas-
sende Bedeutung an. Das Nomen rana hat auch die Bedeutung ‘intoxication’ (vgl.
PED s.v. rana), ‘Berauschung’ (vgl. EWA s.v. RAN). In der tibetischen Ubersetzung
entspricht das rani vermutlich brtabs, das ‘be confused, frightened’ bedeutet.

5. ruhi ] Das Verb ruh ‘wachsen’ passt hier nicht. Moglicherweise ist die Form ruAi vom
Verb rudh ‘hemmen’ abzuleiten. PED s.v. rohati gibt unter der Wurzel rudh einen
Beleg fiir rithati an.

0.4 /// .astti bhi(ksu)$ata(saha)[sra](n)[i] .. kastabha[ksa]na (v1) /// (etwa 27 Aksa-
ras) /// mukhasoca{r}[m a] .[th]. .. . (¢)[kai](kam an)[u]yam[tah]

[Zu dieser Zeit] (kamen) acht Millionen Mdnche, nachdem sie mit Holzstiick-
chen [ihre Zihne] gereinigt hatten, ... [und nachdem sie] die Reinigung des Gesichts
[gemacht hatten,] einander nachfolgend.

1. kasta- | fur kastha-. dantakastha ist ein Stiickchen Holz, mit dem die Zdhne gereinigt
werden. dantakdsthabhaksana vgl. PW. s.v. dantakastha.

2. mukhasoca{r}[maj . [th] | Vermutlich steht Soca fiir Sauca ‘Reinigung’. Im Komposi-
tum mit mukha- ergibt sich die Bedeutung ‘Gesicht-Waschen’, die mit der tibetischen
Entsprechung kha gdong bkrus iibereinstimmt. Nach mukhasocam erwartet man ein
Verb im Absolutiv.

3. (e)[kai](kam an)[u]yam[tah] | Die Form anuyamtah ist als Partizip Prasens Aktiv
Plural von der Wurzel anu-ya ‘nachfolgen’ zu verstehen. Die tibetische Entsprechung
liest gcig la gcig ’jus so ‘(sie) ergriffen einander’: Moglicherweise wurde anuyamtah
als Form der Wurzel yam ‘halten’ verstanden.
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0.5 sarvbe (v2) (te) /// (etwa 26 Aksaras) /// (mahastnya)taprapta {mbha}sva[rttha]
mahaca[nda]naparivara eva (v3) /// (etwa 22 Aksaras)

Alle diese [waren Wiirdige (arhant), die sich beherrschten, deren Aufgaben er-
fiillt waren, die das zu Tuende getan hatten, von der edlen Familie, die grofse Elefan-
ten (d. h. die Vorziiglichsten) waren,] die durch die grofse Leerheit (mahasinyata)
ihr Ziel erreicht hatten, mit dem Gefolge des grofien Sandelbaum-gleichen ...

1. In der Liicke erwartet man vasitaprapta, krtakaraniya, ajaneya (entspricht cang shes
pa in der tibetischen Ubersetzung: zu der Bedeutung vgl. BHSD s.v. dgjanya) und
mahandga (vgl. SF 1.2 mit Parallelen).

2. (mahasanya)tapraptaimbhal}svalritha] | Im Fragment steht tapraptambhasvalrithaj.
Vermutlich hat der Schreiber das Zeichen mbha fehlerhaft eingefiigt und als ambha
verstanden. Vgl. mahasinyatadhigatasvartha, SF 1.2 mit Anm. 6.

3. mahdca[nda]naparivara | Zum Bild des Sandelbaums (candana) als Gefolge vgl.
danto dantaparivarah santah santaparivaras candanas candanaparivaro mukto mukta-
parivara asvasta asvastaparivarah, Divy 96.16—17. In dieser Verwendung des Wortes
gibt Edgerton die Bedeutung ‘superior, excellent’, vgl. BHSD s.v. candana.

0.6 ///(stiryodgamana)[sa]maye palasa(puspa)ragasadrsasar[vb]angaroma(v4)(kiipa ;
Sonitasruparipiirnanayanah paramaduhkha-) /// (etwa 8 Aksaras)

Zur Zeit des Sonnenaufgangs waren die Poren aller ihrer Glieder rot wie Palasa-
Bliiten, ihre Augen waren angefiillt mit Trdnen aus Blut, sie [empfanden] bitterstes
Leid ...

1. (saryodgamana)[saJmaye | Zur Ergingzung vgl. siryo(dgama)na, SF 0.9.

2. paldasa(puspa)ragasadrsasar[vb]angaroma- | °riuma- im Fragment ist vermutlich ein
Schreibfehler fiir °roma-, vgl. /// puspardagasadrsasarvbangaromakiipa, SF 1.3. Mog-
licherweise ist das Vokalzeichen aus kitpa von romakiipa verrutscht.

0.7 /// (anu)kampartha mahaya[na](parama)m i[ha] §[T](n)[ya]takara (v5) /// (etwa
21 Aksaras) /// (yena bhagavam)s tenopa[ja](gmuh upasam)kramya bhagavata padau
$i(v6)(robhir) /// (etwa 23 Aksaras) /// (e)[k](ante nya)[s1](dan*)

Um des Mitleids willen, [wegen der Verkiindung der heilvollen Lehre] iiber die
Gestalt der Leere, das hochste des Mahdyana hier ... begaben sie sich zum Erhabe-
nen. Dort angekommen, verehrten sie beide Fiifse des Erhabenen mit ihren Kopfen
... und setzten sich an seiner Seite nieder.
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vgl. die Uberschneidung mit der Hs. A (SF 1.1): (4 al) /// (mahayanaparamaguhya-
$0)[nya]takarasandhavacana{;} vividhadharmamukhanetripra[k](P rI)asanartham* vainayi-
kavasahaitoh yena bhagavams tenopajagmuh upasamkramya (»2) (ca bhagavata padau $iro-
bhir abhivandya bhagavanta) (4 a2) [$a]tasahasrakrtvah pra[da]ksini[k]r(P r2)tya yena bha-
gavams tenafijalim pranamya ; ekante nyasidan*

1. (anu)kampartha | Zur Erginzung vgl. sarvbalokanukampartham, SF 16.5.

2. (parama)mifha] | Anstelle von m iha steht in der parallelen Stelle guhya, vgl. (maha)-
yanaparamaguhya<siunyata>k(arasa)nf/dh]avacana-, SF 1.4.

3. Si(robhir) | vgl. bhagavata padau Sirobhir abhivandya, SF 1.4.

0.8 (MPM § 4) tena khalu puna sama(v7)(yena) /// (etwa 21 Aksaras) /// (bhi-
ksun)y(o <’>rhant)[y]a[h k](s)i[nas]rava[h] vasitapra(v8)(pta) /// (etwa 32 Aksaras)

Zu der Zeit nun [kamen sechs Billionen Nonnen ...] [Alle diese] Nonnen waren
Wiirdige (arhanti), deren Befleckungen geschwunden waren, die sich beherrschten

vgl. die Uberschneidung mit der Hs. A (SF 1.2): tena khalu puna (r3) /// (4 a3) /// (bhi-
ksu)[n]im adau [k]r(P r3)(tva ;) [sa]tkotyo bhiksunisatasahasranam sarvbas ta bhiksunyo
<’>rhantyah ksi[n]a(r4)(srava) /// /// (krtakaran1)(P r4)[y]ah apa[hrta]bhara ; nisklesa ; maha-
nagah mahastnyatadhigatasvartha ;

1. vasitaprapta | vgl. BHSD s.v. vasita. In der formelhaften Wendung kommt vasibhiita-
vor, vgl. Habata 2007a, S. 5 (SF 1.2, Anm. 5).

0.9 ///..(k)o(ta)[ka] .. .. .. .. (s)[ubha]dra bhi(v9)(ksuni) /// (etwa 17 Aksaras) ///
(pt)[rvb](ah)[n]e stiryo(dgama)na(das ndchste Blatt)(samaye palasapusparagasadrsa-
sarvbangaromakiipa)

... [ndmlich] die Nonne Subhadra, [Tochter] des Kotaka, [die Nonne Upananda
und die Nonne Sagaramati, die an der Spitze der sechs Billionen Nonnen standen, |
morgens bei Sonnenaufgang waren die Poren aller ihrer Glieder rot wie Paldsa-
Bliiten ...

vgl. die Uberschneidung mit der Hs. A (SF 1.3): tadyatha (r5) /// (P r5) /// (bhiksu)[ni]
; sagaramati bhiksuni ; ity eva<m>pramukha sadbhiksunisatasahasrakotya s[0](r6)(ryya-)
/Il (P r6) /// pusparagasadrsasarvbangaromakiipa ; Sonitasruparipiirnanayanah paramaduh-
(r7)(kha-) ///

1. (kJo(ta)[ka] ] vgl. SF 1.2, Anm. 2. Nach kotaka- folgt vermutlich duhitar-.
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. (pii)[rvb](Gh)[n]e entspricht snga dro in der tibetischen Ubersetzung. Das Wort fehlt

in SF 1.3 der Hs. A.

. siryo(dgama)na(samaye paldsapusparagasadrsasarvbangaromakiipd) | Zur Ergin-

zung vgl. SF 0.6.
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73 SF3

Or. 15010/139 (Hoernle, 143. SC. 137: Matsuda C-6), Handschrift C: Die Blattnum-
mer ist nicht erhalten.

Kontext: Indie Versammlung der Menschen, Tiere und Gotter kamen weitere Got-
ter, Sakra, Brahma und andere (MPM § 30). Den Géttern folgten Asuras (MPM §
31). Auch brachte Mara Essen fiir den Buddha (MPM § 32) und sprach einen Mantra
als Geschenk fiir den Buddha (MPM § 33).

Das Fragment setzt direkt nach dem Mantra des Mara ein.

3.1(MPM §34) (r1)/// (bha)yarditanam [dh]armakathikathikanam [dh]arma[n]ai-
tri(p)[r](a) /// (r2) /// [k]a[n]ta(r)[e v]a [a]tavikantare va [na](d)i(k)an(t)a(r)e /// (¥3)
/Il [y]- [nt]. (v)i[g]atamarasatthyo [bhi] ///

(Mara sprach:) [Wenn man diesen Mantra, der von mir gesprochen worden ist],
um bei den Dharma-Predigern, die durch Furcht gequdlt sind, Wortgewandtheit be-
ziiglich der Fiihrungsmethode der Wahrheit [zu erzeugen, ...] in Gefahrensituationen
von [Elefanten], in Gefahrenzonen von Widldern oder in Gefahrenzonen von Fliissen,
[oder in Gefahrensituationen von Feuer (diesen Mantra) spricht, ...] [schiitze ich
(Mara) vor diesen Gefahren] ohne die Falschheit des Mara ... [Mége der Erhabene
diese Speise annehmen.]

1. [dh]armakathikathikanam | In der tibetischen Ubersetzung und den beiden chinesi-
schen Ubersetzungen entspricht hier “Dharma-Prediger” (chos smra ba; 543 ChinD
370a24; ;xffi% ChinF 856b21), das auf dharmakathikanam hinweist. Moglicherwei-
se liegt eine Dittographie von dharmakathi{kathilkanam vor. In einer vergleichba-
ren Passage im Suvarnaprabhasottamasiitra spricht Sarasvati zum Erhabenen, dass
sie einem Dharma-Prediger (dharmabhanaka) Wortgewandtheit (pratibhana) bringt
und dharani gibt: aham api bhadanta bhagavan sarasvati mahadevi tasya dharma-
bhanakasya bhiksor vakyavibhiisanarthaya pratibhanam upasamharisyami / dhara-
nim canupradasyami, Suv 102.16—103.1: zur Interpretation dieser Passage im Su-
varnaprabhasottamasiitra vgl. Braarvig 1985, S. 22 mit Anm. 29. Es gibt jedoch eine
andere Moglichkeit, kathikathika- als ein Fehler fir kathamkathika- ‘derjenige, der
Zweifel hat’ zu interpretieren. Die Form des Vokalzeichens i und die Form des Anus-
vara sind einander sehr dhnlich. Durch die Konjektur zum dharmakathamkathikanam
ergibt sich die Bedeutung “Wenn man diesen Mantra spricht, erzeugt er Wortgewand-
heit, um diejenigen, die Zweifel an der Lehre (dharma) haben, in die Lehre zu fiihren.”

2. [dh]arma[n]aitri- ] Das Wort entspricht chos kyi tshul in der tibetischen Ubersetzung,
das die Standard-Interpretation ist: vgl. BHSD s.v. netr7 (2); SP Index s.v. dharma-
netri; Lank Index s.v. netrr.

3. (p)[r](a) /// ] steht vermutlich fiir pratibha- oder pratibhana- ‘Wortgewandtheit’: Die
tibetische Ubersetzung hat hier spobs pa bskyed par bgyi ba ... ’i slad du. Die chine-
sische Ubersetzung %4 ChinF 856b21 entspricht wahrscheinlich diesem Wort. Zur
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Bedeutung von pratibhana- vgl. BHSD s.v. pratibhana. Unter den moglichen Bedeu-
tungen des Wortes nimmt Braarvig 1985 die Bedeutung “eloquence” im Kontext der
dharant.

4. [y]. [nt]. ] Die Lesung ist nicht sicher.

5. [bhi] ] Vermutlich bhiitva?

6. (v)ifg]atamarasatthyo | Moglicherweise ein Fehler fur °maya®, vgl. mayasathya KBD
s.v. Die tibetische Ubersetzung g-yo dang sgyu ma mchis par spricht fiir das Kompo-
situm mit maya, jedoch gibt ChinF DIgfsEREzA 856b26 sowohl eine Entsprechung
fiir mara als auch fiir maya an; ChinD ‘KP4 370b1-2 kennt keine Entsprechung
fiir mara.

3.2 (MPM § 35) (r4) /// na khalu te papi.a /// (r5) /// (t3)[s](n)[T]m abhit*

[Dann sprach der Erhabene zu Mara Folgendes:] “Stelle, Boser, keine [Bitte
wegen des Essens.] ..."”" [Der Erhabene] verblieb schweigend.

1. papi.a] papiya(n) oder papima(n) vermutlich als voc. sg.

3.3 [dvl]is trir a(p)[i] ///

Zweimal, dreimal [baten Mara und seine Téchter den Evhabenen. (Aber der
Erhabene) nahm (das Essen von Mara) nicht an. (Enttduscht setzte sich Mara an
der Seite nieder.]

3.4 (MPM §36) (r6)/// (mahesva)[ro d]e[v]a[p]u[t]r[o] <’>pra[m](eya) /// (r7)///
(tas)yap[u]ja .. .. /// (vI) /// [y]l(e)[na] bhaga[v](ams) [t](ena) ///

Dann [kam] zu der Zeit der Gott Mahesvara [an der Spitze von] unzdhligen
[Gottern] ... seine Verehrung ... [verbeugte sich] vor dem Erhabenen [mit zusam-
mengelegten Hinden und sagte zum Erhabenen Folgendes:]

1. [y](e)[na] bhaga[v](ams) [t](enanjalim pranamya) wie SF 1.1 oder [y](e)[na] bha-
gafv](ams) [t](endiijalim upasamhrtya) wie SF 4.9 ist zu erwarten.
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3.5 (v2)/// (bhaga)[v]ann asma[danuka](mpartham) .. ///

“... Erhabener, [nimm die letzte Speise] aus Mitgefiihl mit uns.” [Zweimal, drei-
mal bat er. Aber zweimal, dreimal blieb der Erhabene schweigend. Enttduscht setzte
sich (Mahesvara) an der Seite nieder.]

1. asmad® | fir asmad®.

2. In der Liicke vor (bhaga)[v]an kommt ein Ausdruck vor, in dem der Gott Mahe$vara
sich selbst als “einem Moskito dhnlich” bezeichnet, vgl. Habata 2007a, S. 54 (SF 7.14,
Anm. 4).

3.6 MPM §37) (v3)///d(i)gbha[g]e ito bu(ddhaksetrat) /// (v4)/// (ar)ha sammyak-
[s]ambuddh(a)[h] ///

[Zu der Zeit dann gab es] von diesem Buddhaksetra aus in Richtung der [6st-
lichen] Himmelsgegend [hinter unzdhligen (kankara-bimbara-gangavalika) Welten
(lokadhatu) eine Welt namens “das Auferste an bezauberndem Wohlklang errei-
chend”. Dort lebte ein Tathagata,] Wiirdiger (arhant), vollkommen Erwachter (sa-
myaksambuddha), [namens “Luftraumgleich”. Er sagte zu seinem dltesten Schiiler
namens “Grofskorper”:]

1. Der Name der Welt heiBt yid ‘phrog sgra snyan mu thug in der tibetischen Uberset-
zung, in den chinesischen Ubersetzungen #4243 ChinD 370b24; ChinF 856¢9.

2. Der Name des Tathagata heiBt nam mkha’ dang mnyam pa in der tibetischen Uberset-
zung, in den chinesischen Ubersetzungen Ezz% ChinD 370b24-25; ChinF 856¢9.

3. Der Name des Schiilers heilt /us chen mtha’ yas “dessen Korper unendlich grof3
ist” in der tibetischen Ubersetzung, in den chinesischen Ubersetzungen fm38 5 ChinD
370c4-5; K& ChinF 856c¢l11. Vielleicht heilit er * Anantamahakaya.

3.7 (v5)/// (pa)[r]i[n]irvbasyati na c[i]ra sah .. /// (v6) /// .. bhum][j]ya parinirvbatu
tathaga[to] bhagavan (i)t(1) ///

[ “Du, Sohn aus guter Familie, gehe in die Welt Saha (sahalokadhdtu). Dort lebt
ein Tathdagata Arhant Samyaksambuddha namens Sakyamuni,] er wird bald voll-
kommen zur Ruhe gelangen. [Daher bringe du, Sohn aus guter Familie, das wohl-
schmeckende Essen von unserer Welt. Bringe ihm auch grofse Verehrung dar. Sage zu
ihm:] ‘Der Erhabene, der Tathdagata mége vollkommen zur Ruhe gelangen, nachdem
er [dieses Essen] gegessen hat.’ [Stelle ihm deine Fragen ...]
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3.8 (v7)/// (bodhi)[sa]tvo mahasatvah sadv iti ; sudhitaya tam tathaga[tam] ///

[Da antwortete der] Bodhisattva Mahdsattva [Grofkorper:] “Gut”. Zur gut auf-
genommenen (Anordnung) [umwandelte er] den Tathdgata [rechts herum ...]

1. sadv ] fur sadhv.

2. sudhitaya | Zur Bedeutung vgl. PW s.v. sudhita und PED s.v. suhita. In der tibetischen
Ubersetzung steht keine Entsprechung zu diesem seltenen Ausdruck.
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74 SF8

Sankt Petersburg Nr. 4 (SI P/88c): SI 3042/1, Handschrift A: Die Blattnummer ist
nicht erhalten.

Kontext: Maijusri wandte gegen die Aussage von Cunda (SF 7.17) ein: “Cun-
da sollte nicht so reden und sollte die Natur der bedingten Daseinsfaktoren (sams-
karaprakrti vgl. SF 8.1) verstehen. Wenn man die Natur der bedingten Daseinsfak-
toren versteht, erfiillt man die meditative Verwirklichung der Leerheit (*sSinyata-
bhavana).” Dagegen sagte Cunda: “Manjusri sollte nicht meinen, dass der Tathagata
mit den bedingten Daseinsfaktoren gleich (samskarasama vgl. SF 8.1) sei.”

8.1 (MPM § 61) (r/)/// [u]taho ajananah evam samskaraprakrtim tathagatam yadi
samskarasamah tathagato narhati trisu loke(»2)(su) /// (etwa 13 Aksaras) /// [k]artum*

(Ferner sagte Cunda zu Marijusri:) [Marijusri, stellst du dir wissentlich] oder
unwissentlich auf diese Weise, den Tathagata als einen, der die bedingten Daseins-
faktoren zur Natur hat, vor? Wenn der Tathagata mit den bedingten Daseinsfaktoren
gleich wire, verdiente er nicht, in den drei Welten [als einer, der die Herrschaft der
Wahrheit erlangt hat, als der oberste Gott der Gotter] angesehen zu werden.

1. [u]taho | Hier erwartet man yadutaho, aber das beschidigte Zeichen ist nicht du. Mog-
licherweise ist der Wortlaut ya utaho, wobei -d von yad ausgefallen ist: zum Ausfallen
des -d vor einem Vokal vgl. kasci upapatti fur kascid upapatti in SF 8.4.

2. In der Licke erwartet man einen Wortlaut fiir ‘einer, der die Herrschaft der Wahr-
heit erlangt hat’ (*dharmesvara-) und ‘der oberste Gott der Gotter’ (*devatideva), der
jeweils in der tibetischen Ubersetzung chos kyi dbang phyug und lha’i yang lha ent-
spricht. Zu lha’i yang lha vgl. devatideva Mvy 16 und zu chos kyi dbang phyug vgl.
dharmesvaro isvaru sarvaloke mahesvaro lokavinayakendrah, SP 120.4.

8.2 tadyathapi nama kasyaci partthivendrasya sahasramallapradanamallo bhavet*
sarvbamallapara .. (r3) /// (etwa 13 Aksaras) /// namam labheta ; tasya pratiyuddha-
mallesv asamvidyamanesu ; rajakulad vrttir analpa nispadyeta ; tat [k]im ta(r4)(sya)
/Il (etwa 9 Aksaras) /// (asa)tyam evaitad eva nama visriiyate sa[nt]i hi gunai gaunyam
nama bhavati ;

Wie ndamlich zum Beispiel es bei irgendeinem irdischen Fiirsten einen Ringer,
der der Beste unter tausenden Ringern ist, geben diirfte. [Weil er] von allen Ringern
nicht [besiegt werden kann,] diirfte er den Namen [ ‘Tausend-Ringer’] bekommen.
Weil sich kein Ringer, der gegen ihn kimpfen kann, findet, diirfte (ihm) hohes Ein-
kommen aus der koniglichen Familie zukommen. Wiire eben dieser ihm (verliechene)
Name [‘Tausend-Ringer’] etwa zu unrecht iiberall zu horen? Denn wenn (bei dem
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Betreffenden) eine entsprechende Eigenschaft vorhanden ist, kommt ihm ein von die-
ser Eigenschaft abgeleiteter Name (zurecht) zu.

1. °pradana® ] fir °pradhana®.
2. sarvbamallapara .. | Eine Form von para-ji ist zu erwarten.

3. namam labheta ] Der Name des Ringers ist sahasramalla, vgl. SF 8.3. In der Liicke
vor namam labheta erwartet man sahasramalla iti.

4. (asa)tyam ] Die Erginzung entspricht mi bden pa in der tibetischen Ubersetzung. Der
Fragesatz, der im Fragment mit tat kim anfangt, lautet: ci gyad stong thub pa de’i ming
de thos na skad grags pa de mi bden pa yin nam “Ist der Ruhm unrecht, wenn dessen
Name ‘Tausend-Ringer’ gehort wird?”

5. safnt]i hi gunai | santi als loc. sg. masc. (vgl. BHSG 18.16) und gunai fiir gune (vgl.
Habata 2007a, § 33).

6. gaunyam | Saunyam im Fragment ist ein Schreibfehler flir gaunyam. Die Zeichen sa
und ga sind einander sehr dhnlich. Das Wort gaunya, abgeleitet von guna, in der Be-
deutung ‘tugendhaft’ ist belegt im Harivamsa, vgl. MW s.v. gaunya.

8.3 tadvam tathagatah kleSamara{h}s[ka](»5)(ndhamaradevaputramara)prakrtima-
ramallan* sarvban a[vamal]tthy[a] tathagata iti tri[s]u loke[su] (;) sahasramalla iti
bhii[ta]gunai [n]o (#6) /// (etwa 6 Aksaras) /// (ma smai)vam bhadanta mamjusrih
samskarasama ta[tha]gatam parika[«lpa»]yas{t}va

Auf diese Weise (heifst) der Tathagata, nachdem er alle Maras-Ringer, ndmlich
Klesa-Mara, Skandha-Mara, Devaputra-Mara und Prakrti-Mara, zerstort hat, in
den drei Welten ‘Tathagata’ (‘der auf diese Weise Gekommene’), (wie einer) ‘Tausend-
Ringer’ (genannt wird), durch seine wirklichen Eigenschaften. Bhadanta Manjusri,
spekuliere [nicht], dass der Tathagata mit den bedingten Daseinsfaktoren gleich ist.

1. tadvam ] fir tadvat. Es ist auffillig, dass hier ein anderer Stil als tadyatha ... evam
eva, der an anderen Stellen des Textes sehr oft vorkommt, verwendet wird.

2. klesamara{h}s[ka](ndhamaradevaputramara)prakrtimara® | Zu vier Maras im MPM
vgl. Habata 2007a, S. 73 (SF 12.6, Anm. 2).

3. sahasramalla iti ] Die tibetische Ubersetzung mit gyad stong thub bzhin du weist auf
sahasramalla iva hin.

4. bhiifta]gunai | bhii[ta]sunai im Fragment ist ein Schreibfehler. Die Zeichen ga und
Sa sind einander sehr dhnlich.

5. afvama]tthy[a] ] Zum Absolutiv auf -tya vgl. Habata 2007a, § 71.
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6. (ma smai)vam bhadanta | Vor evam erwartet man ma, das sich auf parikalpayasva
bezieht. Ein erhaltener Teil des Aksara vor vam passt der Form nach nicht zu einem
ma, sondern eher zu sma.

7. samskarasama | fir samskarasamam

8.4 (MPM § 62) yatha namadhye mahadane kule kasci upapatti pari(»7) /// (etwa
8 Aksaras) /// dyeta ; tam mauhurttika{m} drstva diSeyuh alpayur ayam* daraka iti ;
evam tasya matapitarau [t]rsna tasmim na ku(v/) /// (etwa 9 Aksaras)

Wie wenn etwa irgendeiner in einer reichen, grofien Besitz habenden Familie
geboren werden [wiirde, aber ein kurzes Leben] hdtte, wiirden Astrologen ihn an-
schauen und prophezeien: ‘Dieses Kind hat ein kurzes Leben.’ So (gehort habend),
[diirften] seine Eltern keine Erwartung in ihn setzen, [und (ihn) nicht (als Famili-
enangehorigen) zdhlen, in dem Gedanken: ‘Er wird unserer Familie keinen Nutzen
bringen.’]

1. mahadane | fir mahadhane.

2. upapatti | als acc. sg. fem.

3. upapatti pari- | Eine Verbform ist zu erwarten. Die tibetische Entsprechung ist skye
ba blangs la.

4. /// dyeta ] Eine Verbform im Optativ ist zu erwarten. Die tibetische Ubersetzung liest
tshe thung bar "gyur ba.

5. mauhurttika | fir mauhiirtika als nom. pl.

6. evam ] Nach evam ist mdglicherweise srutva ausgelassen. Die tibetische Ubersetzung
liest de’i pha mas de skad thos na, ebenso haben die beiden chinesischen Uberset-
zungen den Wortlaut ‘dieses gehdrt habend’: <2RFRE. ChinD 374a5; SR> ChinF
859¢19.

7. ku /// ] Eine Form von ky im Optativ ist zu erwarten: kuryatam oder kuryuh.

8.5 ///r(bh)avati ; stri va ; puruso va ; deva va ; brahma [va] ; so v[a]<lpa>[yu](h)
[pa]ribhiito bhavati ; tath[agatas] .. dharmasamava[sa]ra[na]jm e(v2)(va) /// (etwa 9
Aksaras) /// .. sarvbalokasya [;] pari[bh]ito bhavis[y]a[ti] (;)

[Wer ein kurzes Leben] hat, sei es eine Frau, ein Mann, ein Gott oder ein Brah-
ma, der wird als geringgeachtet behandelt. [Wenn] der Tathagata nur in den Erschei-
nungen einbegriffen wire, wiirde er von allen Leuten mit Geringachtung behandelt
werden.

1. ///r (bh)avati | vermutlich yo <’>Ipayur bhavati.
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2. sov[aj<Ipa>[yu](h) ] Vermutlich wurde das Aksara /pa ausgelassen. Nach so ist das

anlautende e-, das fiir eva steht, elidiert.

. tathfagatas] .. | Eine Nominativform ist zu erwarten, die sich auf bhavisyati bezieht.

Die tibetische Ubersetzung weist auch auf eine Nominativform hin. Das beschidigte
Zeichen sa scheint zu einer Ligatur zu gehdren, moglicherweise sfu, damit ergibt sich
der Wortlaut tathagatas tu. BL liest tathagatasya: Das Zeichen sya passt nicht in die
Liicke.

. dharmasamavafsaJrafnaJm e(va) | Das Wort samavasarana- im Akkusativ wird mit

der Wurzel gam- in der Bedeutung ‘(zu etwas) gezihlt werden, (auf etwas) zulau-
fen, (in etwas) Aufnahme finden’ mit einem Akkusativ oder im Kompositum ver-
wendet, vgl. samghagananasamavasaranam gacchati SF 7.16; uttaram tamtram eva
samavasaranam gacchamti SF 12.7; mahaparinirvbanam eva samavasaranam ga-
ccha<m>ti SF 12.7; SF 12.9. Hier in SF 8.5 erwartet man eine Form von gam-, ver-
mutlich gatah, die mit tathagatas kongruiert. In der tibetischen Ubersetzung entspricht
de bzhin gshegs pa chos "ba’ zhig la yang dag par gzhol ba nyid, in dem 'ba’ zhig kei-
ne Entsprechung im Sanskrit-Fragment findet: Vermutlich wurde das Wort dharma als
‘irgendeine Erscheinung’ interpretiert.

sarvbadharm(e)[sv a](vi)[n]ipatadharm|a]ksaya iti ; moksa ; sampra[ka]sito ya-

dy evam (v3) /// (etwa 7 Aksaras) /// (ma smai)vam bhadanta mamjusrih vo[ca]h
sam|[s]karabhiitah tathagata iti [;]

Die Befreiung (moksa) ist so erkldrt worden, dass sie in allen Erscheinungen

nicht dem Absinken in Existenzformen unterworfen und unvergdnglich (aksaya) ist.

Wenn es so wire, [wire es bedeutungslos|. Bhadanta Manjusri, sprich [nicht] so,

als ob der Tathdagata zu den bedingten Daseinsfaktoren geworden sei.

1. sarvbadharm(e)[sv a](vi)[n]ipatadharm[alksaya | avinipatadharma als nom. sg. masc.

im Sandhi mit aksaya. Zu avinipatadharman vgl. SWTF s.v. und BHSD s.v.

2. yady evam ] Die tibetische Ubersetzung liest gal te de ltar na don med par "gyur gyis.

3. (ma smai)vam bhadanta mamjusrt : vo[calh | Vor evam erwartet man ma. Fiir die

Erginzung vgl. SF 8.3, Anm. 6.
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8.7 (MPM §63) tadyatha na[ma] kasci daridra [yu](va)tih krpana (v4) /// (etwa
8 Aksaras) /// (anaya)vyasanam apanna ksudabhibhiita anyataram anathasalam pra-
visya sa dha<ra>kam [pras](Qi)yeta : ta[ta]s sa (vJ) /// (etwa 10 Aksaras) /// ta ;
sacirapra[sii|ta tapasvini tam balakam adaya : anyattaram (d)e($am) s[u]bhi[ksam
pra](ti)[t]i(sth)eta ; sa (v6) /// (etwa 13 Aksaras) /// (sa)risrpa[sa]mspars(a)bhihata ;
gamgamahanadim uttaret™®

Wie nimlich zum Beispiel eine junge, bettelnde, arme Frau, [die schutzlos ist,
schwanger geworden ist,] in Missgeschick und Ungliick geraten ist, und von Hunger
bedrdingt wird, in irgendeine Halle fiir Schutzlose tritt, und einen Knaben gebdren
wiirde. Dann [diirfte] sie [von anderen Leuten, die dort schon wohnen, aus der Halle
getrieben werden]. Sie wiirde nicht lange nach dem Gebdren gequidilt das Baby tragen
und in eine andere Gegend aufbrechen, wo Nahrung reichlich vorhanden ist. Sie
wiirde, geplagt von dem Kontakt mit [Bremsen und Miicken, Wind und Hitze, sowie]
von kriechenden Tieren geplagt, den grofsen Fluss Ganges tiberqueren.

1. kasci ] Man erwartet eine feminine Form.

2. (anaya)vyasanam apannd | Fir die Ergénzung vgl. ma s/mja/sajv anayavyasanam
gacche(t) SF 21.4. In der tibetischen Ubersetzung steht bar ma dor in SF 21.4 und
hier in SF 8.7, vgl. SF 21.4, Anm. 3.

3. ksudabhibhiita | fur ksudhabhibhiita.

4. andathasalam | vgl. CPD s.v. andtha-sala ‘a rest house’. Die Interpretation ‘home for
unwed mothers’ von Silk 2007, S. 297-303, bleibt offen.

5. dha<ra>kam | fir darakam.

6. ///ta ] Vermutlich als Endung eines Verbs im Optativ Medium 3. pers. sg. Die tibeti-
sche Ubersetzung liest bskrad.

7. anyattaram | fir anyataram.

8. [pra](ti)[t]i(sth)eta ] Diese Lesung ist nicht sicher. BL liest pra/tisth]eta, aber es steht
ein Aksara zwischen pra und [tisth]eta. Die tibetische Entsprechung ist chas te, das
eher auf pratistheta hinweist, vgl. Negi s.v. chas pa. Fiir die Bedeutung ‘autbrechen
nach’ passt ebenso pra-stha besser als prati-stha, vgl. PW s.v.

9. (sa)risrpafsaJmspars(a@)bhihata ] Nach der tibetischen Ubersetzung sha sbrang dang
/sbrang bu dang / rlung dang / nyi tshan dang / sdig sbrul gyi gnod pas nyen par gyur
te erwartet man damsamasakavatatapa- vor sarisrpa®. Vgl. damsamasakavatatapa-
sarisypasamsparsanam, SrBh 288.11-12; SWTF s.v. damsamasakavatatapasarisrpa-
samsparsa; Negi s.v. sdig sbrul.
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8.8 sanasaknuvamti tartum ; ta[m] e[va da](raka)[m] adaya (v7) /// (etwa 13 Aksa-
ras) /// (sne)hapunyavi$esena : kayasya bheda param maranat* brahmalokam upa-
padyeta ; katham puna s(n)ehap(u)(das ndchste Blatt)(nyavisesena)

Sie wiirde [den Fluss] nicht iiberqueren konnen und mit dem Jungen [im Ganges
sterben.] Nach der Trennung vom Korper, nach ihrem Tod, wiirde sie wegen der Be-
sonderheit der Tugend der Liebe [zu ihrem Baby] in die Brahma-Welt gelangen. Wie
[kommt sie] wegen der Besonderheit der Tugend der Liebe (in die Brahma-Welt)?

1. sa]saim Fragment ist ein Schreibfehler fiir s, moglicherweise ist das Vokalzeichen
beschidigt.

2. bheda) fur bhedat.
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7.5 SF 8a

IOL San 57. Hs. A: Blatt-Nr. nicht erhalten.

Kontext: Das Gesprich zwischen Cunda und Mafjusri (MPM § 59-72) handelt
davon, dass der Tathagata nicht mit den bedingten Daseinsfaktoren gleich (sams-
karasama vgl. SF 8.3) sei. Cunda iiberzeugt Manjusrt schlieBlich. Nach dem Ende
dieser Diskussion folgt ein Gesprach zwischen Cunda und dem Buddha. Zum wei-
nenden Cunda spricht der Buddha: “Cunda sollte die Natur des Samskara (samskara-
prakrti vgl. SF 8.1 und den Kontext zu SF 8) verstehen” (MPM § 75). Cunda weint
jedoch weiter, weil der Tathagata nicht mehr lang bleiben wird (MPM § 76). Dar-
aufhin verkiindet der Buddha die Lehre ‘Alle bedingten Daseinsfaktoren (samskara)
sind vergéinglich (anitya)’, ‘Alle Erscheinungen sind Leiden (duhkha)’ und ‘Alle
Erscheinungen sind nicht das Selbst (anatman)’ (MPM § 77). Cunda erwidert, dass
seine Leiden unertrdglich sind, aber wenn der Tathagata als Mittel (upaya) vollkom-
men zur Ruhe gelange, wiirde ihn das beruhigen (MPM § 78). Der Buddha stimmt
zu (MPM §79). Dann geht Cunda, um die letzte Speise fiir den Buddha zu bereiten
(MPM § 81).

Danach folgt das Erdbeben (MPM § 82). Alle Gotter und Menschen klagen und
bitten den Buddha, noch lédnger zu bleiben (MPM § 83-86).

Der Buddha wendet sich dann an die Modnche, spricht einen Vers, in dem Wach-
samkeit (apramdda) gelehrt wird, und verkiindet, dass er vollkommen zur Ruhe ge-
langen wird, nachdem er alle Fragen beantwortet hat (MPM § 87-90).

Die Monche erzédhlen, dass sie duhkha, anitya und anatman praktiziert haben,
weil der Erhabene diese als wichtig gelehrt hat (MPM § 91-99).

Hier setzt das Fragment 8a ein.

8a.1 (MPM § 100) (»/)/// sma ; anyatha .. + + +/// (r2) /// (ca)ndrasturyyavrksa-
parvb(ata) /// (r3) /// + iti drastavyah va(yam) ///

[Der Erhabene sagte: Wisst ihr, dass die Ubung (wirklich) in dieser Weise zu
tiben ist?]

[Die Monche] sagten: (Wenn man) auf andere Weise als [durch das Denken an
duhkha, anitya und anatman praktizieren wiirde, (wdre man) wie ein betrunkener
Mann ... die Erde,] den Mond, die Sonne, Bdume und Berge, [die sich nicht drehen,
sdhe man, als ob sie sich drehten. Die gewohnlichen Menschen, die das Denken an
duhkha, anitya und anatman nicht praktizieren, sind einem Betrunkenen gleich] —
so sind sie anzusehen. Wir [haben eben richtig praktiziert.]

1. sma ] Der Wechsel der Sprecher wird mit aha sma ausgedriickt. Hier ist eine Variante
im Plural zu erwarten. Eine solche Variante ist jedoch in den erhaltenen Fragmenten
des MPM nicht belegt.
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Kontext: (recto 4—7 und verso 1-4 sind nicht erhalten: MPM § 101)

Der Erhabene antwortet: Die Monche haben das Denken verkehrt verstanden.
atman bedeutet Buddha, nitya bedeutet Dharmakaya, sukha bedeutet Nirvana und
Subha ist Beiwort fiir die Wahrheit (dharma).'* Die Monche sollten nicht hochmii-
tig sein, indem sie denken ‘Wir haben das Denken an duhkha, anitya und anatman
praktiziert.” Ferner lehrt der Erhabene vier verkehrte Gedanken (phyin ci log bzhi,
viparyasa: vgl. SF 8a.2): 1) Es ist verkehrt, wenn man duhkha als sukha denkt. Es
ist verkehrt, wenn man sukha als duhkha denkt. 2) Es ist verkehrt, wenn man anitya
als nitya denkt. Es ist verkehrt, wenn man nitya als anitya denkt. 3) Es ist verkehrt,
wenn man andtman als atman denkt. Es ist verkehrt, wenn man atman als anatman
denkt. 4) Es ist verkehrt, wenn man asubha als subha denkt. Es ist verkehrt, wenn
man Subha als asubha denkt.

8a.2 MPM §101) (v5)/// (cat)[uv](i)[pl(a)ryya[s](a)/// (v6)/// (ni)[t]lyam anityam
iti ; atma[n](am) /// (v7) /// .. pi samti ; sukh[at](m)[a] ///

[Diese] vier verkehrten Gedanken [nicht richtig wissend, habt ihr praktiziert.
Ihr habt sukha als duhkha praktiziert,] nitya als anitya, atman [als anatman, sub-
ha als asubha. Unter den gewohnlichen Menschen gibt es sukha, atman, nitya und
Ssubha. Unter denjenigen, die sich iiber die gewohnliche Welt erhoben haben,] gibt
es auch sukha, atman, [nitya und subha. Hier liegt jedoch keine Ubereinstimmung
miteinander vor.]

1. (cat)[u] ] Wegen der Beschddigung des Fragments ist es nicht erkennbar, ob an die-
ser Stelle catur- oder catu- steht. catur wird in der Kompositionsfuge oft als catu-
geschrieben, vgl. Habata 2007a, § 42.

2. v]@)[p](a)ryyals](a) | Das Wort viparydsa- ist in RGV 74.19 und 75.12 fiir das Zitat
aus dem MPM (RGV 74.22-75.11) erwahnt.

14 Aus dem Kontext ldsst sich deutlich erkennen, dass es sich um dreierlei Praktizieren handelt:
andatman/atman, anitya/nitya und duhkha/sukha. Der vierte Teil ist hier auffalligerweise liberfliissig.
Dieser Teil wurde vermutlich erst nach der Formulierung der ‘vier Irrlehren’ eingefiigt.
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7.6 SF 10

IOL San 1449 (Stein, Kha. i. 204: Matsuda B-5) und IOL San 712 (Stein, Kha. 1. 80:
Matsuda B-6). Hs. B: Blatt-Nr. nicht erhalten.

Kontext: Im zweiten Kapitel mit dem Titel “Der Korper, der unzerstorbar ist wie
ein Diamant” (vgl. SF 12.2) stellt Kasyapa die Frage: “Wie ist der wie ein Diamant
unzerstorbare Dharma-Korper zustande gekommen?” (vgl. MPM § 148). Darauf ant-
wortet der Buddha: “Er ist durch das Schiitzen des guten Dharma zustande gekom-
men.” Daran ankniipfend handelt das Gesprach zwischen dem Buddha und Kasya-
pa vom Beschiitzen des guten Dharma, von den Monchen, die den guten Dharma
schiitzen, und von der Sittlichkeit (sila), die zum Schutz des guten Dharma passt.
Der Buddha verdeutlicht dies mit einer Geschichte aus der Vergangenheit (MPM
§ 152): In der Stadt KusinagarT lebte ein Tathagata namens *Nandavardana (dga’
skyed). Die Welt war wie Sukhavati. Nach dem Parinirvana dieses Tathagata hatte
seine Lehre mehrere tausend Millionen Jahre {iberlebt. 40 Jahre vor dem Verschwin-
den seiner Lehre, lebte ein Monch namens *Buddhadatta (sangs rgyas byin). Dieser
kritisierte all diejenigen, die die Sittlichkeit nicht bewahrten. Daraufhin attackierten
jene den Monch mit Waffen. Nun griff ein Konig in den Kampf ein, um den Mdnch
zu schiitzen. Dabei wurde der Konig von den Waffen der Angreifer durchbohrt.

10.1 (r/)+++++++ (aprami)[t](a)[dh](ar)m(a)sy(a) [bh]a(gi bhavis)[y](a)[s](1)-
[t]i;

[Der Monch sagte zum Kénig:] “Du wirst an der unermesslichen Wahrheit teil-
haben.”

10.2 atha sa raja ta[s](ya) + + + + + + + [§](ru)tya kalam krtva aksobhyasya ta-
tha(r2)(gatasya lokadhatau) + + + (pa)dyata : ye ca sa[tva] (ta)tra{nta}numodanta
yudhya<nta> te sa(r)vb[e] + +++ + ++ .. aksobhyasya tathagatasya loka(r3)(dhatau)
+ + (aksobhyakara na)[ma] sa tathagato <’>[bh](tit* a)bhiratir nama lokadhatu :

Dann starb der Kénig, nachdem er [die Worte] des [Mdnches] gehort hatte,
und kam in die Welt des Tathagata Aksobhya. Und die Lebewesen, die dabei in die
Freude (des Konigs) einstimmten und kdmpften, sie alle [erlangten Bodhi.] In der
Welt des Tathagata Aksobhya lebte ein Tathdagata namens Aksobhyakara. Die Welt
hiefs Abhirati.

1. (lokadhatau) + + + (pa)dyata ] Es ist eine Form von upa-pad mit loc. zu erwarten,
vgl. tatra buddhaksetre nopapadyerann, Sukh (Fujita) 18.7.

2. (ta)tra{nta}numodanta yudhya<nta> ] Die erhaltene Endung von anu-mud zeigt die
des Imperfekts im Medium. Daraus ergibt sich, dass die mdgliche Endung -nta von
yudh zu ergénzen ist, und das Aksara nta nach vorne verlegt wurde. Moglicherweise
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stand das Aksara nfa in der Vorlage zwischen den Zeilen als ein hinzuzufiigendes
Aksara, und der Schreiber fligte es an der falschen Stelle ein.

3. (aksobhydkdara nd)[ma] | Der Name des Tathagata kommt in SF 10.3 vor.

10.3 buddh[a] + + + ++ + .. .. .. kdlam krtva : aksobhyakara (r4) + + + + +++ +
+ + + [§](r)avako <’>bhiit* rajiia dvitiyasravaka :

Der Monch Buddha-[*datta] wurde, nachdem er gestorben war, [der erste]
Schiiler [in der Lehre des] Tathdagata Aksobhyakara. Der Konig (wurde) der zweite
Schiiler.

1. rajia ] als nom. sg.

10.4 eva(m)saddharma .. + +++ + + + .(u)ddhartavya aham ra[j]a + [bh]ik[s](u)h
5 ++++++++++vrta

Auf diese Art und Weise ist [in der Zeit des Untergangs der] wahren Lehre [die

wahre Lehre] zu bewahren. Ich (war) der Konig [und] der Mdénch ist [der Kasyapa-
Buddha. Er ist] ...

1. -vrta ] Die Annahme der Form parinirvrta ist ausgeschlossen, da das Aksara vy deut-
lich kein - aufweist. Die tibetische Entsprechung liest yongs su mya ngan las 'das
s0.

10.5 evamm a[pra]meyam (saddha)r(mara)[k](s)a(pha)[l](am .e.. i+++++++
++++(r6) + +++++++ + (dharma)[k]ay(a) [g]. .. + +++++++++++++
++++++++++++++++++

Auf diese Art und Weise ist das Ergebnis des Schiitzens der wahren Lehre un-
messbar. [Als dieses Ergebnis habe ich den unzerstorbaren Dharma-]Kérper [er-
halten.]

1. /g]. .. ] Eine Form von grh wire zu erwarten.

Kontext: (recto 7-9 und verso 1-3 sind nicht erhalten: MPM § 153—-154)

Im Hinblick auf diese Geschichte fragt Kasyapa, ob ein Mdnch auch dann ein
Acarya ist, wenn er zusammen mit upasakas geht, die zum Schiitzen der wahren
Lehre Waffen tragen. Darauf antwortet der Buddha: Nach dem Parinirvana des Tat-
hagata wird ein Krieg das Land verheeren. In dieser schlechten Zeit werden manche
aufgrund der Hungersnot in die Hauslosigkeit gehen. Diese werden auch gute Mon-
che wegjagen und toten.
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10.6 MPM § 154) (v4) +++++++++++ . §[T]lava(m)t(o) +.. +++++++++
+++++++++++++++++++++ (V5) ++ +++ + ++ + + grhapatirajamatyana
[$](D[1](a)vata[m] bh(i)ksu[n](am) [r](ak)[s](@-) + + +++++++++++++++
(v6) ++ + + + + + + + (ta)[tra] vodhavyam [var](a)[n]artham* tat paramanipunam
Stlam*

... [die Monche] mit Sittlichkeit (sila) [gehen in die Dérfer und Stidte. Zu solcher
Zeit erlaube ich den Mdonchen] mit Sittlichkeit, [die Acaryas sind, unterwegs mit
Bewaffneten zusammen zu gehen. Laienanhdnger,] Hausherren, der Kénig und die
Minister [tragen Walffen], um die Monche mit Sittlichkeit zu schiitzen. [Dies ist auch
eine Sittlichkeit. Jedoch sollen sie (mit den Waffen) nicht téten. Waffen sind] zum
Zweck der Verteidigung (varanartham) mitzufiihren. Dies ist die héchst vollkommene

Sittlichkeit.

1. $/illava(m)t(o) ] vermutlich s/i]lava(m)t(o bhiksavah). In der tibetischen Ubersetzung
kommt an zwei Stellen die Entsprechung zu ‘Mo6nche mit Sittlichkeit” im Plural vor.

2. [$](D[](a)vata[m] bh(i)ksu[n](am) [r](ak)[s](a-) ] bh(i)ksu[n](am) als gen. pl., vgl.
bhiksund als gen. pl. in SF 23.8. Zur Rekonstruktion [r/(ak)[s](a-) vgl. (saddha)r(ma-
ra)[k](s)a(pha)[l](a)m, SF 10.5. Hier erwartet man raksartham, vgl. die tibetische
Ubersetzung dge slong tshul khrims dang ldan pa bsrung ba’i phyir, in der jedoch
“Monch mit Sittlichkeit” im Singular steht.

3. vodhavyam | Dies bezieht sich auf die Entsprechung zu der tibetischen Ubersetzung
mtshon cha lag na thogs pa dag “Waffen in der Hand tragende” im Plural. Weil der
ganze Satz nicht erhalten ist, bleibt die syntaktische Konstruktion unklar.

4. [var](a)[n]artham | [car](a)[n]artham im Fragment ist vermutlich ein Fehler fiir
varanartham. Die Zeichen ca und va sind einander dhnlich. Die tibetische Entspre-
chung dgag pa’i phyir weist auf varanartham hin.

5. paramanipunam | Das Zeichen ni liegt hier in einer irreguldren Form vor, die dem
Zeichen bhi dhnelt und deren Teil mit einem Strich markiert ist. Dieser Strich ist ein
Tilgungszeichen, das auch in den Gilgit-Handschriften verwendet wird.

10.7(MPM § 155) [a](carya-)+++ (maha)[yanas]yo[padesta s](am)[y](a)gdars[1]
(v7) +++++++++[r]ajamatyanamm a + + ta dayakanam ca {:} 1abha[h]e(toh) +
+ + + + .. ravadi [T|ryyapa(tha)sampannah (v8) + + + + + + + + + + : ayam ucyate :
[a](c)arya s1lavan* kalya[na]dharma + + +++++ .. [dh]arayan* y(o ri)[p]akr[t]i(y)o
ne(v9)(cchati 1abhasatkaram) + + .i + (sa)<m>[le](kha)[m] (d)[e$](ayati) + [1]abha-
satkarartth[i]kapa(rivaram) + + + (vart)[t](e)ti :

Ein Acarya ist Unterweiser des Mahdayana, hat das richtige Einsehen ... [wartet]
keinem Konig und keinem Minister [auf], sagt seinen Gebern [keine Schmeichelei]
fiir (héheren) Gewinn, verhilt sich perfekt ... dieser wird Acarya genannt, der Sitt-
lichkeit hat, gutes dharma hat, [Gedanken wie ein Ozean] (in sich) trdgt. ... der
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weder Figur und Aussehen noch Gewinn und Verehrung verlangt. [Indem er geniig-
sam ist], lehrt er eine einfache Lebensweise. Er treibt Gefolge, das nach Gewinn und
Verehrung gierig ist, weg aus.

1. a + + ta ] Eine Form von sev ist zu erwarten. Die tibetische Ubersetzung hat mi bsten
pa. Moglicherweise ist zu a(sevi)ta zu ergénzen.

2. .. ravadr ] Die tibetische Ubersetzung hat snyan par smra ba. In die erhaltene Spur
des beschédigten Zeichens vor dem Aksara ra kann dhu von madhura- passen.

3. + +.i + (sa)<m>[le](kha)[m] (d)[es](ayati) | Hier erwartet man die Entsprechung
zu der tibetischen Ubersetzung chog shes shing yo byad bsnyungs pa ston pa “indem
er geniigsam ist, lehrt er eine einfache Lebensweise”: chog shes kann fiir eine Form
von der Wurzel tus stehen (vgl. Negi s.v. chog shes pa); yo byad bsnyungs pa steht fir
samlekha (vgl. Mvy 7012). Weil kein Anusvara zum Aksara vor dem /e geschrieben
ist, konnte das Wort samlekha- in der mittelindischen Form sallekham stehen.

4. ++ + (vart)[t](e)ti ] Hier erwartet man eine Kausativform von der Wurzel vyt mit ni-
oder vy-@-. Weil kein ya vor der Personalendung #i steht, hat die Form vermutlich den
Vokal e, der die mittelindische Kausativform mit e fiir aya zeigt.

10.8 (MPM § 156) tatra samgha{m}s trividhah duhsila-

In Bezug darauf gibt es dreierlei Samghas: [Samgha] mit schlechter Sittlich-
keit ...

1. Nach der tibetischen Ubersetzung sind die drei Arten des Samgha: 1) Samgha mit
unsittlichen Monchen (zshul khrims "chal pa dang ‘dres pa), 2) Samgha mit dummen
Monchen (byis pa’i dge 'dun) und 3) der wesentliche Samgha (rang bzhin gyi dge
‘dun).
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7.7 SF 11

Or. 15010/65 (Hoernle, 143. SB. 102: Matsuda A-3) und Or. 15010/137 (Hoernle,
142. SC. 152: Matsuda A-4). Hs. A: Blatt-Nr. 57.

Kontext: Das Gesprich zwischen dem Buddha und Kasyapa (Mahakasyapa-sago-
tra) geht weiter darum, wer ein Acarya (slob dpon) (dazu vgl. SF 10.7) und wer ein
Vinayadhara ('dul ba ’dzin pa) ist. Das Fragment SF 11 enthélt den Teil {iber den
Vinayadhara.'®

11.1 (MPM § 157) (rI) janati ; baliyamsam api janati ; du(r)[b](alam api janati) +
++++++++++++++++ (H)[1] ; vinayam pramanam (r2) karoti ;

[Der Erhabene sagte: Ein Vinayadhara] kennt [die Regeln.] Er kennt auch den
Stdrkeren (d. h. die stdrkere Kraft der Regeln). Er kennt auch das Schwache (d. h. die
schwache Kraft der Regeln). [Er betrachtet es nicht als Richtlinie, was nicht Vinaya
ist.] Er macht den Vinaya zur Richtlinie.

1. janati ] Als Objekt erwartet man Siksapada. Die tibetische Ubersetzung liest bslab
pa’i gzhi.

2. baliyamsam | balamsiyam im Fragment ist wahrscheinlich ein Fehler, vgl. [b](a)[l] (1)-
yamsa SF 11.4. Das Wort ist wohl ein Adjektiv, ist jedoch hier als ein Substantiv im
Maskulinum verwendet, vgl. SF 11.4. Anders als in Parallelen (s.u. Anm. 3), in denen
sich das entsprechende garukam auf das Substantiv apattim bezieht, ist es schwer,
ein passendes Substantiv zu finden, weil das im Gegensatz stechende Wort durbalam,
das ebenfalls als ein Adjektiv interpretiert werden konnte, deutlich ein Neutrum ist,
vgl. SF 11.5. Vermutlich werden die beiden Worter, baliyams- (masc.) und durbala-
(nt.), als Termini technici verwendet, deren Bedeutung jeweils in SF 11.4 und SF 11.5
genauer bestimmt wird.

3. Der Stil, die Diktion sowie der Wortlaut dieses Paragraphen stimmt mit dem Stil zu Be-
ginn der Parallelen iiberein, die von der Qualifikation als Vinayadhara handeln, jedoch
weichen die Termini wie Siksapada (vgl. SF 11.5), baliyams und durbala (vgl. SF 11.4)
ab, vgl. sattahi bhikkhave dhammehi samannagato bhikkhu vinayadharo hoti. kata-
mehi sattahi? apattim janati, anapattim janati, lahukam apattim janati, garukam
apattim janati, silava hoti ..., AN 1V 140.6-9; sattah’ angehi samanndgato bhikkhu
vinayadharo hoti, apattim jandati, anapattim janati, lahukam ap(attim) j(anati), ga-
rukam ap(attim) j(anati), silava hoti ... , Vin V 135.9-17; caturddasahi amgehi sa-
mamnvagato vinayadharo bhoti ... upali hi bhiksave tthero apattim janati; anapat-
tim janati; garukam ... channam janati; acchannam janati; uttanikrtam janati; anut-
tanikrtam janati; vyotthitam janati ..., Sasaki/Yamagiwa 2006, S. 189, MS 2378/10

15Zu Texten, die von der Qualifikation als vinayadhara handeln, vgl. Sasaki/Yamagiwa 2006.
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recto 1 und recto 3-4; vgl. auch die chinesische Ubersetzung des Mahasamghika-
Vinaya (Taishd vol. 22, Nr. 1425) EhreplotiUis. fhfedE. %00 JIgE. F0fdE.
HIEE g 428c17-18.

11.2 katham vainayikavasam janati ; asti .. ++++++++++++++++++
+ .. kalau nama na vidyate ; sa ya(r3)traicchati ; antargrhe mandape va sthapayitva
[p]atninatimandapam vidh(avagrham) + + + + + + + + (s)[th](2)payitva ;

Wie erkennt er (Vinayadhara) das fiir die zu Fiihrenden Erforderliche? Es gibt
[Situationen, in denen der Bodhisattva sich um der zu Fiihrenden willen in eine Sied-
lung begibt]. Eine [bestimmte] Zeit fiir das Dorthingehen (wortl. das, was man die
[rechte] Zeit fiir das [In-die-Siedlung-Gehen] nennen konnte) gibt es dabei nicht,
wohin er will, in ein Haus oder in eine Pfeilerhalle, abgesehen von der Pfeilerhal-
le einer Frau (patni) oder einer Schauspielerin oder dem Haus einer Witwe, (auch)
abgesehen von [dem Haus einer Prostituierten.]

1. mandape | mandale im Fragment ist ein Schreibfehler, vgl. die tibetische Entspre-
chung ’dun khang und mandapam im nachfolgenden Satzteil.

11.3 bodhisatvasya ksamate [;] (4) bhiksor vba ; bahiini varsany amtargrame pra-
kkriditum ; na tu $ravaka[y](aniya)[sy](a)

Einem Bodhisattva, sei er auch Monch, geziemt es, sich viele Jahre im Inneren
eines Dorfes zu vergniigen. Jedoch keinem Anhdnger des Sravakayana.

1. bodhisatvasya ksamate [;] bhiksor vba | M interpretiert den Satz ohne va, dadurch
sind bodhisatvasya und bhiksor gleich gesetzt. In der tibetischen Ubersetzung sind
die beiden Worter ebenfalls gleich gesetzt: byang chub sems dpa’i dge slong gis ni.
Wahrscheinlich ist die Partikel va in der Bedeutung ‘selbst, sogar’ verwendet, vgl.
PW s.v. va (5).

2. Sravakafy](aniya)[sy](a) ] Die Spur des beschiddigten Zeichens vor /sy/a scheint eher
auf ya als auf ka (von yanika) hinzudeuten; vgl. auch mahayaniya-, SF 21.2.

11.4 (MPM § 158) [b](a)[l](1)yamsa durbalam ca ; katham janati ; ba(r5)Iiya nama
ya drstvarthotpattim tathagatah siksapadam praj[fi](apayati) + + ..m [d]rstva dvir apy
evam na karttavyam : punah punah ca(r6)tura parajikan yadi yliyam karisyatha nasti
pravrajya ti ; sa bal[1](ya) + + ++ +

Wie erkennt er (Vinayadhara) den Stéirkeren (die stirkere Kraft der Regeln) und
das Schwache (die schwache Kraft der Regeln)? Der Stirkere bedeutet: Nachdem
der Tathdgata (irgend)einen (besonderen) Anlass (arthotpatti) gesehen hat, lehrt er
eine Regel (siksapada). “Nachdem [ihr dies] gesehen habt, sollt ihr solches kein
zweites Mal machen. Wenn ihr wieder und wieder die vier Parajika begehen werdet,
gibt es (fiir euch) kein Fortziehen (in das Asketentum).” Dies ist der Stirkere.
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1. baliyamsa ] als acc. sg. masc.
2. baliyd ] als nom. sg. masc.
3. ya]als acc. sg. fem., kongruiert mit arthotpattim.

4. arthotpatti- “arising of a special case”, vgl. BhiVin(Ma-L) S. 109, Fn. 1 zu § 142.

11.5 (d)[u]rbalam nama imam kascid ekam arthotpattim (»7) utpadayet™ tac chiksa-
padam na gadham kuryyat* tathagata[h] trir api tam drstva param + + + + + [t]i
sampurnam ni<h>saranam ity ucyate ; ta du{h}rbala

Das Schwache (die schwache Kraft der Regeln) bedeutet: Irgendeiner diirfte
diesen einen besonderen Anlass veranlassen. Er diirfte die Regel nicht fest machen
(bewahren). Nachdem der Tathagata dies dreimal gesehen hat, [lehrt] er [ihn] weiter
[die Regel]: “Das Entkommen (nihsarana) ist erfiillt”, so wird gesagt. Dies ist das
Schwache.

1. param + + + + + [t]i ] Nach der tibetischen Ubersetzung, bslab pa’i gzhi gzhan
‘cha’ bar mdzad de, erwartet man param (Siksapadam prajiiapaya)ti, aber die Lénge
der Liicke ist etwas zu eng, um diese Annahme zu bestitigen. Moglicherweise ist das
Wort Siksapadam nicht wiederholt.

2. ni<h>saranam | Das Wort nihsarana-, das allgemein das ‘Entkommen’ aus einer ne-
gativen Sache, wie samsara, duhkha, kama, usw. bedeutet, ist nicht als ein Terminus
des Vinaya bekannt; vgl. PED s.v. nissarana, BHSD s.v. nihsarana und SWTF s.v.
In einem entsprechenden Kontext des Vinaya ist eine Form nissaraniya- belegt, die
in der Formel am Ende jeder Regel des Samghadisesa im Bhikkhunipatimokkha vor-
kommt: pathamapattikam dhammam apannd nissaraniyam samghadisesan, Vin IV
224.27-28 und folgende (in 1. bis 9. samghadisesa); yavatatiyakam dhammam apan-
na nissaraniyam samghadisesan, Vin IV 236.15-16 und folgende (in 10. bis 13. sam-
ghadisesa). Horner interpretiert das Wort nissaraniya- als ‘being sent away’ und er-
klart: “It would seem to mean that she would be sent away for the time being probably
because admonition, although it had been tried, had failed, and that during this time
she would cease to be regarded as a full member of the Order”, vgl. Horner 1942,
S. xxxvi—xxxvii. In der entsprechenden Formel des Samghadisesa im Bhikkhupati-
mokkha steht das Wort nissaraniya- nicht. Warum das nur im Bhikkhunipatimokkha
vorkommt, ist nicht geklért, vgl. Hirakawa 1998, S. 276-284. Hirakawa vergleicht
auch die Formel in den im Chinesischen erhaltenen Vinayas und schlief3t darauf, dass
das Wort nissaraniya- nicht in den chinesischen Versionen vorkommt: Hirakawa 1998,
S.278. Aber es bleibt die Moglichkeit, dass die chinesischen Ubersetzer das Wort an-
ders interpretierten. Denn in dem Vinaya der Dharmaguptakas entspricht das Wort
dem #& shé ‘verlassen’, das auch Dharmaksema fiir die Ubersetzung nihsarana- hier
im MPM verwendete: Z54Efa% 2% 5K ChinD 384c12. In diesem Kontext hier passt
jedoch die Interpretation ‘Entkommen aus der Gemeinde in einer bestimmten Weile’,
wie Horner interpretiert.

3. ta dui{h}rbala ] beide Worter als nom. sg. nt.
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11.6 MPM § 159) (v/)[na]m a<pi>sa[v]asesam vi[nay]a pramanam karoti ; yatra-
kal[p]i[k]adanaprasamsa .. ++++ (prama)nam karoti ; vinaye Siksate ksepam krt[va] :
duh(v2)$ila kasayaih sa(r)[dh](am) [ma](ha)kumaro bhavati ;

Den unvollstindigen Vinaya hdlt man fiir Richtlinien. Wobei die ungeeigne-
ten Gaben gelobt sind, [solchen Vinaya] betrachtet er (ein richtiger Vinayadhara)
[nicht] als Richtlinie. Er studiert den Vinaya und hebt (ungeeigneten Inhalt) auf.

[Ein Ménch, der] schlechte Sittlichkeit hat, ist ein grofes Kind in Ménchsgewdn-
dern.

1. [na]Jm a<pi> ] Die Lesung ist nicht sicher. Wahrscheinlich hat Tinte von einem an-
deren Blatt hier geschmiert.

2. yatrakal[p]i[k]adanaprasamsa .. + + + + (pramd)nam karoti ] Nach der tibetischen
Ubersetzung, rung ba ma yin pa’i shyin pa’i phan yon gang las byung ba’i "dul ba de
ni brtsan par mi byed de, erwartet man in der Liicke etwa tam vinayam na.

3. duhsila ] als nom. sg. masc.

11.7 yas tad api vinayam prama(nam na karoti vina)ye sa dr§yate ; tatrasya para-
masamtusti ; ya(v3)t pratiriipe buddhavaca[ne] (u)[dd]e[$](a)ya[t]i [;] (ta)ta udhrtya
tam api vinayam vadami + + + + + +

Jemand, der auch den Vinaya nicht fiir Richtlinien hdlt, erscheint im Vinaya.
Seine hochste Zufriedenheit findet sich darin, dass er nach der Aussage des Buddha
lehrt. Daraus bewahrt er (seine Regeln). Ich (der Buddha) sage, dass auch dieser
ein Vinaya ist. [Dieser ist ein Vinayadhara.]

1. pramd(nam na karoti) ] Erginzung nach der tibetischen Ubersetzung brtsan par mi

byed. ChinF hat die Entsprechung #fJ i aR48 th e Bl R F1E 2 /R4 ‘Obwohl [es]
kein Vinaya [ist], was im Siitra gesagt wurde, ist es dem Vinaya gleich. Auch dies
wird Vinaya genannt’ ChinF 867¢2-3.

2. (vina)ye sa drsyate ] Erginzung nach der tibetischen Ubersetzung gang ’dul ba la
snang ba.

3. In der Liicke nach vinayam vadami erwartet man ayam vinayadharah, vgl. die tibeti-
sche Ubersetzung de ni 'dul ba ’dzin pa yin no. M ergénzt auch ayam vinayadharah.
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11.8 (e)kaksaram janati ; yah ekaksaram ja[n](a)(v4)ti ; sa tadr$o 1[o]ko vinaya-
dharah ayamm ucya[te] vina(yadharah sautra)[ntikah]

Er kennt eine Silbe. Derjenige, welcher eine Silbe kennt, ein solcher ist ein Vina-
vadhara, der [sich] der Welt [anpasst (?)]. Dieser wird Vinayadhara-Sautrantika
genannt.

1. ekaksara- | Was damit gemeint ist, ist nicht klar.

2. Ilfo]ko ] Das Vokalzeichen beim Aksara /a kdnnte auch -au sein, das eine Emendation
lau<ki>ko annehmen lieBe. Aber die tibetische Ubersetzung liest nicht ’jig rten pa
(laukika), sondern ’jig rten in LTF oder Jjig rten na in JPCDNS (dies weist auf loke,
scheint jedoch eine triviale Emendation). Das Wort laukika/lokika wird im MPM eher
in der Bedeutung “(nicht buddhistische) gewohnliche” Person oder Lehre verwendet
(vgl. z. B. SF 9.1f.), die hier im Kontext nicht passt. Wenn man lauko als adjektivi-
sche Form interpretieren konnte, die sich auf vinayadharah bezieht, konnte sich die
Bedeutung als ‘weltlich’ oder genauer ‘sich der Welt (anpassend)’ ergeben. Die Idee
der Anpassung an die Welt (lokanuvartana oder lokanuvrtti) ist ein wichtiges Thema
im MPM, vgl. SF 17.5; SF 22.3—4; SF 23.4.

3. vina(yadharah sautra)[ntikah] ] Die erhaltene Endung ntikah ermdglicht die Rekon-
struktion von sautrantikah, die mit der Variante mdo sde pa ’dul ba ’dzin pa in NLTS
(mdo sde pa in NS; mdo sde ba in LT) in der tibetischen Ubersetzung iibereinstimmt.
Die andere tibetische Variante mdo sde la in JPCD ist wahrscheinlich eine in Tibet
revidierte Form, die eine Rekonstruktion zu sitre vermuten ldsst. Diese passt jedoch
nicht zu der erhaltenen Endung ntikah.

11.9 evam aprameyam tathagatasasanam ; ta(v5)th[aga]to <’>py acintya ;

Auf diese Art und Weise ist die Lehre des Tathagata unermesslich. Auch ist der
Tathagata mit dem Denken nicht zu erfassen.

1. (’)py ] sy im Fragment ist ein Schreibfehler.
2. Zum gleichen Ausdruck des Satzes vgl. SF 10.5.

11.10 (MPM § 160) aha sma ; badam bhagavan* acintyas tatha[g]a(to nityo dhru-
vah §asvatah) + + (ac)[intya] iti ; parebhyo desayisyami ;

[Kasyapa] sagte: Evhabener, gewiss ist der Tathdagata nicht mit dem Denken zu
erfassen. Er bleibt bei uns (nitya), er ist bestindig (dhruva) und dauerhaft (Sasvata).
Er ist mit dem Denken nicht zu erfassen. So werde ich es anderen aufzeigen.

1. badam ] fir badham.

2. bhagavan ] als voc. sg. masc.
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3. (nityo dhruvah sasvatah) | Zur Ergénzung vgl. tathagato nityo dhruvah sasvafta](h)
SF 9.8. In der Liicke erwartet man noch eine Entsprechung zu der tibetischen Uber-
setzung zhi ba.

11.11 [bh]a(v6)gavan etat* avocat®* [s]adhu [s]a[dhu m]ahakasya[p](asag)o(tra
vajr)[a](bhedyakaya-) + ++++++++++ [e]va|m] samyagdarsanasiksa[k](am)[e]-
(v7)na bhavitavyam ; vajrabhedyakayas tatha[g](ata-) + + ++++++++++++ +
+++ + + + + + + + (yatha)[da]r[$](atale) +

Der Erhabene sagte Folgendes: Gut, gut, Kasyapa, der du zum gleichen Go-
tranamen wie Mahakasyapa gehorst, [der Tathagata hat] einen Kérper, der unzer-
storbar ist wie ein Diamant. So hat einer zu sein, der die richtige Einsicht und Un-
terweisung wiinscht. [Ein Bodhisattva, das grofse Wesen, das richtig sieht, dass] der
Tathagata einen Korper hat, der unzerstorbar ist wie ein Diamant, [sieht deutlich
den Korper der hochsten Wahrheit, als wdre es das Spiegelbild der eigenen Gestalt
auf der Oberfliche eines] Spiegels.

1. etat ] etat im Fragment ist ein Schreibfehler. Der Auslaut -#* vor avocat konnte eben-
falls ein Schreibfehler sein, vgl. etad avocat* SF 24.1.

2. (vajr)[a](bhedyakaya-) | Zur Erginzung vgl. vajrabhedyakdyas im nachfolgenden
Satz (verso 7) und vajrabhedyakayo SF 12.2 als der Name des zweiten Kapitels.

3. (vatha)[da]r[s](atale) | SF 12 (Hs. B) iiberschneidet sich mit den letzen etwa 23 Aksa-
ras: (bodhisa)tvah mahasatva vyaktam pasyati paramarthakdyam yathadarsatale sva-
riupapratibimbakam iti, SF 12.1.
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7.8 SF 13

Koyasan-Fragment: Blatt-Nr. 83.1¢

Kontext: Nach dem dritten Kapitel “Der Ursprung des Sttranamens und dessen
tugendhafter Charakter” folgt das vierte Kapitel “Die vier Weisen der Verkiindigung
der Lehre durch Bodhisattvas”. Diese vier Arten sind: 1) die auf den eigenen Wunsch
bezogene (Belehrung) (rang gi lhag pa’i bsam pa), 2) die auf den Wunsch anderer
bezogene (Belehrung) (gzhan gi lhag pa’i bsam pa, pardadhyasaya; vgl. SF 13.7), 3)
die aufgrund einer Frage (erteilte Belehrung) (’dri ba’i dbang, prcchavasa; vgl. SF
13.8) und 4) die aufgrund eines Anlasses (erteilte Belehrung) (don gyi dmigs byung
ba’i dbang)."

Das Koyasan-Fragment setzt mit der Erklarung der zweiten Art der Belehrung
ein, die durch ein Gespréach zwischen dem Erhabenen und einer Frau mit ihrem Sadug-
ling veranschaulicht wird. Die Frau hat ihrem Sdugling zu viel Butter gegeben, und
nun hat das Kind Verdauungsprobleme. Die Frau kommt zum Erhabenen und setzt
sich an seine Seite. Der Erhabene erkennt ihr Anliegen, ohne ein Wort von ihr zu
horen. Er beginnt zu sprechen und sagt, dass Miitter das angemessene Maf3 wissen,
wenn sie sich von der Liebe zu ihren Kindern leiten lassen und ihnen dann stets nur
eine Fingerspitze Butter geben. Ferner sagt der Erhabene zu ihr, dass ihr Kind fettes
Essen verdauen kann, sobald es laufen gelernt hat.

13.1 (r/) mama $ravaka mahayannakamksitas tada sadrasavan mahabhojanam iva
mahaparinirvvanam mahasiitram desayami ;

[(Der Erhabene) sagte: Auf diese Art und Weise, Schwester, lehre ich dann, wenn
meine Schiiler (sravaka) wie kleine Kinder sind, die nur wenig essen, die Lehre vom
Leiden (duhkha), der Unbestdndigkeit (anitya), der Leere (Sinya) und vom Nicht-
Selbst-Sein (anatmaka), die der Butter gleicht. Wenn] meine Schiiler das Mahdayana
erstreben, dann lehre ich das Mahdaparinirvana-mahasiitra, das einer grofsen Mahl-
zeit mit sechs Geschmacksarten gleicht.

16Das Fragment wird in Koyasan in Japan aufbewahrt, und ist dort das einzige Fragment des MPM;
vgl. Yuyama 1981. Nach der Uberlieferung brachte Kiikai 253 (774-835) das Fragment aus Chi-
na. Da es in einer anderen Schriftart als die zentralasiatischen Fragmente geschrieben wurde, wird
auf die paldographischen Besonderheiten in den Anmerkungen gesondert hingewiesen. Die meis-
ten Beispiele weisen auf eine Ubereinstimmung mit dem sogenannten Gilgit/Bamiyan-Typ II hin.
Nach der neuesten Untersuchung von Melzer 2014 sind zwei Unterteilungen (Typ A und Typ B) vom
Gilgit/Bamiyan-Typ II zu unterscheiden. Typ B zeigt ostindische Charakteristika und unterscheidet
sich von Typ A besonders durch die Form des -y- in der Ligatur, die in Typ B héher nach oben gezo-
gen ist; vgl. Melzer 2014, S. 263. Das Kdyasan-Fragment zeigt die hoher gezogene Form des -y- von
Typ B.

"Im Vergleich mit den parallelen Termini im Pali, nimlich 1) attajjhdsaya, 2) parajjhdsaya, 3)
pucchavasika und 4) atthuppattika fir die vier suttanikkhepas (vgl. Sv 50.24-25), konnten der erste
Terminus *atmadhyasaya und der vierte *arthotpattivasa heillen; vgl. SF 13.7, Anm. 5. Zu den “vier
suttanikkhepas” im Pali vgl. von Hiniiber 1996, § 230.
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1. mahayanna® ] Nach Yuyama hélt Takakusu die Schreibung °yanna® fiir ein zentral-
asiatisches Charakteristikum (Yuyama 1981, S. 21, Anm. 2). In den zentralasiatischen
Fragmenten des MPM ist diese Schreibung jedoch nicht belegt. Moglicherweise hat
der Schreiber hier das Wort anna verstanden, da der Kontext von Essen handelt.

2. mahdyannakamksitas | Vgl. mahd«yaynaka(m)[k](sita) in SF 2.5. Zur parallelen Ver-
wendung der Wurzel karnks in der Bedeutung ‘begehren’ vgl. fa ucyante mahayanam
akanksamands traidhatukan nirdhavanti | tena karanenocyante bodhisattva maha-
sattva iti, SP 81.4-5. Die aktivische Verwendung von kanksita ist im epischen Sanskrit
belegt; vgl. PW s.v. kariks.

13.2 (r2) tatra katame sad rasa duhkham amblam {*} <a>nityam lavanam anatma-
kam katukam sukham* madhuram satmakam kasayam nityan ti(»3)ktam iti ; ime sad
rasah kleSendhanena mayaagnina paripacitam bhojanam mahaparinirvvanam tatvan-
na mrstam (74) mama $ravaka bhumjante //

Welche sind hierbei die sechs Arten des Geschmacks? Leiden (duhkha) ist sau-
er, Unbestdindigkeit (anitya) ist salzig, Nicht-Selbst-Sein (andatmaka) ist scharf, Be-
haglichkeit (sukha) ist siifs, Mit-dem-Selbst-Sein (satmaka) ist zusammenziehend und
Bestdndigkeit (nitya) ist bitter. Diese sind die sechs Arten des Geschmacks. Das Es-
sen, das mit dem Feuer des Trugs [und] mit dem Brennholz der Befleckung gekocht
worden ist, namlich das Mahdaparinirvana, die kostliche Speise der Wahrheit essen
meine Schiiler.

1. katame ]| Die Form des Zeichens me zeigt keinen zentralasiatischen Einfluss.

2. duhkham | Die Form des Zeichens kha zeigt keine zentralasiatische Form; sie dhnelt
dem Gilgit/Bamiyan-Typ II (Sander 1968, Tafel 21).

3. amblam* | Der unten geschriebene Virama weist moglicherweise auf eine spétere
Handschrift hin. Diese Form ist den anderen zentralasiatischen Fragmenten des MPM
fremd. Yuyama tilgt zu Recht den Virama in seiner Rekonstruktion des Textes (Yuyama
1981, S. 21, Anm. 3).

4. ambla- | ambila- im Pali, amla- im Sanskrit, vgl. Yuyama 1981, S. 21-22, Anm. 3.

5. lavanam ] Die Form la gleicht der des Gilgit/Bamiyan-Typs II (Sander 1968, Tafel
22).

6. maydaagnina ] Die Schreibung eines Kompositums mit Hiatus ist selten. In den zen-
tralasiatischen Fragmenten des MPM ist sie nicht belegt.

7. ime | Das wellige -e passt nicht zum Gilgit-Typ.

8. klesendhanena | Die Formen kle und ne sehen sonderbar aus; sie scheinen mit einem
Pinsel iiberschrieben worden zu sein.

9. tatvanna mrstam ] als acc. sg. Yuyama 1981 liest hier als Kompositum tatvannamrstam.
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13.3 punar aparam bhagini yatha yliyam paramantranena paractidakarananimittena
va : (r5) paragramam gantukama dusputran utsrjya satputranam guhyabhinidhanani
darsayasi ;

Ferner, [ist es nicht so], wie, Schwester, wenn ihr zu einer Einladung von ei-
nem anderen oder anldsslich einer ciidakarana[-Zeremonie] von einem anderen zu
einem anderen Dorf gehen wollt, zeigst du, nachdem du die schlechten Sohne ausge-
schlossen hast, [nur] den guten Sohnen die geheimen Niederlegungen (oder [Geld]-
Reserven)?

1. yatha ] Die Form des tha dhnelt dem Gilgit/Bamiyan-Typ II.

2. yuyam | Die Form des ya zeigt keine zentralasiatische Schreibung, sondern dhnelt der
Variante des Gilgit/Bamiyan-Typs II (Sander 1968, Tafel 22).

3. utsrjya | Die Schreibung des sy ist eigenartig.

4. guhyabhinidhanani ] Moglicherweise liegt hier ein Fehler fiir guhyani nidhanani vor:
Die beiden Zeichen bha und na dhneln sich in dieser Schrift.

13.4 amabhagavan* du(r6)sputra a[n]acarah anarthabhaginas tesam <guhyo ’ya>m
ity artham na dar$ayami ; satputras tu kuladharah kulanistarakah (»7) te dravyarhah
tesam darsayami ;

Jawohl, Erhabener, schlechte Sohne ohne gutes Benehmen haben keinen Anteil
am Besitz. Ihnen zeige ich nicht den [geheimen] Besitz mit den Worten ‘Dieser ist
geheim’. Aber gute Sohne sind Stammhalter und retten die Familie. Sie sind des
Besitzes wiirdig. Thnen zeige ich ihn.

1. Der Wechsel des Sprechers ist im Text nicht kenntlich gemacht. Dies ist moglicher-
weise dadurch bedingt, dass das Gesprich in eine Geschichte eingebettet ist, die der
Erhabene erklért. An anderen Stellen steht @ha sma bzw. avocat, um den Sprecher-
wechsel anzukiindigen.

2. a[n]acarah | Der erhaltene Teil des beschéddigten Zeichens passt nicht ganz zu der
iiblichen Form na.

3. tesam <guhyo 'ya>m ity artham ] Im Fragment steht tesamm ity artham (Yuyama liest
tesamm ity artham; Taisho Edition, vol. 12, S. 604, liest tesam mityartham). Wenn
man der Lesung tesamm ity artham folgt, ist die Form tesamm durch Einfiigung des
Anusvara vor einem Nasal erkldrbar (vgl. Habata 2007a, § 51). Dieser zusétzliche
Anusvara kommt jedoch sonst nicht in diesem Fragment vor. Ferner ergibt der Wort-
laut tesamm ity artham keinen verstandlichen Sinn. Vermutlich wurde an dieser Stelle
eine auf -m auslautende Wortgruppe ausgelassen, etwa in der Bedeutung ‘Unser ge-
heimer Schatz ist hier’, z. B. guhyo ’yam. In der tibetischen Ubersetzung findet sich
kein entsprechender Wortlaut. Wahrscheinlich war das Wort bereits in der Vorlage der
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tibetischen Ubersetzung verloren gegangen. Sanskrit artham entspricht nor in der ti-
betischen Ubersetzung, wihrend in SF 13.3 dhana- mit gter iibertragen worden ist.
Zur Ubersetzung nor fiir artha- vgl. Negi s.v. nor.

4. te ] Die Form te dhnelt der Variante des Gilgit/Bamiyan-Typs Il (Sander 1968, Tafel
23).

13.5 evam aham bhagini mahaparinirvvanagamanakriyam yada karomi ; tada ta-
tha(v/)gatavividhaguhyam sandhavacanam §ravakebhyo niravasesam kathayisyami ;
adya putrebhya$ cchandam dasyami

Ebenso, Schwester, werde ich, wenn ich die grofie Tat des Gehens zum voll-
kommenen Nirvana vollziehe, den Schiilern restlos das mannigfaltige Geheimnis des
Tathagata als die heilvollen Worte darlegen. Heute werde ich den S6hnen meine Zu-
stimmung (chanda) geben.

1. karomi | Die From ro dhnelt Gilgit/Bamiyan-Typ II (Sander 1968, Tafel 26).
2. samdhavacana | Zur Bedeutung vgl. SF 20.5, Anm. 4.

3. chandam dasyami | Das Wort chanda als Objekt von da wird in der Vinaya-Literatur
in der Bedeutung ‘consent, declaration of consent by an absentee’ verwendet; vgl.
PED s.v. chanda (2); BHSD s.v. chanda (2); SWTF s.v. chanda (2).

4. sravakebhyo ] Die hoher nach oben gezogene Form des -y- in der Ligatur stimmt mit
dem Typ B des Gilgit/Bamiyan-Typs II iiberein, vgl. Melzer 2014, S. 263.

13.6 yatha tvam bhagi(v2)ni pravasagatam dusputra mrteti kalpayanti na capi mrta ;
ama bhagavan® punar apy agatan te pasyanti ;

[Ist es nicht so], wie, Schwester, schlechte S6hne Spekulationen tiber dich an-
stellen, wenn du verreist bist, [ndmlich] ‘[Meine Mutter ist] gestorben’, auch wenn
du nicht gestorben bist? [Die Frau spricht:] Jawohl, Erhabener, sie sehen [mich
aber] wieder, wenn [ich] zuriick gekommen [bin].

1. bhagavan* | Die Form des Virama weist moglicherweise auf eine jiingere Schreib-
weise hin.

2. dagatan te | Vermutlich ist agatam als acc. sg. fem. vor fe zu agatan geworden. Yuyama
1981 liest agatante als Kompositum.

3. punar apy dgatan te pasyanti | Die tibetische Ubersetzung versteht diesen Satz als
Aussage des Erhabenen: bka’ stsal pa / de nas khyod phyir "ongs pa de dag gis mthong
ba. Die Aussage des Erhabenen beginnt jedoch wahrscheinlich mit evam eva bhagini
in SF 13.7.
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13.7 evam e(v3)va bhagini maya manityasamjna<m> karsit* adya tathagatah pa-
rinirvvasyatiti naivam kalpayitavyam mrtasamjfia(v4)vat* ye sada nityo ddhruvah
sasvatah tathagata iti dharayanti tesam tathaga[t]o grhe tisthati [;]

esd (v5) paraddhyasaya nama ; //

Ebenso, Schwester, sollte man nicht denken, dass ich [irgendwann] nicht mehr
anwesend sein werde. Solche Spekulation, dass der Tathagata heute vollkommen zur
Ruhe gelangen wird, ist nicht anzustellen, (ebensowenig) wie [im Vergleich] die Vor-
stellung [der schlechten Sohne], [die Mutter] sei gestorben. Bei jenen, die es so hal-
ten, dass der Tathdgata immer anwesend, bestindig und dauerhaft ist, bleibt der
Tathagata in ihrem Haus.

Dieses heifst ‘die auf den Wunsch anderer bezogene [Belehrung] .

1. maya bezieht sich auf anityasamjiam. Die tibetische Entsprechung steht im Loka-
tiv: nga la mi rtag go snyam du 'du shes ma byed cig. Moglicherweise ist mayd im
Fragment ein Fehler fir mayi.

2. karsit* und mrtasamjriavat* | Die Form des Virama entspricht der Standardform in
den Gilgit-Handschriften.

3. naivam ] Die Schreibung -ai ist in den Gilgit-Handschriften gebrauchlich.
4. ddhruvah | fir dhruvah.
5. tisthati | Die Form des tha sieht wie dha aus, moglicherweise ist eine Verschreibung.

6. esaparaddhydsaya | paraddhyasaya fir paradhyasaya. Der Abschnitt iber die zweite
Art und Weise der Verkiindigung der Lehre durch Bodhisattvas endet hier, vgl. oben
Kontext zu SF 13. Im Fragment steht esa paraddhyasaya, wobei die Genera beider
Worter nicht miteinander kongruieren. Yuyama 1981, S. 21 emendiert diesen Wort-
laut zu esa paradhyasayo als Maskulinum. In SF 13.8 kommt jedoch wiederholt die
feminine Form (prcchavasa) fiir die dritte Art der Verkiindigung der Lehre vor. Es ist
nicht in den Fragmenten iiberliefert, auf welches Nomen sich die beiden Adjektive
(paradhydasaya und prcechavasa) beziehen. Moglicherweise ist es das dharmadesand,
das im Kapitelnamen erhalten sein muss: vgl. byang chub sems dpa’ sna grangs bzhis
chos ston pa’i le u ste bzhi pa’o “Das vierte Kapitel (mit dem Titel) ‘Die vier Weisen
der Verkiindigung der Lehre durch Bodhisattvas’ (endet)” MPM § 293.12—13. Der
hier belegte Sanskrit-Terminus paradhydasaya stimmt mit dem Pali parajjhdsaya “the
wish of another person” iiberein, der ebenso den zweiten Grund der “four reasons for
the laying down of a Suttanta (suttanikkhepa)” bildet, vgl. von Hiniiber 1996, § 230.
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13.8 prcchavasa nama iha kascit tathagatam arhantam samyaksambuddham pari-
prcchet® katham a(v6)ham bhagavam kirttim prapnuyam™* loke dayako visruta iti ;
na ca dadyam™* kasmimscit ta<m> tathagata evam vadet* nih(v7)samgam pravaraya
dasidasaparigrahena atyantabrahmacarinam kumaridanena ; amamsabhojinam mam-
sabh<o>(janena)

‘Die aufgrund einer Frage (erteilte Belehrung)’ bedeutet: Hier diirfte irgend-
einer den Tathagata, Wiirdigen (arhant), vollkommen Erwachten (samyaksambud-
dha), fragen: ‘Wie konnte ich, Erhabener, Ruhm als beriihmter Geber in der Welt
erwerben, ohne jemandem etwas zu geben?’ Zu ihm diirfte der Tathdagata Folgendes
sprechen: ‘Beschenke einen, der seine Gier beseitigt hat, mit Besitz (bestehend aus)
Dienern und Dienerinnen. (Beschenke) einen, der vollstindige Keuschheit anstrebt,
mit einem Geschenk (bestehend aus) Mddchen. (Beschenke) einen, der kein Fleisch
isst, mit einer Fleischspeise.

1. prcchavasa | Hier beginnt die Erklarung iiber die dritte Art der Verkiindigung der
Lehre. Zum Problem des Genus vgl. Anm. zu pardadhyasaya in SF 13.7. Der hier
belegte Sanskrit-Terminus prcchavasa stimmt ebenso mit dem Pali pucchavasika “due
to a question” iiberein, der auch den dritten Grund der “four reasons for the laying
down of a Suttanta (suttanikkhepa)” bildet, vgl. von Hiniiber 1996, § 230.

2. prapnuyam* | prapnuyat* im Fragment ist ein Fehler.

3. dadyam* | dadyat* im Fragment ist wahrscheinlich ein Fehler, wie das fehlerhafte
prapnuyat™* fir prapnuyam*. Yayama 1981 interpretiert diese Stelle so, dass na ca
dadyat* nicht zu der Aussage des Satzes gehort. Es ist jedoch moglich anzunehmen,
dass das voranstehende it#i sich auf kirttim bezieht und die Aussage nicht abschlief3t.
Die tibetische Ubersetzung versteht diesen Wortlaut als die Aussage.

4. kasmimscit ta<m> ] Taisho (vol. 12, S. 604) und Yuyama 1981 lesen kasmimscitta
und tilgen -fa, ohne klar zu erklaren, ob damit -¢ mit einem Virama oder eine Ligatur
mit dem nachfolgenden fa- von fathagata- gemeint ist.

5. tathdgata evam | tathdagatam evam im Fragment. Vermutlich wurden die Zeichen ma
und e verwechselt. Die AuBerung nach evam vadet ist sehr wahrscheinlich die Antwort
des Tathagata.

6. mamsabha am Ende des Blattes. Das Vokalzeichen -o fehlt, das Yuyama 1981 zu Recht
erganzt.
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7.9 SF 14

Or. 15010/105 (Hoernle, 143. SC. 64: Matsuda A-16) und IOL San 1458 (Stein, Kha.
i. 316: Matsuda A-15) Hs. A: Blatt-Nr. nicht erhalten.!®

Kontext: Nach dem Textteil, in dem die vier Weisen der Verkiindigung der Leh-
re erklart werden (MPM § 169-182), folgt ein Vers (MPM § 183) mit Kommentar
(MPM § 184) und Fragestellung (MPM § 185), der vom nitya-Sein des Tathagata
handelt.

14.1 (MPM § 185) (1) /// ti;

1. Am Satzende steht wahrscheinlich eine Endung eines Verbs. Die tibetische Uberset-
zung liest zad par mdzad do.

14.2 aha sma ; sadhu bhagavan™® nira(r2)(vasesam) /// (etwa 22 Aksaras)

(Kasyapa) sagte: Gut, Erhabener, [erkldre] vollstindig, [dass der Tathagata bei
uns bleibt (nitya).]

14.3 (MPM § 186) /// .. ; tadyatha raj[a c](akk)[r](a)(vartt]) + + + + + + + + +
(mu)[hiir]ta udyanam nigacchet® [s]a tatra (r3) /// (etwa 25 Aksaras) /// [na] mrta-
samjna kalpa[y](itavya)

[(Der Erhabene) sagte: Ferner, Sohn aus guter Familie, (ist es) wie (beim) Konig
Cakravartin, der [nachdem er in den eigenen Innenhof gegangen ist,] eine Weile in
einen (anderen) Park eintreten diirfte. Dort [diirfte] er [spielen. Wenn man ihn nicht
im Innenhof sehen kann,] sollte man nicht denken, dass er gestorben ist.

1. rajfa c](akk)[r](a)(vartti) | cakravartin wird als cakkravarttin geschrieben. Zur Ver-
doppelung der Konsonanten nach » vgl. Habata 2007a, § 43.

2. (mu)[hi]rta | fir muhirtam oder muhiirtam. Die Stelle, an der ein Anusvara stehen
konnte, ist beschéadigt. muhir/tta] ohne Anusvara ist auch belegt in SF 24.13.

18Eine provisorische Rekonstruktion in Habata 1993, S. 137-142 ist mehrfacher Korrekturen be-
diirftig.
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14.4 (evam eva kulaputra na ta)thagato dharmatahino bhavisya[t]i + (#4) /// (etwa
18 Aksaras) /// (mrta)[s]amjiia na kalpayi(tavya)

[Auf diese Art und Weise, Sohn aus guter Familie,] wird der Tathagata seiner
wahren, eigentlichen Natur nicht verlustig gehen. [Wie beim Konig (Cakravartin)]
sollte man nicht denken, dass er gestorben ist, [(wenn) der Tathagata nicht auf Jam-
budvipa anwesend (anitya) ist.]

1. Am Anfang ist evam eva kulaputra zu erwarten. Die tibetische Ubersetzung liest rigs
kyi bu de bzhin du. Die Negationspartikel na kann in der Liicke vor tathagato stehen.
Es wire jedoch nicht ausgeschlossen, dass die Negation im Kompositum dharmatahi-
no von dharmata und ahina- zu lesen ist.

14.5 ++++++.audyanam pravisya prakkrida{ra}ti; [ta](thagato) (»5)/// (etwa 24
Aksaras) /// .yaniskle$o bhagavan* vividhadh[ar](anibodhyam)gana[n]apuspodhyane
pra[v]isya [k](k)[r]i(dati) + + (#6) /// (etwa 25 Aksaras) /// [ga]tah

[Wie der Kénig (Cakravartin) aus dem Innenhof] in den Park tritt und spielt,
[tritt] der Tathagata [Arhant Samyaksambuddha auch aus dem Innenhof der Be-
fleckungen hinaus,] und er, der Erhabene ohne Befleckungen, tritt in den Park mit
mannigfachen Blumen von verschiedenen Dharani und Bodhyangas, und spielt ...

1. .ya ] Eine Absolutivform ist zu erwarten, z. B. niskramya.
2. °puspodhyane | fir °puspodyane.

3. /// [galtah | Vermutlich tathagatah.

14.6 (MPM § 187) aha sma ; asamkhyeyakalpakot[i]kle[$]asa(m)udra nistirpa tat-
ha[ga](ta) + ++++(r7) /// (etwa 25 Aksaras) /// (ma)[tr]a saha kaman anusevitavan*
rahula(pitrtvam ca da)[r]($)i(ta)m [ta]s(m)a +++ +++++ (v]) /// (etwa 24 Aksaras)

(Kasyapa) sagte: (Es wird gesagt:) ‘Der Tathdagata hat den Ozean der Befle-
ckungen von unzdhligen zehn Millionen Kalpas iiberquert’ [— erkidre dessen Grund.
Der Tathagata] hat sich [(in diesem Leben) deutlich] zusammen mit der Mutter [von
Rahula] der Liebe hingegeben, und [diese als] Vaterschaft von Rahula gezeigt. Des-
wegen [hat der Tathdagata die Flut der Begehren von vielen Millionen Kalpas nicht
tiberquert.]

1. rahula(pitrtvam ca) | Zur Ergédnzung vgl. «/rahjulapift]rtvam ca» in SF 14.7.

2. [ta]s(m)a | tasmat, tasmad oder tasman.
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14.7 (MPM § 188) /// (ku)[l](a)putra tathagatan arhatah samyaksambuddhan*
[p]r(ati) + + + + (ma)[t]r[2] (saha kAman anusevitavan) «[rah]ulapi[t]rtvam ca» (v2)
(darsitam tasma-t/d/n) /// (etwa 20 Aksaras) /// [i]ti

[(Der Erhabene) sagte: Sprich nicht so,] Sohn aus guter Familie, iiber die Ta-
thagatas, Wiirdigen, vollkommen Erwachten: [‘(Der Tathagata) hat sich (in diesem
Leben) deutlich] zusammen mit der Mutter von Rahula der Liebe hingegeben, und
[diese als] Vaterschaft von Rahula gezeigt. Deswegen [hat der Tathdgata die Flut
der Begehren von vielen Millionen Kalpas nicht iiberquert.’]

1. samyaksambuddhan* | samyaksambuddhan™ im Fragment ist ein Schreibfehler. Der
erhaltene Wortlaut tathagatan arhatah samyaksambuddhan™ im Fragment zeigt deut-
lich die Pluralform. In der tibetischen Ubersetzung fehlt jedoch eine Pluralendung.
ChinF 870b14 hat einen parallelen Satz, in dem ebenso kein Pluralzeichen steht.

2. (ma)[t]r[d] (saha kaman anusevitavan) | Zur Erginzung vgl. (ma)[tr]a saha kaman
anusevitavan* in SF 14.6.

3. «[rah]ulapift]rtvam ca» ist unter der ersten Zeile hinzugefiigt.

14.8 mahaparinirvbanam iti ; mahanityakhyata(m) $rn[ut]a nanya [m]anaska .. + +
++++ (v3)/// (etwa 24 Aksaras)

Hore das Mahaparinirvana, das ‘das grofe nitya’ genannt wird, ohne Aufmerk-
samkeit von diesem auf einen anderen zu lenken. ...

1. nanya | naft/ya im Fragment ist vermutlich ein Schreibfehler. anya als acc. sg. nt.

2. [m]anaska .. 1 Vermutlich /m]anaska(rena).

14.9 ///..bo[dh]isatvo mahasatvah sumerum parvba[ta](rajam t)av(a)d u[d]v[id]dham ;
tava vi[s](t)irna .. + + + ++ (v4) /// (etwa 19 Aksaras) /// [k]a syat* na ca te sa[tva]
(j)[a] +++++.[a] ; kva va praksiptah kva va nita [1](t1) + + (v5) /// (etwa 25 Aksaras)

[Wenn] der Bodhisattva Mahasattva, [der in diesem Mahdaparinirvana steht,]
den Konig der Berge, Sumeru, der so hoch und so breit ist, [in ein Senfkorn set-
zen wiirde, ] wiirde er [die Lebewesen des Berges Sumeru nicht schddigen.] Und die
Lebewesen wiirden nicht wissen, [woher sie gekommen sind,] wo sie hingebracht
wurden, oder wohin sie gefiihrt wurden.

1. tava | fiir tavad.

2. vi[s](t)irna .. ] In der nachfolgenden Liicke erwartet man sarsapaphalakose, vgl. SF
14.10 und die Parallele im Vikn (s. u. Anm. 4).
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3. [k]asyat*] Die tibetische Ubersetzung liest gnod par mi ‘gyur te. Eine Rekonstruktion
zu badhaka- stimmt nicht mit der erhaltenen Endung ka iiberein.

4. ()[a] ]| Eine Form von jiia ist zu erwarten, z. B. jananti (vgl. SF 9.2) oder janiyuh
bzw. janiran (vgl. die Parallelle im Vikn unten Anm. 5).

5. Parallele: yatracintyavimokse pratisthito bodhisatvah sumerum parvatarajam tavad
uccam tavat{a} pragrhitam tavad udviddham tavad visttirnnam sarsapaphalakose
pravesayen na ca sarsapaphalakosam vivarddhayen na ca sumerum hapayet tam ca
kriyam adarsayen na caturmahardajakayika devas trayastrimsato va janiran kasmin
vayam prakgipta anye ca satva rddhivineyd janiyuh pasyeyus tam sumerum parvata-
rajam sarsapaphalakosapravistam, Vikn V § 10.

14.10 /// (sar)[sa]paphalako[§]e <’>bhi[p]r(a) + + + + + + + + + [pu]na svasthane
[s]tha(pa)yet* evam [e](va) (v6) /// (etwa 22 Aksaras)

[Die anderen Lebewesen wissen, dass der Bodhisattva Mahasattva den Konig
der Berge Sumeru] in ein Senfkorn gesetzt hat. [Dann] wiirde er (der Bodhisattva)
[den Berg Sumeru] an seinen eigenen (vorigen) Platz zuriickstellen. Auf diese Art
und Weise [ist der Bereich des Bodhisattva Mahdsattva, der in diesem Mahasitra
basiert.]

1. <’>bhi[p]r(a) | "bhipravesya ist zu erwarten.

14.11 ///(kulapu)tra mahaparinirvba[na] +++++++++ + (trisa)hasramahasahasram
lokadha(v7)(tum) /// (etwa 30 Aksaras) /// [e]++++++++++++++va
pra[ks]ipta iti ; anye [sa]tva sam

Sohn aus guter Familie, [wenn der Bodhisattva Mahasattva, der im Mahdapari-
nirvana steht,] die Welt der dreitausend grofftausend Bestandteile [in ein Senfkorn
setzen wiirde, wiirde er kein Lebewesen beschddigen. Die Lebewesen wissen nicht,
woher sie gekommen sind,] wo sie hingebracht wurden. Die anderen Lebewesen
[wissen ...]

1. sam am Ende des Blattes. Eine Form von sam-jiia ist zu erwarten.
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7.10 SF 15

Zwei Blitter von der Hs. C:

St. Petersburg SI P/83b. Hs. C: Blatt-Nr. 70.

IOL San 1352 (Stein, Kha. i. 206: Matsuda C-7). Hs. C: Blatt-Nr. nicht erhalten
(aber sicherlich 71).

Kontext: Das Gespriach zwischen dem Buddha und Kasyapa handelt von der Be-
freiung (moksa).

15.1 (MPM § 283) (samyaksam)(r/)buddhanam sarvbajhianinam [a]bhavat kaya-
parityagato nirvba[n]am [n](a) /// (etwa 33 Aksaras)

[Kasyapa sagte zum Evhabenen:] ... aufgrund des Nicht-Seins der allwissenden
vollkommen Evwachten (samyaksambuddha), [erreicht man] durch das vollkomme-
ne Verlassen des Korpers das Nirvana nicht. ...

15.2(MPM §284) ///(r2) ma[s]id iti prccham][t]i (s)o [s]Jukhibhiitva ama nirvrttam
iti vade(t) /// (etwa 34 Aksaras)

[Der Erhabene sagte: Gleichwie Menschen zu einem, der sich aus einer Ohn-
macht erholt hat, kommen und] fragen: [ “Bist du wieder zu dir gekommen und] fiihlst
du dich wohl?” Nachdem er sich erholt hat, diirfte er sagen: “Ah! Es hat aufgehort.”

1. ///m als]id | -m am Anfang der Zeile steht moglicherweise fir sukham, vgl. die tibe-
tische Ubersetzung khyod sangs shing bde bar gyur tam.

2. ama | Das Wort wird in SF 13.4 als Interjektion verwendet, vgl. auch BHSD und
SWTF s.v. ama. Das Wort ama- konnte aber auch eine Art Krankheit bezeichnen, vgl.
PW s.v. ama ‘Verdauungslosigkeit, cruditas’. ChinD 396a8-11 versteht es auch als
Verdauungsproblem.

15.3 (para)(r3)ma(su)[kham] iti ; yatr[aksa]yam samjiiayam para(masukham) ///
(etwa 34 Aksaras) /// (yo) (r4) moksa sa tathagatah

Das hochste Gliick ist: Wobei im Bewusstsein das hochste Gliick unerschopflich
ist, [das ist das Parinirvana, das ist die Befreiung. ...]
[Was] die Befreiung (moksa) ist, das ist der Tathagata.

1. yatr[adksa]yam samjiiayam | Die tibetische Entsprechung zad mi shes pa’i "du shes kyis
weist nicht die Lokativendung auf. Die chinesischen Ubersetzungen, &£ ChinD
396al12 und JE & ChinF 875b7, weisen auch auf aksaya- hin, das sich jedoch ohne
samyjnia- auf das nirvana, (parama)sukha bezieht.
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2. (yo) moksa sa tathagatah | Zur Erginzung vgl. sa moksah sa tatha/gaj(tah), SF 15.4
zur tibetischen Ubersetzung de ni thar pa yin no // de ni de bzhin gshegs pa yin no //.
Hier in SF 15.3 entspricht die tibetische Ubersetzung thar pa gang yin pa de ni de
bzhin gshegs pa’o //, in der yo anstelle des ersten sa zu erwarten ist.

15.4 (MPM § 285) mahakasyapasago(tra) /// (etwa 38 Aksaras)
/Il (r5) .. kula(pu)tra sa moksah sa tatha[ga](tah) /// (etwa 43 Aksaras) ///

Kasyapa, der dem gleichen Gotra wie Mahakasyapa angehort, [sagte: Lehren
Sie, dass das, was nicht entsteht und nicht entstanden ist, die Befreiung ist, [und
dass] diese der Tathagata ist?]

[Der Erhabene sagte: Eben,] Sohn aus guter Familie, das ist die Befreiung, das
ist der Tathdgata.

Kontext: (recto 6—7 und verso 1 sind nicht erhalten.)

Kasyapa fragte weiter: Dann, da auch das Luft-Element (@kasa-dhdtu) nicht ent-
standen ist, ist die Befreiung, der Tathagata, dem Luft-Element gleich?

(MPM § 286) Der Erhabene antwortete: Dem ist nicht so. Die Befreiung ist dem
Luft-Element nicht gleich. Kasyapa fragte: Wie ist es dann?

Der Erhabene sagte: Sohn aus guter Familie, wenn zum Beispiel der Vogel Jivaiiji-
vaka oder Kalavinka singt, sagt man (dann), er singe wie der Vogel Kaka (Krdhe)?

Kasyapa sagte: Nein, die Stimmen anderer Vogel sind nicht geeignet, mit den
Stimmen dieser Vogel (Jivafijivaka und Kalavinka) verglichen zu werden. Der Wert
der Stimme der Krahe 146t sich nicht durch ein Hundertstel, nicht durch ein Tau-
sendstel (von Jivafijivaka und Kalavinka) berechnen, erreicht nicht den kleinsten Teil
davon, vertriigt keinerlei Vergleich damit.!” Erhabener, die Reden des Tathagata sind
unvergleichlich.

(MPM § 287) Der Erhabene sagte: Gut, gut, Sohn aus guter Familie. Es ist an-
gemessen, dass du, Sohn aus guter Familie, (den Sachverhalt) in dieser Weise tief-
griindig machst (erklarst). Deswegen: Was die Befreiung ist, das ist der Tathagata.

9Vgl. die Formel z. B. Satatamim api kalam nopaydti sahasratamim api ... kotinayutasatasaha-
sratamim api kalam nopayati samkhyam api kalam api gananam apy upamam apy upanisam api na
ksamate, SP 333.5—7. Zur Formel vgl. BHSD s.v. upanisad.
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155 (v2)+.. +. ..+ ./l (etwa 49 Aksaras) ///
(v3) .. iti ; tathagatah punar upama /// (etwa 42 Aksaras)

[Es gibt eigentlich keine Gleichnisse fiir die Befreiung in der Welt. Trotzdem,
weil (die Lebewesen) gefiihrt werden konnen, wird durch Gleichnisse gezeigt, (wie
die Befreiung) diesem oder jenem dhnlich ist.] Ferner ist der Tathdagata das Gleichnis
[fiir die Befreiung. Warum? Was der Tathagata ist, das ist die Befreiung. Was die
Befreiung ist, das ist der Tathagata. ...]

1. upama oder upam/aj ist wegen des schlechten Zustandes des Fotos schwer zu lesen.

15.6 /// (v4)[m]iyate karanarthe[na ;] aho $o[bhal]t[1] .. /// (etwa 38 Aksaras) /// (v5)
kim [pa]r(vba)tasadrso has[t]1 ; hastisadr§o parvbatah e(vam) .. /// (etwa 33 Aksaras)
/Il (dharmatatva)(v6)[m] api karanavase[na](v)agan[t]avyam ;

[Sohn aus guter Familie, obwohl es keine Gleichnisse gibt, wird ein Gleichnis]
durch die Bedeutung der Ursache verwendet. [Man spricht:] “Ah! Schon ist [das
Gesicht, wie der Mond!” oder “Der Elefant ist hervorragend wie ein Schneeberg.”
...] Ahnelt ein Berg einem Elefanten? Oder cihnelt ein Elefant einem Berg? Auf diese
Art und Weise, [Sohn aus guter Familie, wird die Befreiung, obwohl sie nicht ver-
gleichbar ist, durch Gleichnisse, von der Ursache her, erkldrt, um die Lebewesen zu
retten — so sollte man wissen.] Auch die wahre Norm ist von der Ursache her zu
verstehen.

1. [m]iyate kann flir upamiyate stehen.

2. (dharmatatva)[m] api ] Nach der tibetischen Ubersetzung cho kyi de kho na nyid er-
wartet man dharmatatvam fir dharmatattvam; vgl. dharmataftvaJm, SF 15.8.

3. karanavase[na] | Zur Bedeutung ‘von der Ursache her’ vgl. karanavasat, AKBh
21.13.

15.7 (MPM § 288) aha sma katham dvividham desaya(ti) /// (etwa 34 Aksaras)
/Il (v7) [ka]$cit purusah asi grhitva ha[n]ya[t*] tathagatasya tu na kimci diis[ya] ///
(etwa 29 Aksaras bis zum Ende des Blattes)

(Kasyapa) sagte: Wie lehrt [der Tathagata] zweifach?

[(Der Erhabene) sagte: Wenn zum Beispiel, Sohn aus guter Familie,] irgendein
Mann, nachdem er ein Schwert genommen hat, [mit dem Gedanken ‘Ich tote den
Tathagata!’,] (den Tathagata) schlagen wiirde. Aber nichts von dem Tathagata wiirde
verletzt werden. ... [Hat der Mann dann die Siinde Anantarya begangen?]

1. diasfya] ]| Eine Form der Wurzel dus ist zu erwarten: moglicherweise diisyate oder
diisyeta.



130 Kapitel 7 Rekonstruktion der Fragmente

15.8 (MPM § 289) (r])/// (tathagatas)ya kaye a{r}ca[y](a) ///
(r2) /// (avagantav)[y]am dharmata[tva]m

[(Kasyapa) sagte: Der Sache nach hat er das Anantarya-Vergehen nicht began-
gen, weil er die Elemente der Anhdufung nicht zerstort hat.] Im Korper des Tathdaga-
ta gibt es keine [Elemente] der Anhdufung, [sondern nur das Element des Dharma.
Wie konnte (der Tathdagata) also ermordet werden? Deswegen hat der Mann das
Anantarya-Vergehen aufgrund seiner Intention und seines Versuchs begangen. Von
der Ursache her] ist die Wahrheit zu verstehen.

1. a{rjcaly](a) ] Eine Form von a-ci ist zu erwarten: acaya-dhatu? Die tibetische Uber-
setzung liest bsags pa’i khams kyi bag kyang ma mchis; ChinD 396b16 gibt an dieser
Stelle fE5 55 ‘im Korper gibt es keine Anhdufung’ an.

2. (avagantav)[y]am dharmata[tva]m | (avagantav)[y]a dharmata[tvaJm im Fragment
ist ein Fehler fiir avagantavyam dharmatatvam. Davor erwartet man karanavasena,
damit ergibt sich der Wortlaut karanavasenavagantavyam dharmatatvam, eine Wie-
derholung des letzten Satzes in SF 15.6.

3. das Element des Dharma ] Nach der tibetischen Ubersetzung chos kyi khams erwartet
man dharmadhatu.

15.9 (MPM § 290) sadh(u) sa(dhu kulaputra) ///
(r3) /// khalondimm aca ///
) /.. .. 1)

(Der Erhabene sagte:) Gut, gut, Sohn aus guter Familie, [ich wollte es ebenso

sagen.|

[Ferner, Sohn aus guter Familie, sagte irgendein boser Mann mit dem Gedan-
ken: ‘Ich téte meine Mutter!’, (zu ihr), dass er Getreide und Bohnen an irgendeinem
einsamen Ort] dreschen [wolle, (und nachdem er zum Dreschen gegangen war,) kam
die Mutter dorthin. (Der Sohn) sagte: ‘Du hast meine Suppe nicht ordentlich herge-
bracht!’ Er schliff das Beil und wollte (die Mutter) toten. Wihrend er das Beil schliff,
versteckte sich die Mutter aus Furcht in einen Haufen von Stroh. Dann nahm der
Mann das Beil und stach damit in den Haufen ein. Und er dachte, dass seine Mut-
ter gestorben sei. Von einem anderen iiberrascht, hatte er den (Haufen) von Stroh
nicht griindlich (nach der Mutter) durchsucht. Da floh die Mutter daraus. Der Mann
jedoch war erfreut im Gedanken: ‘Meine Mutter ist gestorben.’

Hat er das Anantarya-Vergehen begangen?]

1. khalondimm ] Ein Kompositum, dessen Vorderglied khala- ‘Dreschen’ (vgl. PED s.v.)
ist. Das Hinterglied (undi- oder ondi-?) ist unklar, dem Kontext nach muss es irgend-
eine Behandlung des Getreides und der Bohnen bezeichnen: mdglicherweise ‘(Boh-
nen) enthiilsen’? In der tibetischen Ubersetzung entspricht dieser Zeile dgon pa zhig
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na khre rgod dang sran chung gi g-yul du byar byas nas ‘Nachdem er gesagt hat-
te, dass er an irgendeinem einsamen Ort Getreide (khre rgod: syamaka/syamaka vgl.
Mvy 5667) und Bohnen (sran chun: masiira) dreschen werde’. Das Wort g-yul weist
auch auf die Bedeutung ‘dreschen’ und auf das Sanskritwort khala- hin.

2. aca /// ] moglicherweise aca(rat)?

Kontext: (recto 5—7 und verso 1-3 sind nicht erhalten.)

(MPM § 291) (Kasyapa) sagte: Von einer (tatsdchlichen) Ermordung der Mutter
kann man nicht sprechen. Darf ich fragen, was die Ursache fiir eine Anantarya-Tat
1st?

(Der Erhabene) sagte: Da das Anantarya-Vergehen darin besteht, den Korper der
Eltern zu tdten, hat der Mann kein Anantarya-Vergehen begangen. Jedoch ist (seine
Tat) dem Begehen eines Anantarya-Vergehens gleich, weil die Intention (sems) der
Ermordung seiner Mutter vorhanden war. Solange man die Konstituenten — Grup-
pen (skandha), Elemente (dhatu) und Bereiche (ayatana) — nicht zerstort, kann ein
Anantarya-Vergehen nicht als abgeschlossen bezeichnet werden. Hier ist (jedoch) die
wahre Norm von der Ursache her zu verstehen (karanavasenavagantavyam dharma-
tatvam, vgl. SF 15.6).

(MPM § 292) (Kasyapa) sagte: Gut, gut, Erhabener, auf diese Art und Weise
ist es von der Ursache her zu verstehen. (Der Erhabene) sagte: Auf diese Art und
Weise habe ich aus der Ursache her (karanavasena) die Befreiung (moksa) erklart.
Von der Ursache her ist das Nirvana unermesslich tugendhaft und unvergleichlich.
Auf gleiche Weise ist das Gehen zum Mahaparinirvana unermesslich tugendhatft.
Heute gelangt der Tathagata zur endgiiltigen Ruhe. Dieses ist daher die Bedeutung
des Mahaparinirvana.

15.10 (MPM § 293)  (v4) /// [e]va[m] (3)tm(a) ///

[(Kasyapa) sagte: Der Tathdagata wird nicht verschwinden. Es ist zu sehen, dass
die Lebensdauer des Tathagata unerschopflich ist.]

[(Der Erhabene) sagte: Gut, gut, Sohn aus guter Familie, so sollte einer, der die
wahre Lehre schiitzt, sprechen.] So [sollte einer, der] den eigenen [Zweifel beseitigen
will, handeln. Auf diese Art und Weise sollten Bodhisattvas basierend auf diesen vier
Weisen die Lehre verkiindigen.]

1. (@tm(a) ] Nach der tibetischen Entsprechung bdag gi the tsom erwartet man atmanah
im Genitiv.

2. Hier endet das vierte Kapitel “Die vier Weisen der Verkiindigung der Lehre durch
Bodhisattvas”. Der Sanskrittext hat sehr wahrscheinlich die gleiche Gliederung der
Kapitel wie die tibetische Ubersetzung, vgl. Habata 2007a, § 25-29. Zu den vier Wei-
sen vgl. Kontext zu SF 13.
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15.11 (MPM § 294) (v5) /// (pu)[dg]alah saddhar[m](a) ///
(v6) /// (prakr)[t]ir manusya [a]ya[m]. ///
(v7) /// (apa)nnah ayam eva (d)u(tiyah) ///

[In diesem Mahdaparinirvana-sitra gibt es vier Arten von] Menschen, [die die
Methode] der wahren Lehre [erlangen, die wahre Lehre bewahren, und zuverldssig
sind. Sie erscheinen in der Welt, um vielen Leuten Nutzen und Freude zu bringen.]

[Welche sind die vier?] Ein Mensch hat eine Natur [voller Befleckungen.] Dieser
[erscheint in der Welt, um vielen Leuten Freude und Nutzen zu bringen. Dieser ist
der erste. Einer, der das Ergebnis, in den Strom zu gelangen (srotapanna), und das
Ergebnis, nur noch einmal wiederzukehren (sakrdagamin),] erreicht hat, dieser ist
der zweite. [Einer, der nicht wiederkehrt (anagamin) ist der dritte. Ein Arhant ist der
vierte. ]

1. (prakr)[t]ir ] Ein Bahuvrihi-Kompositum ist zu erwarten: samklista-prakrtir.

2. (@pa)nnah ] Nach der tibetischen Entsprechung 'bras bu dang ldan pa erwartet man
phalapannah.

3. (d)u(tivah) ] Die Form des Vokalzeichens u ist die besondere Form fiir das Zeichen
da. Daraus ergibt sich die mittelindische Form dutiya-.

4. Zu den vier Arten von Menschen im MPM vgl. Habata 1996b.
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7.11 SF 17

IOL San 1450 (Stein, Kha. 0014. b: Matsuda A-5). Hs. A: Blatt-Nr. nicht erhalten.

Kontext: Das Gesprich zwischen dem Buddha und Kasyapa handelt davon, wie
die Lehre des Buddha und die des Mara voneinander unterschieden werden kénnen,
wenn die Lehre 700 Jahre nach dem Parinirvana des Buddha zerstort wird (vgl. MPM
§ 337 und § 338).2°

In SF 17 handelt es sich um den Unterschied zwischen dem Vinaya des Buddha
und dem des Mara.

17.1 (MPM § 343) (r1)/// (sa)[ma]datya [laukik](ani karmany av)akarayitum atha
/Il (r2) /// buddhabhasitamm iti ; veditavyam*

[Ich (= der Buddha) bestimme, diese schlechten unrechten (Monche) mit schlech-
tem Benehmen, ] nachdem [ich ihnen weif3e Kleider|] gegeben habe, profane Beschiif-
tigungen machen zu lassen. Dann [bestimme ich, (solche Personen) aus dem Lande
zu vertreiben].

Dieses so beschaffene Siitra und Vinaya ist vom Buddha gelehrt — so muss man
wissen.

1. (sa)[majdatya ist eine unregelmiflige Absolutivform. Zum Absolutiv auf -tya vgl.
Habata 2007a, § 71. Vor (sa)/md]datya erwartet man avadatani diisyani ‘weille Klei-
der’, dem in der tibetischen Ubersetzung gos dkar po dag entspricht. WeiBe Kleidung
ist die Kleidung einer profanen Person, daher bedeutet die Anordnung “weifle Klei-
dung anziehen lassen” das Entmonchen: vgl. [o]dat(@)ni dusani (sa)namdhapayitu,
ASoka-Inschriften, Allahabad, Zeile 4; odatani dus(an)i sanam(dhapay)itu, Asoka-
Inschriften, Safci, Zeile 5-6; odatani dus(an)i (sa)mnamdhapayiyd, ASoka-Inschriften,
Sarnath, Zeile 4 (Text nach Norman 1987, S. 32 = 1990-2007, 111, S. 216-217). Dem
Prakrit-Wort dusa-, im Pali dussa-, entspricht im Sanskrit dizsya-, das in buddhisti-
schen Texten gut bezeugt ist, vgl. BHSD s.v. dusya, diisya. Im Vimalakirtinirdesa ist
vastra- anstelle von ditsya- verwendet: avadatavastradhart, Vikn 11 § 3. Der Vinaya-
Kommentar im Pali verwendet setaka- anstelle von avadata-: raja pathamam eva sa-
mayassa uggahitattd, na ime bhikkhii afifiatitthiyd ime ti fiatva tesam setakani vattha-
ni datva upapabbdjesi, Sp 61.2—4. Es ist nicht mit Sicherheit zu bestimmen, welche
Worter das MPM verwendet.

2. [laukik](@ni karmany) ] Nach der tibetischen Ubersetzung ’jig rten pa’i las rnams er-
wartet man laukikakarmani bzw. laukikani karmani. Das vierte Aksara nach [laukik].
kann eine Ligatur mit y sein, was auf laukikani karmany mit einem Vokal hinweist.

3. (av)akarayitum | °karayitum fiir °karayitum. In der tibetischen Ubersetzung entspricht
byed du gzhug par. Das Priaverb lésst sich schwer rekonstruieren. Zum erhaltenen

207um Untergang der Lehre vgl. Nattier 1991: besonders zu der eigenartigen Zahl “700 Jahre” vgl.
S. 37-41.
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Teil des Aksara passt moglicherweise va, das auf ava-a- hinweist. Jedoch ist karayati
mit dem Préverb ava-a- in der Bedeutung ‘mit etwas beschéftigen lassen’ sonst nicht
belegt: vgl. CPD s.v. avakaroti ‘do away with’ fiir Skt. apdkaroti im Beispiel aus
lobham avakareyya chindeyya, Ja 111 339.28.

17.2 (MPM § 344) ye marabhasitam [sii](travinayam pramanam kurvbamti ; te
maravartina iti veditavya ; ye buddhabhasitam stitravinayam pramanam kurvbamti
te bodhisatva iti veditavya)

Diejenigen, die das von Mara gesprochene Siitra und Vinaya zur Norm machen,
sind Fortsetzer des Mara (mardavartin) — so muss man wissen. Diejenigen, die das
vom Buddha gesprochene Siitra und Vinaya zur Norm machen, sind Bodhisattvas —
SO muss man wissen.

1. Der ganze Abschnitt ist identisch mit SF 17.6. Die Zahl der Aksaras der Ergénzung ist
jedoch iiberzédhlig. Moglicherweise ist ein Teil dieser Formel ausgefallen bzw. wurde
abgekiirzt.

17.3 (MPM § 345) (r3)/// (brahmabhu)[ta]skandhakumarapitamahakatyayanah sa-
rvbadevaya(tanani) /// (r4) /// .. sthanam vidyate ; na sarvbapasandebhi pravrajati : na
sarvbasatva[nu](kalpad darsayati ; na sarvbamantravidya) /// (v5) /// (da)[sT]dasasam-
dhivigrahasa[m]agr1 karoti ; na [p]uriiso[s]adharajamatyasamalfti] ///

(r6) /// (mith)[y]adrstir iti vaktavyah

[Der Tathagata geht nicht zu] allen Heiligtiimern der dem Brahman gleichen
Gottheiten wie Skandakumara, Pitamaha, Katyayana [und anderer, um deren Ar-
roganz zu besiegen.] Einen solchen Fall gibt es nicht. Er wandert nicht mit allen
anderen (nicht buddhistischen) Irriehren als Asket. Er lehrt nicht dadurch, dass er
sich nach allen Lebewesen ordnet. Er wendet nicht alle Mantras und Wissenschaften
an. Er schlichtet [nicht] Streitereien und Vereinigungen von Dienern und Dienerin-
nen. Er [achtet] nicht auf die Vereinigung der Dienstmdnner, der Pharmazeuten, der
Konige und der Minister.

[Wenn der Tathdgata so wire, wire er kein Tathagata.] (IThm solche Verhaltens-
weisen zu unterstellen,) ist eine falsche Ansicht — so soll man sagen.

1. (brahmabhii)[ta]skandhakumarapitamahakatyayanah 1 Moglicherweise ist -adi- am
Ende des Kompositums ausgelassen. Eine Form im acc. pl. ist zu erwarten, also ist hier
vielleicht zu °katyayan<daday>ah zu emendieren. Zur Endung -yah als acc. pl. der i-
Staimme vgl. BHSG 10.152ff. Eine andere mogliche Emendation ist es, ohne Visarga
ein Kompositum mit dem folgenden sarvbadevaya(tanani) zu lesen: °katydayanaih;}-
sarvbadevaya(tanani) bzw. °katyayan<adi>{h}sarvbadevaya(tanani). Katyayana ist
nicht als Gottheit bekannt, doch gibt auch #jHEX ChinD 403c11 den Namen als
Gottheit an, ebenso die tibetische Ubersetzung ka tya ya na la sogs pa’i lha’i gnas. Vor
skandha (fiir skanda) erwartet man brahmabhiita: Die tibetische Ubersetzung versteht
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dies zweiteilig tshangs pa dang / "byung po als Gottheiten. Das Wort brahmabhiita
ist jedoch als Adjektiv zu verstehen; vgl. PW s.v. brahmabhiita und brahmabhiita iti
brahmana tulyah, Saratama 169.5. ChinD 203c11 nennt 3% (Brahma) und kB 1EX
(Mahes$vara) am Anfang der Liste von Gottheiten.

2. Vor sthanam vidyate erwartet man na mit evam bzw. idam.
3. sarvbapasandebhi ] als instr. pl., vgl. BHSG 8.111.

4. sarvbasatvanu](kalpad darsayati) | Die Ergénzung folgt nach sarvbakalpad darsa-
yati SF 17.5, wo jedoch satva und anu- fehlen. Das beschéadigte Aksara scheint eher
nu als ka darzustellen: Der erhaltene untere Teil des Aksara passt nicht zu ka. Se-
mantisch passt anukalpa- gut im Kontext (vgl. PW s.v. anu-kalp), aber als Nomen in
gleicher Verwendung ist das Wort sonst nicht belegt. Die tibetische Ubersetzung sems
can thams cad kyi kun tu rtog pa ston pa ma yin no “Er manifestiert die Denkweisen
aller (Arten von) Lebewesen nicht” weist auf den Akkusativ statt des Ablativs von kun
tu rtog pa hin: Nach Negi s.v. kann kun tu rtog pa fir parikalpa, kalpa oder sarnkalpa
stehen, semantisch diirfte akalpa besser im Kontext passen, vgl. BHSD s.v. akalpa
‘behavior, deportment’.

5. (na sarvbamantravidya) | Die Ergéanzung folgt nach sarvbamantravidya prayojayati
SF 17.5. prayojayati kann hier ein anderes Verb sein: Die tibetische Ubersetzung liest
an dieser Stelle mi ‘chang, aber sbyor bar in SF 17.5.

6. (da)[si]dasa® ] In der tibetischen Ubersetzung steht khol po vor der Entsprechung zu
dasidasa (bran dang / bran mo). Das Wort khol po kénnte eine Ubersetzung fiir cetaka
oder bhrtya sein (vgl. Negi s.v.), jedoch ist ein Kompositum mit dasidasa- und diesen
Woértern nicht bekannt. Ublicherweise bildet dasidasa- mit karmakara-paurseya- ein
Kompositum (dasidasa-karmakara-paurseya-), vgl. SWTF s.v. und SP Index s.v.

7. °samdhivigrahasda/mjagri | als acc. sg. fem. Das Wort samagri kommt oft in der
Vinaya-Literatur vor, vgl. BHSD s.v. samagrf.

8. ofs]adha- | Das Kompositum umfasst eine Liste von Personengruppen, daher muss
osadha- eine Person bezeichnen, die sich mit Heilkrautern beschéftigt.

17.4 tathagato [v]asicandanasamakalpa ; na kasyacin nigra(ha) ///
(r7)/// (ta)[th]agata iti ; idam eva<m>riipam marabhasitam sa<m>mohasiitravina-
yam iti ; veditav[yam] ///

Der Tathdgata ist einem Messer und einem Sandelholz gegeniiber gleichgiiltig.
Nicht von irgendeinem das Niederzwingen ... (s. Anm. unten). [Deswegen sieht] der
Tathdgata [den mittleren Weg]. Dieses so beschaffene ist das von Mara verkiindete,
(nur zu) Verwirrung (fiihrende) Sitra und Vinaya — so soll man wissen.

1. tathagato [v]asicandanasamakalpa | vgl. BHSD s.v. vasi-candana-kalpa. Die Bedeu-
tung stimmt mit der Verwendung der Jaina iiberein, vgl. Ratnach s.v. vasicamdana-
kappa ‘(one) who is neither angry with one who causes pain nor glad with one who
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soothes’. Derselbe Ausdruck kommt im MPM § 126 vor, wobei ChinD 381a16-18 ei-
ne ausfiihrliche Erklarung anfiihrt: “Wenn eine Person mit einem Messer den Buddha
verletzen mochte, und eine (andere) Person mit dem Sandelholz den Buddha schmie-
ren mochte, hat der Buddha gegen die beiden Personen ein gleichgiiltiges Herz.” Die-
ses Epitheton, das oft beim Arhat verwendet wird, hat eine alte Herkunft, dessen ur-
spriingliche Bedeutung ist jedoch verloren gegangen, vgl. Norman 1990-2007 1, 16—
18; IV, 268.

2. nigra(ha) | Eine Form von ni-grah ist zu erwarten. Das beschéddigte Zeichen nach gra
kann ein Teil von ka sein, das keine Spur einer Ligatur (hna) oder eines Vokalzei-
chens (@ oder 7) aufweist. Nach der tibetischen Ubersetzung wird das Epitheton als
“von Mara gesprochenes, irres Sttra und Vinaya” interpretiert: de bzhin gshegs pa ni
ste’u dang tsan dan du mtshungs te su la yang tshar gcod par yang mi mdzad / phan
‘dogs par yang mi mdzad do ‘Der Tathagata ist einem Messer und einem Sandelholz
gegeniiber gleichgiiltig, und er vernichtet keinen und bringt keinem Nutzen.’

3. sa<m>mohasitravinayam ] Die tibetische Ubersetzung mgo rmongs par byed pa’i
weist auf sammohana® anstelle von samoha® hin.

17.5 (MPM § 346) (vI)///[t]i; sarvbakalpad dar§ayati ; sarvbamantravidya prayo-
jayati ; lekhasalah samgitisa(la) ///

(v2) /// (kum)aryyantahpurapaurajanapadagrhapatibrahmanapetanathastripurusa-
kayan vi[vi](dhan) /// (v3) /// .. caranam vyasanat sarvbaloka[ni|staranam pratya[va]-
gantavyam sarvbaisa{m} lokanuvarta(na) ///

[Der Tathagata geht zu allen Heiligtiimern der Gotter. Er wandert mit allen
anderen (nicht buddhistischen) Irrlehren als Asket.] Er lehrt dadurch, dass er sich
nach allen (Lebewesen) ordnet. Er wendet alle Mantras und Wissenschaften an. [Er
geht] zu den Hallen fiir Schreiben und Rezitation.

[Er lehrt] verschiedene Massen von (oder: Er manifestiert sich in verschiede-
nen Kérpern von) [Prinzen], Prinzessinnen, Hofdamen, Biirgern, Landbewohnern,
Hausherren, Brahmanen, Entflohenen, Schutzlosen, Frauen und Mdnnern. [Sein]
Sichbewegen [unter Leuten, ohne von deren Ansichten beschmiert zu werden, wie
ein Lotus, der nicht vom Wasser beschmiert wird,] ist zu verstehen als das Retten
aller Leute aus dem Ungliick. Das ist alles die Anpassung an die Welt.

[Diese Gestaltung ist das vom Buddha gesprochene Siitra und Vinaya — so soll
man wissen. |

1. Am Anfang sind etwas abgekiirzte Sitze ohne die Negation na vom Abschnitt SF 17.3
zu erwarten: tathagatah sarvbadevayatanani gacchati ; sarvbapasandebhi pravrajati.

2. sarvbakalpad | Nach der entsprechenden Phrase sarvbasatva/nu](kalpad) SF 17.3
ist sarvba<satvanu>kalpad zu erwarten, moglicherweise ist der Wortlaut abgekiirzt.
Zum Kasus- und Préfix-Problem vgl. SF 17.3, Anm. 4.
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3. lekhasalah ] Das Wort kommt auch in SF 19.4 vor, es kann auch ‘Schule fiir Schriften’
bedeuten.

4. °brahmanapetanatha® | Zur Bedeutung von apeta- als ‘entflohen’ vgl. PW s.v. apa-i.
In der tibetischen Ubersetzung entspricht yi dwags, das auf preta- hinweist. Im Kon-
text wiirde preta- nicht passen.

5. Ostripurusakayan vi[vi](dhan) ] In der tibetischen Ubersetzung wurde das Wort kdya
als lus interpretiert: skyes pa dang / bud med rnams kyi lus rnam pa sna tshogs kyang
ston “[Er] zeigt verschiedene Korper von Mannern und Frauen”. A2 ChinD 403c23
weist auf die Interpretation des Wortes als “Masse” hin.

6. sarvbaisa{m} lokanuvarta(na) | Zu lokanuvartana vgl. BHSD s.v. anuvartana.

7. Am Ende erwartet man iti ; idam evam ripam buddhabhasitam sutravinayam iti ve-
ditavyam.

17.6 (v4) /// ye marabhasitam siitravinayam pramanam kurvbamti ; te maravartina
(iti veditavya ; ye buddhabhasitam sttravinayam pramanam) (v5) (ku)[r](vba)[mt]i
te bodhisatva iti vedita[v]ya ;

Diejenigen, die das von Mara gesprochene Siitra und Vinaya zur Norm machen,
sind die Fortsetzer des Mara (maravartin) — so soll man wissen. Diejenigen, die das
vom Buddha gesprochene Siitra und Vinaya zur Norm machen, sind Bodhisattvas —
so soll man wissen.

1. Der ganze Abschnitt ist identisch mit SF 17.2.
2. Die genaue Stelle, an der die Zeile von v4 zu v5 wechselt, ist nicht erkennbar.

3. maravartin- | Zur Bedeutung vgl. BHSD s.v. avartana (2); NPED s.v. avattana (2).
In der tibetischen Ubersetzung entspricht bdud dang mthun par byed pa, das auf
mara<nu>vartin- hinweist.
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17.7 (MPM § 347) evam asmakam vinaye /// (v6) /// (yus)[ma]kam vinaye ksa-
ma(t]e ; kim a[sma]kam vinayam* atikkramya .. /// (v7) /// .. :
bhaga[v]ata kila (navangapra)[v]ac[an]e : nava mudrah kr[ta] .. ///

Auf diese Art und Weise [lehrte der Erhabene] in unserem Vinaya, [schlechte
Taten (vgl. Anm. 1) zu entfernen. Dies] ist in Ordnung [in unserem Vinaya, aber
nicht] in eurem Vinaya. Warum [sollen wir] unseren Vinaya vernachlissigen und
[euren Vinaya akzeptieren? Euer Vinaya ist von (euch) selbst verfasst, unser Vinaya
wurde vom Erhabenen gelehrt.]

Durch den Erhabenen wurden, gewiss, in den neunteiligen heiligen Lehren neun
Zeichen (Kategorien) dargelegt ...

1. evam asmakam vinaye | Die tibetische Ubersetzung zihlt nach der Entsprechung hier
fiinf Arten von schlechten Taten auf, die in der Liicke des Fragments (Zeile v5—
v6) gestanden haben miissen: sdig pa (*apatti) ‘Vergehen’, nyes byas (*duskrta oder
*duskrtd) ‘(weniger gravierende) Ubeltat’, nyes pa yang ba (*laghu) ‘leichtes Ver-
gehen’, Ici ba (*guru) ‘schweres (Vergehen)’ und nyes pa sbom po (*sthitla) ‘grobes
Vergehen’. Zur Vinaya-Terminologie im MPM vgl. Teil I, Kapitel 5, S. 48.

2. Zum Streit wegen verschiedener Meinungen zum Vinaya vgl. na tvam imam dhamma-
vinayam ajandasi, aham imam dhamma-vinayam ajanami, kim tvam imam dhamma-
vinayam ajanissasi? — miccha-patipanno tvam asi, aham asmi samma-patipanno —
sahitam me, asahitan te — pure vacaniyam paccha avaca, pacchd vacaniyam pure
avaca — avicinnan te viparavattam — aropito te vado, niggahito 5i— cara vadappa-
mokkhdaya, nibbethehi va sace pahositi, DN 1 66.28-35 (im Silakkhandha-Abschnitt).

3. Das Fragment endet hier. Der Text geht der Frage weiter nach, ob es in den neunteili-
gen heiligen Lehren vaitulya gibt oder nicht. Zu der Bedeutung des vaitulya im MPM
vgl. Habata 2007a, S. xlix—li.
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7.12 SF 18

Or. 15009/287 (Hoernle, ohne Nummer: Matsuda B-7). Hs. B: Blatt-Nr. nicht erhal-
ten.

Kontext: Aufdie Frage, ob es den Atman in fiinfundzwanzig Existenzen gibt oder
nicht (MPM § 375), antwortet der Buddha, dass Atman gleichbedeutend mit Tat-
hagatagarbha ist, und dass Buddhadhatu in allen Lebewesen existiert, er jedoch von
Befleckungen umbhiillt und verborgen ist. Als Beispiel dafiir nennt der Buddha das
Gleichnis von einer armen Frau, die nicht weil}, dass es in ihrem Haus einen Schatz
aus Gold gibt (MPM § 376).%!

Das Fragment setzt mit einem zweiten Gleichnis ein.

18.1 (MPM §377) (r1)/// (ba)lakaya sta(r2)(nauv) /// (etwa 38 Aksaras) /// (va)det*
ma sma pi (73) /// (etwa 31 Aksaras)/// .. .. ++ + + + + stanabhyam udi (r4) /// (etwa
29 Aksaras)

[Weiterhin, Sohn aus guter Familie, hat zum Beispiel irgendeine Frau ein klei-
nes krankes Kind. Sie ruft einen Arzt. Der Arzt gibt dem Kind ein Arzneimittel mit
Zucker und Butter, und sagt zu der Mutter des Kindes: “Du darfst] dem Kind [kei-
ne] Muttermilch [geben, solange es das Butter-Arzneimittel nicht verdaut hat.” Die
Frau schmiert auf ihre beiden Briiste Salbe aus Nimba-Blittern, und] diirfte [zu ih-
rem Kind] sprechen: “Trink [die Muttermilch] nicht, [weil Gift auf meine Briiste ge-
schmiert ist.” Dann, wenn das Kind Muttermilch trinken will, dringt] aus den Briisten
[der Geruch von Nimba ...]

1. “Salbe aus Nimba-Blattern” | vgl. nimbapatrakalka, SF 18.2.
2. ma sma pi ]| Eine Form von pd ist zu erwarten, z. B. piba; vgl. pipa fiir piba, SF 18.4.

3. udi/// ] Man erwartet z. B. udito gandhah.

18.2 /// .[a]pte sa na[r](1 tam) [p]u[t]r(a)[m] (e)v(am) vadet* svasta[n]au [pra] (»5)
/Il (etwa 27 Aksaras) /// .[t]. mano necchet* ma tvam <pu>tra <ru>danmukho bhavet*
sa punar e(r6)(vam vadet*) /// (etwa 22 Aksaras) /// .. ya ni(m)bapatrakalke(na) stano
pralipta babhiivatam™* ma te visama (r7) /// (etwa 24 Aksaras)

[Wenn die verordnete Therapie] beendet ist, diirfte die Frau Folgendes zum Kind
sprechen, [nachdem sie] die eigenen Briiste [mit Wasser gewaschen hat: “Nun, mein
Kind, trink die Muttermilch!” Das Kind, das denkt, dass es Gift gibt,] diirfte [wei-
nend] nicht [trinken] wollen. (Die Mutter sagt:) “Du, mein Kind, das weinende Ge-
sicht sollte nicht sein.” Sie [diirfte] wieder Folgendes sprechen: [“Da du friiher das

2 Dieses Gleichnis ist dem fiinften Gleichnis im Tathagatagarbhasiitra dhnlich, vgl. Takasaki 1974,
S. 144-146.
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Butter-Arzneimittel nicht verdaut hast,] wurden beide Briiste mit Salbe aus Nimba-
Bldttern beschmiert, [um dich keine Muttermilch trinken zu lassen.] (Mit dem Ge-
danken:) Moge dir nicht uneben (schlecht) [werden. Nun aber, trink!” Sie gibt ihm
Muttermilch, und das Kind trinkt langsam die Muttermilch.]

—

. .[d]pte | méglicherweise zu (sam)[d]pte zu ergénzen.

2. svasta[n]au [pra] | moglicherweise zu svasta/n]au [pra](ksalya) oder [pra](liptau)
Zu erganzen.

3. ./t]. mano ] Nach der tibetischen Ubersetzung ngu zhing ’dug ste erwartet man ro-
damano, das aber zu der Spur der beschéddigten Ligatur nicht passt.

4. ma tvam <pu>tra <ru>danmukho bhavet* | <ru>danmukho fir rudanmukho: Die
Verwechselung des Nasals kann dadurch zustande gekommen sein, dass der Schreiber
wegen des Ausfallens des Aksara ru das Wort anderes verstanden hat. Die Verbform
bhavet* mit Virama kann ein Fehler fiir bhaveh mit Visarga sein, die vermutlich durch
Sanskritisierung verwechselt worden ist. Mit der Verbform in der 2. pers. sg. heif3t der
Satz: “Mein Kind, mdgest du nicht (I&nger) eines mit weinendem Gesicht sein!”

5. stano pralipta ] als nom. du.

6. babhiivatam | eine Perfektform aus der 1./3. pers. sg. babhiiva mit der Dualendung
-tam.

18.3 (MPM § 378) /// (evam e)va kulaputraham pra[g] v[aijneyavasena sarvba-
dharma an[a]tmana (r8) /// (etwa 24 Aksaras) /// .. yate alha]m(karam) parityaktva
nirvb[a](na)m adhigacchamti bhikstinam balaghr(»9)(ta-) /// (etwa 22 Aksaras) ///
(mahat)[m]y(a)samdarsa[n](aya) + [lo]kikat[ma](no mrs)at[va]m <sam>(darsa)[n]a-
ya nairatmabhava(v/)(naya) /// (etwa 23 Aksaras) /// [li](m)pet* evam (a)[h](am)
[$T]nyata bhava[y](ata sa)[rvb](a)dh(arma a)natmana ity uktavan*

Auf diese Art und Weise, Sohn aus guter Familie, [sagte] ich friiher, weil (die
Monche) gefiihrt werden kénnen: ‘Alle Erscheinungen sind ohne Atman — [so soll-
ten die Monche praktizieren. Wenn sie so praktiziert haben, werden sie ihre Ichvor-
stellung aufgeben.] Nachdem sie ihre Ichvorstellung vollkommen aufgegeben ha-
ben, erreichen sie das Nirvana,” um [ebenso wie] (der Arzt) das Kind das Butter-
Arzneimittel [verdauen ldsst, die Monche die gebrduchliche Ansicht iiberwinden zu
lassen, und um die tiberweltliche] Erhabenheit zu zeigen, und um zu zeigen, dass
der gebriuchliche Atman ein Irrtum ist, und [um] durch das Praktizieren des Nicht-
Atman [den Kérper rein zu machen.] Auf diese Art und Weise [wie die Mutter des
Kindes aufihre eigenen Briiste Salbe aus Nimba-Blittern] schmiert, sagte ich: ‘Ubt
die Vorstellung der Leerheit. Alle Erscheinungen sind ohne Atman.’

1. .. yate afha]m(karam) parityaktva | Eine Form von tyaj, dem nachfolgenden pari-
tyaktva entsprechend, ist zu erwarten, vermutlich im Indikativ 3. pers. pl., wie das
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nachfolgende adhigacchamti zeigt. Jedoch passt keine Form von #yaj in die Spur des
verbliebenen Aksara. Moglicherweise stand hier eine Form von einem anderen Verb
in gleicher Bedeutung.

2. [li](m)pet* | In der Liicke zuvor erwartet man etwa (nimbapatrakalkena svastanau
pra)limpet. Der Wortlaut ist jedoch etwas zu lang fiir die Liicke, moglicherweise wur-
de er etwas abgekiirzt.

3. [$i]nyatd bhava[y](ata) ] In der tibetischen Ubersetzung steht der Satz ebenso im
Imperativ: chos thams cad bdag med par stong pa nyid du sgoms shig.

4. (sa)[rvv](a)dh(arma a)natmana | Zur Ergénzung vgl. sarvbadharmda anf[ajtmana in
recto 7.

18.4 (v2)/// (etwa 24 Aksaras) /// .. [va]dati [pli]rvb(am) [t](e) grtajaranaya [n](a)
[d](a)tau stanau patum idani pipeti ta (v3) /// (etwa 28 Aksaras) /// [t](a)thagatagarbho
<’>stiti de($a)[ya]mi ma bhiksavo bhaista balavat* ya (v4) /// (etwa 28 Aksaras) /// ..
.. asmakam u[p]ari [t]athagatagarbho <’>stiti vimr§ya bhava[n]aya (v5) /// (etwa 29
Aksaras)

[Wie die Mutter des Kindes nachher ihre Briiste abwdscht und zu ihrem Kind]
sagt: ‘Friiher habe ich dich im Interesse der Verdauung des Butter-Arzneimittels kei-
ne Muttermilch trinken lassen. Nun trinke!’ [Auf diese Art und Weise sagte ich im
Interesse der Uberwindung der gebréuchlichen Lehre: ‘Es gibt keinen Atman.’ Nun]
lehreich: ‘Es gibt den Tathagatagarbha.’ Fiirchtet euch nicht, Ménche, wie das Kind.
[Wie das Kind nach dem Uberlegen die Muttermilch trinkt, Méonche, strebt weiter]
in der Ubung, nachdem ihr iiberlegt habt: ‘Es gibt den Tathagatagarbha iiber uns.’

1. grta® | fir ghrta®, vgl. Habata 2007a, § 35 und grtam fir ghrtam SF 12.12.

2. [n](a) [d](a)tau stanau patum ]| Das Verb da wird mit dem Infinitiv in der Bedeutung
‘erlauben, etwas zu tun’ verwendet: vgl. Speijer § 384. Die Form datau konnte eine
irregulédre Perfektform der Wurzel da sein. Im MPM erscheint oft das Perfekt, dessen
Form jedoch von der reguliaren Form abweicht: vgl. Habata 2007a, § 69. Zu der Ver-
wechselung zwischen -d- und -#- vgl. Habata 2007a, § 38. Die tibetische Ubersetzung
liest hier nu ma nur ma bcug.

3. idani ] fur idanim.
4. pipa | fir piba.

5. ta am Ende der zweiten Zeile steht moglicherweise fiir tatha. Die tibetische Uberset-
zung liest de bzhin du.

6. ya am Ende der dritten Zeile steht mdglicherweise fiir yatha. Die tibetische Uberset-
zung liest ji ltar.
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7. asmakam uf[p]ari [t]athagatagarbho (’)stiti | Der Ausdruck unterscheidet sich von
dem bekannten Ausdruck sarvasattvas tathagatagarbha iti im RGV 25.18, der als
ein Satz mit Bahuvrthi-Kompositum interpretiert wird und wortlich ‘Alle Lebewesen
sind den Tathagatagarbha besitzend’ bedeutet. Im Gegensatz dazu ist die Formel des
MPM mit dem Verb asti ausgedriickt, das hier in der Bedeutung ‘da sein, existieren’
verwendet ist. Ferner ist die Formel des MPM dadurch auffillig, dass sie den Wortlaut
asmakam upari verwendet. Die Entsprechung dieser Formel in der tibetischen Uber-
setzung ist bdag cag la de bzhin gshegs pa’i snying po yod do. Dadurch ergibt sich,
dass das tibetische bdag cag la dem Sanskrit asmakam upari entspricht. Zur Interpre-
tation dieser Formel vgl. Teil I, Kapitel 4, S. 33-34.

8. bhava[n]aya ] als loc. sg. fem.

18.5 (MPM § 379) /// .. .. jhano bhavati ajiane patutvam na yuj[y]ate ya(v6)(di)
/Il (etwa 31 Aksaras) /// (nasty at)[m]<’> [i]ti vada[m]i (ka)[s](m)a [;] [j]a[t]ena ca
sata ni[t]lya(v7) /// (etwa 32 Aksaras) /// (ca)[n](d)a(la-) + + + + + .. karmaviSaisaih

[(Kdsyapa) sagte: Wenn ein Kind neu geboren ist,] ist [sein] Wissen [schwach].
Angesichts des Nichtvorhandenseins von Wissen ist (beim Neugeborenen) Klarheit
(der Gedanken) nicht méglich. Falls [es den Atman giibe, miisste (ein neu gebore-
nes Kind) Wissen und Verstand haben. Da (aber beim Neugeborenen), solange das
Wissen schwach ist, Klarheit (der Gedanken) nicht moglich ist, sage ich, dass es
keinen Atman gibt. Warum? Und wenn der Atman immer anwesend (nitya) wiire,
diirfte man, einmal geboren [niemals sterben. Wenn der Tathdagata-dhatu immer da
existieren wiirde, entstiinde die Verschiedenheit der Geburten wie Brahmanen, Ksa-
triya, Vaisya, Sidra,] Candala [oder Tiere], die durch die Unterschiede des Karma
[entstanden sind, (nicht).]

1. patutvam ]| Im Fragment steht patatvam, vermutlich wurde das Vokalzeichen fehler-
haft ausgelassen. patutvam na yuj[y]ate entspricht in der tibetischen Ubersetzung gsal
bar 'gyur ba’i mi rigs lags so.

2. at)[m]<’> [iJti | Das beschédigte Aksara vor # scheint nicht tme, sondern tmi zu sein.
Zur Elision des auslautenden Vokals vgl. Habata 2007a, § 34.

3. nift]ya/// ] Der lange Vokal -a@ weist moglicherweise auf ein Kompositum mit atman-
hin, es bleibt jedoch unsicher, ob man den Wortlaut als nityatmand rekonstruieren
kann.

4. karmavisaisaih ] fir °visesaih. Der letzte Satz ldsst sich schwer verstehen. In der tibe-
tischen Ubersetzung steht gal te de bzhin gshegs pa’i khams rtag pa lags na tha dad
pa’i bye brag kyang de la snang ste / bram ze dang / rgyal rigs dang / vje 'u rigs dang
/dmangs rigs dang / gdol pa dang / dud ’gro’i skye gnas su gyur pa’i las kyi bye brag
rnams las skye ba’i bye brag tha dad pa dag kyang snang lags so, was logisch unklar
bleibt. Die chinesischen Ubersetzungen verstehen diese Satz-Konstruktion: “Wenn
der Tathagata-dhatu immer da existieren wiirde, entstiinde die Verschiedenheit nicht.
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Trotzdem/Warum gibt es die Verschiedenheit wie ....”, vgl. ChinD 470¢23-26; ChinF
883c10-12.

18.6 (MPM § 380) (v8) /// (etwa 37 Aksaras) /// .. (h)i(m)saparadravya (v9) ///
(etwa 39 Aksaras) /// (badhi)ra Srou

[... Wenn es den (Tathdgata-)dhatu gibt, warum begehen (die Lebewesen) die
zehn schlechten Taten wie] Toten, [Stehlen] der Sachen von anderen, [und andere.
... Wenn der (Tathagata-)dhatu der Lebewesen (immer) da existieren wiirde, ] wiirden
taube Menschen horen ...

1. $rpu am Ende des Fragments: Am Anfang des verlorenen néchsten Blattes erwartet
man die Endung -yuh.
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7.13 SF 18a

Or. 15008/43 (Hoernle, 149 ohne Nummer),?? Handschrift A: Blatthnummer 141(?).

Kontext: Das Fragment stammt aus dem Abschnitt {iber die Schriftzeichen (aksa-
ra) aus dem Brahmi-Alphabet. Darin werden die aksaras in der Reihenfolge a, 4,
i, T ... ka, kha, ga, gha, na usw. durch kurze Aussagen iiber zentrale Lehrmeinun-
gen des Siitra erklért. Diese enthalten jeweils ein Stichwort, das den entsprechenden
Buchstaben enthélt. Auf dem Fragment sind die Passagen filir die Zeichen jha bis
sa bewahrt. Vergleichbare, doch sehr viel bekanntere Stichwortreihen finden sich in
der Prajfiaparamita-Literatur (und anderswo), doch sind diese nach dem in Gandha-
ra gebrduchlichen arapacana-Alphabet angeordnet (zum arapacana-Alphabet vgl.
Yamada 1931, Salomon 1990 und Melzer 2017).

18a.1 (MPM § 427) (rl) + .. [na]say[i]tavy[a] (;) tasmat* jha(h) ity [u](cya)[te] ;
nalh] i[ti] .. .. .. /// (etwa 21 Aksaras) ///

[Alle Befleckungen sind sofort] zu beseitigen. Daher heifst es ‘jha’. Das Zeichen
fia bedeutet ...

1. Der erhaltene Teil des Fragments enthilt keine Stichworter fiir die Zeichen jia und 7ia.
Nach der tibetischen Ubersetzung mit shes pa und den chinesischen Ubersetzungen
mit &£ (ChinD 413c11) und % (ChinF 888b18) ist fiir das Zeichen 7ia das Stichwort
fiana (jiiana) zu erwarten. Fiir das Zeichen jha gibt die tibetische Ubersetzung nyon
mongs pa rnams skyen par sprug par bya ba “Befleckungen sofort beseitigen” an,
was der chinesischen Ubersetzung —4JJE1& < “alle Befleckungen verbrennen
und sofort vernichten” (ChinF 888b17) entspricht. Vermutlich steht eine Form von
Jhapeti (vgl. PED s.v.) bzw. jhasayati (vgl. BHSD s.v.) als Stichwort fiir jha.

18a.2 (MPM § 428) (taiti; ta) (#2) iva [k](va)ci[t*] jambudvipe asamam kayam
darSaya[m]i [: tatha]gata[h] tasmat* (ta) [i](ty ucyate ; tha iti ; ) /// (etwa 13 Aksa-
ras) /// (tha 1)(r3)[va] sampiirna[h] tasmat* tha i(ty ucyate) [;] (da) iti [d](a)[h](a)rah
samgha [i]ty artha[h naiva] n(i)maksyati (tasmat* da ity ucyate ; dha iti ;) + + (ity
a)(r4)rtha(h) [gura]nam akrta[j]ii(a) ta[s](mat* dhah) [it]i [;] (na) [i]ti ; [a](nariya)
/Il (etwa 19 Aksaras) ///

Das Zeichen ta bedeutet: Wie das Zeichen ta zeige ich, der Tathagata, irgendwo
auf der Insel Jambu meinen ungleichlichen Kérper. Daher heifst es ‘ta’. Das Zeichen
tha bedeutet [dharmakdya.] Wie das Zeichen tha ist er vollstindig. Daher heif3t es

22Kurz vor der Publikation des vorliegenden Buches wurde das Fragment von Gudrun Melzer iden-
tifiziert. Die erste Transliteration ohne Identifikation wurde bereits von Klaus Wille in BLSF III, S.
221, verdffentlicht. Ich danke Gudrun Melzer fiir ihre Zusammenarbeit.
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‘tha’. Das Zeichen da bedeutet, der Sangha ist jung. Nicht wird er untergehen. Da-
her heifst es ‘da’. Das Zeichen dha bedeutet [‘Scham nicht kennend’]. Gegeniiber
Respektspersonen ist man undankbar. Daher heifst es ‘dha’. Das Zeichen na bedeu-
tet ‘unehrenhaft’ ...

1. asamam kayam ] In der tibetischen Ubersetzung steht mtshungs pa med pa’i sku “[der
Tathagata zeigt seinen] unvergleichlichen Kérper”. In den chinesischen Ubersetzun-
gen entsprechen (& “halber Korper” (ChinD 413¢13) und K E 2 “unvollstindiger
[Korper]” (ChinF 888b19). Es handelt sich hier um die Form des Zeichens fa in
der Brahmi-Schrift, die Dharmaksema als Ig#12£H ‘wie [die Form] des Halbmonds’
(ChinD 413c13-14) erklart. Die Form des fa ist ein nicht geschlossener Kreis oder
Halbkreis. Vgl. dazu Sander 1968, Tafel 1 (Kusana-Alphabete), 9 (Gupta-Alphabete),
29 (Turkistanische Alphabete). Diese Form ist seit der Zeit der Asoka-Inschriften sta-
bil; vgl. Biihler 1896, Tafel II-1V. Moglicherweise wurde sami- ‘halb, unvollstédndig’
mit (a)samam verwechselt.

2. darsayd[m]i ] Das Subjekt des Satzes ist der Tathagata, der diesen Satz spricht.

3. (thaiti ;)] Entsprechend der tibetischen Ubersetzung tha zhes bya ba ni chos kyi sku’i
don te erwartet man tha iti ; dharmakaya ity arthah.

4. (thai)[va] sampirnafh] ]| Es handelt sich um eine Anspielung auf die Form des Zei-
chens tha, die einen ganzen Kreis bildet. Vgl. dazu Sander 1968, Tafel 1 (Kusana-
Alphabete), 9 (Gupta-Alphabete), 29 (Turkistanische Alphabete) und Biihler 1896,
Tafel TI-1II.

5. (da)[h](a)rah | Zu dahara fir dahara ‘jung’ vgl. Pischel 1900, S. 160, § 222.

6. n(i)maksyati | nimaksyati fur nimamksyati ist auch in SF 4.6 belegt; siche Habata
2007a, S. 23. Zum fehlenden Anusvara vgl. Habata 2007a, § 50.

7. Das Stichwort fiir das Zeichen dha ist nicht erhalten. Die tibetische Ubersetzung nennt
ngo tsha mi shes pa “Scham nicht kennend”, das mit der chinesischen Ubersetzung
FHfirEn (ChinF 888b21-22) tlibereinstimmt. Dharmaksema liest REIERE. . IRAIHEE
“die Wohltaten der Lehrer nicht kennen, wie ein Widder” (ChinD 413c16-17). Es
konnte midha ‘verwirrt, nicht wissend’ oder mendha (memdha) ‘Widder’ im Spiel
sein. Die genaue Rekonstruktion des Stichworts bleibt unklar.

8. [a](nariya) | Vom Stichwort des Zeichen na ist nur der Anlaut a- erhalten, der nach den
Entsprechungen ‘phags pa ma yin pa in der tibetischen Ubersetzung, JEZ5 (ChinD
413c17) und FiFE (ChinF 888b22) in den chinesischen Ubersetzungen auf eine Form
von Sanskrit anarya hinweist. Eine Prakrit-Form wie anariya ist zu erwarten; zu and-
riya fir anarya vgl. Pischel 1900, S. 105, § 134.
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18a.3 (MPM § 429) (ta) (r5) [i](ti) sarvbabhayapatana .. /// (etwa 32 Aksaras) ///
(tasmat*) (r6) tha iti <da iti> [mahaya](ne) [Vi](r)[y](@) .. /// (etwa 35 Aksaras) ///
(r7) naga(r)[e] /// (etwa 44 Aksaras) ///

Das Zeichen ta bedeutet, sich von dem Fallen in alle Gefahren [zu befreien. Da-
her heifst es ‘ta’.] [Das Zeichen tha bedeutet] ... Daher heif3t es ‘tha’. Das Zeichen da
bedeutet, sich iiber die Anstrengung im Mahdyana [zu freuen. Daher heifst es ‘da’.]
[Das Zeichen dha bedeutet ... Daher heifst es ‘dha’.] [Das Zeichen na bedeutet, dass
die Dreiergruppe (Buddha, Dharma und Sangha) fest wie ein Pfosten des Tores der]
Stadt ist. [Daher heifit es ‘na’.]

1. sarvbabhayapatana | In der tibetischen Ubersetzung entspricht srid pa thams cad du
Itung ba “das Fallen in alle Existenzen”, das auf sarvabhavapatana hinweist. Eine
chinesische Ubersetzung hat —#Jj “alle Existenzen” (ChinF 888b23), die andere aber
# 5 “Furcht” (ChinD 413c¢19). Wahrscheinlich wurden bhaya und bhava verwechselt.
Das Stichwort fiir ta scheint patana zu sein.

2. (tasmat®) tha iti ] Das Stichwort fiir tha ist nicht erhalten. Nach der tibetischen Uber-
setzung und den chinesischen Ubersetzungen handelt es sich um die Form des Zei-
chens tha, das wie ein Kokon, in dem sich eine Raupe befindet, aussieht. Zur Form
des tha in der Brahmi-Schrift vgl. Sander 1968, Tafel 1 (Kusana-Alphabete), 9 (Gupta-
Alphabete), 29 (Turkistanische Alphabete) und Biihler 1896, Tafel II-1V.

3. <daiti> [mahdyal(ne) [vi](r)[y](a) .. ] In der folgenden Liicke muss das Stichwort fiir
das Zeichen da stehen. Die tibetische Ubersetzung erklirt theg pa chen po la brtson
par bya ba la dga bar gyis shig pa “man moge sich tiber die Anstrengung im Mahayana
freuen”, das PAEEZT7#(E=J5(F “im Mahayana sich freuen als Mittel” (ChinF 888b25)
entspricht. Moglicherweise ist das Stichwort eine Form von nand (nanda bzw. nam-
da entweder als Imperativ oder Nomen). Die chinesische Version von Dharmaksema
nennt Kjifi “groBe Spende” (ChinD 413c¢21), das auf dana als das Stichwort hinweist.

4. Der ganze Satz fiir das Zeichen dha ist nicht erhalten. Die tibetische Ubersetzung er-
klart gzhi gsum ri rab bzhin du brtan zhing nub par mi ’gyur ba “die Dreiergruppe
(Buddha, Dharma und Sangha) ist fest wie der Berg Sumeru und wird nicht unterge-
hen”. Die chinesischen Ubersetzungen zeigen denselben Inhalt: iz = g4 /85 1115k
[ A fE A (ChinD 413¢22-23) und &4 =48R <71% (ChinF 888b26). Das
Stichwort ist vermutlich brtan ‘fest’ im Tibetischen, das :#i#¥ ‘fest halten’ im Chine-
sischen entspricht, und moglicherweise auf dhruva ‘fest’ oder eine Form von dhy fiir
das Stichwort hinweist.

5. naga(r)[e] ] Das Stichwort fiir das Zeichen na scheint nagara zu sein.

18a.4 (MPM § 430) (v/) tas[m]a(t* pa iti ; pha iti) /// (etwa 37 Aksaras) /// (v2)
[s1](dati tas)m(at* pha) [iti] ; ba (it1) /// (etwa 33 Aksaras) /// (v3) .. .. [raka] .. (b)[o]dhi-
satva ity (arthah tasmat* bha iti ; ma iti) /// (etwa 18 Aksaras) /// (tasmat* ma i)(v4)ti ;
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... Daher heifit es ‘pa’. Das Zeichen pha bedeutet ... in Verfall gerdit. Daher
heifit es ‘pha’. Das Zeichen ba bedeutet ... [Daher heifst es ‘ba’.] [Das Zeichen bha]
bedeutet, dass Bodhisattvas [die Last des guten Dharma tragen.] Daher heifit es
‘Dha’. Das Zeichen ma bedeutet ... Daher heifit es ‘ma’.

1. tas/m]a(t* pa iti) ] Das Stichwort fiir pa ist nicht erhalten. Nach der tibetischen Uber-
setzung phyin ci log und den chinesischen Ubersetzungen 5| (ChinD 413¢25; ChinF
888b28) ist viparydsa zu erwarten. Zu phyin ci log fir viparydsa vgl. SF 8a.2.

2. [si](dati) ] Im Satz fiir das Zeichen pha stehen Worter, die “verfallen, vergehen, ver-
schwinden’ bedeuten, jig pa und nyams pa in der tibetischen Ubersetzung, 3 (ChinD
413c27) und B (ChinF 888b29—c1) in den chinesischen Ubersetzungen. Unter den
moglichen Wortern wiirde sidati oder ksiyate mit dem erhaltenen Vokal -7 passen,
doch fiir ksiyate mit dem breiten Zeichen ya wire die Liicke nicht ausreichend. Zur
Bedeutung sidati ‘in Verfall geraten’ vgl. PW s.v. sad (3), zur tibetischen Entspre-
chung vgl. Negi s.v. nyams pa und ’jig pa. Das Stichwort fiir das Zeichen pha ist
moglicherweise phala, dem in der tibetischen Ubersetzung 'bras bu ’jig par byed pa
entspricht, bleibt jedoch unsicher.

3. .... [raka] .. ] Die Lesung ist nicht sicher. Nach der tibetischen Ubersetzung erwartet
man hier die Entsprechung zu dam pa’i chos kyi khur khyer ba “die Last des gu-
ten Dharma tragen”. Zum Beispiel wiirde saddharmabhdaraka passen, aber wegen der
starken Beschiadigung bleibt die Rekonstruktion unsicher.

4. Der Inhalt des Zeichens ma ist nicht erhalten. Nach den Ubersetzungen chos lugs,
Bzl HIRE (ChinD 414a2) und R oder ;A (ChinF 888c 3—4) erwartet man zum Beispiel
dama als das Stichwort fiir ma.

18a.5 (MPM § 431) ya [i]ti ca[tva](r)[i k](aran)[T](yani) + + + + + (tas)m(2)t(* ya
iti ; ra it1) /// (etwa 16 Aksaras) /// (v5) [tasmat*] ra iti ; la it(i) [; §rava]ka[y]a[n]e
<’>[bhi]Jrama[m] calena na bhavitavyam arabdhavy(am) /// (etwa 7 Aksaras) /// (ta-
smat* la iti ; va iti ; sa)(v6)[rv](ba)[lo](ka)[vi]dyamamtr[a] bodhi(sa)tvabha[s]ita
tasm[a]t* va i[ti ;]

Das Zeichen ya bedeutet die vier [von einem Bodhisattva] zu tuenden Dinge.
Dabher heifit es ‘va’. Das Zeichen ra bedeutet ... Daher heifit es ‘ra’. Das Zeichen
la bedeutet, dass man nicht im Sravakayana sich erfreuend schwanken soll. [Am
nicht schwankenden Mahayana soll man] sich festhalten. Daher heifit es ‘la’. Das
Zeichen va bedeutet die gesamten von Bodhisattvas gesprochenen Wissenschaften
und Mantras der Welt. Daher heifit es ‘va’.

1. caftva](r)[i k] (aran)[T] (vani) + + + + + ] Nach der tibetischen Ubersetzung erwartet
man die Entsprechung zu don bzhi po rnams byang chub sems dpas bya dgos pas na
“die vier Dinge, die von einem Bodhisattva zu tun sind”. Zwischen dem Bruch des
Fragments und der Formel des Satzendes tasmat ya iti befanden sich vermutlich ein
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Schnurloch und etwa sieben Aksaras. Die erhaltenen, schwer lesbaren Spuren der be-
schidigten Aksaras erlauben die Rekonstruktion /k/(aran)/i] vor dem Bruch. Daraus
ergibt sich die Rekonstruktion catvari karaniyani bodhisatvena. Die vier Dinge, die
gemacht werden sollen, sind vermutlich die vier Karantyas, die nach der Ordination
vorgetragen werden. Nach dem Vinaya der Theravadins (Vin 1 96.13-97.18) sind die
vier Karaniyas: 1) pindiyalopabhojana “Bettelspeise”, 2) pamsukitlacivara “Gewian-
der aus dem Abfall”, 3) rukkhamilasenasana “Sitz und Lager am Fulle eines Bau-
mes”, 4) putimuttabhesajja “reinigender (?) Urin als Heilmittel” (vgl. von Hiniiber
1999, S. 41-45). Die vier Karaniyas spiegeln “ein sehr altes und strenges Geliibde,
das auf die Aufgabe allen Besitzes hinauslduft,” das “im Laufe einer wohl recht frii-
hen Entwicklung aufgeweicht wurde” wider (von Hiniiber 1999, S. 42). Alte strenge
Regeln sind von wichtiger Bedeutung im MPM: siehe Teil I, Kapitel 5.3 und 5.4 des
vorliegenden Buches.

. Der Inhalt fiir das Zeichen ra ist nicht erhalten. Nach der tibetischen Ubersetzung ‘dod

chags dang / zhe sdang dang / gti mug gi ’jigs pa bsal bas de kho na nyid kyi chos la
jug pas na “aufgrund der Beseitigung der Furcht vor Gier, Hass und Verblendung in
die Lehre der Wahrheit eindringen”, die mit den chinesischen Ubersetzungen (ChinD
414a5-6; ChinF 888c5—06) iibereinstimmt, erwartet man raga als das Stichwort.

. arabdhavy(am) ] Nach der tibetischen Ubersetzung theg pa chen po mi g-yo ba nyid

brtsam par bya ba erwartet man mahdayana- und acala in der folgenden Liicke: z. B.
arabdhavyam acalamahdyanam. Das Stichwort fiir das Zeichen /a scheint (a)cala zu
sein.

. (sa)[rv](ba)[lo](ka)[vi]dyamamtr[a] | Das Stichwort fiir das Zeichen va ist wahr-

scheinlich vidya. Hier ist es nicht deutlich, ob das Wort vidyad ‘Wissenschaft’ oder
‘Zauberspruch’ bedeutet. Dharmaksema nennt A% “groBer Dharma-Regen”, das
auf varsa als das Stichwort hinweist.

18a.6 (MPM § 432) $aiti; t[r]iSalyavigamarthah ta[s](mat™* $a iti ; sa it1) /// (etwa

8 Aksaras) /// (1)(v7)(dam ma)hasttram $rutva sarvbasr[uto bhavati] (v)[ai](tu)ly[a]
tasma<t*> sa iti ; sa i(t)[1] ///

Das Zeichen sa bedeutet das Herausziehen der drei Stacheln. Daher heifst es
‘Sa’. Das Zeichen sa bedeutet ... Nachdem man dieses Mahasiitra gehort hat, wird

man alles gehort haben aufgrund des Vaitulya. Daher heifst es ‘sa’. Das Zeichen sa
bedeutet ...

1. (v)[ai](tw)ly[a] ] steht vermutlich fiir Ablativ vaitulyat vor dem Anlaut #-. Es handelt

sich hier moglicherweise um die etymologische Interpretation des Wortes vaitulya-
als ein Text, der alle anderen Texte umschlieBt und herausragt. Zur Bedeutung von
vaitulya- im MPM vgl. Habata 2007a, S. xlix—li; zur etymolgischen Interpretation des
Wortes vgl. Karashima 2015, S. 132—138.
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Or. 15010/161 (Hoernle, 143. SC. 174: Matsuda A-14). Hs. A: Blatt-Nr. nicht erhal-
ten.

Kontext: Durch eine Reihe von Gleichnissen mit dem Mond wird erklirt, wie das
Parinirvana ist.

19.1 (MPM § 455) (rI) /// [t]e jambudvipakas samjanam][t](i) ///
(72) /// (ca)ndram ity anye samjanamti ; [n]. .c. ///

Die Bewohner der Insel Jambu denken, [der Mond ist heute Neumond, dann
Halbmond, Vollmond.]
Andere denken, der Mond ist [Halb]mond ...

1. [n]. .c. ] ist schwer zu rekonstruieren. ¢ in dem unteren Teil der Ligatur kann fiir Sca
stehen, jedoch passt die Form der Ligatur sca nicht genau zum erhaltenen Teil im
Fragment.

19.2 (r3)/// (tathaga)[to] <’>rham samyaksam[b](uddho) ///
[Auf diese Art und Weise zeigt sich] der Tathdagata, der Wiirdige (arhant), voll-

kommen Erwachte (samyaksambuddha), [als ob er auf der Insel Jambu vollkommen
erlosche. Die Lebewesen denken, der Tathagata erlosche vollkommen.]

19.3 (r4)/// .. [k]vaci utpadyama(na-) ///

Irgendwo [auf der Insel Jambu zeigt er sich, als ob er] geboren werde, [wie der
Neumond. Die Lebewesen denken, dieser Sdiugling werde geboren.]

19.4 (r5)/// .aya candravat* lekhas[a](lam) ///

[Sie denken, er geht zur Gottheit, wie der Mond am zweiten Tag. Sie denken,
er geht] zur Schule fiir Schriften, wie der Mond am dritten Tag. [Wie der Mond am
achten Tag, denken sie, geht er in die Hauslosigkeit.]

1. .aya ] Vermutlich dvitiyaya oder trtiyaya als loc. sg. fem.
2. candravat* | vat wird mit Virama geschrieben, vgl. SF 22.7, Anm. 6.

3. lekhas[a](lam) | Zur Ergidnzung vgl. lekhasalah, SF 17.5.
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19.5 (76)/// t[e] ; astamgatam iva parini(rvbanam) ///

[Wie der Vollmond durch sein Licht die Finsternis beseitigt, beseitigt er die
Maras und bleibt leuchtend.] Wie [der Mond] untergegangen ist, [zeigt er] das Pa-
rinirvand. ...

1. t[e] ] Nach der tibetischen Ubersetzung lam mer bzhugs so erwartet man bhasate, vgl.
Negi s.v. lam mer bzhugs.

19.6 (r7)/// (samja)[n]am|t]i ; kecid utpannotpattim ; na [c]. ///

[Irgendwelche] denken, [er ist untergegangen]. Irgendeiner [denkt, er hat] die
Entstehung erreicht. [Es gibt jedoch] keine [Entstehung ... Der Tathagata ist, wie
der (Mond als) Vollmond, zu allen Zeiten anwesend (nitya).]

19.7 (MPM § 456) (vI)/// (sar)[vb]atra drSyate : udake <’>py ara[ny]e ///
(v2) /// .. [ta]trayam [s]a [c]andrah mam ev([a] ///

[Wie zum Beispiel der Mond] an allen Orten gesehen wird, (ndmlich) auch auf
dem Wasser, [auch] im Wald ... [an allen Orten, wo die Lebewesen gehen]. Dabei
[denken die Einfiltigen:] ‘Der Mond [folgt] mir.

1. “die Binfiltigen” ] bala- vgl. SF 19.9

2. mam ] fiir mam oder mama (mam<’> eva).

19.8 (v3)/// .ayam candra iti

[Wenn der Mond im Haus gesehen wird, denkt man, “Welcher nun hier erscheint,
ist] dieser der Mond [selbst oder nicht?]”

19.9 bala /// (v4) /// (ca)n[dr]a(ma)[h pam]casa(t-) /// (v5) /// [sv]am [v]ijia[n]a
[v]ika(lpya) ///

[Irgendein] einfiltiger [denkt, der Mond ist so grofy wie ein Wasserkrug. Men-
schen mit mittlerem Verstdndnis denken, der Mond ist so grof3 wie ein Rad. Weise
wissen, der Mond ist so grofs wie] fiinfzig [Yojana und rund. Tiere denken, der Mond
ist so grofs wie ein Gliihwiirmchen. Sdugetiere betrachten (den Mond),] nachdem sie
[jede] eigene Erkenntnis falsch dargestellt haben.

1. [sv]am [v]ijia[n]a | als acc. sg. nt. Die tibetische Entsprechung rang rang gi rnam
par shes pas weist auf einen instr.

2. [v]ika(lpya) ] fiir die Bedeutung vgl. BHSD s.v. vikalpa.
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19.10 (v6)/// .. ti [mam](aga)[rak]e vasati ; .. ///

[Auf diese Art und Weise erscheint der Tathdgata, wenn er sich in der Welt zeigt,
an allen Orten. Irgendeiner nimmt an, dass der Tathdagata wie der Mond ist: ‘Aus
Mitleid mit mir] wohnt er in meinem kleinen Haus.’

19.11 (v7)/// .. t(i ;) badh[i]ra[kundanu]y(a)mi ///

[Tiere denken, der Tathagata hat einen Korper wie jeder von ihren eigenen Kor-
pern. Stumme denken, der Tathdgata ist stumm.] Menschen, die taub oder lahm sind,
[meinen:] Ich bin gleich wie [der Tathagata.]

1. anuy(@mi | Vermutlich anuy(a)mi (tathagatam): wortlich “Ich ahme den Tathagata
nach” oder “Ich komme dem Tathagata gleich”.
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7.15 SF 20

Or. 15010/1 (Hoernle, 143. SA. 6: Matsuda C-4).% Hs. C: Blatt-Nr. 134,

Kontext: Auf die Frage von Kasyapa, was Bodhisattvas, die groen Wesen, aus-
zeichnet (MPM § 466), wendet sich das Gesprich mit dem Buddha der Erklidrung
von dem Grund des Erwachens (bodhihetu, byang chub kyi rgyu: vgl. SF 20.4) zu.
Dieses gibt es in allen Lebewesen, abgesehen von icchantika (‘derjenige, der Gier
als Ende hat”).?*

20.1 (MPM §478) (rI)krta[ny a]piksi[p]ra[m] pra[r](oham)[t](i) ++ + [m]a(m)jari-
v[am]ti bhavamt[i §]a[kh]avi[ta]pa[va]mti [bh](a)[v](amt)[i] vrksasamkhya[m ca]
ga[cch]am(t]i [nav](2)lam [ya]di toyam la[bhamte] ;

[Der Erhabene sagte: Wie zum Beispiel Bdume wie sallaki, karnikara und an-
dere, die geschnitten und im Haus gelagert] wurden, bald wachsen, wenn sie Wasser
bekommen. Sie tragen Sprosse, tragen Aste und Zweige, und erhalten die Bezeich-
nung “Baum” erneut zurecht.

1. Zu den Namen der Baume vgl. sallakika(rn)ifkajravat SF 20.2. Nach der tibetischen
Ubersetzung sind insgesamt elf Baumarten in der Liste aufgefiihrt, die im verlorenen
vorhergehenden Blatt des Fragments gestanden haben miissen. Zu sallaki vgl. Syed
1990, S. 552-558; zu karnikara vgl. Syed 1990, S. 189-193.

2. vrksasamkhyam | fur °samkhyam; vgl. sitranamadharakasamkhya gacchamti, SF 12.4.

20.2 evame(r2)veha{m} ($)asane parajikana(m)taryakari[nah] sallakika(rn)i[ka]ra-
vat* talamastaka[cch](i)[nn](2) asya [s]litrasya $rava[nam]atrena a<na>lamcitta [a]pi
bodhau ro[ham](r3)ti narakumjarah

Aufdiese Art und Weise wachsen in dieser Belehrung diejenigen, die ein Parajika-
und Anantarya-Vergehen begangen haben und aus der Gemeinde vertrieben wurden,
wie die Baume sallakt und karnikara, wenn sie nur dieses Siitra horen, auch wenn ih-
re Gedanken nicht zurecht sind, nach der Erleuchtung, (als) die Vorziiglichsten (wie
Elefanten) unter den Menschen.

1. talamastakacchinna-, wortlich ‘abgeschnitten wie der Kopf einer Tala-Palme’, be-
deutet ‘aus der Gemeinde vertrieben’, der Terminus wird in der Parajika-Regelung
verwendet: vgl. parajiko hotiti, seyyathapi nama talo matthakacchinno abhabbo pu-
navirilhiya, evam eva bhikkhu papiccho icchapakato asantam abhiitam uttarima-
nussadhammam ullapitva asamano hoti asakyaputtiyo, tena vuccati parajiko hotiti,

2 Ubersetzung und Kommentar vgl. Matsuda 1988, S. 45-52.

24Die tibetische Ubersetzung fiir icchantika ist 'dod chen pa bzw. ’dod chen po ‘derjenige, der
grofle Gier hat’. Es gibt unterschiedliche Interpretationen des Terminus icchantika vgl. Karashima
2006.
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Vin III 92.25-28. Zum Terminus mastakacchinna, matthakacchinno, Ei5E in weite-
ren Vinaya-Texten vgl. Hirakawa 1993, S. 125-127. Dasselbe Bild ist im Abhidhar-
makosabhasya zitiert: tadyatha talo mastakacchinno ’bhavyo ‘nkuritatvaya abhavyo
viridhim vrddhim vipulatam aptum (Ms. attum), AKBh 223.18-19. Yasomitra erklirt
dieses Gleichnis als mastakacchinnatalopama, AKVy 386.25.

2. a<na>lamcitta [a]pi | Das Wort alam ‘geeignet’ bildet oft ein Kompositum, auch mit
der Negation an-alam, vgl. CPD. Hier im Kontext macht das Kompositum ohne die
Negation keinen Sinn. Die tibetische Entsprechung liest sems bskyed pa dgos par mi
‘dzin gyis kyang “auch wenn sie es nicht fiir notig halten, mit ihren Gedanken (nach der
Erleuchtung) zu streben”: Es ist unklar, ob die tibetischen Ubersetzer das Kompositum
analamcitta etwas erweitert tibertrugen, oder in ihrer Vorlage citta<nutpadita> api
bzw. <anutpadita>citta api hatten.

3. narakufijara ist ein Attribut fir Bodhisattvas, vgl. bodhisatvanarakurijarah in SF 1.5
und SF 1.6.

20.3 (MPM § 479) ya[th]a khadiratin[d]Jukavrksa cchinna naiva rohamti dagdha-
bijavat* evam icchan[t]ikah satv[a] bahu$[o] <’>pidam siitram [$]rutva bodhau naiva
vi(r4)rohamti da[gdh]abijavat*

Wie Bdume wie khadira und tinduka nicht wachsen, wenn sie abgeschlagen wur-
den, wie verbrannte Samen. Auf diese Art und Weise wachsen die Lebewesen, die Ic-
chantika sind, auch wenn sie dieses Siitra oftmals gehort haben, nicht zum Erwachen
hin, wie verbrannte Samen.

1. Zum Gleichnis vgl. dus su nags su mes tshigs rnams // nags kyi shing rnams skye ba
ste // 'dod chags mes tshig blo med rnams // chos la skye ba ma yin no // “Im Wald
wachsen die durch Feuer verbrannten Wald-Bidume in der Zeit (wieder). Die durch
Feuer der Gier verbrannten Dummen wachsen nicht zur Wahrheit” Buddhac XXIII
38: P98a8-98bl1.

20.4 (MPM § 480) yatha var[s]atsv api maha[m]e<ghe>su ekaghane{na} salilam
naivavati[s]thate ; evam asmim siitrameghe dharmam varsam pravarsati [bo](75)dhi-
hetur icchamtike [n]aivavatisthate ekaghano hi sa vajravat*

Auch gleichwie, wenn grofse Wolken Regen bringen, eben kein Wasser in ei-
nen harten Klumpen eingeht (in einem harten Klumpen verbleibt). Auf diese Art und
Weise kann sich, wenn diese Sitra-Wolke den Dharma-Regen bringt, der Grund des
Erwachens beim Icchantika tiberhaupt nicht festsetzen. Denn er ist ein Klumpen hart
wie Diamant.

1. ekaghane{na} ] ist ein Fehler fiir ekaghane, moglicherweise ist die Negationspartikel
na verdoppelt. In dem nachfolgenden entsprechenden Satz steht icchantika im Loka-
tiv. M interpretiert auch ekaghane ohne na. Zur Bedeutung des Wortes ekaghana- vgl.
PED s.v. ekaghana- ‘solid, hard’.
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20.5 (MPM § 481) icchamtikah kalyanakrtam na pasyatah pasyati tu papam ni-
<n>di{$i}tam garhitam ca yah (r6) sukr[t](a)m (b)o[dh]i[r] ity arthah na vyaiti na
gacchatity arthah sandheti kalyanam ity arthah samndhakarma visistakalyanam ka-
syanagacchati bhadrakarma icchamtikasya nagac[ch]a(r7)ti (kasya nagacchati kusa)-
la{m}satva icchamtika iti [v]i($§ruta) + + ++ .. .. + + .. [k]im mulagam sutrapratikse-
pah tasmad bhetavyam sitrapratiksepako hi darunam :

Die Icchantikas, “eine heilvolle Tat nicht sehend”, “sieht” (sehen) aber die “bo-
se” (d. h.) tadelhafte “angeklagte” (Tat). “sukrta (gute Tat)” bedeutet ‘Erwachen’.
“na vyaiti (nicht weg gehen)” bedeutet ‘nicht gehen’ (korrigiert: “navaiti (nicht da-
hin gehen” bedeutet ‘nicht kommen (nagacchati)’). “sandha (Heilung)” bedeutet
‘Heilvolles’. Die Titigkeit der Heilung (samdha) ist hervorragend heilvoll. Wessen
erfreuliche Tdtigkeit kommt nicht (zum Erwachen)? (Die Antwort:) (Die) des Icchan-
tika. Wessen heilsames Wesen kommt nicht (zum Erwachen)? (Die Antwort:) Die als
Icchantikas bekannten [unheilsamen Wesen, die in Hochmut befangen sind]. Was ist
“mitlagha (eine Grund-Siinde)”? Das ist das Verwerfen des Siitra. Deswegen ist es
“zu fiirchten”, denn das Verwerfen des Siitra ist “etwas Furchtbares”.

1. pasyatah pasyati | In dem zitierten Vers steht der Satz im Singular, der im Kommentar
im Plural (icchamtikah als Subjekt) umgedeutet wurde. Die Form pasyatah ist als nom.
sg. des Partizip Présens zu verstehen, vgl. BHSG 18.33.

2. ni<n>di{si}tam | nidisitum im Fragment ist ein Fehler fir ninditam, vgl. garhitam
nindita(m) ca SF 20.8. M interpretiert es auch als ninditam.

3. na vyaiti na gacchatity arthah | vyaiti wurde vermutlich von einer mittelindischen
Form (a)veti falsch sanskritisiert und war durch das Ausfallen des Vokals a- von ava-
im Kontext unpassend. Im Kontext ist wiederholt von nagacchati die Rede. Zur Be-
deutung von aveti vgl. CPD s.v.

4. sandheti kalyanam ity arthah | Die Bedeutung des Wortes sandha, die im Kompo-
situm sandhavacana oft als ‘Andeutung’ interpretiert wird (vgl. BHSD s.v. samdha
und Ruegg 1989), lasst sich hier schwer auf diese Weise interpretieren. Da das Wort
hier durch kalyanam ‘gut, heilvoll” erklart und weiter im Kompositum samndhdakarma
verwendet worden ist, kann die medizinische Bedeutung ‘Heilung’, das Kompositum
dann ‘Handlung der Heilung, (d. h. medizinische Behandlung)’, hier besser passen.
Entsprechend dieser Passage hier ist die Bedeutung des Kompositums sandhavaca-
na eher als “Worte der Heilung, heilvolle Worte’ zu interpretieren. Im medizinischen
Kontext bedeutet sam-dha (wortlich ‘zusammensetzen’) ‘zusammenfiigen, heilen’,
vgl. PW s.v. samdhana.

5. kasya ndgacchati | Im zitierten Vers steht vermutlich tasya, das mit dem vorherge-
henden yah kongruiert.

6. sandheti kalyanam ity arthah samndhdkarma visistakalyanam kasya ndagacchati bha-
drakarma icchamtikasya nagac[chjati | Die tibetische Ubersetzung versteht kasya
und icchamtikasya als ein Zielort fir nagacchati: dgongs pa ni dge ba’i don to //
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dgongs pa las khyad par du ‘phags pa’i dge ba su la mi ‘ong zhe na / las bzang po
ni 'dod chen pa la mi ‘ong ngo. Jedoch ist der Zielort fiir nagacchati im Sanskrit
als sukrtam zu verstehen, das durch bodhi- erklart worden ist. kasya und icchamtika-
sya im Genitiv beziehen sich vermutlich auf das Wort sandhd, das durch kalyanam,
samndhakarma, visistakalyanam und bhadrakarma erklart worden ist.

7. icchamtika iti [v]i(Sruta) + + + + .. .. + + .. ] Hier erwartet man einen entsprechen-
den Wortlaut zur tibetischen Ubersetzung 'dod chen pa zhes grags pa ni dge ba med
pa’i sems can nga rgyal gyi dbang du gyur pa yin te “Die als Icchantikas bekannten
unheilvollen Wesen sind in Hochmut befangen”: dge ba med pa’i sems can weist auf
akusalasatva-, nga rgyal gyi dbang du gyur pa auf manavasagata- hin. Fiir nga rgyal
gvi dbang du gyur pa vgl. manavasam, SF 20.6, das der tibetischen Ubersetzung nga
rgyal dbang gis im Vers entspricht. Weil in der Liicke nach [v/i(sruta) etwa neun
Aksaras stehen konnen, ist der Wortlaut moglicherweise als icchamtika iti [v]i(Sruta
akusala manavasagatah) zu rekonstruieren.

8. miilagam ] fiir mitlagham. Die tibetischen Ubersetzer missverstanden es wahrschein-
lich als milangam (miulamgam): gzhi’i yan lag.

9. bhetavyam sutrapratiksepako hi darunam | Im Vers steht das Wort im Neutrum, aber
das hinzugefiigte Wort im Maskulinum.

10. satrapratiksepako | vgl. bodhisattvapitakaniksepo, Lank 66.3 in der Erklarung {iber
icchantika: tatrecchantikanam punar mahamate anicchantikata moksam kena pra-
vartate yad uta sarvakusalamiilotsargatas ca sattvanadikalapranidhanatas ca | ta-
tra sarvakusalamiilotsargah katamo yad uta bodhisattvapitakaniksepo "bhyakhyanam
ca naite sutrantavinayamoksanukiila iti bruvatah sarvakusalamiilotsargatvan na nir-
vayati, Lank 65.17-66.5.

11. Das Metrum des zitierten Verses ist vermutlich Vaitaliya, die Kadenz des Pada c ist
Aupacchandasaka. Die beiden Kadenzen werden gelegentlich in einem Vers gemischt
verwendet; vgl. Sakamoto 1978, S. 48 (4.1); Smith 1949, 8.4; Warder 1967, § 123.
Der Vers konnte heif3en:

kalyanakrtam na pasyatah,
pasyati papam garhitam ca yah,
sukrtam navaiti tasya sandha,
miilldgham bhetavyam darunam.

Im vierten Pada ist der Ausgang von bhetavyam als metrisch kurz zu rechnen. Als
Bedeutung des Verses ergibt sich: “Die (Tétigkeit der) Heilung desjenigen, der, eine
freundliche Tat nicht sehend, eine bose angeklagte (Tat) sicht, kommt nicht zur guten
Tat. Die Grund-Siinde ist zu flirchten, (weil sie) etwas Furchtbares (ist).” In den bei-
den chinesischen Ubersetzungen steht der Vers selbstéindig vor dem kommentierenden
Teil: R REAME M RFErE ZEAME M0kEE ChinD 418b26-27; NMEEE A K
MR RERRERE R, AT A EE AR MR KENE ChinF 892b15-16.



156

Kapitel 7 Rekonstruktion der Fragmente

20.6 (v/)ta(smad bibhyati pandit)[a] : dhira mahapathai samti [s]am[sk](3)[r](2) +
++++ .. .. (nabibh)y(a)ti gacchamti goram manava$am tato nasadayamti durmedha-
sah tam ca<ndra>muddha(v2)ramta {;} iv(a) v[a]nara asadayamti [t]Ju [p]andita dhira
nar[e]ndra iva mahapathe

Deswegen fiirchten sich die Weisen, die Gelehrten, [weil es] im grofien Pfad

Samskaras gibt. [Den harten Weg] fiirchten [die Dummen] nicht, gehen aufgrund ih-
res Hochmuts den grausigen (Weg). Deswegen erreichen sie ihn mit (ihrem) schlech-
ten Verstand nicht, wie Affen, die (ihre Hdnde) nach dem Mond ausstrecken, (diesen
nicht erreichen). Aber die Weisen, die Gelehrten, erreichen (das Ziel), wie Kénige
im grofsen Pfad.

L.

In der tibetischen Ubersetzung steht der Text im Vers. Jedoch ist es schwer, den Sans-
krittext als Vers zu verstehen. Vermutlich setzt der Text im Stil fort, in dem die Phra-
sen aus Versen zitiert und kommentiert werden. ChinD zitiert einen Vers: 41{d] & F7{E
MAEEE [EAE N FREHE “Wie sieht man die Tat? Wie erlangt man das gute
Dharma? Wo fiirchtet man nicht? Wie ein Konig im ebenen Pfad” ChinD 418c10-
11. Diesem Vers in ChinD entspricht der Wortlaut (na bibh)y(a)ti, asadayamti und
narf[e[ndra iva mahapathe im Sanskrit-Fragment. Es ist jedoch nicht klar, ob in der
Vorlage des ChinD der Vers gestanden war oder Dharmaksema den Vers aus dem Text
herausgezogen hatte.

. mahdapathai | fir mahdapathe.

[s]am[sk](@)[r](@) + + + + + ] In der Liicke erwartet man sinngemal3 ‘den harten
Weg’, durch das Wort daruna- ‘hart’ mit dem Vers in SF 20.5 verkniipft. Die chine-
sische Ubersetzung erklirt deutlich, dass samskara- und ‘der harte Weg’ gleich zu
setzen sind: [pEEE 5Tt “der harte Weg bedeutet Samskaras” ChinD 418c¢8. In
der tibetischen Ubersetzung findet sich die Entsprechung mi bzad als mogliche Uber-
setzung fiir das Wort daruna, vgl. Mvy 2956. Im Vergleich zur Passage yathatavi ugra
bhaveya daruna, SP 195.7, in der die chinesische Ubersetzung von Kumarajiva (Tai-
sho vol. 9, Nr. 262, 26¢29: B4 ) den gleichen Wortlaut wie ChinD 418c8 des
MPM angibt, konnte sich folgender Wortlaut ergeben: atavim darunam.

. .... (na bibh)y(a)ti ] In der Liicke erwartet man die Entsprechung zu byis pa rnams in

der tibetischen Ubersetzung: mdglicherweise ist bala zu ergiinzen.

. goram | fir ghoram.

. tam ca<ndra>m uddharamta {;} iv(a) v[aJnara ] Der gleiche Inhalt ist in einem

Sloka-Pada belegt: yesam iha hi mirkhanam mirkho bhavati nayakah | sarve te nidha-
nam yanti candroddhara iva vanarah, SBV 11 202.25-26.
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20.7 (MPM § 482) kah krtam na pasyati <icchamtikah> samsarakotyam sa na
pasyati artham bhasisye : samksepasamu(v3)ccayam tasmad bhetavya[m pa]rama-
darunpa[t]*

yada sar[vbasa]tva ekamanaso bhiitva anuttaram sammyaksambodhim abhisam-
botsya<m>te ; tada icchamtika [p]a(v4)po <’>pi sam[bo]tsyate sa tada param bodhi
su{rvba}kr(ta)[m] na padyati ; evam jamnisva visarada

Wer sieht die Tat (krta) nicht? Der [bose] Icchantika [sieht die Tat nicht]. Er
sieht (die Tat) am Ende des Samsara nicht. Ich werde die Bedeutung erkldren, (und
zwar) in Gestalt einer kurzen Zusammenfassung. Deswegen zu fiirchten, (ndmlich)
wegen des héchsten Harten.

Zu jener Zeit, wenn die Lebewesen, nachdem sie einmiitig geworden sind, zum
hochsten vollkommenen Erwachen erwachen werden, zu dieser Zeit wird der icchan-
tika, auch wenn er bose ist, erwachen. Er sieht zu dieser Zeit das héchste Erwachen,
(ndmlich) die gute Tat nicht. Erkenne so, du Erfahrener!

1. kah krtam na pasyati ] Hier wird wiederum der in SF 20.5 zitierte Vers umgedeutet.

2. <icchamtikah> ] Im Fragment fehlt die Antwort auf die Frage “Wer sieht krta nicht?”.
Nach den tibetischen und chinesischen Entsprechungen ist icchamtikah papah krtam
na pasyati bzw. icchamtikah als eine kurze Antwort zu erginzen; vgl. 'dod chen pa
sdig can gyis byas pa mi mthong ste “Der bose Icchantika sieht die Tat nicht” und
ERARFEE SH—REFEREm AN E R ChinD 418c16-17; FRITHEE KK RH
—RiEZEsr =2 ChinF 892b24-25.

3. abhisambotsya<m>teund sam/[bo]tsyate | jeweils fir abhisambhotsyante und sambhot-
syate.

4. bodhi ] als acc. sg. fem.

5. su{rvbalkr(ta)[m] | Im Fragment steht sarvbakr(ta)[m], dies ist wahrscheinlich ein
Fehler fur sukrtam; vgl. sukr[t](a)m (b)o[dh]i[r] ity arthah, SF 20.5. Die tibetische
Ubersetzung hat de’i tshe 'dod chen pa sdig can byang chub mchog tu mngon par
rdzogs par tshang rgya yang srid pa zhig na / de ni byas pa mi mthong ba yin te “zu
dieser Zeit miisste eigentlich auch der bose Icchantika zum hochsten Erwachen erwa-
chen. Er sieht die Tat nicht”, wobei param bodhi(m) als das Objekt fir samb(h)otsyate
verstanden und sa krtam na pasyati anstelle von sukrtam na pasyati gelesen wird.

6. visarada als Anrede an Kasyapa kommt im MPM selten vor, sonst wird er mit kula-
putra angesprochen. Moglicherweise redet der Buddha eine andere Person an, ohne
das zu erwihnen.



158 Kapitel 7 Rekonstruktion der Fragmente

20.8 kasya krtam na pasyati ; tathagatasya

yada sarvbas(a)(v5)tva anuttaram sammyaksambodhim abhisambotsya<m>te
samsara[g]a[t]a tada tathagatasya krtam na vinaksya(t)[i t]ada parinirvbayatyamtapa-
rinirvbanena ; a[n]i(v6)tyo buddho [bh]a[v]isyati ; [d]ipa ive[ndh]anak[s]ayad agnir
iva ta[dv]at* icchamtikasya papa[m] karma garhitam nindita(m) ca ;

yad api bodhihetukam punya[m] ta(d) y(a)dhi b<o>(dhisa)(v7)[t](va) [u]t[s]rjati
[t]la(d a)[p]i (garhitam ninditam it)i (c)ocya[t]e maha[yan]e [n]a u(ts)rjati [t]a(ta)[h]
sam[b](uddha) iti nama va[sa]ti [bu]ddhanam iya dharmata ;

Wessen Tat sieht er nicht? (Die Tat) des Tathdagata.

Zu jener Zeit (in der Zukunft), wenn alle Lebewesen, die in den Samsara gekom-
men sind, zum hochsten vollkommenen Erwachen erwachen werden, zu dieser Zeit
wird die Tat des Tathdagata nicht erschopft sein. (Trotzdem behauptet der Icchantika)
so etwas wie “Nachdem der Buddha durch das vollstindige Parinirvana vollkom-
men zur Ruhe gelangt ist, wird er nicht mehr anwesend sein, wie eine Lampe, wie
ein Feuer aufgrund des Aufgebrauchtseins des Brennholzes.” (Dies ist) das bése,
tadelhafte und angeklagte Karma des Icchantika.

Wenn ein Bodhisattva das, was Grundursache des Erwachens ist, (ndmlich) Ver-
dienst, abwirft, wird dies auch tadelhaft und angeklagt genannt. Im Mahdyana wirft
er (den Verdienst) nicht ab, daher lebt er unter dem Namen Sambuddha (zusammen
Erleuchteter). Dies ist die Natur der Buddhas.

1. kasya krtam na pasyati | Die Phrase krtam na pasyati ist zitiert vom Vers in SF 20.5.
Die tibetische Entsprechung su i byas pa chud mi za weist auf na nasyati anstelle von
na pasyati, was vom folgenden Satz mit na vinaksyati nachtraglich gedndert worden
sein konnte, vgl. Anm. 2 unten. ChinD gibt diese Entsprechung fiir na pasyati an:
AR FrfE ChinD 418c¢22.

2. tada tathagatasya krtam na vinaksya(t)[i] | Vermutlich wird hier krtam na vinaksyati
aus einem Vers zitiert und fiir die Erklarung verwendet: vgl. na hi karma pranasya-
ti Uv IX 8d und na hi kammam panassati Tha 143f. ChinD und ChinF haben kei-
ne Entsprechung fiir na vinaksyati oder vinaksyati, sondern lesen immer K &, “nicht
sehen” (na pasyati). Moglicherweise wurden hier pasyati und vinaksyati verwech-
selt: vinaksyati ist keine Futurform von vi-nas (diese hieBe eigentlich vinasisyati oder
vinamksyati, wobei die letztere Form nur durch den Anusvara abweicht). pasyati hat
keine Futurform, es kdnnte aber eine andere Futurform in der Bedeutung “nicht sehen”
oder “nicht verstehen” zugrundeliegen, z. B. vijiiaksyati von vi-jia, dessen Futurform
vijiiasyati ist, oder die Futurform von drs, draksyati, mit vi- vidraksyati. Allerdings ist
die Entwicklung von vidraksyati zu vinaksyati lautlich schwer erklarbar. Daraus konn-
te sich diese Bedeutung ergeben: Der Icchantika wird nicht sehen/verstehen, dass es
das krta des Tathagata ist, wenn alle Lebewesen erleuchtet werden, [und er denkt/wird
denken, dass] der Buddha durch parinirvana ... nicht anwesend (anitya) wird. Dies
(tadvat) ist das papam karma des Icchantika.



7.15 SF 20 159

3. agniriva ] [d]ipaive[ndh]anak[s]ayadagdhir iva im Fragment ist vermutlich ein Feh-
ler fiir /d]ipa ive[ndh]anak[s]ayad agnir iva. Die tibetische Ubersetzung mar me dang
shing zad pa’i me bzhin du stiitzt den Wortlaut mit dipa iva und agnir iva.

4. yadhi | fir yadi.

5. b<o>(dhisa)[t](va) ] Im Fragment steht ba-, dies ist wahrscheinlich ein Schreibfehler
fiir bo.

6. iya ] fur iyam, vgl. BHSG 21.79.

7. mahd[yan]e ] Die tibetische Ubersetzung versteht, dass das Wort mahayana zum vor-
hergehenden Satz gehort: byang chub kyi rgyu’i bsod nams gang yin pa de gal te byang
chub sems dpa’ spong bar byed na de yang theg pa chen po la smad pa dang bshung
ba zhes bya’o.

8. sam[b](uddha) iti nama ] Vermutlich ist das Préafix sam- in diesem Kontext, in dem es
sich um “Verdienst nicht abwerfen” (sondern Verdienst fiir andere nutzen) handelt, in
der Bedeutung ‘zusammen’ interpretiert worden. Auf diese Interpretation weist ChinD
deutlich hin: =HEGE FriFSEldmiie 25 =5 = SR —RHEH MERSIIEARE
SREEIETE RGO AdLp e 2 “Wenn ein Bodhisattva zur Zeit des hochsten
richtigen Erwachens seinen gemachten Verdienst fiir andere nutzt, obwohl der Ic-
chantika schidlich und ungléubig ist, geben die Bodhisattvas trotzdem (ihm ihren
Verdienst) und mochten auf dem hochsten Weg zusammen Erfolg erlangen” ChinD
418c27-29.

20.9 (MPM § 483) ksira[m] va papakam

Eine bose Tat [gerinnt nicht sofort] wie Milch...

1. va ] fiir va: wahrscheinlich m.c. Die tibetischen Ubersetzer verstanden dies wahr-
scheinlich als va: 'o ma dang ni sdig pa’i las “Milch und bose Tat”.

2. Der folgende Vers ist als Parallele zu Uv IX 17; Dhp 71 identifiziert, vgl. Matsuda
1988, S. 52; Mizuno 1981, S. 110.

na hi papam katam kammam sajju khiram va mucchati.
dahantam balam anveti bhasmacchanno va pavako. Dhp 71.
na hi papakrtam karma sadyah ksiram iva mirchati |

dahan tad balam anveti bhasmdcchanna ivanalah /7 Uv IX 17.

Mizuno 1981 identifiziert im Vergleich mit der chinesischen Ubersetzung des MPM
von Dharmaksema weitere fiinf Parallelen des Dhammapada: Dhp 21 (= MPM § 449);
Dhp 28 (=MPM § 452); Dhp 50 (= MPM § 562); Dhp 129 (= MPM § 564); Dhp 176 (=
MPM § 355). Dabei bemerkt Mizuno 1981, S. 42; S. 45-46, dass das MPM unter dem
Einfluss einer anderen Schule als Theravadins und Sarvastivadins stehen zu scheint,
jedoch ist es unklar, was flir eine Schule das sein mag. Zum Vers-Zitat im MPM vgl.
Habata 1996a.
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7.16 SF 21

Or. 15010/63 (Hoernle, 143. SB. 99: Matsuda C-5) and Or. 15010/118 (Hoernle, 143.
SC. 91). Hs. C: Blatt-Nr. nicht erhalten.

Kontext: Das Gesprich zwischen dem Buddha und Kasyapa dreht sich weiter um
den Grund des Erwachens (bodhihetu) und Icchantika als Ausnahme. Im Icchantika
gibt es zwar den Tathagatagarbha, aber der Icchantika erlangt keinen Grund des Er-
wachens (MPM § 485). Im Stil der Gleichnisse wird weiter erklart (MPM § 486 ftf.),
dass eben die Menschen, die die Parajika- und Anantarya-Vergehen begehen (vgl.
SF 21.5), wohl den Grund des Erwachens haben, der Icchantika aber nicht.

21.1 (MPM § 495) (tadyatha nama kulaputra sa)(r/)[r]vb(a)j[a](m)budvipakanam
satvanam krs {t}yadikarma karttum yogo nasti te [s]i(r)[y](odgamana-) + + + + + +
++ + + + + + + + (krsya)d(i)karmarabh(amte) + +

[Wie zum Beispiel, Sohn aus guter Familie, wenn es noch dunkel in der Nacht
ist,] es keine Unternehmung aller Lebewesen auf Jambudvipa gibt, Titigkeiten wie
Pfliigen und andere auszufiihren. Sie [warten auf] den Sonnenaufgang. [Wenn die
Sonne aufgegangen ist, dann] fangen sie die Beschdftigungen wie Pfliigen und an-
dere an.

1. (tadyathd nama kulalputra) | Zur Ergdnzung vgl. tadyathd nama kulaputra, SF 21.4.

2. krs{t}yvadikarma ] drstvadikarma im Fragment ist wahrscheinlich ein Fehler fiir krsya-
dikarma; vgl. krsyarthisa[t]va, SF 21.2.

3. [s]a(r)[y](odgamana-) | Zur Ergédnzung vgl. siryo(dgama)na, SF 0.9.

4. arabh(amte) | oder arabhante; vgl. karmarabhamte, SF 21.2.

hap(a)r(i)[n](irvbanamahasiitra) + + + + + (ratr)i(m) krsyarthisa[t]va .. + + (#3) +
(asmim mah)as(ti)tre samdhavacanam $rutva saddharmasthane karmarabhamte ;

Auf diese Art und Weise [warten die Lebewesen], nachdem sie alle Siitra-Medita-
tionen der Mahdyanisten gehort und praktiziert haben, [wie] die Lebewesen, die
pfliigen wollen, die Nacht (hindurch) [auf den Aufgang der Sonne,] (ndmlich) des
Mahaparinirvana-mahasitra. [Dann] horen sie in [diesem] Mahdsiitra die heilvol-
len Worte, und fangen Beschdftigungen am Ort der guten Lehre an.
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2. sarvbasitrasamadhin | Zum Begriff sutrasamadhi- vgl. SF 12.9, Anm. 4. Die tibeti-
sche Entsprechung interpretiert hier das Kompositum als dvandva, mdo sde dang ting
nge ’dzin thams cad, wirend in der Ubersetzung fiir SF 12.9 dasselbe Kompositum
als tatpurusa, mdo i ting nge ’dzin, iibertragen wird.

3. Nach mahap(a)r(i)[n] (irvbanamahasitra) erwartet man sirya- mit udgamana- oder
udaya- im Kompositum, vgl. siryo(dgama)na SF 0.9 und abhinavadivakarodaya SF
2.9. Die tibetische Ubersetzung hat yongs su mya ngan las ’das pa chen po’i mdo chen
po’i nyi ma ‘char ba sdod do “(die Lebewesen) warten auf den Aufgang der Sonne
des Mahaparinirvana-mahasiitra.” Der Wortlaut konnte als mahaparinirvanamahasi-
trasuryodayam oder mahaparinirvanamahasitrasiryodgamanam rekonstruiert wer-
den.

4. samdhavacana | Zur Bedeutung vgl. SF 20.5, Anm. 4.

21.3 tatah ya(tha) + ++ ++ +++++ + + + [r] (bha)vati ; subhiksa$ caiv(a)m + +
(r4) ++++++ .e..m(ma)hame[gh]atatha<gata>gar[bh]a[ma]hasitrasravanadharma-
vr(sti-) + + + + + + + (subhi)[k](sa)ra[mani]yakari [m](ahavyakara)(r5)(na-) + + +
++ + + .. ; a$itinam iva mahasravakanam saddharmapaundar|[i]k(a)[m](ahasiitra-) +
+ + + + (nis)[p](a)ttinistha dhanyanam i .. + + + (r6) + + + + + + (iccham)tikam*

Darauf, gleich wie [wenn die Feldarbeit getan ist, durch das Fallen des grof3en
Regens die Feldfrucht wdéchst] und ein Reichtum an Lebensmitteln zustandekommt,
ebenso [wdichst, wenn die Feldarbeit der guten Lehre getan ist,] (durch) das dem Ho-
ren (gleiche) Herabfallen der Regen der Wahrheit aus dem der grofsen Wolke (glei-
chen) Tathagatagarbha-mahasiitra, [die Feldfrucht] der groffen Prophezeiung, die
den Reichtum an Lebensmitteln erfreulich macht [und die Befreiung von den acht
Fieberkrankheiten und das Gliick] (bringt). (Dies) ist wie [die grofle Prophezeiung]
der achtzig Mahasravakas im Saddharmapundarika-mahasitra, die dem Ausreifen
des Getreides [im Monat Phalguna gleicht, abgesehen] vom Icchantika.

1. subhiksas caiv(a)m + + (r4) + + + + + + .e .m ] In der Liicke erwartet man die
Entsprechung zur tibetischen Ubersetzung dam pa’i chos kyi zhing las byas pa la
“wenn die Feldarbeit der guten Lehre getan ist”. Moglicherweise steht das Satzglied
im Lokativ-Absolutiv, z. B. saddharmakysyam krtayam. Das erhaltene Vokalzeichen e
mit einem kleinen Teil konnte me sein. Vielleicht ist der Wortlaut (saddharmakrsyam
krtayam) e(va){m} zu rekonstruieren.

2. Nach (ma)hame[gh]atatha<gata>gar[bh]a[ma]hasitrasravanadharmavy(sti-) erwar-
tet man varsana- bzw. pravarsana-; vgl. mahadharmavrsyabhipravarsanam, SP 16.11
(zum Tibetischen chos kyi char chen po mngon par ’bab pa, vgl. SP Index s.v.). Die
Glieder dieses langen Kompositums stehen vermutlich im folgenden Vergleich: Die
grofie Wolke (mahamegha) gleicht dem Tathagatagarbha-mahasiitra; das Horen (sra-
vana) gleicht dem Fallen (*varsana) des Regens; die Wahrheit (dharma) gleicht dem
Regen (vrsti). Die tibetische Ubersetzung hat de bzhin gshegs pa’i snying po’i mdo
sde chen po’i sprin chen po las thos pa’i chos kyi char bab na.
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3. [m](ahavyakarana) | Fiir die Ergdnzung vgl. die tibetische Entsprechung /ung bstan

pa chen po.

. Zu den “acht Fieberkrankheiten” vgl. astavidho jvarah Susér 6.39.14: (1) die Krankheit
aus vata, (2) die Krankheit aus pitta, (3) die Krankheit aus kapha, (4) die Krankheit aus
diesen drei Elementen (samnipata), (5-7) die Krankheit aus jeweils zwei von diesen
(dvandva)und (8) die Krankheit von aullen (dgantu), Susr 6.39.11-17. Nach der Lénge
der Liicke im Fragment unterscheidet sich die Reihenfolge der Satzglieder im Sanskrit
von der im Tibetischen. Der Wortlaut “acht Fieberkrankheiten” scheint hinter dem
Wort mahdavyakarana zu stehen. In der tibetischen Ubersetzung steht er dagegen vor
dem lung bstan pa chen po: rims nad rnam pa brgyad las rnam par grol ba dang / bde
ba dang / lo legs pa dang / yid du ’ong bar byed pa’i lung bstan pa chen po’i lo tog
skye bar 'gyur te.

. asitinam | susitinam im Fragment ist ein Schreibfehler fiir asitinam. Beide Zeichen
sind einander dhnlich. Die tibetische Ubersetzung liest nyan thos chen po brgyad cu
‘achtzig Mahasravakas’, die chinesischen Ubersetzungen geben ‘acht tausend Srava-
kas’ an (ChinD 420a24; ChinF 893c5): Séng zong 5% sieht jedoch ‘achtzig’ in seiner
chinesischen Vorlage (Taisho vol. 37, Nr. 1763, 469¢28-29). Im Saddharmapundari-
ka werden fiinthundert Mahasravakas prophezeit, die zur hochsten vollstdndigen Er-
leuchtung gelangen werden: atha khalu tesam dvadasanam vasibhutasatanam etad
abhavat | ascaryapraptah smadbhutapraptah sma | saced asmakam api bhagavan ya-
theme 'nye mahasravaka vyakrta evam asmakam api tathagatah prthakprthag vyaku-
ryat, SP 206.5—7 und atah pafica mahasravakasatani sarvany anantaram anuttaram
samyaksambodhim abhisambhotsyante sarvany eva samantaprabhasanamadheyani
bhavisyanti, SP 207.1-3 im 8. Kapitel. Auch im 6. Kapitel kommt die Zahl der prophe-
zeiten Sravakas vor, die da ebenfalls finfhundert umfasst. Die chinesischen Versio-
nen des SP {iberliefern dieselbe Zahl (Taisho vol. 9, Nr. 262, 22a15; Nr. 264, 156¢15),
wobei die dlteste Ubersetzung von Zhti F& hu %343 keine entsprechende Zahl nennt
(Taisho vol.9, Nr. 263, 88b13).

. saddharmapaundar[iJk(a)[m](ahasitra-) | Die tibetische Entsprechung verwendet
eine Ablativpartikel dam pa’i chos pad ma dkar po’i mdo chen po las.

7. (iccham)tikam* | Vor (iccham)tikam* erwartet man sthapayitva.

21.4 (MPM § 496) tadyatha nama kulaputra mahavaidyo bhiitapra<gr>[h]itasya
++ + + + + + + + (gu)dika agadam va presa(yati) + + (7) + + + + + + + + ca
vadati ksipram idam osadham niyatam nitva cata{fm}dupa.. + ++++++++++
(va)[ks]araksa[s]. + +++++++ (vI) ++++++++ .. ; [alham evagac[ch]ami ma
s[m]a[sa]v anayavyasanam gacche(t) + + + + + + + + + + + drstva tam mam(tram) +
+++++(Ww2)++++++++[c]asu[kh]i[bh]avati ;

Wie zum Beispiel, Sohn aus guter Familie, ein guter Arzt eine Pille oder ein Arz-

neimittel fiir einen von Geistern [oder von Schlangen] Besessenen [an einen viele
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krosas (entfernten Ort)] schickt und [Folgendes] spricht: “Sofort ist dieses Medika-
ment hinzubringen. Und nach dem Hinbringen [ist] diese Behandlung [durchzufiih-
ren. Dadurch werden die bosen Geister wie Gotter, Nagas,] Yaksas und Raksasas
[verschwinden. Wenn (du) es nicht (rechtzeitig) hingebracht hast,] komme ich selbst
(zu dem Patienten, und spreche:) ‘Jener (Patient) mége nicht in Missgeschick und
Ungliick geraten!’” Nachdem [er (der Patient) den Arzt oder seinen Boten aus der
Ferne] gesehen (und) den Spruch (gehort hat,) [werden alle bosen (Geister) durch
die Kraft des Spruches verschwinden.] Und [der Patient] wird geheilt.

1. bhiitapra<gr>[h]itasya | Die Krankheit der Besessenheit heillt graha im Sanskrit,
vgl. Susr 6.60.1-52; zu der Besessenheit von bhita vgl. Susr 6.60.24.

2. (va)[ks]araksa[s]. | Man erwartet devandga-yaksaraksasa- im Kompositum.

3. ma s[/mjafsalv anayavyasanam gacche(t) | Die tibetische Ubersetzung hat de bar
ma dor chud zos na mi rung ngo “Jener (Patient) moge nicht in der Zwischenzeit
zugrundegehen (sterben)”. Es ist nicht klar, ob der tibetische Ubersetzer einen anderen
Wortlaut in seiner Vorlage hatte oder den gleichen Wortlaut wie SF 21.4 sinngemif
ins Tibetische iibertrug.

4. tam mam(tram) | Nach dem Kasus (acc. sg. masc.) erwartet man ein Verb, z. B. srutva.
In der tibetischen Ubersetzung steht jedoch die Entsprechung fiir das Wort mantra- nur
einmal im Genitiv: sngags de’i gzi byin dang mthus gnod pa thams cad zhi bar ’gyur
te. Méglicherweise fehlte in der Vorlage der tibetischen Ubersetzung der Wortlaut tam
mamtram Srutva durch Haplographie.

21.5 eva[m] e(v)e[da]lm (mah)[a](par)inirvbanam mahasti(tram) + + + + + + +
+ (i)to bahirdha vanya a .. + + + (v3) + + + + + + + + [v]a $rutva mahaviryam
[m]a[h]a[stt](ra)m (tesa)[m bo]dhihetur bhava[t]i [y](avat) + + + + + + (paraji)[k]a-
namntaryakarmabhiita[pJi($acapra)(v4)(grhitah) + + + (mahavai)[d]y(ada)r[§]ana[d]
evapi [ty]a(kta bha)[v]amti bodhisatva ma(hasatvah)

Auf diese Art und Weise wird das Mahasiitra mit grofser Kraft, nachdem [ein
Monch oder eine Nonne] oder ein anderer aufler diesen [erfahren] oder [von ei-
nem anderen] gehort hat, [dass es] das Mahdaparinirvana-mahasitra, [das aufge-
schrieben worden ist, bei irgendjemandem gibt,] ihr Grund des Erwachens (bo-
dhihetu). Und wieviele (der) von Ddmonen und Pisacas (in Gestalt) der Pardjika-
und Anantaryakarma-Vergehen Besessene(n) auch immer (das Mahaparinirvana-
mahasiitra) [horen, sie alle] werden, wie (die Besessenen) aufgrund des blofien An-
blicks des grofien Arztes, [von Ddmonen] verlassen worden sind, zu Bodhisattvas,
Mahdsattvas.

1. (i)to bahirdha vanya ] Nach der tibetischen Ubersetzung dge slong ngam / dge slong
ma ‘am / ’di las phyi rol pa gzhan gyis erwartet man in der vorhergehenden Liicke
etwa bhiksur va bhiksni va. Fiir die Erginzung (i)to bahirdha vgl. ito bahirdha, MAV
140.11.
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. a.. ] Moglicherweise ist a(sti) zu ergidnzen. Hier in der folgenden Liicke erwartet man

die Entsprechung zu der tibetischen Ubersetzung yi ger bris pa zhig ga zhig gi gnas na
yod do zhes “dass es (dieses Mahaparinirvana-mahasiitra), das aufgeschrieben worden
ist, bei irgendjemandem gibt”.

. [v](avat) ] In der tibetischen Ubersetzung findet man die Entsprechung ji snyed kyis

fiir yavat.

. bhitta[p]i(sacapragrhitah) | vgl. bhitapra<gr>[h]itasya SF 21.4. Zur Rekonstrukti-

on zu pisaca- vgl. die tibetische Entsprechung sha za i gdon. Ein pisdca ist ein fleisch-
fressender Damon.

(mahavai)[d]y(ada)r[s]anald] evapi | In der vorhergehenden Liicke erwartet man
“das Horen des Mahaparinirvana-mahasitra”, das “dem Sehen des groBlen Arztes”
gleicht. Da die Lange der Liicke etwa drei Aksaras erlaubt, kann sravana- im Kom-
positum stehen: Sravanamahavaidyadarsanad evapi .

. [ty]a(kta) | Die tibetische Ubersetzung liest gdon dang bral te ‘befreit von Geistern’.

Da es im Fragment keine Liicke fiir pisaca- gibt, ist das Wort entweder in der tibeti-
schen Ubersetzung ergiinzt oder im Sanskrit-Fragment ausgelassen worden.

++++ + + + .. [ma]has[G](1)[r](2)[v]iryahetoh (y)[e] + + + (v3) + + (pus)t(a-

ga)t(am) va[clayitva va likhitva va §rutva va te katham na bhavisyamti b[o](dhisatva
mahasatvah) + + + + + + + +

[Dies ist so] aufgrund der Kraft des [Tathagatanitya-]Mahasitra. Wie konnten
diese nicht zu Bodhisattvas, Mahasattvas werden, nachdem [sie das Mahasitra,] das
aufgeschrieben wurde, rezitieren, abschreiben oder horen, [abgesehen vom Icchan-

tika.]
1.

Vor [ma]has[ii] (t)[r](a)[v]iryahetoh erwartet man nach der tibetischen Ubersetzung
tathdgatanitya-. Es ist nicht klar, ob das MPM sich auch als “Tathagatanitya-mahasiitra”
bezeichnet, oder ob ein anderes Mahasitra gemeint ist.

(v)[e] 1 Man erwartet hier ye, das sich auf das nachfolgende te bezieht. Die tibetische
Ubersetzung liest gang dag gis.

. Vor (pus)t(aga)t(am) erwartet man mahdasiitram.

. Nach b/o](dhisatva mahasatvah) erwartet man sthapayitva icchantikam, vgl. SF 21.3.
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21.7 yatha hi badhirah [§](abdam) (v6) [na] $rnonti tathaivaicchamt[ika]h idam
[s]atram $rotum na labhate ; nirhetukah sa i(t)i

Denn, wie Menschen, die taub sind, keinen Laut horen, auf diese Art und Weise
erreicht der Icchantika nicht, dieses Sutra zu héren. Er ermangelt des Grundes (des
Erwachens).

1. Srponti ] als Indikativ Présens 3. pers. pl. vgl. BHSG s.v. sru-.

2. tathaivaicchamt[ika]h ] zum Wechsel von e zu ai im Sandhi vgl. Habata 2007a, § 33.

21.8 MPM § 497) ... +++++++++ + + + + (utta)ratamtrajio vai[d]ya
ra(janam) (v7) [d](r)s(tv)a [ta]va maharajam marasamo vya[dh]ir bhavisyatiti vyaku-
ryat*sa.. +.. ++++++++++++++++++++ vaidya tam e(vam) + +

[Wie zum Beispiel, Sohn aus guter Familie,] ein Arzt, der das Uttaratantra [der
achtgliedrigen Medizin] kennt, nachdem er einen Kénig untersucht hat, diagnostizie-
ren diirfte: “Bei Ihnen, Konig, wird eine todliche Krankheit auftreten.” Der [Konig
spricht: “Wie wissen Sie, dass eine grofse Krankheit erscheinen wird, ohne diese zu
sehen?”’] Der Arzt [spricht] zu ihm Folgendes ...

1. e(vam) | evam vadet ist zu erwarten; vgl. evam vadet, SF 13.8; (e)v(am) vadet, SF
18.2.



166 Kapitel 7 Rekonstruktion der Fragmente

7.17 SF 22

Or. 15011/17 (Hoernle, 143. SA. 4: Matsuda A-6).° Hs. A: Blatt-Nr 162.

Kontext: Das Gesprich zwischen dem Buddha und Kasyapa handelt von Ménn-
lichkeit (paurusa- vgl. SF 22.2) und Weiblichkeit (ab MPM § 512). S6hne oder Toch-
ter aus guter Familie sollen sich um Maénnlichkeit bemiihen (MPM § 512). Diese
Mainnlichkeit basiert auf der Kenntnis des Tathagatagarbha (MPM § 515).

22.1 (mahaparinirvbanam) (»/) mahasiitram] tathagatagarbham samdipakatvat*
ksipra siitrasthanam adhigantukamena kulaputrena va kula«ddhintraya va tathagata-
ga[rbhe] <’>bhi[y]oga karaniyah

Das Mahaparinirvana-mahasitra ist [unmessbar], weil es den Tathagatagarbha
erhellt. Der Sohn aus guter Familie oder die Tochter aus guter Familie, der oder
die schnell die Stelle des Siitra verstehen will, soll sich um den Tathagatagarbha
bemiihen.

1. ksipra | fir ksipram.
2. kula«ddhiytraya ] als instr. sg. fem.

3. <’>bhi[y]oga ] als nom. sg. masc.

22.2(MPM §516) (r2)ahasma;evam eta«d» bhagava{«a»}[n*]evam etad bhaga-
va{«a»}[n* taJthagatagarbhabhavana{m ;}yady<’>aham {;} paurusam pravesita(h)
prabhavita {;} [p]ratibodhita$ casmi ;

(Kasyapa) sagte: So ist es, Erhabener, so ist es, Erhabener. Ich bin heute durch
die meditative Realisierung des Tathdagatagarbha in die Mdnnlichkeit eingefiihrt wor-
den, gestdrkt und erweckt worden.

1. evam eva«dy bhagav«a»[n*] evam evad bhagav«a»[n*] im Fragment ist ein Schreib-
fehler flir evam etad bhagavan evam etad bhagavan. Der Wortlaut wurde nachtrdglich
unvollstindig und teilweise fehlerhaft korrigiert.

2. [ta]thdgatagarbhabhavanam ; yady aham im Fragment ist ein Schreibfehler flir fa-
thagatagarbhabhavanayady<’> aham, also tathagatagarbhabhavanayd und ady<’>
aham, d. h. adya und aham im mittelindischen Sandhi: Ein Anusvara und ein Satzzei-
chen wurden fehlerhaft eingefiigt.

3. paurusam pravesita(h) prabhavita {;} [p]ratibodhitas casmi | Im Fragment steht pra-
vesita anstelle von pravesita(h). Watanabe 1909 liest paurusam pravesita prabhavita

25Vgl. Watanabe 1909; Thomas 1916.
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pratibodhitas casmi. Thomas 1916, S. 94, Anm. 6, schligt eine mégliche Emendati-
on zu pravesitayam prabhavitah vor, wodurch sich der Satz paurusam pravesitayam
prabhavitah pratibodhitas casmi ergeben wiirde. Die Form pravesita im Fragment ist
vermutlich ein Schreibfehler fiir pravesita(h). Es ist schwer zu rechtfertigen, die Form
auf -fa als Nomen Agentis in einem periphrastischen Futur zu interpretieren.

22.3 aha (73) (s)[m](a) (;) [s]adhu sadhu kulaputra evam eva drastavyam lokanu-
vrttya

[Der Erhabene] sagte: Gut, gut, Sohn aus guter Familie, nur so ist es zu beob-
achten, aufgrund der Anpassung an die Welt (oder: durch einen, der sich der Welt
anpasst).

1. lokanuvrttya | lokanuvrttya im Fragment. Die tibetische Entsprechung 7jig rten dang
mthun par byed pas weist auf eine Instrumentalform eines Substantivs hin: lokanu-
vart(t)ina (von lokanuvartin) als Agens oder lokanuvartanaya (von lokanuvartanda
vgl. SF 22.4) bzw. lokanuvrttya (von lokanuvrtti vgl. SF 23.4). Watanabe 1909 liest
dies als lokanuvrttya.

22.4 3aha sma ; no hidam bhagavan* lokanuvartana

[Kasyapa] sagte: Nein, Erhabener, dies ist keine Anpassung an die Welt.

22.5 (MPM § 517) aha sma ; sadhu sadhu k[u]laputra e[vam] (#4) gambhirena
vrksapuppaharabhramaravat®* dharmaharena bhavitavyam* //

[Der Erhabene] sagte: Gut, gut, Sohn aus guter Familie, ein so tiefer Esser des
Dharma muss man sein, wie Bienen, die ihre Nahrung aus Baumbliiten (gewinnen,).

1. puppahara® | fur puspahara®.

2. vrksapuppaharabhramaravat | Zu diesem Bild vgl. yathapi bhamaro puppham vanna-
gandham ahethayam paleti rasam adaya evam game muni care, Dhp. 49 (Parallele
GDhp 292; PDhp 127; Uv XVIII 8; PrMoSii(Ma-L) 36.26-27; PrMoSii(Bamiyan)
110.recto3—4; PrMoSii(Sarv) S. 260 vers 4). Was genau durch den Vergleich mit Bie-
nen gemeint ist, bleibt jedoch unklar. Moglicherweise geht es darum, dass die Bienen
mit ihrem Riissel tief in die Bliite hineingreifen miissen, um an den Honig zu kommen.
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22.6 (MPM § 518) punar aparam kulaputra yatha [m]asakamiitr[en]a ma[h]a[p]r-
thivi n[aiva tr](»5)[pyate ; at]isvalpatvat* eva<m> masakamitravat* svalpam ida
mahasiitra loki pracarigyati ; anagate kale ; sa[ddha]rmavin[a$]aparame ; ma(r6)ha-
prthivigatam® [m]asakamitravat® ksayam yas[y]ati ; ida saptamam nimittam ; sad-
dharmamntardhanasyasesani sa[mt]i nimittani jhata[v]ya kusalena //

Weiterhin, wie zum Beispiel, Sohn aus guter Familie, die grofse Erde mit dem
Harn einer Miicke eben nicht befriedigt wird, da er viel zu viel wenig ist. Auf diese
Art und Weise, wenig wie der Harn einer Miicke, wird dieses Mahasitra in der Welt
zirkulieren. In der kiinftigen Zeit, wenn das Verschwinden der guten Lehre seinen
Abschluss erreicht, wird es (das Mahasitra) in die Erde eingehen und verschwinden,
wie der Harn einer Miicke. Dies ist das siebte Kennzeichen des Untergangs der guten
Lehre. Es gibt die restlosen Kennzeichen. (Das) ist durch den Kundigen zu wissen.

1. ida ] fir idam.

2. mahdsitra ] als. nom. sg. nt.

3. loki ] als loc. sg. vgl. BHSG 8.59-60.

4. pracarisyati | zur Bedeutung ‘zirkulieren’ vgl. Skilling 2004.

5. andagate kale ] In der tibetischen Ubersetzung gehdrt dies zum vorhergehenden Satz,
damit ergibt sich die Bedeutung “wenig wie der Harn einer Miicke wird in der kiinfti-
gen Zeit dieses Mahasttra in der Welt zirkulieren. Wenn das Verschwinden der guten
Lehre ...”.

6. jaata[v]ya ] als nom. sg. nt.

7. saptamam nimittam | Es ist nicht klar, welches das erste, das zweite ... das siebte
Zeichen ist, und welche die restlosen Kennzeichen sind. In den beiden chinesischen
Ubersetzungen findet sich keine Entsprechung zu saptamam nimittam. Zu den Kenn-
zeichen des Untergangs der Lehre vgl. Nattier 1991.

8. asesani sa[mt]i nimittani jiiata[v]ya kusalena ] In der tibetischen Ubersetzung ent-
spricht ltas gzhan yang yod par mkhas pas shes par bya’o “Der Kundige soll wissen,
dass es noch weitere Anzeichen gibt”.

22.7 (MPM § 519) (r7) [p](u)na[r a]param [ku]laputra yatha varsasu dhvastasu ;
[praJthamo hemantamasa ; §arad ity ucyate ; tasya sarady upavrttaya megha tva[r]ita-
(tva)ritam abhivrsya[pa](v/) .. .. .. ....[; evam] i(dam ma)hasiitram (t)[v]a[ri]tavarsa-
nasaratmeghanirgamanava<t*> [da]ksina[paJtham praviSya [m]a[ha]parinirvbanam
[s]arvbasa[ndh]avaca[n]a[dha](r)[m](a)(v2)[V](rs)[t](1)[m] abhi(varsa)[y](a)[t*] da-
ksinapathakana bodhisatvana mahasatvanam saddharma[v]i[nas]am ajiiaya asanna-
[heman](ta)[vrttalmeghavat* kasmi(v3)ra[m] (pra)vi[$](ya) [prthiv]y[a]Jm antardha-
syate sarvba[ma]hayanasitravaitulyaparamamrtasaddharmantardhanan[i] bhavi[s]ya-
m(t]iti ; tad idantm ayam (v4) siitrala[bhah] tathagatajiieyam agata saddharmantar-
dhanav iti bodhavyam* bodhisatvai mahasatvai nara[kumjarai ;
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Weiterhin, wie zum Beispiel, Sohn aus guter Familie, der erste Wintermonat,
wenn die Regenzeiten vorbei sind, Herbst genannt wird. Wenn der Herbst gekommen
ist, ziehen die Wolken, nachdem sie eilig abgeregnet haben, weg. Auf diese Art und
Weise wird dieses Mahdsiitra, nachdem es sich, wie das eilige Weggehen der herbst-
lichen Regenwolken, in den Siiden begeben hat, den Dharma-Regen aller heilvol-
len Worte, (ndmlich) das Mahaparinirvana, herabregnend, (und) nachdem es (das
Mabhdasiitra) das Verlorengehen der guten Lehre unter den im siidlichen Weg woh-
nenden Bodhisattvas, Mahasattvas, verstanden hat, und nachdem es (das Mahdsii-
tra) in Kaschmir eingegangen ist, wie die Wolken kurz vor dem Winter, in die Erde
verschwinden. Alle Mahayanasutras, die Vaitulya und die hochste unsterbliche gute
Lehre sind, werden verschwinden — so, das heifst, diese jetzige Erlangung dieses
Sitra ist diese angekommene Kenntnis (ajiia) des Tathdagata bei dem Verschwinden
der guten Lehre — so sollen die Bodhisattvas, Mahasattvas, Elefanten unter den
Menschen, wissen.

1. varsasu ] als loc. pl. fem., sonst ist varsa- masc./nt.

[\

. tasya ] als loc. sg. fem.
3. upavrttaya | als loc. sg. fem.
4. meghda | als nom. pl.

5. megha tva[r[ita(tva)ritam abhivrsyd[paJ(vl) .. .. .. .. .. ] Die ersten fiinf Aksaras am
Anfang der Riickseite sind nicht (mehr) lesbar. Watanabe 1909 liest apa(vi)gacchanti.
Thomas rekonstruiert apa(vl)/varttayanty usmam] “cause warmth to disappear” auf-
grund der chinesischen Ubersetzung von Fi xiin (Thomas 1916, S. 96, Anm. 26): Sei-
ne Rekonstruktion ist nicht wahrscheinlich, weil sie nicht in den Kontext passt. Die
tibetische Ubersetzung liest ‘gyes pa ‘weggehen’, die die Lesung von Watanabe unter-
stiitzt. Vgl. auch den nachfolgenden Wortlaut (2)/v/a/ri]tavarsanasaratmeghanirgama-
nava<t*>. Die danach folgenden weiteren Aksaras lassen sich schwer rekonstruieren.
Die tibetische Ubersetzung hat ma smin pa smin par bya ba’i phyir, dessen Entspre-
chung moglicherweise in dieser Liicke steht.

6. (Y)[v]a[ri]tavarsanasaranmeghanirgamanava<t*> [da]ksinalpa]tham | -vat wird mit
Virama geschrieben, auch vor stimmhaften Konsonanten; vgl. vrksapuppaharabhra-
maravat* dharmaharena, SF 22.5.

7. [s]arvbasa[ndh]avaca[n]a® ] [s]arvbe safndh]avaca/n]a® im Fragment ist ein Schreib-
fehler fiir sarvbasandhavacana®. Die tibetische Ubersetzung weist auf ein Komposi-
tum mit dem vorhergehenden mahdaparinirvbanam hin. Zur Bedeutung von sandhava-
cana vgl. SF 20.5, Anm. 6.

8. [dha]r)[m](@)[v](rs)[t](i)[m] abhi(varsa)[y](a)[t*] | Am Anfang der Zeile (verso
2) ist [v](rs)[t](i)[m] sehr beschddigt. In die Liicke zwischen /v] und [m] passt nicht

[v](arsa)[m], sondern [v](rsti)[m], von dem eine Spur des ¢ von der Ligatur s¢ti sehr
undeutlich erkennbar ist; vgl. (ma)hame[gh]atatha<gata>gar[bh]a/ma]hasitrasrava-
nadharmavr(sti-), SF 21.3. Im Ratnagotravibhaga wird fiir einen dhnlichen Ausdruck
varsa- verwendet: saddharmavarsam abhivarsati buddhameghah, RGV 105.6.
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9. daksinapathakana bodhisatvana | als gen. pl.

10. saddharmantardhanay iti | Vermutlich ist die Form antardhanau als loc. sg. masc. von
antardhani- zu verstehen: vgl. BHSD s.v. antardhani, wo Edgerton mit den Belegen
im acc. (saddharmantardhanim) nicht das Genus bestimmen konnte.

11. tad idanim ayam siutrala/bhah] tathdagatajiieyam agata saddharmantardhanav | Mit
dem Satz kann Folgendes gemeint sein: “Jetzt, wo die gute Lehre zu verschwinden
(im Begriffist), ist uns (zum Gliick noch, als letzte Chance) dieser Siitra-Besitz, dieses
Wissen des Tathagata, zuteil geworden.”

12. bodhisatvai mahdasatvai narafkjumjarai ] als instr. pl. masc.

22.8 (MPM § 520) aha (v5) s(ma) [; a]lkhyatu bhagav[a]ms tathagata{h}pratyeka-
buddhasravakabodhisatvadhatunirnna[n]akaranam viadavispastar[tha](m) sarvbasa-

[Kasyapa] sagte: Der Erhabene mége klarstellen, dass es zwischen den Elemen-
ten (der Heiligen wie) Tathagata, Pratyekabuddha, Sravaka und Bodhisattva keinen
Unterschied gibt, dergestalt, dass der Sinn véllig klar wird, damit alle Lebewesen
(dies) leicht erkennen kénnen.

1. tathagata{h}pratyekabuddha® ] Die tibetische Ubersetzung weist auf ein Kompositum
tathagata-pratyekabuddha® hin. In der nachfolgenden Antwort kommt keine Entspre-
chung fiir bodhisatva- vor.

2. °nirnnafn]akaranam | Zur Verdoppelung der Konsonanten nach » vgl. Habata 2007a,
§ 43. Zu nirnanakarana vgl. BHSD s.v. nanakarana.

22.9 [bhaga]v[a]{«ta»}n avocat® tadyath[a] kulaputra grhapatir vba grhapatiputro
va <pra>bhiitasya vrajasya nanavarnana gavam (v7) svami sya[t]* tatra ca nila gavah
syuh ta ga .. eko gopah palayet™* ratah sa grhapati {;} kadacit atmano devatanimittam

Der Erhabene sprach: Wie zum Beispiel, Sohn aus guter Familie, ein Hausherr
oder ein Sohn eines Hausherrn Eigentiimer einer reichen Weide von verschieden-
farbigen Kiihen sein diirfte. Dort diirften auch dunkelfarbige Kiihe sein. Diese Kiihe
diirfte ein Kuhhirt hiiten. Dann (diirfte) der Hausherr irgendwann aus eigenem An-
lass (der Verehrung) der Gottheit ...

1. <pra>bhiitasya vrajasya | ohne pra- ist der Sinn schwer zu verstehen. Die tibeti-
sche Ubersetzung hat ba lang gi lhas mang po, wobei mang po eine Ubersetzung von
prabhiita- sein kann, vgl. Negi s.v. mang po.

2. nanavarnand ] als gen. pl.

3. svami | als nom. sg. masc.
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syaft]* ] sya[t] im Fragment ist wahrscheinlich ein Schreibfehler fiir syat. Thomas
weist auf eine mdgliche Beschiddigung des Vokalzeichens hin (Thomas 1916, S. 95,
Anm. 19), aber es gibt keine Spur eines Vokalzeichens, das oberhalb von sya geschrie-
ben sein miisste. Beispiele mit kurzem a, wie siya aus siyd, sind nach Edgerton metri
causa: BHSG 29.39-41.

. ta ga] als acc. pl. fem. Nach ga steht ein unlesbares Zeichen, das kein Visarga zu sein

scheint.

tatah | ca tah im Fragment ist ein Schreibfehler fiir fatah.

. grhapati | als nom. sg. masc.
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7.18 SF 23

IOL San 1452 (Stein, Kha. 1. 206: Matsuda A-7), IOL San 1456 (Stein, Kha. 1. 206:
Matsuda A-8) und IOL San 1459 (Stein, Kha. i. 300: Matsuda A-9) Hs. A: Blatt-Nr.
166.

Kontext: Das Gesprich zwischen dem Budddha und Kasyapa handelt weiter von
verschiedenen Themen. Der Buddha erklart, dass der Tathagata sich wie die Eltern
aller Lebewesen zeigt. Als Beispiel wird ein Gleichnis erzéhlt.

23.1 (MPM § 532) (mika) (7) iva jal[p]e(t) (tasya) [v](a)[$](ena) + + + (ma-
nus)[y](a)pa<da>m Siksayet* tat kim* asau tasya [p]i(ta miika iti vaktavyam®)

[Weiterhin, wie zum Beispiel, Sohn aus guter Familie, ein Hausherr oder ein
Gildemeister mit seinem Kind im Alter von 16 Monaten] murmelnd sprechen wiirde,
als ob er stumm wdre. Durch seine Kraft wiirde er das Kind die [Menschen-]Sprache
lernen lassen. In diesem Fall ist da zu sagen, dass dieser Vater des (Kindes) stumm
ist?

1. (mitka) iva | vgl. mitkavaj jalpati SF 23.3.

2. (tasya) [v](a)[s](ena) ] vgl. (ta)sya vaseneti SF 23.2. Es gibt die Vorstellung im alten
Indien, dass ein Kind mit eigener Sprach-Kraft geboren wird, vgl. von Hintiber 1977,
S. 239-240.

3. (manusg)y(a)pa<da>m Siksayet ] Im Fragment steht ./y/. pam Siksayat*. Die Optativ-
form wird im Satz verwendet, vgl. die vorangehende Form jal/pJe(t). Zur Rekon-
struktion (manus)y(a)pa<da>m vgl. mi’i skad slob par byed in der tibetischen Uber-
setzung.

4. (mitka iti vaktavyam) | Zur Ergénzung vgl. mitka iti vaktavyam, SF 23.3.
23.2 (aha sma ; no hidam bhagavan* ta)sya vaseneti drasta(r2)vyam?* ||

(Kasyapa) sagte: Dies ist natiirlich nicht (der Fall), Erhabener. Es ist so anzu-
sehen, dass (das Kind) durch seine Kraft (die Sprache lernt).

1. (@ha sma ; no hidam bhagavan*) | Zur Erginzung vgl. aha sma ; no hidam bhagavan,
SF 23.4. Die Reste vom nachfolgenden Zeichen fa deuten nicht auf eine Ligatur.
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23.3 ahasma;evam eva kulaputra tathagato miuikavaj jalpati sarvbam™* sa(r)vb(asa-
tva-) ++++++++++++++ (da)rsayati ; tat kim (#3) tathagato mika iti vaktavyam

[Der Erhabene] sagte: Auf diese Art und Weise, Sohn aus guter Familie, (wenn)
der Tathdgata wie ein Stummer alles murmelnd spricht, [um] alle Lebewesen [in
die gute Lehre zu fiihren, er einen solchen Korper] zeigt, ist da zu sagen, dass der
Tathagata stumm ist?

1. sarvbam* sa(r)vb(asatva-) | Die tibetische Ubersetzung hat keine Entsprechung fiir
das erste sarva-.

23.4 aha sma ; no hidam bhagavan nityam sim[ha](nada-) + +++++++++++
+ + lokanuvrtti(r4)r iti drastavya : ||

(Kasyapa) sagte: Dies ist natiirlich nicht (der Fall), Erhabener. Es ist als Anpas-
sung an die Welt anzusehen, dass [der Tathdgata wie ein Stummer murmelt, obwohl
er immer das Lowengebriill ertonen ldsst.]

1. nityam ] nityam im Fragment ist ein Schreibfehler.

2. In der Liicke erwartet man tathdgato mitkavaj jalpati, vgl. SF 23.3.

23.5 (MPM § 533) atha khalu bhagavams tasmim samaye (s)[v](am)[u](kh)[a]t*
rasmi(n) + + + + + + + + + + + + (cum)[da]h karmaraputra (r5) (tva)[r]ita[t](va)[r]i-
[t](a)m ; (tatha)[g](a)[t](asya sabh)i(ksusa)m(gha)sya paryaptapindapatam ani[y](a)
+ [s]v(a)pari[v](ara-) + + + + + + + + .(a)ho durlabham (6) + +++++++++++
+4++++++++++

atha vimalajambiinadani mafh]1 .. + + + + ++ + + + (n)[i] kanici (v7) + + +++
++++++++++++++++++ . pljad ca mahatim adaya ; ye(na) + +++++
++

Dann aber strahlte der Erhabene zu dieser Zeit aus dem eigenen Mund Strahlen
aus. Der Schmied Cunda, [zu dem die Strahlen drangen], brachte eilig Almosen, ge-
niigend fiir den Tathagata mit seinem Monchsorden, [zusammen mit] seinem eigenen
Gefolge ... (in dem Gedanken) “Ach! [Die letzte Gabe] ist schwer zu erlangen.” ...

Dann, nachdem er er [die Schalen] aus reinem Gold vom Fluss Jambii [ge-
schmiickt mit gldnzenden, in der Mitte hochragenden Edelsteinen], irgendwelche
[Schalen aus Silber, geschmiickt mit verschiedenen Edelsteinen, die (Gold- und Sil-
berschalen) voll mit wiirzigem Essen, und grofse Ehre (d. h. Ehrenrequisiten) brachte,
erreichte er den Ort,] an dem [der Erhabene saf3].

1. Hier beginnt ChinD Kapitel 5; ChinF Kapitel 18. Die tibetische Ubersetzung und das
Sanskrit-Fragment verwenden hier keine Kapitel-Gliederung. Jedoch ist der inhaltli-
che und stilistische Unterschied sehr auffallig.



174

Kapitel 7 Rekonstruktion der Fragmente

. rasmi(n) ] Zum Strahlen aus dem Mund des Buddha vgl. SF 4.3-5.
. (sabh)i(ksusa)m(gha)sya | Zur Erginzung vgl. [sa]bhi[ksu]samgha, SF 4.10.

. paryaptapindapatam | fir paryaptapindapatam. Zum kurzen a von paryapta- vgl. die
mittelindische Form pariyatta.

. (a)ho durlabham | Zum Ausdruck vgl. (pascimapi)ndapatadanam durlabhataram, SF
5.6 und durlabha tathagatasya nirnd .. + + + [pa]scimapindapatad[a]naparamita-
sampat, SF 7.1.

. (m)[i] kanici ] Das teilweise erhaltene Aksara (n)/i] ist wahrscheinlich die Endung
eines acc. pl. nt.

. pujan ca mahatim adaya | pujas ca im Fragment ist wahrscheinlich ein Schreibfeh-
ler fiir pijani ca. Vermutlich wurde die Ligatur 7ica, die relativ selten geschrieben
ist, mit der Ligatur sca verwechselt. Die tibetische Ubersetzung liest mchod pa’i yo
byad mang po dag khyer nas “nachdem er zahlreiche Ehrenrequisiten gebracht hat-
te”. Moglicherweise wurde yo byad dem Kontext entsprechend ergéinzt. Ein Ausfall
eines entsprechenden Sanskritwortes fiir yo byad (z. B. pitjopakarana-, pujopahara-,
pujapariskara-, vgl. Negi s.v. mchod pa’i yo byad) ist schwer anzunehmen, weil der
erhaltene Wortlaut nur im Femininun moglich ist.

. ye(na) ] ye(na bhagavams tena) ist zu erwarten.

23.6 (MPM § 534) mahan[u]bha(v/)(va devaputrah) ++++++++++++++
+ + + + pindapatam muhirttakam tavat [i] + +++++++ +

Die iiberaus mdchtigen Gotter [stellten sich um den Schmied Cunda herum, und

sprachen Folgendes: “Halte den Tathdagata, Cundal, fiir eine Weile (fest), indem du
die Almosen [nicht gibst].”

1. mahanfu]bha(va devaputrah) | Zur Erginzung vgl. [majhd[p]rabhdva devaputrah,

SF 2.8.

23.7 (bhaga)vam punar api (v2) +++++++++++++++++++++++van*

Der Erhabene [strahlte] wieder [Strahlen aus. Die Strahlen drangen zu den

Gottern, und (die Gotter) lieffen Cunda los].
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23.8 atha sarvbe devadayo ; ye ta(t)[r](agatah) + + + + (mahati pti)jam bhagavati
v3)............++++++++(etad a)[v](0)[ca]n* anujanihi bhiksuna (bh)ojanaka-
[1](a-) ++++++++++jhaya; a(v4) .. .. [t]yeryapatha ; patrapanayah prat[i]ks(a)m-
[t]e [sm]a

Dann [erwiesen] alle Gétter und die anderen, die dorthin [gekommen waren,]
dem Erhabenen grofie Ehre, [sie kamen zusammen mit Cunda zum Erhabenen, und]
sagten Folgendes: “Erlaube, dass es (nun) Zeit zum Essen fiir die Mdnche ist.”
[Dann] merkten [die Monche, dass es Zeit zum Essen geworden war], und warte-
ten mit (gutem) Benehmen, mit den Schalen in ihren Hdnden.

—_—

. ta(t)[r](agatah) | Zur Erginzung vgl. sarvbe ca te satvas tatragatafh], SF 4.2.
2. (mahati pii)jam | Zur Ergdnzung vgl. mahat(1) pija, SF 24.11.

3. bhagavati| bhagavata im Fragment ist ein Schreibfehler; vgl. mahat(i) puja bhagavati
vidhaya, SF 24.11.

4. bhiksuna ] als gen. pl. masc.

5. jidaya ] Man erwartet ein Préfix, es ist jedoch unklar, um welches es sich handelt. Die
tibetische Ubersetzung hat einfach shes nas.

6. a .. .. [t]yervapatha | Die tibetische Ubersetzung liest spyod lam bzang por byas te.
Die Wendung iryapatha- ist in Kombination mit dem Verb vi-klp belegt: iryapatham
avikalpya, SF 4.9. Aber keine Form der Wurzel kfp passt hier zu dem erhaltenen Aksa-
ra tye oder nye nach den zwei nicht lesbaren Aksaras. Eine mogliche Alternative wire
eine Form von der Wurzel kr, z. B. avikrtya und iryapatha-, wobei eine Emendation
von iryapathd zu iryapatham notig wére. Syntaktisch besser wire die Annahme eines
Bahuvrihi-Kompositums, jedoch bleibt eine Rekonstruktion schwierig.

23.9 (MPM § 535) [a]thac(unda) {;} karmara(putrah simh)a(sanani) +++++++
.. varnayitum ; (v5) sukhavatilokadhatiiyogyabhiitani ; bhojanam ca sadyam vidaya
bha[ga](vantam etad avocat*) + + + + + (kalpam) va kalpava(v6)$esam va ;

Dann sagte der Schmied Cunda, nachdem er Léwensitze, die [unmdglich] zu be-
schildern und geeignet fiir den Weltenbereich Sukhavati sind, bereitet, und nachdem
er zubereitetes Essen iiberreicht hatte, zum Erhabenen Folgendes: “Der Tathagata
moge ein Kalpa oder linger bleiben.”

1. bhojanam ca sadyam ] In der tibetischen Ubersetzung entspricht sta gon sadyam. Ver-
mutlich wurde sadyam als Pali sajjam ‘fertig, zubereitet’ interpretiert, vgl. PED s.v.
sajja. Es ist jedoch auch moglich, sadyam als Sanskrit sadyas ‘sogleich, sofort’ zu
interpretieren, vgl. BHSD s.v. sadyam und PED s.v. sajju.

2. vidaya | fur vidhaya.
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3. bha[ga] | oberer Teil im Fragment A-9, unterer Teil im Fragment A-7.

4. Vor (kalpam) erwartet man tisthatu; vgl. tisthatu bhavagamn iti, SF 7.3.

23.10 bhagavan etad avocat* yadi cumda ; mama cirasthitim icchasi ; ksipram
p(ascima-) + ++++++++++++++

Der Erhabene sagte Folgendes: “Wenn du, Cunda, mein lingeres Bleiben
wiinschst, [gib] sofort [die Vollkommenheit der Freigebigkeit, die (in der Gabe der)
letzten (Almosen besteht), (zu) der erreichten Zeit.]

1. ksipram p(ascima-) | Nach ksipram erwartet man pascimapindapatadanaparamitam
als Akkusativobjekt: fiir das Kompositum vgl. SF 5.4; 5.5; 6.9; 7.1; 7.2. In der ti-
betischen Ubersetzung fehlt die Entsprechung fiir pindapata: Mdglicherweise fehlt
auch im Sanskrittext das Wort pindapata: pascima<pindapata>danaparamitam. Das
Wort pascima bezieht sich auf pindapata: fir das Kompositum pascimapindapata-
vgl. ferner SF 4.10; 5.2; 5.6; 5.7. In der tibetischen Ubersetzung wurde das Komposi-
tum pascimapindapdatadanaparamita- als zhal zas (kyi) tha ma(’i) sbyin pa’i pha rol
tu phyin pa mit Varianten der Genitiv-Partikeln nach zhal zas und tha ma tibertragen:
vgl. MPM § 51.4 (zu SF 5.4); § 52.2 (zu SF 5.5); § 56.5-6 (zu SF 6.9/7.1); § 56.8
(zu SF 7.2). Die Entsprechung hier zu SF 23.10 liest sbyin pa’i pha rol tu phyin pa
tha ma’i dus la bab kyi myur du phul cig mit Varianten (LSF bab kyi; JDNT bab kyis;
P bab gyis). Vermutlich wurde das Kompositionsglied tha ma (fiir pascima-) mit der
Genitiv-Partikel als zum folgenden Wort dus gehorig missverstanden, und der Satz
durch die Hinzufiigung des -s zu kyi nach dus la bab im Tibetischen emendiert.

23.11 (a)thakhalusa(v7)rvbe devamanu[sy]a(da)yah (b)o(dh)[i](sa)t[v]as [c]aivam
abhasata ; aho nu dhanya {;} cumdho + ++ ++ + +++ + + + + + + + (dha)[n]ya ;
yesamm asma(das ndchste Blatt)(kam)

Dann aber sprachen alle Gotter, Menschen und andere, und auch die Bodhisatt-
vas, Folgendes: “Ach! Cunda ist gliicklich, [weil der Tathdgata das Essen von ihm
nimmt. Wir sind ungliicklich, weil] unsere [Essen nutzlos sind].

1. abhasata ] als 3. pers. pl. fiir abhasanta, vgl. adhyabhasata (auch als 3. pers. pl.) SF
24.7.

2. dhanya cumdho | cumdho fir cumdo, dhanya als nom. sg. masc. Zum Ausdruck vgl.
ramaddanyo <’>si cunda (ramaddanyo fiir ramaddhanyo) SF 5.5 mit Anm. 2.

3. (dha)[n]ya ] als nom. pl., moglicherweise zu adhanya zu ergédnzen: die tibetische
Ubersetzung hat bdag cag ni dpal yon med de “Wir sind ungliicklich”.

4. asma ] am Ende des Blatts: asmakam ist zu erwarten.
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7.19 SF 23a

IOLSan 119. Hs. A: Blatt-Nr. nicht erhalten.

Kontext: Nach den Klagen der Gotter und Menschen, dass ihre Essen nutzlos wé-
ren (SF 23.11), stellte der Erhabene aus seinen Poren viele Buddhas her, und zeigte,
dass alle jene Tathagatas die Essen annehmen. Dadurch wurden alle erfreut. Trotz-
dem klagen sie weiter, dass sie nach dem Parinirvana des Tathagata keinen haben
werden, dem sie Essen iiberreichen konnen (MPM § 536). Der Erhabene antwor-
tet in Versen, dass der Tathagata alle Lebewesen wie Rahula sieht, der Tathagata bei
ihnen bleibt, und die drei Schitze (Buddha, Dharma und Sangha) auch bestehen blei-
ben (MPM § 537-541). Alle Gotter, Menschen und andere freuen sich dartiber, dass
der Tathagata bei ihnen bleiben wird (MPM § 542).

23a.1 (MPM § 543) (r1) /// (a)draksi«s tvam» kulaputrascarya[m]. .. ///

[Der Erhabene sagte zum Bodhisattva, Mahasattva, Kasyapa, der den gleichen
Gotranamen wie Mahakdasyapa hat:] Du, Sohn aus guter Familie, [wie] sahst du das
Wunder?

1. kulaputrascarydafm]. .. ] Nach der tibetischen Entsprechung ngo mtshar rmad du
byung ba erwartet man ascaryam und adbhutam. Ein Kompositum ascaryadbhutam
passt jedoch nicht zu dem Rest des beschédigten, verlorenen Aksara nach ascarya.
Maoglicherweise sind die zwei Aksaras dbhuta ausgelassen.

23a.2 (r2)/// ; pindapada{t*} e(k)ai ///
(r3) /// (prajiia)[pt]asanasu[kh](a) /// (r4) /// .. .. /Il

[Kasyapa sagte: Ich habe ein Wunder, das ich vorher niemals gesehen habe,
gesehen, und dass] jeder [Tathagata mit seinem Sangha jedes] Almosen [annimmt.]

[Ich habe viele grofse Tathagatas gesehen, die] auf dem bereiteten Sitzplatz ge-
miitlich [sitzen.] ...

1. pindapada{t*} | fir pindapata- vgl. Habata 2007a, § 38. Wegen des Schreibfehlers

beim Virama lésst sich nicht erkennen, ob das Wort nom. oder acc. ist.

2. e(kjai /// ] Eine Form von ekaika- ist zu erwarten. Es ist nicht klar, in welchem Kasus
das Wort steht.
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23a.3 (MPM § 545) (v4)/// .. /I] (v5) /// (eva)[m] apramey(a) ///
(v6) /// (cundah karmarapu)[tr](0o) bodhisatvo maha(satvo) ///

[Der Erhabene sagte: Die Buddhas wurden hergestellt, um alle Lebewesen zu
erfreuen. Die Lebewesen, die den Bodhisattvas nicht angehéren, wissen nicht, dass
dieses Illusion ist.] Auf diese Weise ist [die Tat des Bodhisattva] unermesslich. [Auf
diese Weise sind Bodhisattvas, Mahasattvas unermesslich.] ...

[Der Schmied Cunda ist auch] ein Bodhisattva, Mahasattva, [der die zehnte Stufe
erreicht hat. ...]

1. apramey(a) ] In der tibetischen Ubersetzung stehen zwei Sétze mit der Entsprechung
zu aprameya- nebeneinander: de ltar na byang chub sems dpa’i spyod pa ni dpag tu
med do // de ltar na byang chub sems dpa’ sems dpa’ chen po rnams ni dpag tu med
do //. Es ist unklar, zu welchem Satz das erhaltene apramey. gehort. Fiir den ersten
Satz ist aprameya, nom. sg. fem., zu erwarten; fiir den zweiten Satz aprameya, nom.
pl. masc., im Sandhi vor bodhisatva.

2. (cundah karmarapu)[tr](o) | Zur Erginzung vgl. cundah karmaraputro, SF 4.9. cundah
konnte auch als cumdah geschrieben sein, vgl. SF 23a.4.

23a.4 (MPM § 546) (v7)/// (an)[ulmode cumdam bodhisatva(nam) ///

[Kasyapa, der den gleichen Gotranamen wie Mahdkasyapa hat, sagte: “Erha-
bener, das ist richtig.] Ich freue mich iiber Cunda, [den Besten] der Bodhisattvas.”



Anhang A

Synopsis des
Mahaparinirvana-mahasiutra

Zu den Paragraphen (MPM § 1-587) vgl. die Konkordanz der Sanskrit-, Tibetisch-
und Chinesisch-Versionen im Anhang B.

1. Kapitel I, Tib. tshe ba med pa’i phung po = ChinD Kapitel I “Lebensdauer” =
ChinF Kapitel I-V (I “Einleitung”, II “Der Bodhisattva GroB3korper”, 111 “Der
reiche Cunda”, IV “Wehklage”, V “Langlebigkeit”) (MPM § 1-143)

(a) Verkiindung des Parinirvana des Buddha, das an diesem Tag stattfinden
soll (MPM § 1-2)

(b) Versammlung der Lebewesen (MPM § 3—46)

1.
il.
1il.

1v.

V1.

vil.

Viil.

1X.

Sravakas und Monche; 8 Millionen (MPM § 3)

Nonnen; 6 Billionen (MPM § 4)

Bodhisattvas; soviel wie die Sandkdrner von einem Ganges-Fluss
(MPM § 5)

Upasakas; soviel wie die Sandkdrner von zwei Ganges-Fliissen (MPM
§ 6-8)

Upasikas; soviel wie die Sandkdrner von drei Ganges-Fliissen (MPM
§9)

Prinzen der Licchavis; soviel wie die Sandkorner von vier Ganges-
Fliissen (MPM § 10)

Beamte, Meister (sresthin), Hausherren (grhapati); soviel wie die
Sandkorner von fiinf Ganges-Fliissen (MPM § 11)

Konige; soviel wie die Sandkorner von sechs Ganges-Fliissen (MPM
§12)

Koniginnen, Frauen der Meister, Frauen der Hausherren; soviel wie
die Sandkorner von sieben Ganges-Fliissen (MPM § 13)

Gotter; soviel wie die Sandkdrner von acht Ganges-Fliissen (MPM

§14)
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X1.

Xil.

Xiil.

X1V.

XV.

XVI.

XVil.

XVviil.

XiX.

XX.

XX1.

XXil.

xXxiil.

XX1V.

XXV.

XXVI.

XXVil.
XXVIil.
XX1X.
XXX.

XXX1.
XXXI11.
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Naga-Konige; soviel wie die Sandkdrner von neun Ganges-Fliissen
(MPM § 15)

Yaksa-Konige; soviel wie die Sandkorner von zehn Ganges-Fliissen
(MPM § 16)

Garuda-Konige; soviel wie die Sandkorner von 20 Ganges-Fliissen
(MPM § 17)

Gandharva-Gebieter; soviel wie die Sandkdrner von 30 Ganges-Fliissen
(MPM § 18)

Kinnara-Gebieter; soviel wie die Sandkorner von 40 Ganges-Fliissen
(MPM § 18)

Mabhoraga-Gebieter; soviel wie die Sandkdrner von 50 Ganges-Fliissen
(MPM § 18)

Asura-Gebieter; soviel wie die Sandkorner von 60 Ganges-Fliissen
(MPM § 19)

Danava-Gebieter; soviel wie die Sandkorner von 70 Ganges-Fliissen
(MPM § 19)

Raksasa-Gebieter; soviel wie die Sandkdrner von 80 Ganges-Fliissen
(MPM § 19)

Gebieter der Fruchtbdume; soviel wie die Sandkdrner von 90 Ganges-
Fliisssen (MPM § 20)

Vidyadhara-Konige; soviel wie die Sandkdrner von 1000 Ganges-
Flissen (MPM § 20)

Gottinnen (devi); soviel wie die Sandkorner von 10 Millionen Ganges-
Flissen (MPM § 20)

Apsaras; soviel wie die Sandkorner von 1000 Millionen Ganges-
Fliisssen (MPM § 21)

Gespenster (bhiita); soviel wie die Sandkorner von 10000 Millionen
Ganges-Fliissen (MPM § 21)

Gotter (lokapala); soviel wie die Sandkorner von 100000 Millionen
Ganges-Fliissen (MPM § 21)

Gotter des Windes; soviel wie die Sandkdrner von 100000 Millionen
Ganges-Fliissen (MPM § 22)

Gotter des Regens (MPM § 22)

Briinstige Elefanten; soviel wie die Sandkdrner von 20 Ganges-Fliissen
(MPM § 23)

Lowen; soviel wie die Sandkorner von 30 Ganges-Fliissen (MPM §
24)

Vogel (MPM § 24)

Kiihe, Biiffelkiihe, Ziegen (MPM § 25)

Grof3e Rsis; soviel wie die Sandkérner von Bimbara Ganges-Fliissen
(MPM § 25)
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XXX1il.

XXX1V.

XXXV.

XXXVI.
XXXVil.
XXXViil.

XXX1X.
x1.

xli.
xlii.

xliii.

xliv.

xlv.

Monche und Nonnen aus allen Landern (MPM § 26)

GroBle Berge; soviel wie die Sandkdrner von unzihligen Ganges-
Fliissen (MPM § 27)

Gotter (der Berge) (MPM § 27)

Gotter der Fliisse und der Ozeane; soviel wie die Sandkorner von
unzdhligen Ganges-Fliissen (MPM § 27)

Gotter (*caturmaharajakayika) (MPM § 29)

Sakro Devendra mit Géttern der dreiunddreiBig Himmel (MPM §
30)

Brahma Sahampati (MPM § 30)

Der Asura-Konig Vemacitra (MPM § 31)
Der Mara-Konig (MPM § 32-35)
Mahesvara (MPM § 36)

Ein Bodhisattva (lus chen mtha’ yas) aus dem Ostlichen Budddha-
Land (MPM § 37-43) [ChinF Beginn des Kapitels II “Der Bodhi-
sattva Gro3korper”]

Ein Bodhisattva (lus chen mtha’ yas) aus dem Siiden, einer aus dem
Westen, einer aus dem Norden (MPM § 44-45)

Lebewesen in Jambudvipa bis auf bése Menschen, bose Schlangen,
Siinder und Spinnen auBer (Maha)kasyapa, Ananda und Ajatasatru
(MPM § 46)

(c) Beschreibung der Welt und die Strahlen aus dem Buddha (MPM § 47—

48)

(d) Cunda ladt den Buddha zum letzten Almosen ein und dieses wird vom
Erhabenen akzeptiert (MPM § 49-58) [ChinF Beginn des Kapitels III
“Der reiche Cunda”]

(e) Mafjusri kritisiert Cunda: Diskussion iiber samskara (MPM § 59-73)

i.
il.
iii.
1v.

V.

V.

Beispiel eines Ringers (MPM § 61)

Beispiel eines Kindes mit kurzem Leben (MPM § 62)
Beispiel einer armen Frau (MPM § 63)

Beispiel eines Mannes, der im Feuer stirbt (MPM § 64)

Maijusri stimmt der Meinung des Cunda zu, dass der Tathagata nit-
ya, sasvata, 'dus ma byas pa (*asamskrta) und dhruva ist (MPM §
65)

Cunda erklért, dass der Tathagata dharmakaya ist und nicht zhal zas
kyi sku (ein Korper, der Essen nimmt) (MPM § 66)

(f) Wehklage des Cunda und das Gespriach zwischen dem Buddha und Cun-
da (MPM § 74-81)
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1.

1l.

1il.

1v.
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Buddha erklért, dass der menschliche Korper vergénglich ist und
Cunda die Natur der Geschaffenen (samskaraprakrti) verstehen soll
(MPM § 75)

Buddha weist Cunda auf den Vers hin, in dem anitya aller samskara
und anatman aller Erscheinungen gelehrt wird (MPM § 77)

Gesprich dartiber, dass das Parinirvana als Mittel (updya) stattfin-
den soll (MPM § 78-79)

Cunda geht, um die Almosen vorzubereiten (MPM § 81)

(g) Erdbeben und die Wehklage der Gotter, Asuras und Menschen (MPM §
82—88) [ChinF Beginn des Kapitels IV “Wehklage”]

1.
il.
iii.
iv.
V.

Vi.

Erdbeben (MPM § 82)

Verse der Gotter, Asuras und Menschen (MPM § 83)
Beispiel eines Prinzen (MPM § 84)

Beispiel eines Arztes (MPM § 85)

Beispiel einer verlaufenen Person (MPM § 86)

Der Buddha spricht einen Vers, in dem apramdda gelehrt wird (MPM
§ 88)

(h) Gesprich zwischen dem Buddha und den Monchen (MPM § 89-112)

1.

11.

iii.

1v.

vi.
vil.
viii.

iX.

X1i.

Xiii.

Der Buddha fordert die Mdnche auf, die letzten Fragen zu stellen
(MPM § 89-90)

Die Monche sprechen zum Buddha, dass er duhikha, anitya und anat-
man gelehrt hat. Beispiel der Fullspur eines Elefanten (MPM § 91)
Beispiel der Ernte im Herbst (MPM § 92)

Beispiel der Amnestie beim Tod eines Konigs (MPM § 93)
Beispiel der Gefahr durch Tiere und Ddmonen (MPM § 94)
Beispiel des Elefantentrainers (MPM § 95)

Beispiel der Epidemie (MPM § 96)

Beispiel des Betrunkenen (MPM § 97)

Beispiel der Pflanze Eranda (MPM § 98)

. Beispiel der duftlosen Blumen (MPM § 99)

xi.

Die Monche erkldren, dass sie die Idee iiber duhkha, anitya und
anatman richtig praktiziert haben (MPM § 100)

Der Buddha antwortet, dass die Monche die Idee umgekehrt verstan-
den haben. Er erklirt die Lehre der vier viparydsa: atman bedeutet
Buddha, nitya bedeutet Dharmakaya, sukha bedeutet Nirvana und
subha st das Beiwort fiir die Wahrheit (Dharma). Beispiel des Spie-
les im Sommer (MPM § 101-104)

Beispiel eines schlechten und eines guten Arztes (MPM § 106—107)
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xiv. Beispiel eines alten Mannes, dem ein Schatz anvertraut worden ist
(MPM § 110)

xv. Beispiel eines jungen Mannes, dem ein Schatz anvertraut worden ist
(MPM § 111)

(1) Der Buddha fordert die Versammlung auf, die letzten Fragen zu stellen.
Ein Brahmane namens Kasyapa, der dem gleichen gotra wie Mahakasya-
pa angehort (mahakdasyapasagotra), stellt Fragen und der Buddha ant-
wortet (MPM § 113-143) = ChinF Kapitel V “Langlebigkeit”

i. Der Buddha fordert die Versammlung auf, die letzten Fragen zu stel-
len (MPM § 113)
i1. Der Brahmane Kasyapa meldet sich als Fragesteller (MPM § 114)
iii. Der Buddha erlaubt ihm, die Fragen zu stellen (MPM § 115)
iv. Die Fragen des Kasyapa (MPM § 116-117)
v. Gesprich iiber die Denkweise, mit der man alle Lebewesen als ei-
genes Kind betrachtet (MPM § 121-129)
vi. Gespréch dariiber, dass der Tathagata nitya ist (MPM § 130-143)

2. Kapitel I1, Skt. vajrabhedyakayo nama : dvitiyaskandhah = Tib. rdo rje ltar mi
shigs pa’i sku’i phung po = ChinD Kapitel II “Der Diamant-Ko6rper” = ChinF
Kapitel VI “Der Diamant-Korper” (MPM § 144—160): das Gesprich zwischen
dem Buddha und Kasyapa

(a) Das Gesprich tiber den Korper des Tathagata (MPM § 144-147)

(b) Kasyapa fragt, wie der wie ein Diamant unzerstorbare dharmakaya zu-
stande gekommen ist (MPM § 148)

(c) Der Buddha antwortet, dass der dharmakaya durch das Schiitzen des gu-
ten Dharma zustande gekommen ist (MPM § 149)

(d) Monche ohne Schutzherrn und mit Schutzherrn (MPM § 150)

(e) Monche, die die Sittlichkeit bewahren (silavant) und solche, die sie nicht
bewahren (duhsila) (MPM § 151)

(f) Eine Geschichte in der Vergangenheit in der Stadt Kusinagari: Ein Monch,
der die Sittlichkeit bewahrt, und ein Konig, der den Monch schiitzt, wer-
den in der Welt Abhirati unter dem Tathagata Aksobhyakara wiederge-
boren (MPM § 152)

(g) Kasyapa fragt, ob ein Monch ein dcarya ist, der zusammen mit Upasakas
geht, die zum Schiitzen der wahren Lehre Waffen tragen. Der Buddha
erklért eine Geschichte in der Zukunft nach dem Parinirvana, und was es
bedeutet, ein dcarya zu sein (MPM § 154—155)

(h) Drei Arten des Samgha und die Erklarung liber die Bedeutung eines dca-
rya und eines vinayadhara (MPM § 156-159)
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(1) Zusammenfassung: Der Tathagata ist nitya, dhruva und sasvata, er hat
einen wie ein Diamant unzerstorbaren Korper (MPM § 160)

3. Kapitel III, Tib. mdo’i ming gi gtan tshigs dang yon tan gyi tshul ="ChinD
Kapitel III “(Guter) Name und Tugend” = ChinF Kapitel VII “Die Uberlie-
ferung [des Sutra]” (MPM § 161-168): Das Gesprich zwischen dem Buddha
und Kasyapa

(a) Der Titel des Siitra und dessen Uberlieferungstriger (MPM § 161-162)
(b) Beispiel der Fliisse (MPM § 163)

(c) Beispiel der Wissenschaften (MPM § 164)

(d) Beispiel eines Ackerbauers (MPM § 164)

(e) Beispiel der FuBBspur eines Elefanten (MPM § 165)

(f) Beispiel der Ernte im Herbst (MPM § 165)

(g) Beispiel der Arznei (MPM § 166)

(h) Tathagata, Dharma und Samgha sind nitya (MPM § 167)

(1) Tathagata, Dharma und Samgha sind mit dem Denken nicht zu erfassen

(acintya) (MPM § 168)

4. Kapitel 1V, Tib. byang chub sems dpa’ sna grangs bzhis chos ston pa = ChinF
Kapitel VIII “Die vier Weisen [der Verkiindigung] der Lehre” (MPM § 169—
293): das Gesprach zwischen dem Buddha und Kasyapa

(a) Aufzdhlung der vier Weisen [der Verkiindigung] der Lehre (MPM § 169)
[ChinD Beginn des Kapitels IV “Der Tathagata-dhatu”]

(b) Die erste Weise [der Verkiindigung] der Lehre: die auf eigenen Wunsch
bezogene (Belehrung) (rang gi lhag pa’i bsam pa, *atmadhyasaya) (MPM
§ 170)

(c) Die zweite Weise [der Verkiindigung] der Lehre: die auf den Wunsch an-

derer bezogene (Belehrung) (gzhan gi lhag pa’i bsam pa, paradhyasaya
vgl. SF 13.7) (MPM § 171)

(d) Die dritte Weise [der Verkiindigung] der Lehre: die aufgrund einer Frage
(erteilte Belehrung) (’dri ba’i dbang, prcchavasa vgl. SF 13.8) (MPM §
172-178)

1. Verbot des Fleisch-Genusses (MPM § 173)
ii. Drei Arten von reinem Fleisch (MPM § 174)
iii. Das Essen von Fleisch (MPM § 175)

iv. Eine Geschichte nach dem Parinirvana: Ein béser Monch behauptet,
das Essen von Fleisch sei rechtens (MPM § 176-177)

v. Verhalten gegeniiber einem fleischhaltigen Almosen (MPM § 178)
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(e) Die vierte Weise [der Verkiindigung] der Lehre: die aufgrund eines An-
lasses (erteilte Belehrung) (don gyi dmigs byung ba’i dbang, *arthotpat-
tivasa) (MPM § 179-181)

i. Aufzéhlung der siksapadas im Pratimoksa (MPM § 179)
ii. Erklarung der Entstehung der siksapadas (MPM § 180)
1ii. Erkldrung der Veranlassung (MPM § 181)

(f) Zusammenfassung (MPM § 182)

(g) Vers iiber eine Eisen-Kugel (MPM § 183-185)

(h) Beispiel des Konigs Cakravartin (MPM § 186)

(i) Frage um die Vaterschaft von Rahula (MPM § 187)

(j) Wundertat des Bodhisattva, der sich auf [die Lehre] dieses Mahaparinir-
vana stiitzt. Antwort auf die Frage zur Vaterschaft von Rahula (MPM §
188-193)

(k) Erscheinungen der Tathagata in Jambudvipa, die als Anpassung an die

Welt (lokanuvartand) zu betrachten sind (MPM § 194-215)

1.
1i.
1il.
1v.

V1.

Vil.
Viii.

IX.

XI.
Xil.
Xiil.
X1V.
XV.

XVi.

XVil.

XViil.

Mahaparinirvana (MPM § 194)
Herabsteigen in den Mutterscho3 (MPM § 195)
Geburt (MPM § 196)

Cida-Zeremonie und Besuch des Tempels des Mahesvara (MPM §
197)

Ohrring (MPM § 198)

Lernen der Schrift. Erscheinung als Prinz und Konig Cakravartin
(MPM § 199)

Hauslosigkeit und Erleuchtung (MPM § 200)
Menschliche Taten (MPM § 201)
Leben als Prinz Gautama (MPM § 202)

. Parinirvana (MPM § 203)

Geburt (MPM § 204)

Parajika-Vergehen (MPM § 205)

Die fiinf anantarya-Vergehen (MPM § 206)

Erscheinung als icchantika (MPM § 207)

Erscheinung als Schiitzer des Dharma und als Mara (MPM § 208)

Erleuchtung einer Frau. Geburt in den vier gati. Erscheinung als
Brahma (MPM § 209)

Besuch des Hauses einer Prostituierten und einer Musikhalle. Er-
scheinung als Leiter einer Schrift-Schule (MPM § 210)

Trinken und Spielen. Besuch des Friedhofs. Erscheinung als grha-
pati, Minister, Prinz und Kénig (MPM § 211)
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xix. Erscheinung in der Zeit von Krankheit, in der Zeit der Hungersnot,
in der Zeit des Krieges (MPM § 212)

xX. Erscheinung in der Zeit des Feuers. Retten mit Laut, mit Arznei
(MPM § 213)

xxi. Erscheinung als Lehrer in allen anderen Religionen und als Diener
(ddsa) und Dienerin (dasi) (MPM § 214)

xxii. Zusammenfassung: Die Vaterschaft von Rahulaund das nitya-dhruva-
sasvata-Sein des Tathagata (MPM § 215)

(I) Frage zum nitya-Sein des Tathagata (MPM § 216)
(m) Beispiel des Lampenfeuers (MPM § 217-218)
(n) Frage iiber sandhavacana (MPM § 219)
(o) Beispiel des Grammatik-Unterrichts (MPM § 220-222)
(p) Beispiel des Regens im Sommer (MPM § 223)

(q) Vers iiber die Anhdufung (yongs su bsags pa) und Kommentar (MPM §
224-226)

(r) Beispiel der Behandlung der Krankheit wegen des stechenden Gegen-
standes (*salya) (MPM § 227-228)

(s) Was ist moksa (MPM § 229-287)
(t) anantarya-Vergehen, Ermordung (MPM § 288-291)

(u) Zusammenfassung

5. Kapitel (V),! Tib. lha dang / mi dang / lha ma yin dang / mi "am ci dang /

rig sngags ‘chang dang / srin po la sogs pa ’dus pas zhus pa = ChinF Ka-

pitel IX—XVIII (IX “Vier Arten von Menschen”, X “Die Unterscheidung des

Schlechten vom Guten”, XI “Die vier Wahrheiten”, XII “Die vier Irrlehren”,

XIII “Der Tathagata-dhatu”, X1V “Die Schrift”, XV “Gleichnisse vom Vogel”,
XVI “Gleichnisse vom Mond”, XVII “Die Frage nach dem Wesen des Bodhi-
sattva”, XVIII “Freudige Zustimmung”) (MPM § 294-588)

(a) Das Gesprich zwischen dem Buddha und Kasyapa (MPM § 294-532)

1. Die vier Personen (MPM § 294-336) = ChinF Kapitel IX “Vier Ar-
ten von Menschen”

A. Erkldrung iiber die vier Personen (MPM § 294-298)

B. Gegenargument zu den vier Personen und die Antwort (MPM §
299-300)

C. Untergang der guten Lehre nach dem Parinirvana (MPM § 307—
316)

D. Verehrung der vier Personen (MPM § 317-323)

Der Kapitel-Name ist am Ende des Textes ohne Nummerierung genannt.
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E. Geeignetheit fiir die Ordination (*upasampad) (MPM § 324—
330)

F. Vier pratisaranas (MPM § 331-336)

ii. Unterscheidung der Lehre Buddhas von Maras Lehre (MPM § 337—
366) = ChinF Kapitel X “Die Unterscheidung des Schlechten vom
Guten”

A. Frage nach der Unterscheidung der Lehre Buddhas von Maras
Lehre (MPM § 337)

B. Buddhas Leben von der Geburt bis zum Erhalten des Jetavana
(MPM § 338-342)

C. Vinaya-Regeln (MPM § 343-365)
D. Zusammenfassung (MPM § 366)

iii. Vier Wahrheiten (MPM § 367-370) = ChinF Kapitel XI “Die vier
Wahrheiten”

iv. Vier viparyasas (MPM § 371-374) = ChinF Kapitel XII “Die vier
Irrlehren”

v. atman und tathagatagarbha (MPM § 375-418) = ChinF Kapitel
XIII “Der Tathagata-dhatu”

Frage nach der Existenz des atman (MPM § 375)
Beispiel einer armen Frau (MPM § 376)

Beispiel eines kranken Kindes (MPM § 377-378)
Frage tiber atman (MPM § 379-380)

Beispiel eines Ringers (MPM § 381-382)

Beispiel einer Quelle (MPM § 383-384)

Beispiel einer Edelsteinmine (MPM § 385)
trisarana (MPM § 386-394)

Erklarung des tathagatagarbha (MPM § 395-403)

Schwerversténdlichkeit der Lehre vom tathdagatagarbha (MPM
§ 404-415)

K. atman-Vorstellung der gewohnlichen Menschen (MPM § 416—
418)

vi. Schrift (MPM § 419-436) = ChinF Kapitel XIV “Die Schrift”

A. Frage nach der Schrift und deren Bedeutung, die Antwort darauf
(MPM § 419-420)

B. Die Bedeutung des Alphabets (MPM § 421-434)

C. Erklarung iiber den Laut, Artikulationsorgane usw. (MPM §
435-4306)

vii. Lehre mit Gleichnissen vom Vogel (MPM § 437-453) = ChinF Ka-
pitel XV “Gleichnisse vom Vogel”

« LT OmmY O wmp
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viil.

iX.

X1.
Xii.
Xiil.
X1V.
XV.
XVi.
XVIi.

XVviil.

XiX.

XX.

Synopsis des Mahaparinirvana-mahasiitra

Erkldrung iiber nitya und anitya (MPM § 437-443)
Erklarung tiber duhkha (MPM § 444-446)
Erklarung tiber atman und anatman (MPM § 447)
Erklarung tiber duhkha und sukha (MPM § 448—450)
Erklarung tiber atman und anatman (MPM § 451)

F. Erklarung tber nitya und anitya (MPM § 452-453)

Lehre tiber parinirvana und nitya mit Gleichnissen vom Mond (MPM
§ 454-465) = ChinF Kapitel XVI “Gleichnisse vom Mond”

Frage nach der Notwendigkeit des bodhicitta (MPM § 466—469)
[ChinF Beginn des Kapitels XVII “Die Frage nach dem Wesen des
Bodhisattva”]

bodhihetu und Ausnahme icchantika (MPM § 470-502)

Das nitya-Sein des Tathagata (MPM § 503-505)
samdhavacana (MPM § 506-507)

Die schlechte Zeit nach dem Parinirvana (MPM § 508-511)
Minnlichkeit und Weiblichkeit (MPM § 512-517)
Uberlieferung des Siitra (MPM § 518-519)

Gesprich iiber den Unterschied des dhatu (MPM § 520-525)
vyakarana fiir einen Candala in Kusinagara (MPM § 526-527)
Gesprich iiber das Gefolge des Bodhisattva, liber die gewalttétigen
Lebewesen (MPM § 528-529)

divyacaksus (MPM § 530)

Das Eltern-Sein des Tathagata fiir alle Lebewesen (MPM § 531—
532)

mo 0w

(b) Die Strahlen des Buddha. Cunda kommt mit den letzten Almosen zuriick.
Das Wunder der letzten Almosen (MPM § 533-545) [ChinD Beginn des
Kapitels V “Die Fragen von allen Wesen”; ChinF Beginn des Kapitels
XVIII “Freudige Zustimmung”]

(c) Das Gesprich zwischen dem Buddha und Kasyapa (MPM § 546-555)
(d) Das Gespriach zwischen dem Buddha und Maijusri (MPM § 556-580)
(e) Das Gesprich zwischen dem Buddha und Kasyapa (MPM § 581-583)

(f) Verse der Gotter, Menschen und Asuras und die Rede des Buddha (MPM
§ 584-587)



Anhang B

Konkordanz

Die Einteilung in Paragraphen nach inhaltlichen Kriterien (MPM § 1 bis MPM §
588) stammt von mir.

Bei der Entsprechung in den chinesischen Ubersetzungen bezeichnen die Sym-

bole
- das Fehlen einer Entsprechung,

+ eine Texterweiterung.

Fiir die tibetische Ubersetzung sind allein die Entsprechungen in P (Peking Kan-
jur) und D (Derge Kanjur) angegeben, weil beide Editionen den meisten Lesern leich-
ter zuginglich sind. Angaben zu den weiteren Textzeugen C (Cone Kanjur), F (Phug
brag Handschrift Kanjur), J (’Jang Sa tham (oder Lithang) Kanjur), L (London Hand-
schrift Kanjur), N (Narthang Kanjur), S (Stog Palace Handschrift Kanjur) und T (To-
kyo Handschrift Kanjur) finden sich in Habata 2013. Die zitierten tibetischen Texte
basieren auf der kritischen Edition (Habata 2013).

MPM§ Tib.P Tib.D  ChinD ChinF SF

1 P1bl Dl1bl 365¢c6 853a7

2 P2a3 D2a2 365c14 853al4 SF0.1-2

3 P2b4 D2b4 366al 853a25 SF 0.3-7/1.1
4 P3a4 D3a3 366al7 853b7 SF 0.8-9/1.2-5
5 P3b3 D3b2 366b1 853b18  SF 1.6-7

6 P4a4 D4a3 366b16 853c4

7 P4b4 D4b2 366b29 853cl13

8 P6a4 Dé6al 367a5 854al7

9 P7a2 D6b4 367a24 854b10

10 P8a3 D7b5 367cl 854c¢5

11 P9al D8b3 367c24 855a2

12 P9a5 D8b6 368a5 855a8

13 P9b8 DO9bl1 368a20 855al4

14 P10a7  D9b7 368b7 855a2l

15 P11b2 Dlla2  368c7 855b13
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MPM§ Tib.P Tib.D  ChinD ChinF SF

16 P11b4 Dlla4 368cl4 855b18

17 PIlb6 DIlla6  368c20 855b20

18 PI11b8 DIlla7  368c21 855b22

19 P12a6  DI11b5  368c24 855b25

20 P12b3 Dl2a3  369al 855b27

21 P12b8 DIl2a6  369a4 855¢l

22 P13a4 DI12b2  369a8 855¢c3

23 P13b1  DI2b7  369al2 855¢c8 SF 2.1
24 P13b5 DI3a3  369al6 855c14  SF2.2-3
25 P13b8 DI13a6  369a23 855¢17  SF2.4-5
26 P14a3  DI13b2  369b5 855¢24  SF 2.6
27 Pl14a5 DI3b3  369b6 855¢27  SF2.7-9
28 P14b2 DI13b7 369b18 856a6 SF 2.10
29 P14b4 DIl4a3  369b26 856al0

30 P15a6  DI14b4  369cl3 856al9

31 Pl6éal  Dl5a7  370a2 856a27

32 Pl6a4 DI15b2  370a8 856b3

33 P16b5 Dl6a3  370a22 856b18

34 P16b5 Dl6a4  370a24 856b20  SF 3.1
35 P17al  Dl6a7  370b3 856b27  SF3.2-3
36 P17a4  DI16b2  370b8 856¢2 SF 3.4-5
37 P1762  DI16b7  370b23 856¢8 SF 3.6-8
38 P1768 DI17a6  370c7 856¢18

39 P18b2 DI8al  370cl9 -

40 P18b5 Dl18a4  370c22 857a4

41 P18b6  DI18a4  370c24 857a6

42 P19b2 DI8b7  371al7 857a27

43 P19b6 DI19a5 371a25 857b6

44 P20a5 DI19b3  371b9 857b22

45 P20a8 DI9b5 371bl2 857¢c2

46 P20b2  D20al  371bl6 857¢c8

47 P20b6  D20a3  371b21 857cl2  SF4.1-2
48 P20b8 D20a6  371b26 857cl6  SF 4.3-8
49 P21a6  D20b4 371cl4 857c¢28  SF 4.9-10/5.1-2
50 P21b3  D20b7  371c22 858a5 SF 4.11/5.3
51 P21b8 D21a5  372a3+ 858a9 SF 5.4
52 P22al  D2la6  372bl13 858all  SF5.5-6
53 P22a5 D21b2  372b22 858al7  SF 5.7
54 P22a8 D21b4  372b29 858a24

55 P22b2  D21b6  372c8 858b4 SF 6.1-8
56 P23a5 D22b3  373al9 858c22  SF 6.9-11/7.1-3
57 P23b1  D22b6  373a26 859a3 SF 6.12/7.4-13




Konkordanz
MPM§ Tib.P Tib.D  ChinD ChinF SF
58 P24al  D23a6  373b28 859b15 SF 7.14-17
59 P24a6  D23b4  373c8 859b22
60 P24a8 D23b6  373cl2 859b24
61 P24b5 D24a3  373c22 859c¢8 SF 8.1-3
62 P25a2 D24a7 374a4 859¢17  SF 8.4-6
63 P25a5 D24b4  374al2 859¢28  SF 8.7-8
64 P25b5 D25a4  374b2 860al12
65 P26a5 D25b4  374b18 860a27
66 P26b3 D26a2  374c4 860b7
67 P26b5 D26a4  374c9 860b11
68 P26b6  D26a5  374cll 860b13
69 P26b7 D26a5 374cl3 860b14
70 P26b7 D26a6  374cl4 -
71 P26b8 D26a6  374cl6 860b15
72 P27a5 D26b4  375al 860b24
73 P27a6  D26b4  375a4 860b26
74 P27b1  D26b7  375all 860c4
75 P27b2 D27al  375al4 860c6
76 P27b4 D27a3  375al8 860c8
77 P27b5 D27a4  375a2l 860c10
78 P28al  D27a7  375bl 860c14
79 P28a2 D27bl  375b3 860c16
80 P28a6 D27b5 375bl4 860c24
81 P28a8  D27b7 375b18 861al
82 P28b1 D28al  375b20 861al0
83 P28b4  D28ad4  375c¢5 861al4
84 P29a5  D28b5  376a3 -
85 P29b3 D29a3  376al5 -
86 P29b6 D29a6  376a22 -
87 P29b8 D29bl1  376a29 861b16
88 P30a2 D29b3  376b3 861b21
89 P30a3  D29b4  376b9+ 861b26
90 P30bl D30al  376¢6+ 861c5
91 P30b3  D30a4  376¢18 861c9
92 P30b7 D30a7 376¢c26 861cl6
93 P31a2 D30b3 377a2 861c21
94 P31a4 D30b4 377a6 861c24
95 P31a7 D30b6  377a9 -
96 P31bl D31a2 377al2 861c27
97 P31b3 D31a3 377al5 861c29
98 P32al  D31bl  377a25 862a2
99 P32a3  D31b3  377a29 -

191



192

Konkordanz

MPM§ Tib.P Tib.D  ChinD ChinF SF

100 P32a7 D31b6  377b7 862a4 SF 8a.l
101 P32b2 D32a2  377bl5+ 862a9 SF 8a.2
102 P33a5 D32b5 377cl5 862a25

103 P33b1 D33al  377c22 862b1

104 P33b3  D33a3  377c28 862b7 Zitat im RGV
105 P34a2 D33b3  378al3 862b21

106 P34a5 D33b5 378al7 862b24

107 P35b8 D35b2  378cl8 863a3

108 P36a8 D36a2  379al3 863al6

109 P36b2 D36a4  379al7 863a2l

110 P36b4 D36a6  379a2l 863a24

111 P37al  D36b3  379b5 863b6

112 P37a6  D37al  379b20 863b16

113 P37a8 D37a3  379b23 863b22

114 P37b2  D37a4  379b26 863b24

115 P37b5  D37a7  379c2 863b28

116 P3706  D37b2  379c4 863b29

117 P38a3  D37b6  379cl4 863c9

118 P39al  D38b5 380b2 863c25

119 P39a5 D39al  380b9 864a2

120 P39b1 D39a5 380bl6 864a8

121 P40al  D39b5  380c3 864a20

122 P40a4  D40al  380c8 864a25

123 P40a8  D40a4  380cl5 864bl

124 P40b4  D40bl  380c28 864b8

125 P40b7 D40b4  381a8 864b14

126 P41al  D40b5 38lal4 864b17

127 P41a3  D40b7  381al9 864b20

128 P41a7 D4la4  381a26 864b28

129 P41b6 D41b3  381bll 864c5

130 P42a5 D42a2  381b21 864cl6

131 P42a7  D42a4  381b25 864c19

132 P42b1  D42a7  38l1c2 -

133 P42b2  D42a7  38lc4 864c24

134 P42b4  D42b2  381c8 864c28

135 P42b5 D42b3  38l1cl0 865a2

136 P43a4  D43a2  381c23 865al2

137 P43a6  D43a4  381c28 865al6  SF9.1-3
138 P44a3  D44al  382a26 865b11  SF 9.4-10
139 P44b4  D44b2  382bl5 865b28  SF9.11-13
140 P44b7  D44b4  382b20 865c4 SF 9.14-15
141 P45a6  D45a4  382cl0 865c22
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MPM§ Tib.P Tib.D  ChinD ChinF SF
142 P45b3  D45bl1  382cl7 866a7
143 P45b5 D45b3  382c22 866al12
144 P45b7  D45b5  382c¢27 866al16
145 P45b8 D45b6  382¢29 866al8
146 P46al  D45b7  383a2 866a2l
147 P47a4  D47a2  383b6 866b19
148 P47a7  D47a5  383bl5 866b25
149 P47b1 D47a7  383bl19 866b29
150 P4703 D47b2  383b24 866c4
151 P47b5 D47b3  383b27 866¢7
152 P48a7 D48a4  383cl9 866c20  SF 10.1-5
153 P49a5 D49a2  384al9 867al12
154 P49a8 D49a4  384a26 867a19  SF 10.6
155 P49b6 D49b2  384bl2 867a27  SF 10.7
156 P50a2 D49b5 384bl19 867b6 SF 10.8
157 P50a7 D50a2  384b28 867b15 SF 11.1-3
158 P50b3 D50a6  384c8 867b25 SF 11.4-5
159 P50b7 D50b2  384cl2 867b28  SF 11.6-9
160 P51a3  D50b5  384cl8 867¢c6 SF 11.10-11/12.1-2
161 P51a6  D5lal  384c¢27 867c13  SF12.3
162 P51a8 D51a2  385a2 867c15 SF 12.4-5
163 P51b2 D5lad  385a7 867¢c18 SF 12.6
164 P51b4 D51a5  385al0 867¢22  SF 12.7-8
165 P51b8 D51b2  385al8 - SF 12.9-11
166 P52a5 DS51b6  385a20 868a3 SF 12.12
167 P52a8 D52al  385a27 868a9
168 P52b3 D52a4  385bl 868al3
169 P52b6 D52a6  385b13 868a25
170 P52b7 D52bl  385bl6 868a28
171 P53a5 D52b6  385b25 868b7 SF 13.1-7
172 P54b1 D54al  386a2 868cl1 SF 13.8
173 P54b5 D54a4  386a9 868c19
174 P54b8 D54a7  386al6 868c26
175 P55a5 D54b4  386a28 869a8
176 P55b3 D55a2  386bl4 869al7
177 P56al  DS55a7  386b26 869a28
178 P56a5 D55b4  386¢5 869b7
179 P56bl1  D55b7  386¢14 869b17
180 P57a7 D56b4  387a7 869¢5
181 P57b6 D57a3  387a22 869cl15
182 P58a6 D57b3  387b6+ 869¢29
183 P58b4 D58al  387c2 870al3
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MPM§ Tib.P Tib.D  ChinD ChinF SF
184 P58b6  D58a2  387c6 870al7

185 P59a5 D58bl  387c¢23 870a28  SF 14.1-2
186 P59a8  D58b4  388as 870b3 SF 14.3-5
187 P59b4 D59al  388all 870b10  SF 14.6
188 P59b6 D59a2  388al4 870b13  SF 14.7-11
189 P60a7  D59b3  388a27 870b26

190 P60bl  D59b5  388a29 870c2

191 P60b4  D59b7  388b4 870c7

192 P60b7 D60a3  388b8 -

193 P61a2  D60a5  388bl2 870cl1

194 P61a7  D60b2  388b20 870c19

195 P61b2  D60bS  388b24 870c23

196 P61b4 D60b6  388b27 870c26

197 P62a5 D6la7  388cl2 871all

198 P62b1  D61b4  388c21 871al6

199 P62b4 D61b6  388c25 871al9

200 P63a2  D62a4  389a6 871a27

201 P63a8 D62b2  389al7 871b5

202 P63b6  D62b7  389a27 871b15

203 P64a2  D63a4  389b5 871b22

204 P64a4  D63a5  389b10 -

205 P64a6  D63a7  389b12 871b25

206 P64a7  D63a7 - -

207 P64bl  D63b2  389b15 871b26

208 P64b2  D63b3  389b19 871b29

209 P64b4  D63b5  389b23 871c2

210 P65a2  D64a2  389c3 871c9

211 P65a5 D64a5  389cl0 871cl3

212 P65bl  D64b2  389¢19 871cl7

213 P65b5  D64bS  389c26 871c21

214 P65b7  D64b7  390al 871c26

215 P66a7  D65a6  390a6 872a5

216 P66b3  D65b3  390al4 872al2

217 P66b5  D65b4  390al6 872al5

218 P67a2  D66al  390a28 872a20

219 P67a7  D66a5  390bl5+ 872a25

220 P67b2  D66b1  390cl5 872a28

221 P67b4 D66b3  390c21 872b5

222 P67b6  D66bS  390c25 872b7

223 P68a5 D67a4  39lall+ 872b17

224 P68a7  D67a5  391b6 872b20

225 P68b2  D67bl  391bl12 872b24
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MPM§ Tib.P Tib.D  ChinD ChinF SF
226 P68b8 D67b6  391b21 872c3
227 P69a7 D68a5  391c4 872¢13
228 P69b6  D68b3  39I1cl5 872c22
229 P70al  D68b6  391c¢28 872c27
230 P70a6 D69a3  392al2 873a4
231 P70b1  D69a7  392a20 873a9
232 P70b5 D69b3  392a25 873al5
233 P71al  D69b7  392b4 873a23
234 P71a7 D70a5 392bl5 873b4
235 P71a8 D70a6  392bl8 873b6
236 P72al  D70b7  392c4 -
237 P72a2 D7lal  392¢8 873b19
238 P72a5 D71a3  392cl5 873b21
239 P72a8 D71a6  392¢22 873b24
240 P72b6 D71b4  392¢28 873b27
241 P73a5 D72a2  393al3 873cl
242 P73a8 D72a5 393al9 873c3
243 P73b3 D72a7  393a27 873¢c6
244 P73b5 D72bl1  393b3 873¢9
245 P73b8 D72b4  393bl17 873c16
246 P74a4  D72b6  393b23 873c18
247 P74a5 D73al  393b25 873¢20
248 P74a7 D73a3  393cl 873c24
249 P74b1 D73a4  393c6 873c28
250 P74b2 D73a5  393c9 873¢29
251 P74b4 D73a6  393cl3 874a2
252 P74b6  D73bl  393cl7 874a5
253 P74b8 D73b2  393c21 874a9
254 P75al  D73b3  393c26 874all
255 P75a2 D73b4  393c28 874al5
256 P75a5 D73b6  394a7 874a21
257 P75a7 D74al  394al2 874a24
258 P75a8 D74a2 394al6 874a26
259 P75b2 D74a4  394a2l 874bl1
260 P75b5 D74a6  394b2 874b6
261 P75b8 D74b2  394b10 874b11
262 P76a2 D74b3  394bl5 -
263 P76a3  D74b4  394bl7 874b13
264 P76a5 D74b5  394b20 874b15
265 P76a6  D74b7  394b25 874b18
266 P76b1 D75a2  394c3 874b22
267 P76b2 D75a3 - -
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268 P76b3  D75a4  394c¢9 874b25

269 P76b5 D75a5  394clS5 874b28

270 P76b6  D75a7  394cl8 874c2

271 P77al  D75bl  394c22 874c4

272 P77a3  D75b3  394c¢28 874¢9

273 P77a7  D75b6  395a6 874cl2

274 P77a8  D75b7  395a8 874cl4

275 P77b1  D75b7  395al0 874cl6

276 P77b4 D76a3  395al7 874c21

277 P7707 D76a6  395a25 874c27

278 P7768  D76a7  395a27 874c29

279 P78a7  D76b5  395bll 875a9

280 P78b1 D76b6  395b14 875al0

281 P78b8 D77a5  395c2 875a20

282 P79a3  D77b1  395¢9+ 875a25

283 P79a7  D77b4  396a6 875b3 SF 15.1
284 P79b1  D77b6  396a8 875b4 SF 15.2-3
285 P79v4 D78al  396al7 875b8 SF 15.4
286 P79b6 D78a3  396a22 875b12

287 P80al D78a6  396a29 875b16  SF 15.5-6
288 P80a6  D78b3  396bl2 875b24  SF 15.7
289 P80a8 D78b4  396bl5 875b28  SF 15.8
290 P80Ob3  D78b6  396bl18 875c4 SF 15.9
291 P80b6  D79a2  396b25 875¢c8

292 P8lal  D79a4  396b29 875¢cl11

293 P8la4  D79a6  396¢6 875cl6  SF 15.10
294 P81a6  D79b1  396¢18 875¢29  SF 15.11
295 P81b1  D79b4  396¢25 876a6

296 P81bS D79b7  876all 397a3

297 P81b8 D80a3  397a9 876al5

298 P82a7 D80b2  397a22 876a27

299 P82b3  D80b6  397a29 876b4

300 P82b8 D8la3  397bl2 876b13

301 P83a4  D8la6  397b22 876b20

302 P83a7 DS81bl  397b27 876b25

303 P83b5 D81b6  397cl0 876¢2

304 P83b8 D82a2  397cl5 876¢8

305 P84al  D82a3  397cl9 876cll

306 P84a6  D82a7  398a4 876¢20

307 P84b2  D82b3  398al5 876¢29

308 P84b7 D83al  398bl 877a9

309 P85a7 D83a7  398b24 877a26
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310 P85b1  D83b2  398b29 877b1
311 P85b5 D83b5  398c6 877b7 SF 16.1
312 P86al D84a2  398cl7 877b18  SF 16.2-4
313 P86a6  D84a5  398c26 877626  SF 16.4-7
314 P86b3  D84b3  399a8 877c8 SF 16.8-10
315 P87a5 D85a5 399bll 877c22
316 P87a7 D85a6  399bl5 877¢26
317 P87b4  D85b3  399b23 878a4
318 P87b6  D85b5  399¢2 878a10
319 P87b8  D85b6  399¢c6 878al4
320 P88a8  D&86a7  399¢20 878a26
321 P88b6  D86bL5  400a5 878b11
322 P89a5 D87a4  400a2l 878b25
323 P89bS5 D87b4  400b17 878c16
324 P90a7 D88a4  400cl5 879a5
325 P90a8 D88a5  400c18 879a7
326 P90b5 D88b2  400c28 879al3
327 P90b7 D88b4  401a3 879al17
328 P91a5 D89a2 40lall 879a25
329 P91b2 D89a6  401a20 879b2
330 P92al  D89b5  401b9 879b15
331 P92b2 D90a6  401b25 879b26
332 P92b5 D90bl  401c2-18 879¢2
333 P93a3  D90b7  402all1-26+ 879cl5
334 P93b2 D91a6  402al-10 879¢27
335 P93b5 D91b2  401¢c19-29  880a4
336 P94a4 D91b7  402bl15+ 880al3
337 P94a6  D92a2  402c¢18 880a20
338 P94b2 D92a5  402c25 880a22
339 P95a3  D92b6  403al7 880b10
340 P95a7 D93al  403a22 880b15
341 P95b3 D93a5  403bl 880b21
342 P95b7 D93bl  403b9 880b26
343 P96a2 D93b4  403bl5 880c3 SF 17.1
344 P96b6  D94bl  403c8 880c21 SF17.2
345 P96b8  D94b2  403cl0 880c23 SF17.3-4
346 P97a4  D94b5  403c20 880c29 SF 17.5-6
347 P97b2 D95a3  404al 881a9 SF 17.7
348 P98al D95bl1  404al4 881al9
349 P98b1 D96al  404bl 881b6
350 P98b4  D96a4  404b8 881b11
351 P99a6  D96b5S  404c4 881b23
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352 P99b3  D97a2  404cll 881c3

353 P99b8  D97a7  404c22 881cll

354 P100bl D97b7  405a8 881c24

355 P100b2 D98al  405all 881c26

356 P100b5 D98a4  405a24 882a4

357 P101a2 D98a7  405b8 882all

358 P101a5 D98b3  405b19 882al6

359 P101b5 D99a2  405c5 882a21

360 P102a3 D99a7  405c18 882a29

361 P102a6 D99b4  405c25 882b5

362 P102b3 D100al 406a4 882b9

363 P102b4 D100a2 406a9 882b12

364 P103al D100a6 406al6 882b19

365 P103a5 DI100b2 406a27 882b25

366 P103b2 D100b7 406b6 882c4

367 P103b3 Dl10lal 406bl2 882cl6

368 P104al D101a7 406b27 882¢25

369 P104a5 DI101b3 406¢7 883a2

370 P104b3 D102al 406¢19 883al2

371 P105al D102a6 407a3 883a24

372 P105a5 D102b2 407al7 883a28

373 P105a6 D102b4 407a20 883b3

374 P105a8 D102b5 407a26 883b5

375 P105b3 D103al 407b6 883b10

376 P105b5 D103a2 407b9 883bl15

377 P106a7 D103b4 407b29 883b26  SF 18.1-2
378 P106b5 D104a2 407cl10 883c2 SF 18.3—4
379 P107a3 D104a7 407c20 883c6 SF 18.5
380 P107a6 D104b3 407c26 883c13  SF 18.6
381 P107b3 D104b6 408a9 883cl18

382 P108a2 DI105a5 408a24 883c29

383 P108b3 D105b6 408b13 884a7

384 P109a2 D106a5 408b26 884al6

385 P109b2 D106b3 408cl5 884a21

386 P109b6 DI106b7 409al9 884a26

387 P109b8 D107al 409a25 884a29

388 P110a6 D107a6 409b18 884b15

389 P110b3 D107b4 409cl0 884c2

390 P110b6 DI107b6 409c19 884c10

391 Plllal D108a2 409c27 884c20

392 PI111b2 D108b2 410al6 885al9

393 PI111b7 D108b6 410a23 885a24
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394 P112a3 DI109a2 410a28 885a28
395 P112bl D109a7 410bl5 885b22
396 P113a4 D110al 410c2 885¢22
397 P113a8 DI110a5 410c8 886a5
398 P113b4 DI110bl 410c18 886a22
399 P113b5 DI110b2 410c20 886a26
400 P114a3 DI110b7 410c27 886b12
401 P114a8 Dll11a4 411al0 886b25
402 P115a2 DI111b5 411b24 886¢10
403 P115a5 Dl112al 4llcl 886¢16
404 P115b2 DI112a6 411cl4 887a3
405 P115b4 D112a7 411¢20 887a6
406 P116a2 DI112b5 412al 887al12
407 P116a5 DI112b7 412a4 887al6
408 P116a6 DI113al 412a6 887a19+
409 P116a8 DI113a3 412al0 887a26
410 P116b2 DI113a5 412al4 887a29
411 P116b4 D113a6 412al7 887b3
412 P116b7 DI113b2 412a2l 887b6
413 P117al DI113b3 412a25 887b9
414 P117a3 DI113b5 412a29 887b11
415 P117a7 Dl114al 412b7 887b17
416 P117b3 DI114a5 412bl5 887b24
417 P118a4 DI114b5 412cl4 887¢9
418 P118b1 DI115a3 412c26 887cl6
419 P118b3 DI115a5 413a2 887¢20
420 P118b5 DI115a7 413a6 887c24
421 P118b8 DI115b2 413al0 887¢29
422 P119a6 DI115b7 413a26 888al0
423 P119b4 Dl116a5 413b7 888a2l
424 P120al DI116b2 413bl17 888a29
425 P120a4 DI116b4 413b24 888b5
426 P120a6 DI116b5 413b28 888b8
427 P120a8 DI117al 413c7 888b14  SF 18a.l
428 P120b3 DI117a3 413cl3 888b18  SF 18a.2
429 P120b5 DI117a5 413cl18 888b23  SF 18a.3
430 P120b7 DI117a7 413c25 888b28  SF 18a.4
431 P121a3 DI117b3 414a4 888c4 SF 18a.5
432 P121a5 DI117b5 414al0 888c8 SF 18a.6
433 P121a7 DI117b6 414al3 888cl1
434 P121bl DI118al 414al8 888cl5
435 P121b3 DI118a3 414a23 888c20
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436 P122a3 DI118b3 414bl6 889al0
437 P122a6 D118b4 414b19 889al6
438 P122b2 DI119al 414b29 889a23
439 P122b5 Dl119a3 414c7 889a27
440 P122b8 DI119a6 414cl2 -

441 P123a4 DI19b2 414cl8 889b4
442 P123bl DI119b6 414c23 889b9
443 P123b5 DI120a3 414c29 889b15
444 P123b8 DI120a5 415a5 889b18
445 P124al DI120a6 415a9 889b21
446 P124a8 DI120b4 415a26 889c2
447 P124b4 Dl2lal 415b13 889cl1
448 P124b8 DIl21a5 415b21 889c18
449 P125a5 DI121bl 415b28 889c23
450 P125a7 DI121b3 415c6 890al
451 P125b3 DI121b6 415cl4 890a7
452 P125b5 DI122al 415c18 890all
453 P126a2 D122a5 415c28 890al9
454 P126a7 DI122b2 416al8 890a29
455 P126b4 DI122b6 416a27 890b6 SF 19.1-6
456 P127a4 D123a6 416bll 890b19  SF 19.7-11
457 P127b7 Dl124al 416c3 890c6
458 P128a7 DI124b2 416c20 890c17
459 P128b4 DI124b5 417a2 891al
460 P128b8 DI125a2 417al0 891a8
461 P129a2 DI125a4 417al5 891al0
462 P129b2 DI125b3 417a29 891a23
463 P129b6 D125b6 417b3 891a27
464 P129b8 DI126al 417b9 891b2
465 P130a3 Dl126a4 417bl4 891b7
466 P130a7 Dl126a7 - 891b23
467 P130b5 DI126b6 417b21 891c6
468 P130b7 DI126b7 417b25 891c8
469 P131a2 DI27a3 417cl 891cl4
470 P131a6 DI127a6 417cll 891c19
471 P131a8 DI127bl 417cl8 891c23
472 P131b5 DI127b5 417¢29 892a9
473 P131b7 DI127b7 418a4 892al3
474 P132al DI128a2 418a9 892al7
475 P132a4 DI128a5 418al8 892a22
476 P132b4 DI128bS 418b4 892b2
477 P132b5 DI128b6 418b9 892b5
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478 P132b7 DI128b7 418bl3 892b8 SF 20.1-2
479 P133a2 DI129a3 418bl8 - SF 20.3
480 P133a4 DI129a4 418b21 892b12 SF 204
481 P133a5 DI129a5 418b24 892b15  SF 20.5-6
482 P133bl DI129b2 418cl6 892b24  SF 20.7-8
483 P133b7 DI129b7 419a2 892¢7 SF 20.9
484 P134a3 D130a3 419al5 892c16
485 P134a8 DI130bl 419bl 893a5
486 P134b3 D130b4 419b8 893all
487 P134b5 DI130b5 419b12 893al5
488 P134b7 DI130b6 419b17 893a19
489 P135al DI131al 419b20 893a23
490 P135a3 D131a3 419b26 893a27
491 P135a6 D131a5 419c2 893b3
492 P135b3 DI131b2 419cll 893b8
493 P136a3 D132a2 419¢27 893bl16
494 P136a6 DI132a5 420a8 893b23
495 P136b4 D132b3 420al5 893b29 SF21.1-3
496 P137a2 D133al 420a26 893c7 SF 21.4-7
497 P137b1 D133a7 420bl4 893c14  SF21.8
498 P137b8 DI133b5 420c2 893¢22
499 P138a7 DI134a4 420cl5 894al
500 P138a8 D134a4 420cl8 894a3
501 P138b3 D134a7 420c24 894a8
502 P138b6 D134b3 421a2 894al12
503 P139al DI134b5 421al3 894a17
504 P139a4 DI134b7 421al7 894a21
505 P139a6 DI135a2 421a22 894a25
506 P139b3 DI135a6 421a29 894b2
507 P139b7 D135b2 421b7 894b11
508 P140a8 DI136a2 421c2 894b24
509 P140b7 DI136bl 421cl6 894c5
510 P141a3 DI136b5 421¢c25 894c8
511 P141bl D137a2 422a8 -
512 P141b3 D137a4 422al5 894c16
513 P141b8 D137a7 422a2l 894c22
514 P141b8 DI137bl 422a24 -
515 P142a3 DI137b3 422a27 894c24  SF22.1
516 P142a8 DI137b7 422b9 895a5 SF 22.2-4
517 P142b2 D138a2 422bl4 895a7 SF 22.5
518 P142b3 D138a2 422bl6 895a8 SF 22.6
519 P142b5 DI138a4 422b19+ 895a12  SF22.7
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520 P143al DI138a7 422c¢20 895a20  SF 22.8-9
521 P143a8 DI138b6 423a4 895a27

522 P143b3 DI139al 423all 895b1

523 P144a3 D139a7 423a25 895b11

524 P144a5 DI139b3 423bl 895b16

525 P144a7 DI139b4 423b4 895b20

526 P144bl1 DI139b5 423b6 895b23

527 P144b5 D140al 423b12 895cl

528 P145a3 D140a6 423b23 895¢10

529 P145a4 D140a7 423b26 895¢cl13

530 P145a7 DI140b3 423c2 895c¢18

531 P145b3 D140b5 423cl0 895c24

532 P145b5 D140b7 423cl5 895¢28  SF23.14
533 P145b8 Dl141a3 423c25 896a6 SF 23.5
534 P146a4 Dl41a5 423c28 896al0  SF 23.6-8
535 P146a7 DI141bl 424a6 896al9  SF 23.9-11
536 P146b3 DI141b4 424al5 896b1

537 P147a3 Dl142a3 424b3 896b14

538 P147b1 D142bl 424b23 896c4

539 P147b4 D142b4 424c7 896cl1

540 P147b5 D142b5 424cll 896¢cl6

541 P147b8 D142b7 424cl7 896¢22

542 P148a2 Dl43a2 424c22 896¢26

543 P148a4 Dl143a3 424c26 896¢29  SF 23a.1-2
544 P148b2 DI143bl 425a8 897al3

545 P148b5 D143b3 425al3 897al8  SF 23a.3
546 P148b8 D143b5 425al7 897a23  SF 23a.4
547 P149a2 DI143b7 425a22 897a26

548 P149a3 Dl44al 425a26 897b4

549 P149a5 Dl44a3 425b2 897b6

550 P149b1 Dl144a6 425bl12 897b14

551 P149b5 D144b2 425b21 897021

552 P150a3 D144b7 425c6 897b25

553 P150a4 D144b7 425c10 897b27

554 P150a8 D145a4 425c20 897c4

555 P150b6 D145b2 426a5 897¢cl3

556 P151a2 D145b4 426al2 897¢20

557 P151a3 DI145b6 426al6 897¢23

558 P151bl DI146a2 426a26 -

559 P151b2 Dl146a3 426a29 898al

560 P151b6 D146a7 426b7 898a8

561 P152a4 Dl146b4 426b23 898al8
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562 P152a4 D146b5 426b27 898a19
563 P152bl D147a2 426¢8 898a27
564 P153al D147bl 426¢25 898b9
565 P153a2 D147b2 426¢28 898b13
566 P153a3 DI147b3 427a2 898b16
567 P153b3 DI148a2 427al3 898b24
568 P153b6 D148a5 427al9 898c2
569 P153b8 D148a6 427a24 898c5
570 P154a2 D148a7 427a29 898c10
571 P154a2 DI148bl1 427b3 898cl11
572 P154a4 D148b2 427b7 898cl15
573 P154a6 D148b4 427bll 898¢20
574 P154bl D148b7 427b16 898c24
575 P154b3 D149a2 427b19 898c27
576 P154b7 D149a4 427b24 899al
577 P155a3 D149a7 427c2 899a7
578 P155a4 D149b2 427c8 899al13
579 P155b3 D149b7 427c21 899a27
580 P155b4 D150a2 427c24 899b1
581 P156al DI150a5 428a2 899b8 SF 24.1-2
582 P156a3 DI150a7 428a6 899b12  SF 24.3-4
583 P156a4 DI150bl 428al0 899b14  SF 24.5-6
584 P156a6 D150b2 428al5 899b19  SF 24.7-9
585 P156a8 D150b4 428a25 899¢6 SF 24.10
586 P156b1 D150b4 428b2 899c13  SF 24.11
587 P156b2 DI150b5 428b4 899c17 SF24.12-14
588 P156b6 DI151al - - SF 24.15
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Anhang C

Register zum Sanskrittext

Die Zahlen beziehen sich auf die Abschnitte der Fragmente

a... [tlya23.8

akal[p]i[k]adanaprasamsa 11.6

akrta[j]i(a) 18a.2

[a]ksaya 8.6; [aksa]yam 15.3

-aksaram 11.8; 11.8

aksobhyasya 10.2; 10.2

aksobhyakara 10.3; (aksobhyakara) 10.2
-agam 20.5 (fir -agham)

agadam 21.4

(agd)[rak]e 19.10

agnir 20.8 (agdhir im Fragment); -agnina 13.2
-angaroma(kiipa) 0.6 (°rima® im Fragment); -(angaromakiipa) 0.9
aca/// 15.9 (aca(rat)?)

acintya 11.9; acintyas 11.10; (ac)[intya] 11.10
acirapra[sii]ta 8.7

ajhane 18.5

[a]tavikantare 3.1

[a](nariya) 18a.2 (fiir anarya)

[at]isvalpatvat® 22.6

atyamtaparinirvbanena 20.8
atyantabrahmacarinam 13.8

atha 10.2; 17.1; 23.5; 23.5; 23.8; [a]tha 23.9; (a)tha 23.11
adas- asau 23.1; a[sa]v 21.4

adya 13.5; 13.7; ady<’>22.2
adhigantukamena 22.1

-addhyasaya 13.7 (fiir -adhyasaya)
anayavyasanam 21.4; (anaya)vyasanam 8.7
anarthabhaginas 13.4

a<na>lamcitta 20.2
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analpa 8.2

anagate 22.6

a[n]acarah 13.4

an[aJtmana 18.3; (a)natmana 18.3

anatmakam 13.2

anathasalam 8.7

-anathastripurusakayan 17.5

a[n]ityo 20.8; anityam 8a.2; <a>nityam 13.2;

anityasamjhna<m> 13.7

(anu)kampartha 0.7 (fiir anukampartham); -[anuka](mpartham) 3.5
-a[nu](kalpad) 17.3

anuttaram 20.7; 20.8

-an[u]bha(va) 23.6

(an)[u]yam([tah] 0.4

-anuvartana 22.4; -anuvarta(na) 17.5

-anuvrttir 23.4; -anuvrttya 22.3 (-anuvrttya im Fragment)
-antahpurapaurajanapadagrhapatibrahmanapetanathastripurusakayan 17.5
antargrhe 11.2

amtargrame 11.3

-amntardhanasya 22.6; -antardhanav 22.7

-anna 13.2 (acc. sg.)

anya 14.8 (a/t]ya im Fragment, acc. sg. nt.); anye 14.11; 19.1; anya 21.5 (vor a-)
anyataram 8.7; anyattaram 8.7 (fiir anyataram)

anyatha 8a.1

a[pa] .. .. .. 22.7 (apagacchanti?)

aparam 13.3; 22.6; [a]param 22.7

-apara .. 8.2

api 8.2; 11.1; 11.5; 11.7; 11.7; 13.6; 15.6; 20.4; 20.8; 21.5; 23.7;, <’>pi 0.3; 20.3;
20.7; a(p)[i] 3.3; [a]pi 20.1; 20.2; (a)[p]i 20.8; (api) 11.1; apy 11.4; 13.6; a<pi>
11.6; <’>py 19.7; <>py 11.9 (sy im Fragment)
-apetanathastripurusakayan 17.5

(aprami)[t](a)[dh](ar)m(a)sy(a) 10.1

a[pra]meyam 10.5; aprameyam 11.9; apramey(2) 23a.3; <’>pra[m](eya)/// 3.4
[a]bhavat 15.1

-abhinidhanani 13.3

<’>bhi[p]r(a)/// 14.10 ("bhipravesya?)

<’>bhi[y]oga 22.1 (nom. sg. masc.)

(a)bhiratir 10.2

-abhedyakayas 11.11; -[a](bhedyakaya-) 11.11

amamsabhojinam 13.8

-amatyana 10.6; -amatyanamm 10.7

-amatyasama][ti] 17.3

ara[nyle 19.7
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arthah 20.5; 20.5; 20.5; artha[h] 18a.2; (a)rtha(h) 18a.2; (arthah) 18a.4; artham
13.4; 20.7; -arthah 18a.6; -artham* 10.6; -ar[tha](m) 22.8; -artha 0.7 (fiir -artham);,
-(artham) 3.5; -arthe[na] 15.6

-artth[i]kapa(rivara-) 10.7

-arthisa[t]va/// 21.2

arthotpattim 11.4; 11.5

ard -arditanam 3.1

arh arhati 8.1

-arhah 13.4

arhant- (ar)ha 3.6; <’>rham 19.2; (<’>rhant)[y]a[h] 0.8; arhantam 13.8; arhatah
14.7

-(a)lam 20.1

alpayur 8.4; [a]<lpa>[yu](h) 8.5

-avasesam 23.9

[a](vi)[n]ipatadharm[a] 8.6 (nom. sg. masc.)

asitinam 21.3 (susitinam im Fragment)

asesani 22.6

-(asruparipiirnanayanah) 0.6

as asmi 22.2; asti 11.2; 11.4; 21.1; <’>sti 18.4; 18.4;(asty) 18.5; samti 8a.2; 20.6;
sa[mt]i 22.6; syat* 14.9; sya[t]* 22.9 (sya/t] im Fragment); syuh 22.9; a[s]id 15.2;
sata 18.5; sa[nt]i 8.2 (loc. sg. masc.); a .. 21.5 (a(sti)?)
asamkhyeyakalpakot[T]kle[$]asa(m)udra 14.6

(asa)tyam 8.2

asamam 18a.2

asi 15.7

a++1ta10.7 (a(sevi)ta?)

astamgatam 19.5

asmad- va(yam) 8a.1; no 0.2 (fo im Fragment); asmakam 18.4; a[sma]kam 17.7;
asma(kam) 23.11

asma[danuka](mpartham) 3.5 (fiir asmad®)

ah aha (mit sma) 11.10; 14.2; 14.6; 15.7; 22.2; 22.3; 22.4; 22.5; 22.8; 23.3; 23 .4,
(aha) 23.2 a[ha]Jm(karam) 18.3

-ahino 14.4

aho 8.1; 15.6; 23.11; (a)[ho] 0.2; a(ho) 0.2; (a)ho 23.5

//l.a14.5;///.]a] 14.9

-akara 0.7

-akr[t]i(y)o 10.7

a{r}caly](a)/// 15.8

[a](carya-) 10.7; [a](c)arya 10.7

-ajiia 22.7

adhye 8.4

atma[n](am) 8a.2; atmano 22.9; (2)tm(a)/// 15.10 (atmanah?); (at)[m]<’> 18.5 (fiir
atma vor iti); -atfmaj(no) 18.3; -[at](m)[a] 8a.2
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(a)[da]r[$](atale) 11.11

-anamntaryakarmabhiita[p]i($acapragrhitah) 21.5

-ana(m)taryakari[nah] 20.2

ap prapnuyam* 13.8 (prapnuyat* im Fragment); -pra(pta) 0.8; ///.[a]pte 18.2
((sam)[a]pte?)

ama 13.4; 13.6; 15.2

-amantranena 13.3

amblam 13.2

-aya(tanani) 17.3

//].aya 19.4 (dvitiyaya oder trtiyaya als loc. sg. fem.)

-ayur 8.4; -<a>[yu](h) 8.5

ayusma(ntah) 0.2

-avartina 17.6; -(avartina) 17.2

asiti 0.4

ascarya[m] 23a.1 (fiir ascarya<dbhuta>m?)

-a(sanani) 23.9

-asanasu[kh](a)/// 23a.2

asannalheman](ta)[vrtta]meghavat* 22.7

-[as]rava[h] 0.8

-aharena 22.5

-puppaharabhramaravat® 22.5 (°puppa® fiir “puspa®)

i vyaiti 20.5

1..///21.3; [i]/// 23.6

icchamtika 20.7; icchamt[ika]h 21.7; <icchamtikah> 20.7; (iccham)tikam* 21.3;
icchamtikasya 20.5; 20.8; icchamtike 20.4; icchan[t]ikah 20.3; icchamtikah 20.5;
icchamtika 20.5

iti 3.8; 8.3; 8.3; 8.4; 8.6; 8.6; 8a.1; 8a.2; 11.10; 13.2; 13.6; 13.7; 13.7; 13.8; 14.8;
14.11;15.2; 15.2; 15.3;15.5; 17.1; 17.3; 17.4;, 17.4;, 17.6; 18.4; 18.4; 18.4; 18a.2;
18a.3; 18a.5; 18a.6; 18a.6; 19.8; 20.5; 20.5; 20.8; 21.8; 22.7; 22.7; 23.2; 23.3; 23 .4,
[1t](1) 0.2; ()t(1) 3.7; ()[t]i 10.1; [i]ti 14.7; 18.5; 18a.2; 18a.5; [i](t1) 14.9; 18a.3;
i[ti] 18a.1; 18a.5; [it]i 18a.2; [iti] 18a.4; (i)ti 18a.4; it(i) 18a.5; i(t)[i] 18a.6; (it)i
20.8; 1(t)i 21.7; (iti) 17.2; 17.2; 17.6; 18a.2; 18a.2; 18a.2; 18a.4; 18a.4; 18a.4;
18a.4; 18a.4; 18a.5; 18a.5; 18a.5; 18a.5; 18a.6; 18a.6; 23.1; <iti> 18a.3; ity 11.5;
13.4; 18.3; 18a.1; 18a.4; 19.1; 20.5; 20.5; 20.5; 22.7; [1](ty) 18a.2; i(ty) 18a.2; [i]ty
18a.2; (ity) 18a.2; 18a.2

ito 3.6; (i)to 21.5

idam- ayam™* 8.4; ayam 10.7; 15.11; [a]ya[m] 15.11; ayamm 11.8; <’ya>m 13.4;
ayam 19.7; 19.8; 22.7; idam 0.2; 17.4; 21.4; idam 20.3; 21.7; 22.4; 23.4; i[da]m
21.5; i(dam) 22.7; ida (fiir idam) 22.6; 22.6; (idam) 18a.6; 23.2; imam 11.5; asya
11.7; 20.2; asmim 20.4; iya 20.8 (fiir iyam); ime 13.2

idanim 22.7; idan1 18.4 (fiir idanim)

-indrasya 8.2

-indhanena 13.2
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i[ndh]anak[s]ayad 20.8

iva 13.1; 18a.2; 19.5; 20.6; 20.8; 20.8; 23.1; (1)[va] 18a.2; iv(a) 20.6

is icchasi 23.10; icchati 11.2; i(cchati) 10.7; icchet® 18.2; presa(yati) 21.4

tha 13.8; tha{m} 20.2; i[ha] 0.7

iks prat[T1]ks(a)m[t]e 23.8

iryapatha 23.8

[T]ryyapa(tha)sampannah 10.7

[u]ta 8.1

(utta)ratamtrajio 21.8

-utpattim 11.4; 11.5; 19.6

utpannotpattim 19.6

udake 19.7

udi/// 18.1 (udito?)

-(udgamana)[sa]maye 0.6; -u(dgama)na(samaye) 0.9

udyanam 14.3; 14.5

u[d]v[id]dham 14.9

-udhyane 14.5 (fiir -udyane)

upa ../// 21.4

u[padesta] 10.7

upapatti 8.4

upama 15.5 (oder upam/aj?)

u[p]ari 18.4

(upasam)kramya 0.7

upavrttaya 22.7 (loc. sg. fem.)

//].[e] 14.11

/ll.e.m21.3

eko 22.9; ekam 11.5

ekaghano 20.4; ekaghane{na} 20.4

ekamanaso 20.7

ekaksaram 11.8; (e)kaksaram 11.8

(e)[k](ante) 0.7

(e)kaikam 0.2; (e)[kai](kam) 0.4; e(k)ai/// 23a.2

etad- etad 8.2; 23.10; (etad) 23.8; 23.9; eta«d» 22.2 (eva«d» im Fragment); etad
22.2 (evad im Fragment); etat* 11.11 (etat im Fragment); esa 13.7 (esa im
Fragment); esa{m} 17.5 (nom. sg. fem.)

eva 0.5; 8.2; 8.2; 13.7; 15.11; 20.2; 20.3; 20.3; 20.4; 20.4; 21.2; 21.4; 21.5; 21.7;
22.3;23.3; e(va) 8.5; e[va] 8.8; [e](va) 14.10; (e)va 18.3; [eva] 18a.2; 22.6; ev[a]
19.7; e(v)a 21.5; (eva) 14.4; v[a] 8.5 (fiir eva)

evam 11.9; 13.5;13.7; 14.10; 18.3; 20.2; 20.3; 20.4; 22.2; 22.2; 22.3; 23.3; 23.11;
[e]va[m] 15.10; e(vam) 15.6; (e)vam 21.2; eva[m] 21.5; [evam] 22.7; (evam) 14.4;
18.3; evam 8.1; 8.4; 8.6; 11.4; 13.7; 20.7; (e)vam 8.3; 8.6; eva(m) 10.4; evamm
10.5 (vor a-); [e]va[m] 11.11; evam 13.8; (e)v(am) 18.2; e(vam) 18.2; ev(a)m 21.3;
e(vam) 21.8; e[vam] 22.5; eva<m> 22.6; (eva)[m] 23a.3
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eva<m>(pramukha) 0.3

eva<m>ripam 17.4

osadham 21.4

-o[s]adharajamatyasama]ti] 17.3

katukam 0.2; 13.2

katame 13.2

katham 13.8; katham 8.8; 11.2; 11.4; 15.7; 21.6

kathayisyami 13.5

-kathikathikanam 3.1

-kathikanam 3.1

kadacit 22.9

-karanam 22.8

[k](aran)[T](yani) 18a.5

-ka(rn)i[ka]ravat* 20.2

karma 20.8; 21.2; (karmany) 17.1; -karma 20.5; 20.5; 21.1; 21.1
karmavisaisaih 18.5 (fiir °visesaih)

karmaraputra 23.5 (nom. sg. masc.); karmara(putrah) 23.9; (karmarapu)[tr](o) 23a.3
-kalke(na) 18.2

(kalpam) 23.9; -kalpad 17.5

-kalpakot[i]kle[§]asa(m)udra 14.6

kalpavasesam 23.9

kalyanam 20.5; -kalyanam 20.5

kalyanakrtam 20.5

kalya[na]dharma 10.7

kasmira[m] 22.7

kasayam 13.2

///[k]a 14.9

ka<m>[ks]a 0.2

-kamksitas 13.1

-katyayanah 17.3

[k]a[n]ta(r)[e] 3.1; -kantare 3.1; -(k)an(t)a(r)e 3.1

kaman 14.6; (kaman) 14.7; -kamena 22.1; -[k](am)[e]na 11.11
kayam 18a.2; kayasya 8.8; kaye 15.8; -kayan 17.5; -[k]ay(a) 10.5
kayaparityagato 15.1

karanavase[na] 15.6

karanarthe[na] 15.6

-kar1 21.3

kalam 10.2; 10.3; kale 22.6; kalau 11.2; -ka[l](a-) 23.8

kas sampra[ka]sito 8.6

kasayaih 11.6

kastabhalksa]na 0.4 (fiir kastha®)

kim- kah 20.7; kim 17.7; kim* 23.1; kim 15.6; 23.3; [k]im 8.2; 20.5; (ka)[s](m)a
18.5; kasya 20.5; 20.8; (kasya) 20.5
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kim-cit kascit 13.8; [ka]$cit 15.7; kascid 11.5; kasci 8.4; 8.7; kasyacin 17.4;
kasyaci 8.2; kasmimscit 13.8; kimei 15.7; kecid 19.6; kanici 23.5

kila 17.7

kirttim 13.8

-[kunda] 19.11

-kumaro 11.6

kumaridanena 13.8
(kum)aryyantahpurapaurajanapadagrhapatibrahmanapetanathastripurusakayan 17.5
kule 8.4; -kulad 8.2

kuladharah 13.4

kula«ddhi»traya 22.1 (instr. sg. fem.)

kulanistarakah 13.4

kulaputra 18.3; 21.4; 22.3; 22.6; 22.9; 23.3; 23a.1; (ku)[1](a)putra 14.7; (kulapu)tra
14.11; kula(pu)tra 15.4; k[u]laputra 22.5; [ku]laputra 22.7; (kulaputra) 14.4; 15.9;
21.1; kulaputrena 22.1

kusalena 22.6

(kusa)la{m}satva 20.5

(kusina)gari 0.1

-(kupa) 0.6; 0.9

kr karomi 13.5; karoti 11.1; 11.6; 11.6; 17.3; (karoti) 11.7; kurvbamti 17.6;
(ku)[r](vba)[mt]i 17.6; (kurvbamti) 17.2; 17.2; kuryyat* 11.5; vyakuryat* 21.8;
ku/// 8.4 (kuryatam oder kuryuh); karisyatha 11.4; karsit* 13.7 (mit ma); krtam
20.7; 20.8; 20.8; -krtam 20.5; kr[ta] 17.7; krta[ny] 20.1; krtva 10.2; 10.3; krt[va]
11.6; [k]artum* 8.1; karttum 21.1; (av)akarayitum 17.1 (fiir °karayitum);,
karttavyam 11.4; karantyah 22.1

krpana 8.7

krsyarthisa[t]va .. 21.2

krs{t}yadikarma 21.1 (drstvadikarma im Fragment); (krsya)d(i)karma 21.1

Kklp parika[«lpa»]yas{t}va 8.3; kalpayanti 13.6; kalpayitavyam 13.7;
kalpa[y](itavya) 14.3; kalpayi(tavya) 14.4; [v]ika(lpya) 19.9

(k)o(ta)[ka] 0.9

-kotyam 20.7

-kot[1]kle[§]asa(m)udra 14.6

-ko[$]e 14.10

kram atikkramya 17.7

-kriyam 13.5

krid prakkrida{ra}ti 14.5; [k](k)[r]i(dati) 14.5; prakkriditum 11.3

klesamara {h}s[ka](ndhamaradevaputramara)prakrtimaramallan® 8.3
-kle[$]asa(m)udra 14.6

klesendhanena 13.2

kva 14.9; 14.9

[k](va)ci[t*] 18a.2; [k]vaci 19.3

ksam ksamate 11.3; ksama][t]e 17.7
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ksayam 22.6; -k[s]ayad 20.8

ksip praksiptah 14.9; pra[ks]ipta 14.11

ksipram 21.4; ksipram 23.10; ksi[p]ra[m] 20.1; ksipra 22.1 (fir ksipram)
[k](s)i[nas]rava[h] 0.8

ksira[m] 20.9

ksudabhibhiita 8.7 (fiir ksudhabhibhiita)

-(ksetrat) 3.6

ksepam 11.6

khadiratin[dJukavrksa 20.3

khalu 0.8; 3.2; 23.5; 23.11

khalondimm 15.9

khya [a]khyatu 22.8; -akhyata(m) 14.8

gamgamahanadim 8.7

gam agac[ch]ami 21.4; gacchati 20.5; gacchamti 20.6; ga[cch]am][t]i 20.1;
adhigacchamti 18.3; agacchati 20.5; agac[ch]ati 20.5; (agacchati) 20.5; gacche(t)
21.4; nigacchet* 14.3; upa[ja](gmuh) 0.7; -gatam 19.5; -gatam* 22.6; -(ga)t(am)
21.6; -gatam 13.6; -[g]a[t]a 20.8; agata 22.7; (agatah) 23.8; agatan 13.6 (acc. sg.
fem. vor ¢-); gantukama 13.3; [a](v)agan[t]avyam 15.6; (avagantav)[y]am 15.8
(avagantavyd im Fragment); pratya[va]gantavyam 17.5

-gamanakriyam 13.5

gambhirena 22.5

-garbho 18.4; 18.4; -garbham 22.1; -ga[rbhe] 22.1

-garbhabhavana{m ;}ya 22.2 (-garbhabhavanam ; yady im Fragment flir
-garbhabhavanaya und ady<’>)

garh garhitam 20.5; 20.8; (garhitam) 20.8

gadham 11.5

(gu)dika 21.4

gunai 8.2 (fiir gune)

[gurti]nam 18a.2

<guhyo> 13.4; -guhyam 13.5

guhyabhinidhanani 13.3

grtajaranaya 18.4 (fiir ghrta®)

grhe 13.7; -grhe 11.2; -(grham) 11.2

grhapatir 22.9; grhapati 22.9 (nom. sg. masc.)

grhapatiputro 22.9

-grhapatibrahmanapetanathastripurusakayan 17.5

grhapatirajamatyana 10.6

gavah 22.9; gavam 22.9; ga 22.9 (acc. pl. fem.)

gopah 22.9

goram 20.6 (fiir ghoram)

gaunyam 8.2 (Saunyam im Fragment)

grah grhitva 15.7; -(pragrhitah) 21.5; -pra<gr>[h]itasya 21.4

-grame 11.3; -gramam 13.3
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-ghano 20.4; -ghane{na} 20.4

[c]./// 19.6 (ca?)

ca 0.2;10.2; 10.7; 11.4; 13.6; 13.8; 14.9; 18.5; 20.5; 20.8; 21.3; 21.4; 21.4; 22.2;
22.9; 23.5; 23.9; «ca» 14.7; [ca] 20.1; [c]a 21.4; 23.11; (c)a 20.8; (ca) 14.6
[c](akk)[r](a)(varttT) 14.3

(ca)[n](d)a(la-) 18.5

catura 11.4; ca[tva](r)[i] 18a.5

(cat)[uv](i)[p](a)ryya[s](a) 8a.2

-ca[nda]naparivara 0.5

-candanasamakalpa 17.4

[c]landrah 19.7; candra 19.8; (ca)ndram 19.1; ca<ndra>m 20.6
(ca)n[dr]a(ma)[h] 19.9

(ca)ndrastiryyavrksaparvb(ata) 8a.1

candravat* 19.4

car pracarisyati 22.6

caranam 17.5

calena 18a.5

-citta 20.2

c[i]ra 3.7

cirasthitim 23.10

(cum)[da]h 23.5; (cundah) 23a.3; c(unda) 23.9 (nom.); cumdam 23a.4; cumda
23.10 (voc.) cumdho 23.11 (fiir cumdo)

-clidakarananimittena 13.3

cchandam 13.5

chid cchinna 20.3; -[cch](i)[nn](a) 20.2

jan [j]a[t]ena 18.5

jambudvipe 18a.2

-jaranaya 18.4

jalp jalpati 23.3; jal[p]e(t) 23.1
-janapadagrhapatibrahmanapetanathastripurusakayan 17.5

jambudvipakas 19.1; -j[a](m)budvipakanam 21.1

-jambiinadani 23.5

-[j1n(a) 18a.2; -jfio 21.8

jiia ajananah 8.1; janati 11.1; 11.1; 11.2; 11.4; 11.8; ja[n](a)ti 11.8; (janati) 11.1;
samjanamti 19.1; samjanam|[t](i) 19.1; (samja)[n]am[t]i 19.6; jamnisva 20.7;

anujanthi 23.8; ajiiaya 22.7; ///jhaya 23.8; (j)[a]/// 14.9; jhata[v]ya 22.6 (nom. sg.

nt.); praj[fi](apayati) 11.4
jhano 18.5

-jiianinam 15.1

jha(h) 18a.1

nalh] 18a.1

(ta) 18a.2; 18a.2; 18a.2

tha 18a.2; (tha) 18a.2; 18a.2

213
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(da) 18a.2; 18a.2

[d](a)[h](a)rah 18a.2

(dha) 18a.2; (dhah) 18a.2

(na) 18a.2

///.[t]. mano 18.2

(ta) 18a.3

/llta 8.7; ta/// 18.4 (tatha?)

ta[ta]s 8.7; (ta)ta 11.7; tatah 21.3; [t]a(ta)[h] 20.8; ratah 22.9 (ca tah im Fragment);
tato 20.6

tatra 10.8; 11.7; 13.2; 14.3; 22.9; (ta)tra 10.2; [ta]tra 19.7; ta(t)[r](a) 23.8
-(tatva)[m] 15.6; -ta[tvajm 15.8

tatvanna 13.2 (acc. sg.)

tatha 21.7

tathagatah 8.3; 11.4; 13.7; 15.3; 15.5; tathagata[h] 11.5; tatha[ga](tah) 15.4;
[tatha]gata[h] 18a.2; tath[agatas] 8.5; tathagato 8.1; 10.2; 17.4; 23.3; 23.3;
tathaga[to] 3.7; tath[aga]to 11.9; tatha[g]a(to) 11.10; tathaga[t]o 13.7; (ta)thagato
14.4; [ta](thagato) 14.5; (tathaga)[to] 19.2; tathagata 8.3; 8.6; 13.7; 13.8
(tathagatam im Fragment); tatha[ga](ta) 14.6; (ta)[th]agata 17.4; tathagatam 13.8;
tathaga[tam] 3.8; tathagatam 8.1; ta[tha]gatam 8.3; (ta)thagatena 0.2; tathagatasya
10.2; 15.7; 20.8; 20.8; [ta]thagatasya 0.1; tatha(gatasya) 10.2; (tathagatas)ya 15.8;
(tatha)[g](a)[t](asya) 23.5; tatha[g](ata-) 11.11; ///[ga]tah 14.5 (tathagatah?);
tathagatan 14.7

[t](a)thagatagarbho 18.4; [t]athagatagarbho 18.4; tathagatagarbham 22.1;
tathagataga[rbhe] 22.1

[ta]thagatagarbhabhavana{m ;}ya 22.2 ([ta/thagatagarbhabhavanam ; yady im
Fragment fiir tathagatagarbhabhavanayd und ady<’>)
-tatha<gata>gar[bh]a[ma]hasiitrasravanadharmavr(sti-) 21.3

tathagata {h} pratyekabuddhasravakabodhisatvadhatunirnna[n]akaranam 22.8
tathagatavividhaguhyam 13.5

tathagatasasanam 11.9

tathagatajna 22.7

tad- sah 3.7;sa 10.2; 10.2; 11.2; 11.4; 11.7; 11.8; 15.3; 15.4; 15.4; 20.4; 20.7; 20.7;
21.7;21.8;22.9; [s]a 14.3; 19.7; s0 8.5; (s)o 15.2; tam 11.7; 21.8; ta[m] 8.8; tam
3.8; 8.4; 8.7; 11.5; 20.6; 21.4; ta<m> 13.8; (tam) 18.2; tena 0.7; 0.8; [t](ena)
3.4tasmat* 18a.1; 18a.2; 18a.2; ta[s](mat*) 18a.2; 18a.6; tas[m]a(t*) 18a.4;
(tas)m(at*) 18a.4; (tas)m(a)t(*) 18a.5; [tasmat*] 18a.5; tasm[a]t* 18a.5; tasma<t*>
18a.6; (tasmat*) 18a.2; 18a.3; 18a.4; 18a.4; 18a.5; tasmad 20.5; 20.7; ta(smad)
20.6; [ta]s(m)a/// 14.6; (tasma-t/d/n) 14.7; tasya 8.2; 8.4; 23.1; (tas)ya 3.4; ta(sya)
8.2; ta[s](ya) 10.2; (ta)sya 23.2; (tasya) 23.1; tasmim 8.4; 23.5; tat 8.2; 10.6; 23.1;
23.3; tad 11.7; 22.7; ta(d) 20.8; [t]a(d) 20.8; ta{m}d 21.4; tac 11.5; ta 11.5 (nom. sg.
nt.); sa 8.7; 8.7; 8.7; 8.7; 18.2; 18.2; sa 8.8 (sa im Fragment); tasya 22.7 (loc. sg.
fem.); te 10.2; 13.4; 14.9; 17.6; 17.6; 21.1; 21.6; (te) 0.5; 17.2; 17.2; tesam 13.4;
13.4; 13.7; (tesa)[m] 21.5; ta 22.9 (acc. pl. fem.)
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tada 13.1; 13.5; 20.7; 20.7; 20.8; [t]ada 20.8

tadyatha 8.2; 8.7; 14.3; 21.4; tadyath[a] 22.9; (tadyatha) 21.1
tadvam 8.3 (fiir fadvat); ta[dv]at® 20.8

-tamtrajfio 21.8

tapasvini 8.7

-(tale) 11.11

tadrso 11.8

talamastaka[cch](i)[nn](a) 20.2

tavat 23.6; (t)av(a)d 14.9; tava 14.9 (fiir tavad)

ti 11.4 (fiir iti nach -a)

M) 11.15 /[t 11.5; 17.5; /41 14.15 ///.. 11 19.10; ///.. t(1) 19.11
tiktam 13.2

-tin[dJukavrksa 20.3

tu 11.3; 13.4; 15.7; 20.5; [t]u 20.6

(tw[s](m)[ijm 3.2

tr uttaret* 8.7; nistirna 14.6; tartum 8.8

trp [trpyate] 22.6

[t]rsna 8.4

/l[tle 19.1; ///t[e] 19.5

toyam 20.1

tyaj parityaktva 18.3; [ty]a(kta) 21.5
t[r]iSalyavigamarthah 18a.6

trisu 8.1; tri[s]u 8.3

trir 3.3; 11.5

trividhah 10.8

(trisa)hasramahasahasram 14.11

tvad- tvam 18.2; «tvam» 23a.1; tvam 13.6; [ta]va 21.8; te 3.2; 13.6; 18.2; [t](e) 18.4
tva[r]ita(tva)ritam 22.7; (tva)[r]ita[t](va)[r]i[t](a)m 23.5
(t)[v]a[riJtavarsanasaratmeghanirgamanava<t*> 22.7
tha 18a.3

<da> 18a.3

[da]ksina[pa]tham 22.7

daksinapathakana 22.7 (gen. pl.)

dagdhabijavat* 20.3; da[gdh]abijavat® 20.3

-dane 8.4 (fiir -dhane)

daridra 8.7

-(da)r[§]ana[d] 21.5

-darsanasiksa[k](am)[e]na 11.11

-darg[1] 10.7

dah dagdha- 20.3; da[gdh]a- 20.3

da dadyam* 13.8 (dadyat™* im Fragment); [d](a)tau 18.4 (1. pers. sg. Perfekt);
dasyami 13.5; adaya 8.7; 8.8; 23.5; (sa)[ma]datya 17.1
-danena 13.8
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-danaprasamsa 11.6

dayako 13.8; dayakanam 10.7

daraka 8.4; [da](raka)[m] 8.8

darunam 20.5; -daruna[t]* 20.7

-dasaparigrahena 13.8

-dasasamdhivigrahasa[m]agri 17.3 (acc. sg. fem.)

dasidasaparigrahena 13.8

(da)[s1]dasasamdhivigrahasa|m]agri 17.3 (acc. sg. fem.)

d(i)gbha[g]e 3.6

dis diseyuh 8.4; desayami 13.1; de($a)[ya]mi 18.4; desaya(ti) 15.7; (d)[e$](ayati)
10.7; (w)[dd]e[$](a)ya[t]i 11.7; desayisyami 11.10

[d]ipa 20.8

duhkham 13.2; -(duhkha-) 0.6

duhsila 11.6 (nom. sg. masc.); duhsila- 10.8

(d)u(tiyah) 15.11

durbalam 11.4; du(r)[b](alam) 11.1; (d)[u]rbalam 11.5; du{h}rbala 11.5 (nom. sg.
nt.)

durmedhasah 20.6

durlabham 23.5

dus dis[ya]/// 15.7 (diisyate oder diisyeta?)

dusputra 13.4; 13.6; dusputran 13.3

drs$ (a)draksi«s» 23a.1; drstva 8.4; 11.4; 11.5; 21.4; [d]rstva 11.4; [d](r)s(tv)a 21.8;
drastavyam 22.3; drastavyam® 23.2; drastavya 23.4; drastavyah 8a.1; drsyate 11.7;
19.7; darsayami 13.4; 13.4; darsaya[m]i 18a.2; darsayasi 13.3; darSayati 17.5;
(da)rsayati 23.3; (darsayati) 17.3; (da)[r]($)i(ta)m 14.6; (darSitam) 14.7
-drstir 17.3

deva 8.5

devatanimittam 22.9

[d]e[v]a[p]u[t]t[o] 3.4; (devaputrah) 23.6
-(devaputramara)prakrtimaramallan* 8.3

devamanu[sy]a(da)yah 23.11

devadayo 23.8

-devaya(tanani) 17.3

(d)e(sam) 8.7

///dyeta 8.4

-dravya/// 18.6

dravyarhah 13.4

[dv]is 3.3; dvir 11.4

dvitiyasravaka 10.3

dvividham 15.7

dhanya 23.11 (nom. sg. masc.); (dha)[n]ya 23.11 (nom. pl.)

-dharah 13.4; -dharah 11.8; -(dharah) 11.8
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dharmam 20.4; -[dh](ar)m(a)sy(a) 10.1; -dharma 10.7; 18.3; -dh(arma) 18.3;
-dharm(e)[sv] 8.6

[dh]armakathikathikanam 3.1

(dharma)[k]ay(a) 10.5

(dharmatatva)[m] 15.6; dharmata[tvalm 15.8 (fiir dharmatattvam)

dharmata 20.8

dharmatahino 14.4

-dharm[a] 8.6 (nom. sg. masc.)

[dh]arma[n]aitri- 3.1

-dharmavr(sti-) 21.3; -[dha](r)[m](a)[v](rs)[t](i)[m] 22.7
dharmasamava[sa]ra[na]m 8.5

dharmaharena 22.5

dha antardhasyate 22.7; vidaya 23.9 (fiir vidhaya)

-dhatunirnna[n]akaranam 22.8

dhanyanam 21.3

dha<ra>kam 8.7 (fiir darakam)

-dh[ar](antbodhyam)gana[n]apuspodhyane 14.5 (fiir °puspodyane)

dhtra 20.6; 20.6

dhr dharayanti 13.7; [dh]arayan* 10.7; uddharamta 20.6; (u)ddhartavya 10.4
ddhruvah 13.7 (fiir dhruvah); (dhruvah) 11.10

dhvas dhvastasu 22.7

[n]. .c./// 19.1

na3.2;3.7;8.1; 8.4;8.8; 10.7; 11.2; 11.3; 11.4; 11.4; 11.5; 13.4; 13.6; 13.7; 13.8;
14.4;14.8;14.9; 15.7; 17.3; 17.3; 17.3; 17.4; 18.2; 18.5; 18a.5; 19.6; 20.3; 20.3;
20.4; 20.5; 20.5; 20.5; 20.5; 20.5; 20.6; 20.7; 20.7; 20.7; 20.8; 20.8; 21.1; 21.6;
21.7; [n]a 20.4; 20.8; n[a] 22.6; [na] 14.3; 18a.2; 21.7; [n](a) 15.1; 18.4; (na) 11.7;
14.4; 17.3; 18.5; 20.5; 20.6

naga(r)[e] 18a.3

-natimandapam 11.2

[na]lm 11.6

-nadim 8.7

[na](d)i(k)an(t)a(r)e 3.1

(na)[nda] 0.3

-(nayanah) 0.6

narakumjarah 20.2; nara[k]umjarai 22.7 (instr. pl. masc.)

nar[e]ndra 20.6

nava 17.7

(navangapra)[v]ac[an]e 17.7

[nav](a)lam 20.1

nas$ vinaksya(t)[i] 20.8; [na]say[i]tavy[a] 18a.1

-na[n]apuspodhyane 14.5 (fiir °puspodyane)

nanavarnana 22.9 (gen. pl.)
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nama 8.2; 8.2; 8.2; 8.4; 10.2; 11.2; 11.4; 11.5; 13.7; 13.8; 20.8; 21.4; na[ma] 8.7;
(na)[ma] 10.2; (nama) 21.1; namam 8.2

nalr](1) 18.2

///(n)[1] 23.5

nigra(ha)/// 17.4

nityo 13.7; (nityo) 11.10; (ni)[t]yam 8a.2; nityam 23.4 (nityam im Fragment);
nityan 13.2; ni[t]ya/// 18.5

-nityakhyata(m) 14.8

nind nindita(m) 20.8; ni<n>di{$i}tam 20.5 (nidisitum im Fragment); (ninditam)
20.8

-nipunam 10.6

nimittam 22.6; nimittani 22.6; -nimittam 22.9; -nimittena 13.3
ni(m)bapatrakalke(na) 18.2

niravasesam 13.5; nira(vasesam) 14.2

-nirgamanava<t*>22.7

-nirnna[n]akaranam 22.8

nirvba[n]am 15.1; nirvb[2](na)m 18.3

nirhetukah 21.7

niskle$o 14.5

(nis)[p](a)ttinistha 21.3

-nistha 21.3

-nistarakah 13.4

-[ni]staranam 17.5

nihsamgam 13.8

ni<h>saranam 11.5

ni niyatam 21.4; nita 14.9; nitva 21.4; ani[y](a) 23.5

nila 22.9

nu 23.11

-[n]aitr1 3.1

nairatmabhava(naya) 18.3

no 22.4; 23.4; [n]o 8.3; (no) 23.2

(pa) 18a.4

pac paripacitam 13.2

[pam]casa(t-) 19.9

patutvam 18.5 (patatvam im Fragment)

[p]andita 20.6; (pandit)[a] 20.6

-patana 18a.3

[p]atninatimandapam 11.2

-patrakalke(na) 18.2

-[pa]tham 22.7; -pathe 20.6; -pathai 20.6 (fiir -pathe)
-pathakana 22.7 (gen. pl.)

pad (pa)dyata 10.2; upapadyeta 8.8; nispadyeta 8.2; utpadyama(na-) 19.3; apanna
8.7; (apa)nnah 15.11; utpadayet™ 11.5
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-pa<da>m 23.1

param 8.8; 11.5; parebhyo 11.10; param 20.7

paragramam 13.3

paractidakarananimittena 13.3

-paradravya/// 18.6

-(parama)m 0.7; -parame 22.6

[pa]Jramadarunalt]* 20.7

(paramaduhkha-) 0.6

paramanipunam 10.6

paramasamtusti 11.7

(para)ma(su)[kham] 15.3; para(masukham) 15.3
-paramamrtasaddharmantardhanan(i] 22.7

paraddhyasaya 13.7 (fiir paradhydasaya)

paramantranena 13.3

pari/// 8.4

-parigrahena 13.8

-parityagato 15.1

parini(rvbanam) 19.5; -parinirvbanena 20.8; -parinirvvanam 13.1; 13.2;
-parinirvbanam 14.8; 22.7; -(par)inirvbanam 21.5; -(parinirvbanam) 22.1;
-parinirvba[na]/// 14.11

-parinirvvanagamanakriyam 13.5

-(paripiirnanayanah) 0.6

-parivara 0.5; -pa(rivara-) 10.7; -pari[v](ara-) 23.5
-parya[nta] 0.1

paryaptapindapatam 23.5 (fiir paryaptapindapatam)
parvbatah 15.6; -parvb(ata) 8a.1

parvba[ta](rajam) 14.9

[pa]r(vba)tasadrso 15.6
palasa(puspa)ragasadrsasar[vb]angaroma(kiipa) 0.6 (°rima® im Fragment);
(palasapusparagasadrsasarvbangaromakiipa) 0.9

pas pasyati 20.5; 20.7; 20.7; 20.7; 20.8; pasyanti 13.6; pasyatah 20.5
p(ascima-) 23.10

pa pipa 18.4 (fiir piba); pi/// 18.1 (piba?); patum 18.4
-panayah 23.8

patrapanayah 23.8

pada/// 0.1; padau 0.7

[plapo 20.7; papam 20.5; papa[m] 20.8

papakam 20.9

pap1.a/// 3.2 (papiya(n) oder papima(n))

parajikan 11.4
(pargji)[k]anamntaryakarmabhiita[p]i($§acapragrhitah) 21.5
parajikana(m)taryakari[nah] 20.2

partthivendrasya 8.2
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palay- palayet® 22.9

-pasandebhi 17.3 (instr. pl.)

/llpi 8a.2

pindapatam 23.6; pindapada{t*} 23a.2 (fiir pindapata-); -pindapatam 23.5 (fiir
-pindapdtam)

[pli(ta) 23.1; -pitarau 8.4

-pitamahakatyayanah 17.3

-(pitrtvam) 14.6; -«pi[t]rtvam» 14.7

-[pli(sacapragrhitah) 21.5

punya[m] 20.8

-punyavisesena 8.8; -p(unyavisesena) 8.8

[p]u[t]r(a)[m] 18.2; <pu>tra 18.2; putrebhyas 13.5; -putra 23.5 (nom. sg. masc.);
-(putrah) 23.9; -putro 22.9; -(pu)[tr](o) 23a.3

(pu)[dg]alah 15.11

punar 13.3; 13.6; 15.5; 18.2; 22.6; 23.7; [p](u)na[r] 22.7; punah 11.4; 11.4; puna
0.8; 8.8; [pu]na 14.10

-puppaharabhramaravat® 22.5 (°puppa® fiir °puspa®)

purusah 15.7; puruso 8.5

-purusakayan 17.5

[pJuriiso[s]adharajamatyasamalti] 17.3
-(puspa)ragasadrsasar[vb]angaroma(ktpa) 0.6 (°rima® im Fragment);
-(pusparagasadrsasarvbangaromakiipa) 0.9

-puspodhyane 14.5 (fiir -puspodyane)

(pus)t(aga)t(am) 21.6

[pi]rvb(am) 18.4

(pt)[rvb](ah)[n]e 0.9

pr sampurnam 11.5; sampiirna[h] 18a.2

prcchavasa 13.8

[prthiv]y[a]m 22.7
-paurajanapadagrhapatibrahmanapetanathastripurusakayan 17.5
paurusam 22.2

(p)[r](a)/// 3.1; [pra]/// 18.2

(prakr)[t]ir 15.11; -prakrtim 8.1

-prakrtimaramallan® 8.3

prach prccham(t]i 15.2; pariprcchet* 13.8
(prajiia)[pt]asanasu[kh](a)/// 23a.2

[p]r(at1) 14.7

-pratiksepah 20.5

-pratiksepako 20.5

pratiyuddhamallesv 8.2

pratiriipe 11.7
-pratyekabuddhasravakabodhisatvadhatunirnna[n]akaranam 22.8



Register zum Sanskrittext 221

[pra]thamo 22.7

-pradanamallo 8.2 (fiir -pradhana®)

pramanam 11.1; 11.6; 17.6; (prama)nam 11.6; prama(nam) 11.7; (pramanam) 17.2;
17.2;17.6

prarani 0.3

[pra]rasi 0.3

praru(hi) 0.3

-(pra)[v]ac[an]e 17.7

pravasagatam 13.6

pravrajya 11.4

-prasamsa 11.6

prajg] 18.3

pra[du]rbhii[ta] 0.2

-prapta{mbha}sva[rttha] 0.5 (-praptambhasva[rttha] im Fragment)

(pha) 18a.4; 18a.4

-(pha)[I](a)m 10.5

-phalako([$]e 14.10

ba 18a.4

baku[l]a 0.3

(badhi)ra 18.6; badhirah 21.7

badh[i]ra[kunda] 19.11

baliyamsam 11.1 (balamsiyam im Fragment); [b](a)[1](T)yamsa 11.4; baliya 11.4;
bal[1](ya) 11.4

bahirdha 21.5

bahus[o] 20.3

bahtini 11.3

badam 11.10 (fiir badham)

bala/// 19.9

balakam 8.7; (ba)lakaya 18.1

balaghr(ta-) 18.3

balavat* 18.4

-bijavat* 20.3; 20.3

buddh[a]/// 10.3; buddho 20.8; [bu]ddhanam 20.8

bu(ddhaksetrat) 3.6

buddhabhasitamm 17.1; (buddhabhasitam) 17.2; 17.6

buddhavaca[ne] 11.7

budh sam[bo]tsyate 20.7; abhisambotsya<m>te 20.7; 20.8; [p]ratibodhitas 22.2;
bodhavyam* 22.7

(b)o[dh]i[r] 20.5; bodhau 20.2; 20.3; bodhi 20.7 (acc. sg. fem.)

bodhisatvo 23a.3; (bodhi)[sa]tvo 3.8; bo[dh]isatvo 14.9; b<o>(dhisa)[t](va) 20.8;
bodhisatvasya 11.3; (b)o(dh)[i](sa)t[v]as 23.11; bodhisatva 17.6; 21.5;
(b)[o]dhisatva 18a.4; b[o](dhisatva) 21.6; (bodhisatva) 17.2; bodhisatvai 22.7 (instr.
pl.); bodhisatva(nam) 23a.4; bodhisatvana 22.7 (gen. pl.);
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-bodhisatvadhatunirnna[n]akaranam 22.8

bodhi(sa)tvabha[s]ita 18a.5

[bo]dhihetur 20.4; [bo]dhihetur 21.5

bodhihetukam 20.8

-(bodhyam)gana[n]apuspodhyane 14.5 (fiir °puspodyane)

-brahmacarinam 13.8

-brahmanapetanathastripurusakayan 17.5

brahma 8.5

(brahmabhti)[ta]skandhakumarapitamahakatyayanah 17.3

brahmalokam 8.8

(bha) 18a.4

-bhalksa]na 0.4

bhagavan 3.7; 23.10; [bh]agavan 11.11; [bhaga]v[a]{«ta»}n 22.9; bhagavan* 14.5;
(bhaga)vam 23.7; bhagavams 23.5; (bhagavam)s 0.7; bhaga[v](ams) 3.4;
bhagav[a]ms 22.8; bha[ga](vantam) 23.9; bhaga[v]ata 17.7; bhagavata 0.7 (gen.
sg.); bhagavati 23.8 (bhagavata im Fragment); bhagavan 23.4; bhagavan* 13.4;
13.6; 14.2; 22.4; (bhagavan*) 23.2; bhagavam 13.8; (bhaga)[v]ann 3.5; bhagavan*
11.10 (voc. sg. masc.); bhagava{«a»}[n*] 22.2; 22.2

bhagini 13.3; 13.5; 13.6; 13.7

bhadanta 8.3; 8.6

bhadrakarma 20.5

-bhayapatana 18a.3

(bha)yarditanam 3.1

-bhaginas 13.4

bhava[n]aya 18.4 (loc. sg. fem.); -bhavana{m ;}ya 22.2 (-bhavanam ; yady im
Fragment fiir -bhavanayd und ady<’>); -bhava(naya) 18.3

bhas abhasata 23.11; bhasisye 20.7; -bhasitamm 17.1; -bhasitam 17.2; 17.4; 17.6;
-(bhasitam) 17.2; 17.6; -bha[s]ita 18a.5

[bh]ik[s](u)h 10.4; bhiksor 11.3; bh(i)ksu[n](am) 10.6 (gen. pl.); bhikstinam 18.3;
bhiksuna 23.8 (gen. pl.); bhiksavo 18.4

bhi(ksu)sata(saha)[sra](n)[i] 0.4

(bhiksun)y(o) 0.8; bhi(ksunt) 0.9

bhi (bibh)y(a)ti 20.6; (bibhyati) 20.6; bhaista 18.4 (mit ma); bhetavyam 20.5;
bhetavya[m] 20.7

bhuj bhumjante 13.2; bhum|[j]ya 3.7

bhii bhavati 8.2; 8.5; 11.6; 18.5; (bh)avati 8.5; [bhavati] 18a.6; (bha)vati 21.3;
bhava[t]i 21.5; bhavamt[i] 20.1; [bh](a)[v](amt)[i] 20.1; (bha)[v]amti 21.5;
-[bh]avati 21.4; bhavet* 8.2; 18.2; babhtivatam™ 18.2 (3. pers. du. Perfekt); abhiit*
3.2; <’>[bh](ut*) 10.2; <’>bhiit* 10.3; bhavisyati 21.8; [bh]a[v]isyati 0.2; 20.8;
bhavis[y]a[ti] 8.5; bhavisya[t]i 14.4; (bhavisiyati) 0.2; (bhavis)[y](a)[s](i) 10.1;
bhavisyamti 21.6; bhavi[s]yam[t]i 22.7; -bhutah 8.6; -bhutani 23.9; -abhibhuta 8.7;
[pa]ribhiito 8.5; pari[bh]tto 8.5; <pra>bhiitasya 22.9; bhiitva 20.7; [bhii]/// 3.1
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(bhiitva?); -bhitva 15.2; bhavitavyam 11.11; 18a.5; bhavitavyam* 22.5;
bhava[y](ata) 18.3; prabhavita 22.2; bhavayitva 21.2
bhii[ta]gunai 8.3 (bhiifta]sunai im Fragment)
-bhuta[p]i(sacapragrhitah) 21.5

bhutapra<gr>[h]itasya 21.4

bheda 8.8 (fiir bhedat)

bhojanam 13.2; 23.9; -bhojanam 13.1; -bh<o>(janena) 13.8
(bh)ojanakal[l](a-) 23.8

-bhojinam 13.8

bhram sambhrami 0.3

-bhramaravat* 22.5

(ma) 18a.4; 18a.4

mayjj n(i)maksyati 18a.2

[m]a(m)jartv[am]ti 20.1

mamjusrih 8.3; 8.6

mandape 11.2 (mandale im Fragment); -mandapam 11.2
math, manth a[vamal]tthy[a] 8.3

mad- [a]ham 21.4; aham 10.4; 13.5; 13.8; 18.3; 22.2; (a)[h](am) 18.3; mam 19.7
(fiir mam oder mama (mam<’> eva)); maya 13.7; mama 13.1; 13.2; 23.10;
[mam](a) 19.10

madhuram 13.2

-manaso 20.7

[m]anaska .. // 14.8 (/m]anaska(rena)?)

manusya 15.11

(manus)[y](a)pa<da>m 23.1

-manu[syJa(da)yah 23.11

mam(tram) 21.4; -mamtr[a] 18a.5

-mantravidya 17.3; 17.5

maranat* 8.8

marasamo 21.8

-mallan* 8.3; -mallesv 8.2; -malla 8.3; -mallo 8.2
-mallapradanamallo 8.2 (fiir °pradhana®)

-mallapara .. 8.2

[m]asakamiitr[en]a 22.6

masakamitravat* 22.6; [m]asakamiitravat® 22.6
-mastaka[cch](i)[nn](2) 20.2

mahattm 23.5; (mahat) 23.8

(mahakat)yayana 0.3

mahakasyapasago(tra) 15.4 (nom.); [m]ahakasya[p](asag)o(tra) 11.11 (voc.)
[ma](ha)kumaro 11.6

mahaca[nda]naparivara 0.5

mahadane 8.4 (fiir mahdadhane)

-mahanadim 8.7
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mahanityakhyata(m) 14.8

mahan[u]bha(va) 23.6

mahapathe 20.6; mahapathai 20.6 (fiir mahapathe)

mahaparinirvvanam 13.1; 13.2; mahaparinirvbanam 14.8; (mah)[a](par)inirvbanam
21.5; [m]a[ha]parinirvbanam 22.7; (mahaparinirvbanam) 22.1;
mahaparinirvba[nal/// 14.11

mahaparinirvvanagamanakriyam 13.5

mahap(a)r(i)[n](irvbanamahasitra)/// 21.2

ma[h]a[p]rthivi 22.6

mahaprthivigatam™* 22.6

mahabhojanam 13.1

maha[m]e<ghe>su 20.4
(ma)hame[gh]atatha<gata>gar[bh]a[ma]hasttrasravanadharmavr(sti-) 21.3
(maha)[yanas]ya 10.7; [mahaya](ne) 18a.3; maha[yan]e 20.8
mahayannakamksitas 13.1

mahaya[na](parama)m 0.7
-[ma]hayanasiitravaitulyaparamamrtasaddharmantardhanan[i] 22.7
maharajam 21.8

mahaviryam 21.5

mahavaidyo 21.4

(mahavai)[d]y(ada)r[§]ana[d] 21.5

[m](ahavyakarana-) 21.3

(mahasiinya)taprapta {mbha}sva[rttha] 0.5 (°praptambhasva/rttha] im Fragment)
mahasravakanam 21.3

mahasatvah 3.8; 14.9; maha(satvo) 23a.3; ma(hasatvah) 21.5; (mahasatvah) 21.6;
mahasatvai 22.7 (instr. pl.); mahasatvanam 22.7

-mahasahasram 14.11

mahasiitram 13.1; mahasi(tram) 21.5; [m]a[h]a[stt](ra)m 21.5; mahasiitra[m] 22.1;
(ma)hasiitram 18a.6; 22.7; mahasiitra 22.6 (nom. sg. nt.); (mah)as(t)tre 21.2;
-[m](ahasttra-) 21.3

[ma]has[@](t)[r](a)[v]iryahetoh 21.6

-[ma]hasttrasravanadharmavr(sti-) 21.3

malh]1.. 23.5

(mahesva)[ro] 3.4

ma 13.7; 18.1; 18.2; 18.2; 18.4; 21.4

ma ///[m]iyate 15.6 (upamiyate?)

mamsabh<o>(janena) 13.8

matapitarau 8.4

(ma)[tr]a 14.6; (ma)[t]r[a] 14.7; -[m]atrena 20.2

manavasam 20.6

mayaagnina 13.2

-(maradevaputramara)prakrtimaramallan® 8.3
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-(mara)prakrtimaramallan* 8.3

marabhasitam 17.2; 17.4; 17.6

-maramallan® 8.3

-marasatthyo 3.1 (fiir -maya°?)
-mara{h}s[ka](ndhamaradevaputramara)prakrtimaramallan* 8.3
maravartina 17.6; (maravartina) 17.2

-masa 22.7

(mahat)[m]y(a)samdars$a[n](aya) 18.3
(mith)[y]adrstir 17.3

-mukho 18.2; -(m)[u](kh)[a]t* 23.5
mukhasoca{r}[m] 0.4

mud (an)[u]mode 23a.4; a{nta}numodanta 10.2
mudrah 17.7

(mu)[hir]ta 14.3

muhurttakam 23.6

miuka 23.3; (muka) 23.1; 23.1

milkavaj 23.3

-miitr[en]a 22.6

-mutravat* 22.6; 22.6

milagam 20.5 (fiir milagham)

mr mrta 13.6; 13.6

mrtasamjia 14.3; (mrta)[s]amjfia 14.4
mrtasamjiiavat® 13.7

mrs$ vimrsya 18.4

(mrs)at[va]m 18.3

mrstam 13.2

megha 22.7 (nom. pl.); -[m]e<ghe>su 20.4; -meghe 20.4
-meghanirgamanava<t*> 22.7

-meghavat* 22.7

moksa 8.6; 15.3; moksah 15.4

mauhurttika{m} 8.4 (fiir mauhiirtika als nom. pl.)
ya 18a.5; (ya) 18a.5

/ll.ya 14.5;///.. ya 18.2

(ya)[ks]araksa[s]./// 21.4

//].. yate 18.3

/y]. [nt]. 3.1

yatra 11.2; 11.6; yatr[a] 15.3

yatha 8.4; 13.3; 13.6; 20.4; 21.7; 22.6; 22.7; ya[th]a 20.3; ya(tha) 21.3; (yatha)

11.11; ya/// 18.4 (yatha?)

yad- yah 11.8; 20.5; yas 11.7; y(o0) 10.7; (yo) 15.3; ye(na) 23.5; (yena) 0.7;
[v](e)[na] 3.4; ya 11.4; yad 20.8; yat 11.7; ye 10.2; 13.7; 17.2; 17.6; 23.8; (y)[e]

21.6; (ye) 17.2; 17.6; yesamm 23.11; ya 0.2; 0.2
yada 13.5; 20.7; 20.8
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yadi 8.1; 11.4; 23.10; [ya]di 20.1; ya(di) 18.5; yady 8.6; y(a)dhi 20.8 (fiir yadi)
ya [anu]y(a)mi 19.11; yas[y]ati 22.6

[y](avat) 21.5

yuj prayojayati 17.5; yuj[y]ate 18.5

yudh yudhya<nta> 10.2

[yu](va)tih 8.7

yusmad- ytyam 11.4; 13.3; (yus)[malkam 17.7

yogo 21.1

-yogyabhiitani 23.9

/It 8.5; ///[r] 21.3

ra 18a.5; (ra) 18a.5

.... [raka] 18a.4

[r](ak)[s](a-) 10.6

-(ra)[k](s)a(pha)[l](a)m 10.5

rabh arabhamte 21.2; arabh(amte) 21.1

-ra[mani]yakari 21.3

//].. ravadi 10.7 (madhuravadi ?7)

rani 0.3

rabh arabdhavy(am) 18a.5

ram <’>[bhiJrama[m] 18a.5

rasmi(n) 23.5

rasa 13.2; rasah 13.2

-rasavan 13.1

ra[s](i) 0.3

-raksa[s]./// 21.4

-ragasadrsasar[vb]angaroma(kiipa) 0.6 (°rima® im Fragment);
-(ragasadrsasarvbangaromakiipa) 0.9

raja 10.2; ra[j]a 10.4; raj[a] 14.3; ra(janam) 21.8; rajiia 10.3; -(rajam) 14.9; -rajam
21.8

rajakulad 8.2

[r]ajamatyanamm 10.7; -rajamatyana 10.6
-rajamatyasama[ti] 17.3

(ratr)i(m) 21.2

rahula(pitrtvam) 14.6; «[rah]ulapi[t]rtvam» 14.7
<ru>danmukho 18.2

ruh rohamti 20.3; ro[ham]ti 20.2; pra[r](oham)[t](i) 20.1; virohamti 20.3
ruhi 0.3

-ripam 17.4

(ro)[plakr(t]i(y)o 10.7

-roma(kiipa) 0.6 (-rizma® im Fragment); -(romakiipa) 0.9
1. 7//15.9

la 18a.5; (la) 18a.5
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labh labhate 21.7; la[bhamte] 20.1; labheta 8.2; aval{y}ambya 0.2 (fiir
avalambhya)

lavanam 13.2

-1a[bhah] 22.7

(labhasatkaram) 10.7

[l]abhasatkarartth[i]kapa(rivaram) 10.7

labha[h]e(toh) 10.7

likh likhitva 21.6

lip [li](m)pet* 18.3; pralipta 18.2 (nom. du.)

lekhasalah 17.5; lekhas[a](lam) 19.4

lo[k]o 0.2; I[o]ko 11.8; (loko) 0.2; loke 13.8; loki 22.6 (loc. sg.); loke(su) 8.1;
loke[su] 8.3; -lokam 8.8; -lokasya 8.5

lokadhatu 10.2; loka(dhatau) 10.2; (lokadhatau) 10.2; lokadha(tum) 14.11
-lokadhatiiyogyabhiitani 23.9

-loka[ni]staranam 17.5

-[lo](ka)[vi]dyamamtr[a] 18a.5

lokanuvartana 22.4; lokanuvarta(na) 17.5

lokanuvrttir 23.4; lokanuvrttya 22.3 (lokanuvrttya im Fragment)
[lo]kikat[ma](no) 18.3

[laukik](ani) 17.1

va 18a.5; (va) 18a.5

vac ucyate 10.7; 11.5; 22.7; ucya[te] 11.8; ucya[t]e 20.8; [u](cya)[te] 18a.1;
(ucyate) 18a.2; 18a.2; 18a.2; avocat® 11.11; 22.9; 23.10; (avocat*) 23.9; avoca[n]*
0.2; (a)[v](o)[ca]n* 23.8; vaktavyah 17.3; vaktavyam 23.3; (vaktavyam*) 23.1;
uktavan* 18.3; va[c]layitva 21.6

-vaca[ne] 11.7; -vacanam 13.5; 21.2

vajravat* 20.4

vajrabhedyakayas 11.11; (vajr)[a](bhedyakaya-) 11.11

vad vadami 11.7; vada[m]i 18.5; vadati 21.4; [va]dati 18.4; vadet® 13.8; 18.2;
vade(t) 15.2; (va)det* 18.1; (vadet*) 18.2; vo[ca]h 8.6

//[van* 23.7

var pravaraya 13.8

varnay- varnayitum 23.9

-varnana 22.9 (gen. pl.)

varsam 20.4; varsany 11.3; varsasu 22.7 (loc. pl. fem.)
-varsanasaratmeghanirgamanava<t*> 22.7

vasena 23.2; [v](a)[$](ena) 23.1; -vase[na] 15.6; -vasena 18.3; -vasam 11.2; 20.6
vasitapra(pta) 0.8

vas vasati 19.10; va[sa]ti 20.8

vah vodhavyam 10.6

va0.2;3.1; 8.5; 8.5; 8.5; 11.2; 13.3; 14.9; 14.9; 14.11; 21.4; 21.5; 21.6; 21.6; 21.6;
22.1;22.1;22.9; 23.9; 23.9; [v]a 3.1; 21.5; [va] 8.5; vba (nach -r) 11.3; 22.9
va 20.9 (fiir (i)va)
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va parinirvbatu 3.7; (parini)rvbasyat[i] 0.2; (pa)[r]i[n]irvbasyati 3.7;
parinirvvasyati 13.7; parinirvbaya 20.8

v[a]nara 20.6

[var](a)[n]artham* 10.6 (/car](a)[n]artham im Fragment)
[v]asicandanasamakalpa 17.4

(v)i[g]atamarasatthyo 3.1 (fiir °maya°?)

-vigamarthah 18a.6

-vigrahasa[m]Jagri 17.3 (acc. sg. fem.)

-vi[ta]pa[va]mti 20.1

vid asamvidyamanesu 8.2; vidyate 11.2; 17.3; veditavyam* 17.1; veditav[yam]
17.4; vedita[v]ya 17.6; (veditavya) 17.2; 17.2; 17.6

vidaya 23.9 (fiir vidhaya)

-vidya 17.3; 17.5

-[vi]dyamamtr[a] 18a.5

vidh(avagrham) 11.2

vinayam 11.1; 11.7; 11.7; vinayam* 17.7; vi[nay]a 11.6; vinaye 11.6; 17.7; (vina)ye
11.7; -vinayam 17.4; -vinayam 17.6; -(vinayam) 17.2; 17.2; 17.6
vinayadharah 11.8; vina(yadharah) 11.8

vina 0.2

-[v]i[nas]am 22.7

-vin[as]aparame 22.6

-[VI(M)[pl(a)ryya[s](a) 8a.2

vi(mat)i 0.2

vimalajambiinadani 23.5

vi[vi](dhan) 17.5

-vividhaguhyam 13.5
vividhadh[ar](anibodhyam)gana[n]apuspodhyane 14.5 (fiir °puspodyane)
vi$ praviSya 8.7; 14.5; 22.7; pra[v]iS§ya 14.5; (pra)vi[$§](ya) 22.7; praveSita(h) 22.2
(pravesita im Fragment)

visadavispastar[tha](m) 22.8

visarada 20.7

visistakalyanam 20.5

-visesena 8.8; -(visesena) 8.8

-visaisaih 18.5 (fiir -visesaih)

visruta 13.8; [v]i($ruta) 20.5

visama 18.2

vi[s](t)irna 14.9

-vispastar[tha](m) 22.8

[vi](r)[y](a) 18a.3; -viryam 21.5

-[v]iryahetoh 21.6

vr vrta 10.4

-vrksa 20.3
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-vrksaparvb(ata) 8a.l

vrksapuppaharabhramaravat* 22.5 (°puppa® fiir “puspa®)
vrksasamkhya[m] 20.1 (fir -samkhyam)

vrt (vart)[t](a)ti 10.7; nirvrttam 15.2

-[vrttalmeghavat* 22.7

vrttir 8.2

vrs pravarsati 20.4; abhi(varsa)[y](a)[t*] 22.7; var[s]atsv 20.4; abhivrsya 22.7
-vr(sti-) 21.3

(v)[ai](tu)ly[a] 18a.6
-vaitulyaparamamrtasaddharmantardhanan[i] 22.7
vaidya 21.8; vai[d]ya 21.8; -vaidyo 21.4
-(vai)[d]y(ada)r[§]ana[d] 21.5

vainayikavasam 11.2

v[ai]neyavasena 18.3

vyasanat 17.5; -vyasanam 8.7; -vyasanam 21.4
-(vyakarana) 21.3

vya[dh]ir 21.8

vraj pravrajati 17.3

vrajasya 22.9

sa 18a.6; ($a) 18a.6

sak Saknuvamt1 8.8

-Satthyo 3.1

-Sata(saha)[sra](n)[i] 0.4

[$§](abdam) 21.7

sarad 22.7; Sarady 22.7

-Saratmeghanirgamanava<t*> 22.7

-Salyavigamarthah 18a.6

sallakika(rn)i[ka]ravat* 20.2

[$]a[kh]avi[ta]pa[va]mti 20.1

-salam 8.7; -$alah 17.5; -$[a](lam) 19.4; -§a(1a) 17.5
sasvatah 13.7; ($asvatah) 11.10

($)asane 20.2; -$asanam 11.9

siks Siksate 11.6; Siksayet™ 23.1 (siksayat* im Fragment)
-Siksafk](am)[e]na 11.11

siksapadam 11.4; chiksapadam 11.5

Si(robhir) 0.7

stlam* 10.6

stlavan® 10.7; §[1]lava(m)t(o) 10.6; [§](1)[1](a)vata[m] 10.6
subh so[bha]t[i] 15.6

stnyo 0.2; ($tnyo) 0.2

[$t]nyata 18.3

§[0](n)[ya]takara 0.7

-(Stunya)taprapta {mbha}sva[rttha] 0.5 (°praptambhasva/rttha] im Fragment)
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-$oca{r}[m] 0.4

($onitasruparipiirnanayanah) 0.6

-$ravanadharmavr(sti-) 21.3

srava[nam]atrena 20.2

[$](r)avako 10.3; sravaka 13.1; 13.2; sravakebhyo 13.5; -$ravaka 10.3; -§ravakanam
213

-sravakabodhisatvadhatunirnna[n]akaranam 22.8
[sravalka[y]a[n]e 18a.5

sravaka[y](aniya)[sy](a) 11.3

$ru $rnonti 21.7 (Indikativ Priasens 3. pers. pl.); $rn[ut]a 14.8; $rnu 18.6 (am Ende
des Blattes, srnuyuh?); visriyate 8.2; -$r[uto] 18a.6; srutva 18a.6; 21.2; 21.2; 21.5;
21.6; [§]rutva 20.3; -[$](ru)tya 10.2; Srotum 21.7

sa 18a.6; (sa) 18a.6

sad 13.2; 13.2

sadrasavan 13.1

sa 18a.6

samsarakotyam 20.7

samsara[g]a[t]a 20.8

[sJam[sk](a)[r](a) 20.6

samskaraprakrtim 8.1

sam[s]karabhiitah 8.6

samskarasamah 8.1; samskarasama 8.3 (fiir samskarasamam)
-[sa]mspar$(a)bhihata 8.7

-sago(tra) 15.4 (nom.); -(sag)o(tra) 11.11 (voc.)
samksepasamuccayam 20.7

-samkhya[m] 20.1 (fiir -samkhydam)

samgitisa(la) 17.5

samgha 18a.2; samgha{m}s 10.8; -(sa)m(gha)sya 23.5
samjiiayam 15.3; -samjfia<m> 13.7; -samjna 14.3; -[s]lamjiia 14.4
-samjhavat* 13.7

-(satkaram) 10.7

-satkarartth[a]kapa(rivara-) 10.7

satputras 13.4; satputranam 13.3

sa[tva] 10.2; 14.9; [sa]tva 14.11; satv[a] 20.3; satvanam 21.1; -satva 20.5;
-sa[t]va/// 21.2

sad [s1](dati) 18a.4; asadayamti 20.6; 20.6; (nya)[s1](dan*) 0.7
sada 13.7

-sadr$o 15.6; -sadrSo 15.6

-sadrsasar[vb]angaroma(kiipa) 0.6 (°rizma® im Fragment);
-(sadr$asarvbangaromakiipa) 0.9

saddharma 10.4; saddhar[m](a) 15.11
saddharmapaundar[i]k(a)[m](ahasttra-) 21.3
(saddha)r(mara)[k](s)a(pha)[1](a)m 10.5
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saddharma[v]i[nas]am 22.7

sa[ddha]rmavin[a$]aparame 22.6

saddharmasthane 21.2

saddharmamntardhanasya 22.6; saddharmantardhanav 22.7;
-saddharmantardhanan(i] 22.7

sadyam 23.9

-samtusti 11.7

<sam>(dar$a)[n]aya 18.3; -samdarsa[n](aya) 18.3
samdipakatvat* 22.1

sandha 20.5

samndhakarma 20.5

sandhavacanam 13.5; samdhavacanam 21.2
-sa[ndh]avaca[n]a[dha](r)[m](a)[v](rs)[t](1)[m] 22.7
-samdhivigrahasa[m]agr1 17.3 (acc. sg. fem.)

saptamam 22.6

(sabh)i(ksusa)m(gha)sya 23.5

-samo 21.8; -samah 8.1; -sama 8.3 (fiir -samam)

-sama[ti] 17.3

sama(yena) 0.8; samaye 23.5; -[sa]Jmaye 0.6; -(samaye) 0.9
-samava[saJra[na]jm 8.5

-samuccayam 20.7

-sa(m)udra 14.6

sa{..}(m)udraparya[nta] 0.1

sam 14.11 (am Ende des Blattes)

-samakalpa 17.4

-samadhin 21.2

-sampannah 10.7

sam[b](uddha) 20.8

[s](am)[y](a)gdars[1] 10.7
samyagdarsanasiksa[k](am)[e]na 11.11
sammyak[s]ambuddh(a)[h] 3.6; samyaksam[b](uddho) 19.2; samyaksambuddham
13.8; samyaksambuddhan* 14.7 (samyaksambuddhan* im Fragment);
(samyaksam)buddhanam 15.1

sammyaksambodhim 20.7; 20.8

sa<m>mohasttravinayam 17.4
(sa)risrpa[sa]mspars(a)bhihata 8.7

sarvbam* 23.3; sarvba 17.5; sarvbe 0.5; 23.8; 23.11; sa(r)vb[e] 10.2; sarvban 8.3
sarvbakalpad 17.5

(sa)[r]vb(a)j[a](m)budvipakanam 21.1

sarvbajfianinam 15.1

(sar)[vb]atra 19.7

sarvbadevaya(tanani) 17.3

sarvbadharma 18.3; (sa)[rvb](a)dh(arma) 18.3; sarvbadharm(e)[sv] 8.6
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sarvbapasandebhi 17.3 (instr. pl.)

sarvbabhayapatana 18a.3

sarvbamantravidya 17.5; (sarvbamantravidya) 17.3

sarvbamallapara .. 8.2
sarvba[ma]hayanasiitravaitulyaparamamrtasaddharmantardhanan[i] 22.7
sarvbalokasya 8.5

sarvbaloka[ni]staranam 17.5

(sa)[rv](ba)[lo](ka)[vi]dyamamtr[a] 18a.5

sarvbasr[uto] 18a.6

sar[vbasa]tva 20.7; sarvbas(a)tva 20.8; sarvbasatvanam 22.8; sa(r)vb(asatva-) 23.3
sarvbasatva[nu](kalpad) 17.3
[s]arvbasa[ndh]avaca[n]a[dha](r)[m](a)[v](rs)[t](1)[m] 22.7 (/s]arvbe
sa[ndh]avaca[n]a® im Fragment)

sarvbastitrasamadhin 21.2

-sar[vb]angaroma(kiipa) 0.6 (°rizma® im Fragment); -(sarvbangaromakiipa) 0.9
(sar)[sa]paphalako[$]e 14.10

salilam 20.4

saha 14.6; (saha) 14.7

sahasramalla 8.3

sahasramallapradanamallo 8.2 (fiir °pradhana®)

satmakam 13.2

sadv 3.8 (fiir sadhv)

sadhu 14.2; 22.3; 22.5; 22.5; [s]adhu 11.11; 22.3; [s]a[dhu] 11.11; sadh(u) 15.9;
sa(dhu) 15.9

-sa[m]agri 17.3 (acc. sg. fem.)

sa(r)[dh](am) 11.6

sa[v]asesam 11.6

sim[ha](nada-) 23.4

(simh)a(sanani) 23.9

sukr[t](a)m 20.5; su{rvba}kr(ta)[m] 20.7 (sarvbakr(ta)[m] im Fragment)
sukham* 13.2; ///m 15.2 (sukham?); -(su)[kham] 15.3; -(sukham) 15.3; -su[kh](a)///
23a.2

sukh[at](m)[a] 8a.2

sukhavatilokadhattiyogyabhiitani 23.9

[sJukhibhiitva 15.2; su[kh]i[bh]avati 21.4

sudhitaya 3.8

(s)[ubha]dra 0.9

subhiksas 21.3; s[u]bhi[ksam] 8.7

(subhi)[k](sa)ra[mani]yakari 21.3

sumerum 14.9

st [pras](@i)yeta 8.7; -pra[stu]ta 8.7

sttram 20.3; [s]utram 21.7; [s]atrasya 20.2



Register zum Sanskrittext 233

stutrapratiksepah 20.5

stutrapratiksepako 20.5

sutrameghe 20.4

sutrala[bhah] 22.7

sitravinayam 17.6; [sii](travinayam) 17.2; (stitravinayam) 17.2; 17.6;
-sitravinayam 17.4
-sttravaitulyaparamamrtasaddharmantardhanan(i] 22.7
-sttrasamadhin 21.2

sttrasthanam 22.1

-stiryyavrksaparvb(ata) 8a.1

[s]u(r)[y](odgamana-) 21.1

(stryodgamana)[sa]Jmaye 0.6; stiryo(dgama)na(samaye) 0.9
srj [u]t[s]rjati 20.8; u(ts)rjati 20.8; utsrjya 13.3

sev anusevitavan® 14.6; (anusevitavan) 14.7
(sautrd)[ntikah] 11.8

-skandhakumarapitamahakatyayanah 17.3
-s[ka](ndhamaradevaputramara)prakrtimaramallan® 8.3
stanau 18.4; sta(nau) 18.1; stano 18.2 (nom. du.); stanabhyam 18.1; -sta[n]au 18.2
str1 8.5

-stripurusakayan 17.5

sthavira 0.3; sthaviro 0.3

stha tisthati 13.7; avatisthate 20.4; avati[s]thate 20.4; [pra](ti)[t]i(sth)eta 8.7;
[s]tha(pa)yet* 14.10; sthapayitva 11.2; (s)[th](a)payitva 11.2
sthanam 17.3; -sthane 21.2; -sthanam 22.1; -sthane 14.10
-sthitim 23.10

(sne)hapunyavisesena 8.8; s(n)ehap(unyavisesena) 8.8

sma 8a.1; 11.10; 14.2; 14.6; 15.7; 18.1; 22.2; 22.4; 22.5; 23.3; 23.4; s[m]a 21.4;
(s)[m](a) 22.3; s(ma) 22.8; [sm]a 23.8; (sma) 23.2

[sv]am 19.9

[s]v(a)pari[v](ara-) 23.5

(s)[vl(am)[u](kh)[a]t* 23.5

svalpam 22.6

svasta[n]au 18.2

svasthane 14.10

svami 22.9 (nom. sg. masc.)

-svalrttha] 0.5

han ha[n]ya[t*] 15.7; -(a)bhihata 8.7

has[t]1 15.6

hastisadrso 15.6

hi 0.2; 0.2; 8.2; 20.4; 20.5; 21.7; 22.4; 23.4; (hi) 23.2
(h)i(m)saparadravya/// 18.6

hr udhrtya 11.7

-hetur 20.4; 21.5; -hetoh 21.6; -[h]e(toh) 10.7
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-hetukam 20.8
hemantamasa 22.7
-[heman](ta)[vrtta]meghavat™* 22.7
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Fleisch (Verbot/Verzehr), 11, 48, 49, 52,
68, 71

F6 ban ni huan jing ffJEELE, S

fo xing ik, 27, 32

Gandhart Dharmapada, 167

garbha, 37, 38

Gén bén shud yi qi¢ you bu pi nai yé Yao
shi A — VA H R ARAlEE S, 23
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Gén bén shud yi qi¢ you bu pi nai yé z& paiica vatthtini, 71
shi {RAR—VIAEIERZRIBHESE, 5 Pardjika, 44, 45
guru, 70 Parivara (Vin V), 42, 111
Patna Dharmapada, 167

icchantika, 11, 17, 18 pramana, 42, 47

Kasyapa, 28-30, 40, 41 Pratimoksasiitra, 41, 47, 48, 64, 68, 69
Khandhaka, 65 Pratimoksasttra (PrMoSii(Bamiyan)/(Ma-
klesa, 28, 35 L)/(Sarv)), 167
KusinagarT, 6-9, 22 Pratyekabuddha, 32
pusyaratha, 51

laghu, 70
laukika, 30 Ratnagotravibhaga, 11, 27, 33, 106, 142,
Lankavatara, 11, 12, 23, 28, 155 170
Li shi yi shan jing /7511148, 24 Reliquien, 7, 24, 32-34, 38, 81
lokanuvartana, 12 R 4i xIng xidin jing 413k ELEELT, 13
Mahakasyapa, 7, 10, 28, 80 Saddharmapundarika, 13,23, 49, 99, 118,
Mahaparinibbanasuttanta (DN I1), 5-7, 23, 128, 156, 161, 162

73 sada, 16, 18
Mahasudassanasuttanta (DN II), 8 sakuna-vijja, $akuna-vidya, 51
Mahavagga (Vin I), 58, 65-67, 148 samghadisesa, 44, 45
Mabhaparinirvanasitra (MPS-S), 5,9,21—  samskara, 22-26

23,74 Samyuttanikaya (SN), 22
Mahasudarsana, 8, 9 sarfradhatu, 33
Mahavadanasiutra, 163 $asvata, 16, 18, 26
Mahayana, 10, 26, 40, 68 sautrantika, 46, 47
Mallas, 8, 22—24, 73-76 Samghabheda, 72
Mafjusr, 11, 25, 26 Sanghabhedavastu, 51, 53-63, 70,71, 156
matrkadhara, 49 Shi song lii 8k, 67
Mendaka, 66-69 ‘ Si fen 1i P4y, 67
Mi sha sai bu hé xi wii fen 14 VS5 FINE  Siksapada, 42, 44

FATEE, 67 sila, 40
Mara, 69, 71 Silaskandha, 51-53, 55, 57, 58, 60, 61,
Muilasarvastivadavinayavastu, 66 63-66, 63, 70

navanga, 35, 69 é?lavant, 41, 65
neun Angas, 35, 41, 47, 50, 71 simhanada, 50
nihsarana, 44, 45 sivika, 74-76, 79
Nirvana-Stadt, 23 skandha, 9, 10, 39
Nissaggiya-Pacittiya, 68 Sk_andhaka, 10, 39, 68, 69
nissaraniya, 44 Sra_waka, 3’_ 10,’ 32
nitya, 4, 11, 13-16, 18-21, 26, 33,37, 75, 5ravakabhiimi, 103

80, 81 Sravakayana, 30, 43

sthula, 70

pacittiya, patayantika, 48 Stupa, 24, 31, 38, 80
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Subha, 11, 75

sukha, 11, 75

Sukhavativytha, 107
Stryasataka, 15

Suttavibhanga (Vin III), 68, 153
Suttavibhanga (Vin 1V), 44, 113
Suvarnabhasottamasiitra, 95
Susrutasamhita, 162, 163
Saratama, 135

tathagatadhatu, 27, 34
tathagatagarbha, 27, 28, 33-38
traivastuka, 30

trisarana, 30, 32

Udanavarga, 158, 159, 167
Upasaka, 3, 10, 29, 32, 33, 40, 77

vainayikavasa, 43

Vaitulya, 71

vajrabhedyakaya, 9

vier Karaniyas, 72, 148
Vimalakirtinirdesa, 26
vinayadhara, 39, 40, 42-44, 46, 47
viparyasa, 11

yi qi¢ zhong shéng x1 you f6 xing —tJ5 4
BAMME, 27, 33

Yogalehrbuch, 23

You xing jing ##{74%, 5, 6

zehn Kusalakamma/KusSalakarman, 59, 64
Z&éng yia han jing W44, 23, 24
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