Ubersetzungen






Mangala

Im Namen Gottes, des Barmherzigen und Gnadigen, von dem wir die Fertigstellung
erbitten. (Arabisch)

M.1 Der (1) [als Fisch] mit einer Hornspitze wihrend des Untergangs das kleine
Schiff [Manus] hielt — jawohl! — und (2) [als Schildkréte] die Grundlage von allem ist,
(3) [als Eber] die Erde [aus dem Weltenmeer] hob, (4) [als Mann-Léwe] dem [von Hi-
ranyakasipu] gequilten [Prahlada] Freude bereitete und (5) [als Zwerg] zum Schein
einen Brahmanen-Knaben [mimte], (6) [als Rama Jamadagnya] diese Welt hier erober-
te, (7) [als Rama Dasarathi] seinem Vater ergeben war, (8) [als Krsna] die Last der Erde
nahm, (9) [als Buddha] zur [inneren] Ruhe gelangte, (10) [als Kalki] die Niedriggebo-
renen vernichten wird — o [Wunder]! -, dieser [Visnu] mit zehn Inkarnationen moge
euch Freude bereiten!

M.2 Der (1) [als Erde] die Geburtsstitte von allem ist, (2) an dem [als Wasser] sich
die ganze [Welt] labt, (3) der [als Feuer] jene [Welt] verbrennt, (4) mit dem [als Luft]
man atmet, (5) in dessen Innerem [als leerer Raum] dies alles unbeschrénkt ist, (6) der
[als Sonne] das gesamte [Welten-]Ei beleuchtet, (7) wegen dessen Prasselnlassen von
Unsterblichkeitstrank [als Mond] diese [Welt] fruchtbar ist und (8) wegen dessen Gunst
[als Opferherr]! diese [Welt] vorteilhaft ist, dieser [Siva] mit acht Erscheinungsformen
moge euch Freude bereiten!

M.3 ,Diese gesamte [Welt] ist abhéngig von Deiner Observanz. Du bist der urspriing-
liche Lehrer. Du hast mich geheiratet, bevor du die drei Welten verbrennen [wirst, aber]
wie [soll] ich, [die ich] Leichen[teile als Schmuck] trage, [es] leicht nehmen, [dass] die
Dreiwelt durchstromende [Ganga] auf [Deinem] Kopf [ist]? Ich gebe mich dem so mit
seiner Gattin (Sivaya) [im Zwiegesprich] sitzenden [Siva] hin, [der] auf dem Leichen-
platz verweilt.

! Tentativ, vgl. MEINHARD 1928, S. 9-14 zu den verschiedenen Identifikationen der acht Erscheinungsfor-
men Sivas (astamiirti). Hier wurde der Deutung des Harivamsa, Ed. SURTHANKAR App. 1,31.982 der Vorzug
gegeben, wo die Reihenfolge der Erscheinungsformen identisch wire. Doch haben andere Listen anstelle
von yajamanah ,Opferherr’ eine andere Form, etwa Abhinavagupta: Tantrasara, Ed. M. R. SHASTRI, 12. Ka-
pitel: -atma- Wesenskern".
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M.4 [An die Kritiker:] Obwohl diejenigen, [deren] Augen von der Dunkelheit ,Un-
kenntnis und Missgunst® bedeckt sind, den unschétzbar [wertvollen], guten Juwelsplit-
ter irrigerweise verwarfen, pflegt die Erde selbst manchmal die ihr eigenen Vorziige zu
enthiillen, [denn sie] sie bringt unendlich [viel] hervor (ananta-ra).?

M.5 Gewiss steht [es] in der Macht der Guten auf Erden, eine bestimmte Absicht
(-asaya-antara-) anderer [zu] erkennen.® Unter [ihnen] sind in dieser unreinen Zeit
(antare) gnadige Ansichten selten.

M.6 Und daher gebe ich selbst hierauf blofl einen Hinweis. Kluge mégen erkennen,
[dass ich damit] gemif} der Maxime von ,Nadel und Pfanne“ [verfahre].

? Tentativ. * Vgl. das Zitat im Kommentar sub 8.108. * Diese Maxime besagt: von zwei Gegenstinden
gleicher Machart, im Bild also Eisenwaren, soll der einfachere zuerst gefertigt werden; vgl. JACOB 1907,
S. 53. Ubertragen auf die Intention, in diesem Abschnitt der gliickbringenden Vorrede (marngala) die Kri-
tiker zu besénftigen, konnte das heiflen: Mogliche Schwichen anzudeuten - die Nadel - ist einfacher als
eine umfassende Kritik — die Pfanne —, welche Sahibram seinen Kritikern uiberlasst.



(28

dibaca
Vorwort

&
1 - dar ‘ibadat
Uber Anbetung [Gottes]

parastis Verehrung [Gottes]
ta‘at Observanz

Sanskrittitel im Inhaltsverzeichnis (1.70a)
tapas Kasteiung

Synonyme im Text
tapas-kriya Kasteiungsiibung

Inhalt
1-69 Vorwort
70-79 Inhaltsverzeichnis
80-87 Titelerklarung
88-106 Definition des ersten Kapitelthemas
106-119 Mortaza ‘Ali herrschte am Tag und betete in der Nacht
120-133 Schah Sanjan untwies den Regenten Herats
134  Abschluss

Eb...




770 Kapitel 1 — Vorwort : Einleitung

1.1 In der Welt triumphiert der Eine, alles zu-
stande bringende, souverane [Siva], dessen Erken-
nen hochst rein ist, dessen Eigengestalt durch sich
selbst offenbar ist, der [aufgrund] seiner unbe-
stimmbaren Grofle alles in Form von Herr, Lebe-
wesen und Unbelebtem, das nur sein eigener We-
senskern ist, als Spiel des Wollens schopft.

1.2  Der hier (ya esah) als hochst wundersa-
mer [All-]Durchdringer das Herz aller erleuch-
tet und alleinig in der Welt strahlt mit seinen
Verkorperungen, [die] Rama und dergleichen [In-
karnationen umfassen],! von dessen Gunst selbst
wir hier ein Wenig [alsbald] empfangen werden,
[wenn] wir [Seiner gedenkend] frei von Befle-
ckungen sind, diesen unendlichen Gebieter Hari
[Visnu] preise ich!

1.3 (1) Und triumphieren moge Seine [Offenba-
rungs]rede (vac), [welche] fir diejenigen, [deren]
Herzen rein sind, [leicht] verstindlich ist, darauf
hinwirkt, alle Dinge zu offenbaren, allein auf das
seiende, unvergingliche [Brahman] gerichtet ist,
die [vier Lebens]ziele gewahrt, lduternd ist und
zum guten Wesen [fithrt].

(2) Und triumphieren mége seine Tat (kriya), die
den makellosen [Gotter]zustand erlangen lasst,
imstande, alle Dinge zu erreichen, allein auf das
seiende, unvergingliche [Brahman] gerichtet, die
das [hochste] Ziel gewéhrt, lauternd und von gu-
tem Wesen ist.

! Vgl M.1.

Seine Majestat der absolute
Herrscher, ...

... dessen Wort in Ehren gehalten
werden soll und ...
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1.4 Dessen (yat-) makelloses Licht[, zugleich:
Erkenntnis] scheint allumfassend und erhellt alle
Dinge richtig, wovon ein Gran die beim Entstehen
der Dreiwelt zum Schmuck gewordene Sonne ist;
und jedes [auf seine Objekte] begrenztes Leuch-
ten[, zugleich: Wahrnehmung] auf der Erdoberfla-
che sind [nur] Partikel Seines Lichts; wie konnte
Seine Grofle, [die] von Natur aus makellos ist, Ge-
genstand der Rede sein?

1.5 Dieser [Herr in Form des Schopfergottes
Brahma] hatte — [nur] mit Seinem Willen ausge-
stattet — im Inneren Seines Herzens die unbewegli-
chen und beweglichen Zustande der Welt geformt
und formte Seinen vorziiglichen Kérper zu Manu,
der allein [als Autoritit] tiber Dessen Anweisun-
gen gekennzeichnet hier in einer Gestalt, [die ge-
eignet ist,] die Erde zu lautern, mithelos das Amt
der Oberherrschaft antrat, [weil] er einen guten
Charakter [und] einen klarem Geist hatte.

... dessen Macht erhaben ist, ...

hat das Mandat fiir den
Herrscher der Gesandten, der
die Charakterziige der Wohlta-
ter (ahlag-i muhsinin) zur Voll-
endung gebracht hat, Moham-
mad, der Prophet, ...

1.6 Dieser erstgeborene [Manu] war ganz allein der beste dieser groflen Weisen, die
diese Welt unter harter Askese [und] mit reinen Absichten fortlaufend besiedelt haben.
Auch tber all diejenigen Himmelsbewohner, die sich innerlich vom [Welt]treiben zu-
riickgezogen und ihre Schopfungskraft nach Oben [gerichtet] haben,? war dieser obers-

te Herrscher im Weltall das grof3e Oberhaupt.

1.7 Ganz ohne unterwiesen worden zu sein, eta-
blierte er die Bestimmung fiir alle auf der Erde,
[indem] er mit dem Licht seines Geistes die Be-
stimmung der Autorititen erschaut hatte, [weil]
er innerlich mit gutem Charakter versehen war.
Und genau als er [damit] zufrieden war, ndherte
sich die Weltseele [Visnu in Form vom Schépfer-
gott Brahma] und machte [ihn] zum hochsten, al-
testen und besten Lehrer aller Oberhdupter.

? Gemeint sind die dem Zélibat folgenden Séhne Brahmas.

. der bevor [ihm der Koran
offenbart wurde] noch kei-
ne Schrift gelesen hat, der
Vertrauenswiirdige ...
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1.8 Mit erfreutem Geist bemerkte die [Weltseele, dass] sein guter Charakter und [seine]
Lauterkeit von selbst [entstanden waren] und setzte seine Lehre darauthin an die Spitze

[aller] vergangenen und zukiinftigen Oberhaupter.

1.9 Dem Manu, der so absolut vollkommen [und
dadurch] furchtlos [geworden ist, der fir andere]
festgelegt hat, [was vergeltungskausal] wirksame
Taten sind [und] die Gunst des Herrn empfing,
[sei] Verbeugung!

1.10 Auch den Gefihrten, Altersgenossen und
dergleichen, den Séhnen, Freunden und derglei-
chen, die seiner Autoritit [als Lehrer und Herr-
scher] unterstanden, [sei] nach einander tiefe Ver-
beugung!

1.11 Und [weil] ihm (yasmai) der Herr erfreuten
Herzens den Auftrag [als Stirnbinde] tiberreichte,
ist die Rede Manus das anfangslos-vollkommene
Wort [der Veda-Offenbarung und] das Heilmittel
[fir die langwierige Krankheit ,Daseinskreislauf®.

1.12 ,O Sohn! Mit deiner Charaktergiite> hast
du Alles[, namlich Dies- und Jenseits] gewonnen,
denn in dieser Welt hier gibt es nichts Werthalti-
ges, [das] dieser gleich[kéme].

— der Segen und Frieden Gottes
sei ihm ...

... und all seinen Nachfahren! -

. mit der herrlichen Signatur
verziert:

,und du vertrittst ein hohes
Ethos 4

1.13 Ein Partikel des Lichts von dem, Denn der gute Charakter ist wie ein Licht

was der hochste Festgesang dieses selbst- ~ von den Lichtern der gottlichen Weisheit.
leuchtenden Herrn ist — das 39 (om) —, ist Und [er ist wie] ein Geheimnis aus den
die [innere] Lauterkeit, wovon (yat-) [du-  Geheimnissen herrschaftlicher Erhaben-

Bere] Charaktergiite der einzelne Punkt  heit.
ist.

3 sausilyam ist das 2. Kapitelthema, ebenso iiberall bis 1.38, wo von ,Charaktergiite’ die Rede ist.

* Qur’an 68:4.
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1.14 Und [blof3e] Teile von dem, was die hochs-
te Grofle ist, sind in der Welt all die Licht[-, re-
spektive Erkenntnis]quellen, welche Sonne, Mond
und dergleichen [Lichtquellen, respektive] auch
Augen, Ohren und dergleichen [Erkenntnisquellen
umfassen].’

Mit diesem hohen Licht wird das
innere Auge erleuchtet. Und mit
diesem ehrwiirdigen Geheimnis
die die Schonheit der [gottliche]
Attribute verstanden.

1.15 Und [obwohl] diese [charakterliche] Sittsamkeit umfassend strahlt, ist sie [nur]
eine kleine Lokalisierung eines Partikels dieser [hochsten Grofie] (yat-); auf diese [Sitt-
samkeit] gestiitzt wird die Reihe der Ursachen [von Schépfung, Erhalt, Vernichtung,
Verbergen und Erleuchten] in der Dreiwelt ehrwiirdig.

1.16 Und du hast vollstandig erledigt, wofiir [ich
dich in die Welt] hinabsteigen lie. Mein Zweck
ist erreicht [und] ich bin im Herzen erfreut. Dein
Ruhm moge das [ganze] Aon lang bestehen!®

1.17 Mit zuversichtlichem Geist schitzte [Manu]
diesen [géttliche] Auftrag® gewiss als héchstes Ge-
heimnis, [das man] erhalten kann, und hielt sich
jeden Tag [zur Umsetzung] bereit.

Aus dem Verstandnis des bedeu-
tenden Hadis: ,Ich wurde ausge-
sandt, um die edlen Charakter-
ziige zu vollenden® folgt, dass der
Sinn der Aussendung des Ober-
haupts der Welt ...

1.18 Ruhigen Herzens stellte er die [darin enthaltene Charaktergiite] voran, schuf
[in Ubereinstimmung damit] die [in Dies- und Jenseits] zu Gliick fithrenden Wege der
[vier] Kasten und [vier] Lebensstadien und belehrte [seine] weisen [Schiiler] ausgiebig

[und] aufmerksam.

1.19 Deshalb soll man, um dem Weg des [Herrn]
zu folgen, sich verneigen [und] die Lehre des [Ma-
nu] aufmerksam befolgen, sodass der Herr zufrie-
den das hochste Erreichbare[, die Befreiung,] ge-
wabhrt.

1.20 Diese [Lehre] ist nichts als das duf3erst pro-
funde [Offenbarungs-]Wort des [Herrn]; [sie ist]
gliickbringend, verkiindet Seinen Weg und lasst
Thn erreichen. Welche verstandesreichen [Men-
schen] wiirden sie nicht achten?

> Vgl.3.32. ¢ Vgl 1.11.

... — Gott segne ihn und seine Fa-
milie — die Vollendung der edlen
Charakterziige und die Vervoll-
kommnung der schonen Eigen-
schaften ist.

Notwendigerweise wurde das
wunderbare Wort der Rede
jener Majestat in den Worten
ausgedriickt:
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1.21 Es strahlt als grundlose, gottliche Gnade, dass der Herr diesen aus sich selbst voll-
kommenen [und] mit der rechten Lehre versehenen [Manu] auf die Erde hinabsteigen
lief3.

1.22 Obwohl dessen (yasya) Rede sich zu Beginn, in der Mitte und am Ende dem [rich-
tigen] Handeln von dieser oder jener [Gesellschaftsgruppe] widmet, zielt sie letztlich
allein auf das hochste Ziel: Charaktergiite aus Lauterkeit.

1.23 Den Menschen, [die guten] ~Erschafft in euch die Charakterziige Gottes®, da-
Charakter erwerben, indem sie mit die hoch strebende muslimische Gemeinde
[ihr] Herz lauter machen, bringt  wisse, dass die Aneignung dieser Charakterzi-
[ihr] ganzes Tun [innerhalb des  ge eine notwendige Angelegenheit und der Auf-
Kastensystems] den hohen Zu-  stieg hin zu dieser hochsten Stufe eine dringende
stand [, Befreiung”]. Pflicht ist.

1.24 Gute Taten, [die] vom segensreichen Haus und vom Schatz [aller] guten Ziele,
[namlich] von dieser [Charaktergiite aus Lauterkeit] abweichen, sind nicht die sechs-
zehnte[, hochste Mond]sichel wert.”

1.25 Und es gibt zwar in der Welt andere, Dunkelheit vertreibende Lichtpartikel, aber
der Herr gilt gewiss als die eine, einzige Sonne.

1.26-27 Und so wird der hochste Vorrang dessen ~ Das erste, was auf der Waage

in den Offenbarungen in gebundener Form ver-  des Jiingsten Gerichts gemessen
kiindet: ,Denn zu jener letzten Zeit [am Ende der wird, werden die edlen Charak-
Welt oder des Lebens] wird dieser [edle Gegen-  terziige sein, gefolgt von den ed-
stand ,Charaktergiite aus Lauterkeit] zuerst ge- len Taten.

wogen, danach die zwei [Schicksals]wege, [beru-
hend auf] guten und schlechten Taten.” Welcher
Mensch von scharfem Verstand wiirde sich des-
halb nicht an diesen vorziiglichen [Weg] halten,
der den Zustand des hochsten Erreichbaren[, der
Befreiung,] gewahrt?

1.28 Denn derart entspringt der Lebensweg aus [noch oben fithrenden] guten
und [nach unten fithrenden] schlechten Taten. Der [einzige] mittlere Lebensweg [als
Mensch] wird von Beidem verursacht: [sowohl nach] oben [als auch nach] unten [fiih-
rende Taten]. Insgesamt gibt es vierzehn [verschiedene] Lebenswege.

7 Tentativ als Metapher fiir das hochste Erreichbare aufgefasst, vgl. auch 13.6 und Fufinote dazu.
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1.29 Diese wichtigste [Sittsamkeit, die Charaktergiite aus Lauterkeit] aber fithrt zum
Weg der hochsten Wonne. Immerzu sollen geschickte [Menschen] deshalb ganz und

gar auf sie bedacht sein.

1.30-31 Und die Offenbarung sagt: ,Jemand
von hoher Geburt, der einen guten Charakter hat,
[weil] er einen lauteren Geist hat, gelangt zu dem
Ort, der fiir die [innerlich] ruhigen, hochgesinnten
[Yogins], der fiir die Weisen, die iiber viele Gebur-
ten vollkommen wurden [und] enthaltsam waren,
und auch fiir [diejenigen], die erkannt haben, was
es zu erkennen gibt, [bestimmt ist]; dieser Ort ist
ihm gewiss.

1.32 Und dies haben die Hochgesinnten auch
mehrfach in den mystischen [Werken] gesagt: Die-
se hier [zur Rede stehende] Sittsamkeit, die von
anderen [Wegen] unabhingig ist, ist der Weg des
Lichts [der Erkenntnis].

1.33 Aufler diesen gibt es gar keinen anderen
[Weg, der] diesen Ort erreichen lasst, denn nur
uber ihn erreicht man das, was fernab von Nieder-
triachtigen liegt.

1.34 Wenn es an der [inneren] Ruhe dieser
[Sittsamkeit] mangelt, gibt es fiir Ménner, ob-
wohl [es noch] andere [Methoden] gibt, gar kei-
nen [zukiinftigen] Lebensweg auf3erhalb des Tier-
zustands, [der] bedeutsam [wére].

Im Hadis wird Uberliefert, dass
der Glaubige wegen seines edlen
Charakters den Rang von denje-
nigen erreichen, die in der Nacht
wachen [um zu beten] und am
Tage fasten.

Die Philosophen haben gesagt,
dass der gute Charakter ein er-
leuchteter Weg ist, ...

... ohne den man nicht zu Ruhm
und Macht gelangen kann, ...

.. ohne den man nicht aus der
Holle der Tiere zur Statte der
Menschen libersiedeln kann.
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1.35  Wessen Naturell lauter
ist, der [gilt] unter den Nachfah-
ren Manus [als wahrer] Nachfah-
re Manus.® Nur die innere Cha-
raktergite, nicht die [aulere] Er-

Vers: Jeder, dessen Charakter gut ist,/ der ist un-
ter den Menschen als [wahrhafter] Mensch zu
betrachten.; Das Gute von Menschen ist nicht
Schonheit,/ der gute Charakter ist die Substanz
des Guten. //° (0.1)

scheinung ist die Bedingung da-
fur.

1.36 Dieses [lautere Naturell ist es], was Quelle
tausend guter Verdienste (-dharma-) genannt wird,
und wenn sie vorhanden ist, kommen die guten
Verdienste (-dharmah) zu Hunderten von selbst.

1.37 Diejenigen, die innerlich lautere und mil-
de Absichten [hegen], sind in den [sichtbaren und
unsichtbaren] Welten ehrenwert. Daher sollen die-
jenigen, [die] Gutes [in Dies- und Jenseits] wiin-
schen, bereit sein, Charaktergiite zu erwerben.

Der gepriesene Charakter und
die gut geheiflenen Eigenschaf-
ten ...

. stehen allen Menschen gut
und sind bei jedem lobenswert.

1.38 Die Grofien nannten gute Eigenschaften ,Charaktergiite®, [weil das] reine Naturell
[die Wurzel davon ist]; es (ya) ist Anmut - diesseitig heilvoll und makellos — und im
Jenseits ein verdienstreiches [gutes] Schicksal, — o [Wunder]! Die [Charaktergiite] hat
(yasya) als Zustandigkeitsbereich die gesamte Schopfung, dreifaltig [hinsichtlich ihrer
Konstituenten!® oder ihrer innerweltlichen Lebensziele!'] [und] selbst diejenigen mit
maf3geblichen Denkinhalten richten ihren Geist [auf sie, um auch das tiberweltliche

Ziel, Befreiung zu erreichen].

8 Oder weniger spezifisch: Manavanam sa Manavah ,[gilt] unter Menschen [als wahrer] Mensch".

° Amir Husrau: Matla® al-anvar. '° Vgl. Fuinote zu 9.10.

Vgl 1.92-93.
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1.39 Durch [ihre] Uberlegenheit strahlt
die [Sittsamkeit] stets im hochsten Ma-
e anmutig bei den hochgesinnten Herr-
schern, welchen durch ein Ubermafl an
Gnade des Herrn die [unvorstellbar] gro-
e Festung ,gutes Schicksal“ aufgeschlos-
sen wurde, [indem ihnen] selbst die in
[beiden] Welten Lohn und Strafe bewir-
kende Bestimmung iiber das Leben sdmt-
licher Lebewesen — abhingig allein von
ihrem Wort — in die Hénde gelegt [wur-
de].

1.40 Und man sagt: Die gute Tat ist
die Anmut aller [gewShnlichen Menschen
und auch] vorziglich fir die [auBerge-
wohnlichen] Yogins. Daher [ist sie] auch
[vorziglich] fiir die hochgesinnten Ober-
herrscher iber Hunderte, [die] fir tausen-
de [Aufgaben] zustandig sind.

1.41 Aus der Dynastie der Sonne, wel-
che [als] Schmuckstiick des Himmelszelts
vertrauenswiirdiger [Gatte] der Erde!* ist
und aus deren Dynastie Dilipa und der-
gleichen [Herrscher] stammten, [die, weil
sie ihre Widersacher restlos vernichte-
ten,] die Grofle des [Himmelskonigs] In-
dra [weiter]gaben, herrscht nun dieser
Maharaja [Gulab Singh, der] die ganze Er-
de mit [seinem] guten Ruf gefiillt hat. Das
in die Macht seiner Hand gelangte Kasch-
mir [wird nun] (1) eine himmlische Stitte
(naka-bhith) / (2) keine Stitte des Leids (na
aka-bhuh) sein.

2 Qur’an 28:68.
HARA 1973.

3 Qur’an 3:26.

Insbesondere bei derjenigen Gruppe von
Menschen, denen gemafl der Anordnung
,und dein Herr schafft was Er will, und
wahlt [was Er zu tun gut findet]“? die
Zugel der Macht in die Hand ihres Wil-
lens zuriickgegeben wurden und denen
mit dem Schlissel: ,Du gibst die Herr-
schaft, wem Du willst“!® die Tore der
Herrschaft geoffnet wurden.

Vers: Der gute Charakter, der eine Zier-
de fiir weltliche und religiose Belange ist, /
schmiickt einen Menschen in Armut, aber
noch mehr einen Herrscher. 7 (0.2)

Lob sei Gott, dass seine Majestat, Schutz-
herr der Religion, Verkdrperung des
Lichts Gottes, der Sultan, der Schatten
Gottes [auf Erden], der Darius, der mit
dem Glanz von Gamsid strahlt, des Fari-
duns sonnengleiche Erscheinung hat, der
Herrscher, der dem Alexander an Rang
gleicht, der das Zentrum des Kreises
von Sicherheit und Frieden ist, der die
Grundlagen der strahlenden Herrschaft
begriindet, die Residenz der leuchtenden
Regierung gefestigt hat.

* Zur indischen Vorstellung vom Herrscher als Gatten der Erde vgl.
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1.42 [Dieser Herrscher, der] fithrungs-
kundig und geschickt ist,!> sein Ziel er-
reicht hat, die Sonne fir den Lotus-
teich ,Gelehrtenschaar®, eine Stitte gro-
Ben Muts [und] ganz auf den Schutz der
[seiner] Subjekte bedacht ist, tiefe und
weitreichende Absichten hat, das Erdrund
in [alle] Richtungen mit Ruhm erfiillt hat,
dieser [Herrscher] mit klarem Verstand
moge triumphieren, [denn er] stitzt sich
hauptsichlich auf Brahmanen!

1.43 Er (yah) ist in der Fihrungskunst der Herr
der Rede [Brhaspati], in der Milde der Mond, in
der Duldsamkeit die Erde, die Sonne im Vertrei-
ben (1) von Makeln (dosa-) / (2) der Nacht (dosa-),
der Nachfahre Bhrgus|[, Sukra,] im Gedankenspiel
[und] Feuer mit (1) gleilender Hitze / (2) der Hit-
ze der Sonne (bhasvat-pratapah) im Verschlingen

Vers: grofiartiger Krieger, Herrscher, der
unter einer giinstigen Konstellation ge-
boren ist,/ dem das Schicksal die Ziigel
in die Hand gegeben hat,, Weltherrscher,
Gamsid gleich an Rang, Zufluchtsort fiir
die Welt,; der die Sonne des Reichs ist
und der Schatten Gottes [auf Erden],/ Eh-
re der ganzen Welt, Eigentiimer von West
und Ost,/ Gro3konig der gesamten Welt,
Sultan-Husayn.  (0.3)

Moge der erhabene Herr den
Schatten seiner Herrschaft ewig
wahren lassen und moge er die
Gabe seiner Gunst und seine ho-
he Stellung unter den Menschen
bis zum Jungsten Tag und der
Stunde der Auferstehung halten.

des Brennstoffs ,iible Menschen®; sein Unheil ver-
treibender Ruf moge bis ans [Ende des] Aons be-

stehen!

Und die erfolgreichen, ruhmreichen und machtigen Nachkommen seiner Majestat,
von denen jeder einzelne im Wohlstand und in der Weltherrschaft wie eine Sonne
am Himmel ist und in Regierung und Eroberung wie ein Planet am hochsten Punkt,
haben aus den edlen Charakterziigen und den angenehmen, zufriedenstellenden At-
tributen reichlich und umfassend Nutzen gezogen und die Ziigel des hohen Strebens
auf den Erwerb guter und erhabener Taten gerichtet.

Vers:
Jeder von den Genannten ist in der Verfeinerung der edlen Charakterziige/
wie die weltumspannende Sonne. /s (0.4)

Insbesondere seine Majestat, der Kronprinz beider Welten, ausgewahlt unter den
Menschen, die einzigartige Perle aus dem Meer der Majestat und der Gluckseligkeit,
leuchtender Stern am Himmel der Herrlichkeit und der Herrschaft, der das Banner
von Religion und Staat hoch halt und das Antlitz von Reich und Glauben erleuchtet.

5 Oder: nitijia-caturah ,geschickt unter Fithrungskundigen".
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Ein starker Kénig, dessen Horoskop anzeigt, dass er siegreich im Krieg ist,/ '®
ein Rosenstrauch im blauen Garten [des Himmels], /

der die fremden Befehlshaber am Scheitel spaltet,

der die Stirn der Aufrithrer brandmarkt. /7 (0.5)

Der Beste der Grofiten der Sultane, der Vorziigliche der beriihmten Kénige und Kai-
ser:

Vers:

Sah Abi-l Muhsin, der Helfer von Reich und Glauben, dass die Sonne/

aus Respekt einer seiner Diener ist,

der ein geschickter Reiter in der Arena der hohen Stellung ist, in deren Bahnen der
Wiirdigung /

das scheckige Pferd der Zeit sich seinem Befehl gern unterwirft,/

weil er die Signatur der Reue in sein Herz graviert hat;/

zweifellos ist heute das Zeugnis der Ehre auf seinen Namen ausgestellt. /7 (0.6)

Moge der erhabene Herr dessen Herrschaftsgebiet ewig wéhren und sein Schiff im
Meer der Herrschaft fahren lassen! Den Klang seiner Reue und Bufle und seiner Ge-
rechtigkeit und Rechtméafligkeit haben die entlegensten und niedrigsten Menschen
gehort und das Verméachtnis seiner edlen Charakterziige und ausgezeichneten Ei-
genschaften ist in der gesamten Welt verbreitet.

Verszeile:
Wohin du dein Ohr auch richtest, du vernimmst sein Lob. // (0.7)

Zu den Formen, die zu einer hohen Stellung und einem guten Ruf in der Welt fithren
und die Vermehrung von Grofimut und Seligkeit im Jenseits begriinden, gehort die
Zufriedenstellung der Herrscher. Wenn es Grund und Ursache fiir Angst und Schre-
cken gab, weil manche Begebenheiten und Vorfille eintraten, deren Eintreten unter
der Achtung der Herrscher fir aufierst unwahrscheinlich gehalten wird, und wenn
seine Majestit, Gamsid an Rang gleich und Schatten Gottes auf Erden, einen Hinweis
gab, war der [Prinz] am Hof gegenwartig.

Seine Majestat[, der Prinz], der in Marv, dem standige Aufenthaltsort des Geprie-
senen und Erhabenen, residierte, begab sich zusammen mit einer kleinen Zahl von
Dienern furchtlos und unerschrocken auf den Weg zu den Fiiflen des Thrones des
Kalifats. Er hat den Worten derjenigen, deren Absicht Weigerung und Absage war,
kein zustimmendes Gehor geschenkt. Er ordnete allen den Gehorsam gegeniiber dem

16 Nizami Gangavi: Mahzan al-asrar, Ed. DASTGIRDI S. 31, Z. 10.
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hochrangigen Vater an, der gemafl dem Befehl des allméchtigen Gottes entsprechend
der Anweisung: ,Sei mir und deinen Eltern dankbar!“"’
ner langen Zeit der Trennung der Blick dieses [Vaters] wie einst der Blick Jakobs aus
Kanaan durch den Anblick des Lichts der Schénheit jenes Josephs von Agypten er-
leuchtet wurde, verbreitete sich in allen Ecken der Welt der Klang von Glickwunsch

und Gratulation.

verpflichtend ist. Als nach ei-

Vers:

Der Eroberer der Ewigkeit von tibermafliger Gunst/

verbreitet in der Stadt die Kunde, dass er kommt./

Der Garten der Wiinsche strahlte bei dieser Nachricht,/

das [Feld] der Hoffnung wurde bei seiner Ankunft neu bestellt. 7 (0.9)

1.44 Und was bleibt iiber seine Vorziiglichkeit hinsichtlich Fithrungskunst, Verstand
und Entschlossenheit zu sagen? Auch in dieser Hinsicht kénnen wir nur seine Geis-
teskraft rithmen, die sich [in Form der Férderung des vorliegenden Werks] auf uns er-
streckt!

1.45 Wir werden mit der uns angemessenen Darbringung [des folgenden Herrscher-
lobs] zu seinen Subjekten gezahlt werden und [unsererseits] zu Angemessenem kom-
men, denn der Herrscher ist der Herr aller.

1.46 (1) Wodurch [entsteht] im Dies- und Jenseits Anmut? (Losung: ra ,durch ei-
ne Spende‘) Welche Stammform bezeichnet den [Schopfergott] von unvergleichlicher
Macht? (Losung: aja ,Ungeborener‘) Oder [welche Stammform] hat viele Bedeutungen
[und] zeigt keine [Flexions]unterschiede im grammatischen Geschlecht? (Lésung: go
,Rind, Kuh, Himmel, ..") Und welche Verbalwurzel hat die Bedeutung ,ergreifen“? (Lo-
sung: la) Oder welcher unter den funkelnden [Sternen] wird fiir den Erfolg aller Ziele in
der Welt hochgeschatzt? (Losung: bha-simhah ,der glanzende Lowe’) [Gesamtlosung:]
Der Herrscher Gulab Singh (raja-Golabha-simhah).

(2) [Als slesa sowohl auf Gulab Singh als auch auf die Sonne bezogen:] Durch wen
[entsteht] in der sichtbaren [und] unsichtbaren [Welt] Anmut? Was bezeichnet denn
denjenigen mit unvergleichlicher Macht? Oder was ist sehr reich!® und unterscheidet
hier im [schlechtesten] Zeitalter!® nicht [zwischen Eigenem und Fremden]? [Wer] hat
das Ziel, den Herrn zu begreifen? Oder wer unter den funkelnden [Herrschern] wird
fir den Erfolg aller Ziele auf der Erde hoch geschatzt? Wer mit strahlendem Namen /
mit dem Namen ,der Strahlende® (bhasvad-akhyah) fugt restlos [alles seinem Macht-
bereich] hinzu und verdndert [es bis er zufrieden ist nach Belieben] / bezieht es unter

7 Qur’an 31:14. '® Tentativ, vgl. Anmerkung zur Edition. ' Vgl. Fuinote zu 8.68.
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Verinderung der Flexion [auf sich selbst] (viparinamayate)? [Antwort auf alle Fragen,
teils unter Verdnderung der Flexion:] Der Herrscher Gulab Singh, [zugleich:] der Herr-
scher [Sonne], der Beste unter den Kugelférmigen (-gola-abha-).

(3) [Als samasokti explizit auf die Sonne, implizit auf Gulab Singh bezogen:] Wodurch
[gibt es] hier [auf Erden und] dort [im Himmel] Anmut? Was bezeichnet denn denje-
nigen mit unvergleichlichem Licht? Oder [was bleibt, obwohl] viele [darauf] abzielen,
gleichgiiltig? Und wer dient [den Yogins dazu,] zum Schépfergott [Brahma] zu gelan-
gen? Oder welcher unter den funkelnden [Himmelskoérpern] wird fiir den Erfolg aller
Ziele in der Welt hochgeschétzt? Wer namens ,der Strahlende” vereinigt restlos [alles
unter seinen Strahlen] und verdndert es [im Laufe der Zeit]? [Antwort auf alle Fragen:]
Der Herrscher [Sonne], der Beste unter den Kugelférmigen (-gola-abha-).

1.47 [Das Sutra,] (1) wo der Vokativ (dhih) [gebildet wird] von ,Liebesgott® (Losung:
e von i), ,Erde” (Losung: ko von ku), ,Rahu® (Losung: ago von agu) und von einem Se-
her (Losung: Atre von Atri), (2) [wo] Visnu die Grundlage [von Allem] ist / Visnu im
[Lokativ Singular, dem Fall des] Orts steht (Losung: e von a), [wo] Brahma den Nutzen
von [Sivas] Phallusform preist / Brahma [im Nominativ Singular] die Bedeutung der
Stammform angibt (Losung: kah von ka), [wo das sekundére Suffix] tra [im Nominativ
Dual] die Bedeutung ,Herde" bezeichnet (Losung: gotre von gotra ,Kuhherde®), (3) [wo]
die Einsicht [der Upanisad-Worte herrscht]: ,Ich habe allein [und] unbeweglich diese
Dreiwelt beschiitzt.” (Losung: Ersetzung von araksam ,ich habe beschiitzt’ mit Imper-
fekt Atmanepada atre von tra/trai), (4) und [wo] es in der Reihe der Nachfahren [nur]
nach dem ersten eine Grenze [fiir den Gebrauch der Patronymika gibt], (5) dieses [Sa-
tra] von Panini [4,1.93 eko gotre ,Zur Bezeichnung der entfernteren Nachkommen dient
ein und dasselbe Suffix.“]? ist sicher nur auf [unseren] Herrscher, den Maharaja [Gulab
Singh] anwendbar: [er ist ohne Seinesgleichen in der Raghu-Dynastie].

1.48 (1) [Explizit auf Gulab Singh bezogen:] Siegreicher, in [allen] Himmelsgegen-
den erwirbst du Reichtum / bist du wie Arjuna (dhanamjayah), mit [deinem] Korper
lauternd [und] hinsichtlich der [Veda-]Offenbarung tiberzeugt / hinsichtlich [blof3] Ge-
horten tiberzeugst du dich (Srutau krtantah). Die [von dir] auf rechte Weise behiiteten
Subjekte nennen dich im hohen Mafle einen verdienstvollen Mann [und] besonnen. Du
bist ein Eroberer, wortgewandt und von segensreicher Gestalt; lasse deinen, so die Him-
melsgegenden behiitenden Korper erreichen, [was] es zu erreichen gibt, [indem] du im
hochsten Maflen [alle Himmelsgegenden] mit dem ,,Geber von Herrlichkeit® genannten
[Ruhm] erfullst!

% Ubersetzung nach BOHTLINGK 1887, S. 160; zugleich ist eko gotre die jeweilige Gesamtlosung der Aus-
fihrungen 1-4 und soll auf Gulab Singh bezogen heiflen: ,[er ist] ohne Seinesgleichen in der [Raghu-]Dy-
nastie’.
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(2) [Als samasokti explizit auf die Hiiter der 10 Himmelsgegenden?! bezogen, implizit
auf Gulab Singh:] In den [zehn] Himmelsgegenden bist du, Siegreicher [Indra], Agni,
mit dem Korper Vayu [und] der beim Horen [allen Lebewesen] ein Ende setzende Ya-
ma. Die [von dir] auf rechte Weise behiiteten Subjekte nennen dich den guten Mann
[unter den Raksasas, den Herrscher Viripaksa und] Varuna. Du bist die Schlange [An-
anta], der viergesichtige [Brahma] und [I$ana] mit der Gestalt Sivas; lasse deinen, so
[in Gestalt dieser neun Hiiter] die Himmelsgegenden behiitenden Korper erreiche, [was
noch] erreicht werden muss, indem du die letzte [Himmelsgegend] mit dem ,Geber von
Reichtum® genannten [Kubera] fiillst.

1.49 Fulle [wie der Wesenskern] hast du durch Wohltat, durch [deinen] makellosen
Verstand bist du erwacht [wie der Wesenskern] [und] rein [wie der Wesenskern] durch
Korper, Geist und Stimme. Was sonst [aufler] Wahrhaftigkeit [wie im Wesenskern] ist
deine Gestalt? Und [du] strahlst [wie der Wesenskern] in [allen] bekannten Himmels-
gegenden — [damit] hast du vom Herrn nicht-verschiedene Unendlichkeit [wie der We-
senskern]. Durch [gottliche] Gabe?? und [gute] Eigenschaften halte ich bei dir die Ein-
heit der Worte [,dieser Wesenskern® (tat) und ,du“ (tvam)] aus der Offenbarung fur
ganz wahr.”

1.50 (1) Dieser dein makelloser, gleichsam nach [den Regeln] Paninis abgeleiteter Kor-
per moge triumphieren, der erhaben ist / eine hohe [Stimme] hat (udatta), mit dem
Eintritt des Gedeihens [guter] Charaktereigenschaften / der [sechs] Mafinahmen [der
Auflenpolitik] (guna-) in Verbindung steht, aus dem auf gute Weise die [jeweilige] Ei-
gentiimlichkeit der [vier] Kasten folgt / der dem Inbegriff der guten Kaste [des Kriege-
radels] entspricht (sad-varna-ripa-anvita), der als [erster] Bestandteil [der Herrschaft]
unter sieben®* geschmiickt ist, der durch die Aktivitit guter [physiologischer oder phy-
sikalischer] Grundsubstanzen préchtig ist, dessen Vorgehen die Feinde stort und der
[stets] den guten Menschen verbunden ist!

(2) Dieser dein makelloser Kérper moge triumphieren, der gleichsam nach [den Regeln]
Paninis abgeleitet ist, [weil er] den Hochton [und Tiefton] umfasst, mit der richtigen
Art der Voll- und Dehnstufe [der Vokale] verbunden ist, mit den [flektierten] Formen
der nach den grammatischen Regeln gebildeten Laute tibereinstimmt, hinsichtlich der

! Vgl KIRFEL 1967, S.95. % Tentativ. ** Vgl. Chandogya-Upanisad, Ed. OLIVELLE 6,8.7: tat tvam asi,
dort nach SLAJE 2009, S. 312 ,So geartet bist du .. ** Vgl. Manavadharmasastra, Ed. OLIVELLE 9.294-296:
“Lord, official, capital, realm, treasury, army, and ally—these seven basic constituents are said to form a
complete kingdom. Among these seven basic constituents of a kingdom in the order enumerated, a grave
evil affecting each preceding one must be considered the more serious. In this world, a kingdom is propped
up by the seven limbs like a tripod and no single one of them is superfluous, because of their mutual
dependence on the special quality of each”; Ubersetzung OLIVELLE 2005, S. 205. Vgl. auch Anmerkung zu

33.15.
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sieben [Kasusendungen] als Stamm geschmiickt ist, durch die Handlungen von [verbal
und nominal abgeleiteten] Verbalwurzeln prachtig ist, auch bei [der Pluralform] prad-
vitsu seine Bildeweise mit [bedeutungstragenden] Préfixen erfillt ist [und] bei saj-jane
[die zwei Konsonanten -jj-] ein Cluster bilden.?

1.51 Kluger, es ist gar nicht wunderlich, dass eine zuvor unbedeutende Person (lag-
huh), [die] mit dir verbunden (samyogam) ist, schnell hinsichtlich [ihrer] Taten bedeu-
tend (gurutam) wird [wie eine metrisch kurze Silbe (laghuh) in Verbindung mit einem
Konsonantencluster (samyogam) metrisch lang (gurutam) wird]. Denn das ist allen be-
kannt. Dass aber eine bedeutende Person, [die] auf eine Menge Unheil aus ist [und] sich
unangemessen am Scheitern eines Ziels freut infolge der Verbindung mit dir unbedeu-
tend wird, das ist [dein exklusives, durch Erstaunen] erquickendes Verhalten.

1.52 (1) Die Verkorperung des glorreichen Maharaja [Gulab Singh, welche] Grundlage
[aller] guten Eigenschaften ist, [welche] die Flut aller Worte und Wortbedeutungen un-
terscheiden [kann, welche] geschickt ist in der einheitlichen Verkniipfung, [die] man
wegen der [in ihr] enthaltenen Wiirdigung verschiedener Wesensarten der Wohltater
schitzt, [welche] stets Siva ergeben ist, [welche] alle Fehler schmuck in Luft auflést,?
[und welche] mit den sieben [Herrschafts]bestandteilen?” versehen ist, mége trium-
phieren wie die [Vai$esika-]Lehre des Weisen Kanada!

(2) [Zugleich implizit auf Kanadas VaiSesika bezogen:] Die Verkorperung des glorrei-
chen Maharaja [Gulab Singh] mége triumphieren wie die [Vaisesika-]Lehre des Weisen
Kanada, [welche mit (1) dravya ,Substanz’] der Bezugspunkt realer Eigenschaften ist,
[welche anhand von (2) guna ,Eigenschaft’] die Flut aller Worte und Kategorien un-
terscheiden lasst, [welche] reale (3) Bewegung (-karma) beinhaltet, [welche] die Lehre
[von (4) samanya ,Verallgemeinerung'] fiir aus verschiedenen Zustidnden folgend halt,
[welche] geschickt darin ist, Unterschiede [als (5) visesa ,Besonderheit’] darzulegen,
[welche als (6) samavaya ,Inhdrenz‘] unabinderlich mit Siva verbunden ist, [welche als
(7) a-bhava Nichtvorhandensein‘] Bezugspunkt der [nur scheinbar existierenden] Luft-
bliite ist [und welche] durch [diese] sieben [angedeuteten] Bestandteile charakterisiert
ist.?

1.53 (1) Dieser dein Verstand, welcher, weil er Partei fir die Guten / Gelehrten (sat-)
ergreift, niemals zu einer fehlerhaften Position gelangt [und] mit [der Meinung] der

% Tentativ, der inhaltliche Bezug zum ,Korper” scheint mir in dieser Auslegung vollkommen zu fehlen.
% Weortlich: dosa-raseh bhiisita gagana-kusuma-bhih ,[welche] fiir die Menge der Fehler das schmucke
Werden zu [nur scheinbar existierenden] Luftbliiten ist’. #’ Vgl. FuBnote zu 1.50. % a-bhava ,Nichtvor-
handensein® ist noch keine Grundkategorie des Vai$esika Kanadas, sondern wird erst von dessen Epigonen
hinzugefiigt; vgl. PREISENDANZ 2018 und OBERHAMMER sub a-bhavah.
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Gleichgesinnten / Freunde (sapaksyena) iibereinstimmt, welcher die Grundlage fiir die
Niederschlagung der Feinde [und] im Denken unbeeintrachtigt ist, welcher [jeder]
Grundlage entbehrt, auf einen [ebenbiirtigen] Konkurrenten zu treffen, [und] jede Ab-
sicht / den Zustand eines jeden (sarva-bhava-) kennt [und welcher damit] ganz auf das
Erreichen der Lebensziele aus ist, mége triumphieren wie die [Nyaya-]Rede des Weisen
Gautama.

(2) [Zugleich implizit auf Gautamas Nyaya bezogen:] Dieser dein Verstand mége tri-
umphieren wie die [Nyaya-]Rede des Weisen Gautama [in Form eines Syllogismus],
welche, weil sie sich auf [aussagenlogisch] wahre Thesen (-paksa-) stiitzt, niemals zu
einem unzuldssigen Schluss gelangt, welche mit dem tbereinstimmt, [was] gleichar-
tig zum Beweisgegenstand ist (sapaksyena), [und] Grund zur Zuriickweisung von mit
dem Beweisgegenstand Ungleichartigem (vipaksa-) hat, welche frei von inneren Wider-
spriichen ist, [und] welche [auch] das Nichtvorhandensein eines Grunds zum Zutreffen
einer Gegenthese umfasst;?” [damit] ist sie ganz dem Beweis der [sechzehn] Kategorien
[des Nyaya und dem Erreichen des hochsten Lebensziels] ergeben.

1.54 (1) Dieser dein Korper mit reinen Gliedern, [welcher] wegen der Unmenge von
Kampfverbinden erhaben ist, das Verdienst [des Verhaltens nach dem Kastensystem]
unterhalt, [welcher] voller [Gottes]liebe zu dem aus [reinem] Sein bestehendem Phal-
lus [Sivas] ist, [welcher] von siiflen Ausfithrungen [des Lobpreis’ Gottes] charakteri-
siert ist (mista-udahrti-salint) / [welchem] zu eigen ist, dass er vollkommenes Wasser
[zum Baden des Gotterbilds] herbei holt (mista-uda-ahrti-salini) [und daher auch] zur
Freude [aller anderen] Gotter eine kluge Gesinnung hegt, [welcher, weil] er durch das
richtig ausgefiihrte [Ubergangsritual] der Zulassung [zum Vedastudium] glanzt, mit
der Vedalehre verbunden ist [und welcher] strahlt, [weil] er den Sinn versteht, moége
triumphieren wie die [Nyaya-]Rede des Weisen Gautama.

(2) [Zugleich implizit auf Gautamas Nyaya bezogen:] Dieser dein Kérper moge trium-
phieren wie die [Nyaya-]Rede des Weisen Gautama, [welche] erhaben ist, [weil] sie
die Behauptung hinreichend absichert, [welche] exzellent konstruiert ist, [welche] den
Grund eines zutreffenden Anzeichens [im Ablativ oder Instrumental] angibt, [welche]
von guten Beispielen charakterisiert ist, [welche] zur Freude der Gelehrten klugen In-
halt hat, [welche] glinzt, [weil] ihr die Anwendung gelingt, [welche] die Folgerung
zieht [und daher als] vom [wahren] Verhéltnis durchdrungen strahlt [und welche so-
mit] die [funf] richtigen Teile [des Syllogismus: Behauptung, Grund, Beispiel, Anwen-
dung und Folgerung] umfasst.*°

¥ Ubersetzung von paksa, sapaksa, vipaksa und pratipraksa angelehnt an OBERHAMMER. »° Vgl. An-
nambhatta: Tarkasamgraha, Ed. ATHALYE 46ff.
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1.55 Wer ist sie, [die sich] im Luftraum [befindet, aber] keine Wolkenreihe ist (Losung:
vyoma-ante ,[die Silbe] am Ende von vyoma-‘), [die] den Herrschern voran geht, aber
(va) nicht die Pracht des Banners ist (Losung: rajiam prathama-ga ,die erste [Silbe]
von rajiiam’), [die] im Gebirge [weilt] und kein Fluss ist (Losung: Saila-ante ,[die Silbe]
am Ende von $aila-‘), [die] aus dem Mund der Lehrer kommt und keine Juwelenkette
der Maximen ist (Losung: vadi-mukha-ga ,die erste [Silbe] von vadi‘), [die] vorn am
Palast verweilen darf und kein Kalk[putz] ist (Losung: harmya-agra-sthiti-bhagini ,die
zu Beginn von harmya stehende [Silbe]’), [die] dem Haupt des Himmelskonigs nahe
kommt, aber keine tibriggebliebene [Blumengirlande] ist (Losung: nakendra-murdha-
upaga ,die als Erstes stehende [Silbe] von nakendra‘)? Diese sowohl ganz weifle / ganz
klare (su-vimala), als auch [in dieser Strophe] versteckte / innerlich Gutes [bewirkende]
(antar-hita) Gottin der Rede moge [den Maharaja Gulab Singh] beschiitzen! (Gesamt-
16sung: marala-vahana ,die auf der Gans fahrende [Sarasvati]®.)

1.56 [Beiwelcher] Feldfriichte und dergleichen [Flora] verweilen und nicht der Herbst,
(Losung: sasya-adi-sthiti-salini ,die am Anfang von sasya- stehende [Silbe]°), die im In-
neren des [Herz]lotus der Guten verweilt und doch keine im Lotus eingeschlossene
[Biene] ist (Losung: sat-puskara-anta-sthita ,die am Ende von sat-puskara- befindliche
[Silbe]‘), [welche] zuerst in den Himmel geht und nicht Teil des [Himmelskonigs] Indra
ist’! (Lésung: svarge prathama-ga ,die erste [Silbe] in svarge’), welche auf dem Schof3
des Geisterherrn [Siva] sitzt, aber nicht die Bergtochter [Parvati] ist (Losung: bhiitisa-
anika-gata ,die in der Mitte befindliche [Silbe] von bhutisa-°), diese die vier Kasten schiit-
zende / iber vier Silben wachende (catur-varna-pa) Gottin voller Silben, hell wie der
Mond, moége den Maharaja [Gulab Singh] beschiitzen! (Gesamtlosung: Sarasvati.)

1.57 (1) Die Glicksgoéttin, [die] Visnu zu verehren pflegt, sich an [ihrem Sohn] Kama
erfreut, dem grenzenlosen [Raum an Reinheit] gleicht, die duldsame [Erde] tragt [und]
die duldsame [Erde] schiitzt, sich im Luftraum entfaltet, sich ziert [und] unermesslich
ist, moge dir nicht abtriinnig werden!

(2) Die Gliicksgéttin moge dir wie eine Frau nicht abtriinnig werden, [die] der Ver-
ehrung [ihres] Manns ergeben ist, sich [nur mit ihrem Mann] zur Lust vergniigt, von
unermesslicher Schonheit ist, [Gaben] mit Sinnen erwidert / den Haushalt durchdringt
(aksa-ma), duldsam ist, die Herrlichkeit durchdringt [und] die Herrlichkeit hiitet, un-
ermesslich ist*? [und] nicht irrt!

Soweit das Figurengedicht ,Lotus“.*

3! Tentativ. ** Tentativ ama dhnlich wie in der ersten Deutung iibersetzt, eine Erklarung von (a?)ma
fehlt jedoch hier. ** Vgl. Schaubild A.8.
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1.58 [O] Huldiger der [Yogins/Gelehrten] mit guten Eigenschaften, Vernichter der
Gebrechen [deiner] Lobpreiser, [der] du makellose [und] schillernde Worte [sprichst]!
Welche Manner mit bedeutenden Wiinschen wurden denn nicht bedeutend, indem sie
dich verehrten?

Soweit das Figurengedicht ,Schwert“.34

1.59-60 (1) Siva (u), [der du] vor der Krankheit [namens ,Dasein“] schiitzt, [der du]
Hochmut kappst [und] Leid vertreibst! Der Mann, der den klaren Verstand unbeirrt
[und geistig] makellos auf [dich, dessen] Merkmal der Vollmond ist, gerichtet hat und
erhobenen Hauptes gekommen ist, [um] sich vor dir zu verneigen, [und] fiir den Furcht,
Kummer und Krankheit nicht auf dem Weg liegen, der sich am Licht [der Erkenntnis]
erfreut, der sich [durch Altern] nicht verandert und nicht vergeht, der unter [aske-
tischer] Auszehrung springt [wie ein Verriickter und den yogischen Weg der] Sonne
finden kann, [dieser Mann] scheint wirklich® wissend.

(2) [Visnu, der du] die Gliicklosen schiitzt (a-ma-tra), Hochmut vertilgst (mad-ada) / das
Fieber der krankheitsverldngernden [schlechten Taten] beendest (ama-tra-mada-da),
[der du klar wie] der leere Raum bist [und] die brennenden [Begierden] l6schst (sa-
usa-sa) / das zehrende [Elend] beseitigst (Sosa-sa)! Der Mann, der [einst dir feindselig]
am falschen Streben hing, auf dessen Stirn ein Krankheit[smal erschien und] sich sein
Niedergang vollkommen umkehrte, [der] ausgediinnt wurde von denjenigen, [die] auf
dem Weg Schrecken verbreiten, durch Leid den [rechten] Weg fand, nicht gestorben ist
[und sich schliefllich] mit ganz unwiirdigem Kopf im Einversténdnis [dir] gegeniiber
verneigt, [der du kithl] wie der Mond bist, mitsamt [deiner Gemahlin] der Gliicksgéttin,
[dieser Mann] scheint wirklich*® [deine Grofie] zu kennen.

Soweit das Figurengedicht ,,Springer im indischen Schach*.*’

1.61 Fihrer des [Kriegs]elefantentrupps, richte [deinen] Geist auf den Herrn! Wie soll
dir ohne die Gunst des Herrn sonst der zweifache [dies- und jenseitige] Erfolg [zuteil
werden]?

Soweit das Figurengedicht ,Bogen®.3

1.62 Dass dieser mit [guter] Abstammung, [gutem] Charakter, [wahrhaft] vermégen-
der Majestét, richtiger religioser Hingabe [an Gott, die Weisen, Lehrer und Dergleichen
und] den guten Eigenschaften [der Staatsfithrung] vollendet verzierte [Gulab Singh]
jetzt [im schlechtesten Zeitalter], hier hochster Herrscher ist, tragt die Ranke ,Ver-
dienst® (dharma-) der Brahmanen als Frucht.

* Vgl. Schaubild A.9. * Woértlich doppelte Verneinung: na na. ** Wortlich doppelte Verneinung: na
na. ¥ Vgl. Schaubild A.10. ** Vgl. Schaubild A.11.
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1.63  Unter den Sohnen von [Gulab
Singh] im weiteren Sinne (aparesu), [die]
durchweg gut [und] Minen [guter] Ei-
genschaften [sind], ist einer fur [seinen]
Heldenmut im Kampf (rana-virataya) be-
rithmt - [ndmlich Ranbir Singh] - [und]
Vertrauensperson [seines] Vaters; auf sei-
nen gebithrenden Auftrag hin, (1) fertige
ich folgende &uflerst liebliche Aigrette (-
Sikham) mit einer Brosche (-Sekhara-) aus
kostbaren Juwelen (sad-ratna-) / (2) ver-
fasse ich die folgende Sad-ratna-sekhara-
Sikha.

Als der Furstensohn auf diese Weise
vor den anderen Nahestehenden bevor-
zugt und von der Zuneigung des Herr-
schers beriicksichtigt und der grenzenlo-
sen furstlichen Barmherzigkeit begliickt
und begiinstigt wurde und die freudi-
ge Nachricht von Sicherheit und Frie-
de die Bevdlkerung erreichte, umwehte
die Menschen vor Freude und Jubel eine
leichte Brise aus den Garten der Heiter-
keit und Erholung.

Dank sei Gott, dass nach dem Abend der Hoffnung/

der Morgen der Freude aus dem Aufstieg des Stolzen und Begnadeten anbricht./
Jeder Bittgebetspfeil, den ein Geheimniskenner los schickte

mit dem Arm des Bedurfnisses, hat ins Ziel getroffen. / (0.9)

Die Bedeutenden und Unbedeutenden fingen an, fiir ein langes Leben dieser stol-
zen Zypresse des Gartens zu beten. Und die privilegierten und gewdhnlichen Leute
begannen, diese Sonne am Himmel der Wiirde und Macht zu loben und Beifall zu
bekunden. Der armliche, demiitige Husayn Kasifi hat ebenfalls die Pilgerkleidung fiir
die Prozession des heiligen Hofes angelegt. Gliicklicherweise hatte er Gelegenheit,
die Fingerspitzen jenes Ozeans der Tugenden zu kiissen.

Nach dem Segenswunsch bemerkt er durch genaue Betrachtung, dass die Licht-
schimmer der gottlichen Tugenden aus der Ansicht der Qualitéten dieses erwéhlten
Menschen hervor scheinen und sich zeigen [und] er wollte mit Gewogenheit und
Wohlwollen einige Worte liber die gepriesene Moral und den léblichen Eigenschaf-
ten der Begleiter seiner Hoheit zu Papier bringen, damit sie den S6hnen der Sultane
und [anderer] Herrscher und den Nachkommen der Edelleute als praktische Lehre
dienen moge.
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1.64 Obgleich [ich] dieses kluge [Werk] hier  Folglich unternahm er die Ab-
~Wesen der Essenz der guten Erzahlungen® (Sat-  fassung dieser Abhandlung, die
katha-sara-sailt), [das] in der Schrift der Westler ~ Ahlag-i Muhsent betitelt ist.
geschrieben wurde, auf Geheify von [Ranbir Singh]

abgewandelt habe, so moge es ferner nach [Maf3-

gabe] der Erfahrung dessen, was hierbei die Ge-

lehrten zugéngliche, liebliche Art ist, dem Sanskrit

angepasst werden.>’

[Auszug des Kommentars, Zitate aus dem Haupttext sind gefettet:] Westler?’ sind die unter
dieser Herkunft bekannten, auflerhalb des Kastensystems [stehenden und] — weil [sie] duflerst
feinen Verstand besitzen — bei den Leuten unter der Bezeichnung vaidya ,Gelehrter! bekann-
ten [Leute]; deren Schrift ist die Niederschrift der Buchstaben der persischen Sprache [und]
damit wurde dieses [Werk] hier geschrieben. Obgleich [ich das Werk] auf Geheify von
[Ranbir Singh] abgewandelt habe, [genauer:] es mit der Abfassung in Sanskrit zur Liuterung
der guten Rezipienten in anderer Form zur Reife gebracht habe; das heif3t, [ich] habe das darin
wurzelnde [Werk](?)*? in die Schrift der Sanskritsprache iiberfiihrt.**> Und ferner ist hierbei,
in der Sanskritschrift, die Art [i. S. v. Duktus = Sarada? Oder literarischer Stil?] derart, [dass] sie
nur [im Falle der Sarada kaschmirischen?] Gelehrten zuginglich ist. Nach [Mafigabe] der
Erfahrung dieser lieblichen Art, [also] gemaf} der unmittelbaren Wahrnehmung, moge die-
ses in der Schrift der Westler geschriebene [Werk] ,Wesen der guten Erzahlungen [formal?
inhaltlich?] dem Sanskrit angepasst werden. Es mag [sogar] scheinen, [als sei] ebendieses
[Werk] vom Sanskrit abgewandelt(?).** Und [diese?] Erkenntnis ist durchaus berechtigt, weil al-
les im Sanskrit wurzelt*> — [damit] wird die Giite dieses [persischen Werks? dieses vorliegenden
Werks? dieser zuvor gedufierten Erkenntnis?] zum Ausdruck gebracht.

1.65 Wenn ferner dieses [Werk] dort [im Persischen] unter dem weiteren Titel Su-

¥ Tentativ, vgl. die folgenden Fuinoten zur Kommentariibersetzung und den Abschnitt 3.2.1 (S. 42).
0 Vgl. Wortschatz — yavana, was eine spezifischere Bedeutung auch hier unwahrscheinlich macht; vgl.
OGURA 2015 und SLAJE 2005, S. 6f. ' Tentativ, vielleicht ist wie im Kommentar sub 38.19 Sanskrit vaidya
iti ,Gelehrte® zu lesen.  ** Greift dies bereits auf die in den letzten Sitzen geduflerte Ansicht vor, dass
alles im Sanskrit wurzele? ~ ** Die Betonung der Schriftform erweckt den Eindruck, die Hauptaufgabe
habe in einer Transliteration des Prétexts bestanden. Vielleicht verbirgt sich dahinter eine Art héfliches
understatement? Oder weist Sahibram seinen Auftraggeber darauf hin, dass ihm mit Expertise in zwei
Schriftsystemen ein hoherer Lohn zusteht? Vgl. etwa Article 1 sub “Regulations regarding translation of
books ¢” in ANONYMUS o.D., S. 63, zitiert unter A.4 (S. 1241). * HeiBt dies, Sahibram zielt dhnlich wie
bei seiner Vervollstandigung des Nilamata auf eine Art Rekonstruktion ab? Vgl. BUHLER 1877, S. 37f. und
HANNEDER 2017, S. 86ff.  ** Ist dies eine allgemeine sprachphilosophische Aussage? Spiegelt dies eine
linguistische Auffassung wider, die Persisch unter Sanskrit subsumiert? Vgl. Azim 1969. Oder bezieht sich
dies eingeschréankter auf ,all [solche Literatur]“i. S. v. niti als Entsprechung von ahlaq? Vgl. Abschnitt 3.2.1
(S. 42).
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$ila-$aili ,das Wesen von [Menschen] mit gutem Charakter® den Leuten bekannt ist, so
ist auch hier (1) ein weiterer Titel (nama-antaram) / (2) ndmlich eine Differenzierung
(nama antaram) [als Sad-ratna-Sekhara-$ikha in 1.63] eine Pracht. Wem bereitet ein
indirekter Hinweis auf Vorziiglichkeit nicht Freude?

1.66 Sein, [also Ranbir Singhs] Verstand moge sich der Wirklichkeit widmen [und
so] den Herrn zufrieden stellen, [seine] Stimme [moge] Wahres sprechen (satya-ra)
[und so] die guten Menschen begliicken, [sein] Korper lange Zeit bestehen [und so]
zum Gefafl des Wohlbefindens aller [werden]; [denn] er [gab] den schriftlichen Auftrag
(niyoga-pattri) hierfir.

1.67 Stets zur [rechten] Zeit soll Indra den begehrten Regen schicken! Herrscher mit
reiner Gesinnung sollen Kaschmir hiiten! Und was noch? Recht gesonnene Brahma-
nen sollen, [indem] sie sich [ihren Opfer]handlungen widmen, zum Gedeih der guten
Herrscher auf Erwerb und Erhalt (yoga-ksema-) achten!

[Dafuir wiinsche ich] Erfolg vom angebeteten Konig[, Gott]. Bevor [wir] beginnen,
sollte ich sagen: Da die Menschen von Natur aus Gemeinschaftswesen sind — das
heift, Gemeinschaft und Absprache untereinander sind fir sie unvermeidlich — und
die Temperamente und Naturelle unterschiedlich sind und jedes Temperament und
jedes Naturell eigene Beduirfnisse hat, braucht man ein Gesetz, unter dem sie mitein-
ander leben kénnen, sodass niemandem Leid geschieht. Jenes Gesetz ist das gottli-
che Gesetz (sari‘at), dessen Bestimmungen auf Gott beruhen; ihren Begriinder nennt
man Prophet. Wenn ein Prophet ein Gesetz und eine Grundlage festlegt hat, muss
jemand jenes Gesetz mit seiner Macht und Befugnis schiitzen und darf nicht zulas-
sen, dass jemand dessen Grenzen iiberschreitet. Diesen nennt man Koénig. Deshalb
folgt der Rang des Konigs direkt nach dem Rang des Propheten. Denn der Prophet ist
der Begriinder des gottlichen Gesetzes (sari‘at) und der Kénig ist der Beschiitzer und
Unterstitzer dessen. Daher sagt man: ,Staat und Religion sind [immer] verbunden

(arab.)
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Man sagt folgendermafien, Vers:

Nach Mafigabe der Vernunft sind Kénigtum und Prophetentum

wie zwei Edelsteine an einem Fingerring.

Die freien Menschen haben gesagt, /

dass diese beiden dieselbe Abstammung und dieselben Vorfahren haben. //*¢ (0.10)

Deshalb hat der gepriesene und erhabene Herr nach der Anweisung des Gehorsams
ihm gegeniiber und des Gehorsams vor dem Propheten angeordnet, auch den Ko-
nigen und Sultanen zu gehorchen: ,Gehorcht Gott und dem Gesandten und denen
unter euch, die zu befehlen haben!“¥’

Folglich muss der Konig von derselben Eigenschaft wie die Gesetzgeber (Propheten)
sein, damit er dafiir sorgt, dass die Einschrankungen und Anforderungen des gottli-
chen Gesetzes eingehalten werden. Auflerdem muss er mit Bedacht handeln, denn
der erhabene und gepriesene Herr hat ihm eine solche Gunst verliehen, dass Er ihn
uber eine Menge seiner Untertanen zum Regenten gemacht und die Flagge seiner
Grofle in der Arena gehisst hat, wie es heifit: ,Du erhohst, wen Du willst.**® Der
ewige [gottliche] Wille hat die Krone der Herrschaft auf den Kopf seiner Macht ge-
setzt. Und die unendliche Bestimmung hat die Macht, der Bevolkerung Befehle und
Verbote zu erteilen, in seine kontrollierende Hand gelegt. Deshalb sollte der Konig
seine heilige Essenz mit den gepriesenen Eigenschaften und den bewundernswerten
Wesensziigen verzieren.

1.68 Dabei wird [hier] zu
Beginn ebendieses [Werk] mit
Erzahlungen von Guten anhand
[seiner Kapitel namens] ,Tore®
(dvaraih) klar  angekindigt.
Denn [an dieser Stelle bereits]
Eintretende befillt [spater in den
Kapiteln] sicher keine geistige
Verwirrung.

Der Konig muss auf vierzig Eigenschaften achten;
manche sind hinsichtlich seiner Beziehung zum
gepriesenen Herrn einzuhalten® und einige hin-
sichtlich seiner Beziehung zur Bevélkerung.>® Die-
se vierzig Eigenschaft werden in vierzig Kapiteln
dargelegt, in einem Persisch abgefasst, das frei ist
vom komplizierten [Stil] der Sekretare und vom
ubertriebenen [Stil] der Korrespondenten. In je-
dem Kapitel wurde von den Uberlieferungen, An-
ekdoten und Aphorismen aufgenommen, was die
Umsténde erfordern und die Sprache bietet.

* Firdausi: Sahnama, Ed. MUTLAQ, Band 8, Yazdgird, Z. 552 (mit einigen Varianten im ersten Misra‘).
Y7 Quran 4:59.  * Quran 3:26.  * Namlich die in den Kapiteln 1-7 besprochenen Eigenschaften.

> Namlich die Themen der Kapitel 8-40.
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1.69 (1) Diese zur Hilfte des Bergfiirsten [Siva]

gewordene [Gauri]’! moge [uns] das Wort einge-  Gott. (arab.)

ben! Zu ihren Fiiflen ist [Siva, eigentlich] Zuflucht

[seiner] Geliebten,* tief verneigt [und] als wiirde

er etliche kluge Worte sprechen, briillt er gewiss

[nur] wie ein breitkopfiger [Lowe].>*

(2) Diese zur Hilfte des Bergfiirsten [Siva] gewor-

dene [Gauri] moge [uns] das Wort eingeben! Zu

ihren Fiflen verbeugt verhilt sich die Zuflucht

Ramas wie Visnu (ati), der Vierkopfige verhalt sich

wie Brahma (kati) [und] der aus funf Mundern

Sprechende verhilt sich gewiss wie Siva (bhavati).

1.70 (1) Kasteiung, dann Kapitel eins: Uber Anbetung [Gottes].
(2) Giite der Eigennatur, sowie Kapitel zwei: Uber Lauterkeit [Gott ge-
(3) Wehklagen im Elend, geniiber].

(4) nachtrigliche Freude tiber das vom  Kapitel drei: Uber das Bittgebet.
[Herrn] Gewihrte, Kapitel vier: Uber Dankbezeugung.
(5) Duldsamkeit und Kapitel fiinf: Uber Geduld.

(6) Geneigtheit dem Willen des Herrn ge-  Kapitel sechs: Uber Zufriedenheit.
geniiber.

1.71 Und auch Kapitel sieben: Uber Gottvertrauen.
(7) Gentigsamkeit mit dem Erhaltenem, Kapitel acht: Uber Bescheidenheit.
(8) Alten und Vorziiglichen Folgen, Kapitel neun: Uber Keuschheit.

(9) aulerlich und innerlich Reinsein und Kapitel zehn: Uber Anstand.

(10) Anstand und auch Kapitel elf: Uber hohes Streben.
(11) Erhabenbheit.

°! Eine Anspielung auf Siva als Ardhanarisvara, vgl. SLAJE 2015.

Verneinung: na no.  ** Tentativ.

Hilfe und Erfolg kommt von

52 Tentativ.

3 Wortlich doppelte
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1.72 (12) feste Uberzeugung,
(13) FleiBBigsein,

(14) Standhaftbleiben,

(15) Aufsicht von Rechtsprozes-
sen der Bevolkerung, sowie

(16) Zorn und Dergleichen Ertra-
gen.>

1.73 (17) Absehen von Ubelti-
tern und Dergleichen,®

(18) nach Aufmunterung mit der
Hand Beschiutzen,

(19) Mitgefiihl,

(20) Spenden und Helfen, sowie
(21) Fordern von Schauspielern
und Dergleichen.

1.74 (22) eigene Milde nach an-
gemessener Gastfreundschatft,
(23) Sich-erkenntlich-zeigen,
(24) Durchfithrung ibernomme-
ner Aufgaben und

(25) Wahrhaftigkeit.

1.75 (26) Geschick im Handeln
zugunsten anderer und

(27) Handeln, nachdem man
iiberlegt hat,

(28) Handeln gemifi Beratung
und Fihrungskunst und

(29) Weit- und Umsicht.

% De facto ist dies das 17. Kapitelthema.

Kapitel zwolf: Uber Entschlossenheit.

Kapitel dreizehn: Uber Bemiihung und Anstren-
gung.

Kapitel vierzehn: Uber Festigkeit und Standhaftig-
keit.

Kapitel fiinfzehn: Uber Gerechtigkeit.

Kapitel sechszehn: Uber Begnadigung.

Kapitel siebzehn: Uber Milde.

Kapitel achtzehn: Uber Manieren und Wohlwol-
len.

Kapitel neunzehn: Uber Mitgefiihl und Erbarmen.
Kapitel zwanzig: Uber die Forderung [von Men-
schen] und Wohltatigkeit.

Kapitel einundzwanzig: Uber Generositat und
Wohlwollen.

Kapitel zweiundzwanzig: Uber Demut und Re-
spekt.

Kapitel dreiundzwanzig: Uber Vertrauenswiirdig-
keit und Redlichkeit.

Kapitel vierundzwanzig: Uber Vertragstreue.
Kapitel fiinfundzwanzig: Uber Wahrhaftigkeit.

Kapitel sechsundzwanzig: Uber das Erfiillen der
Bediirfnisse [anderer].

Kapitel siebenundzwanzig: Uber Abwagung und
Reflexion.

Kapitel achtundzwanzig: Uber Beratung und klu-
ges Entscheiden.

Kapitel neunundzwanzig: Uber Skepsis und Vor-
aussicht.

% De facto ist dies das 16. Kapitelthema.
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1.76 (30) Tapferkeit,

(31) angemessener Stolz und

(32) Verhdngen angemessener
Strafen, danach

(33) angemessenes Schlafen und
Wachen,

(34) Geschick der Urteilskraft
und

(35) Unergrindlichkeit.

1.77 (36) Nach der Betrachtung
von Vergangenem und [Zukiinf-
tigen] die Handlung ausfithren,
[die] guten Ruhm bringt,

(37) Erkenntlichkeit,

(38) Umgang mit Guten,

(39) Verstoflen von Lasterhaften.

1.78 (40) Abwenden unerwarteter Ereignisse in

Kapitel dreiflig: Uber Mut.

Kapitel einunddreifiig: Uber Eifer.

Kapitel zweiunddreiflig: Uber Strafgewalt.

Kapitel dreiunddreifig: Uber Wachsamkeit und
Kunde.

Kapitel vierunddreiflig: Uber intuitive Einsicht.
Kapitel funfunddreiflig: Uber das Hiiten von
Geheimnissen.

Kapitel sechsunddreiflig: Uber das Ergreifen der
Gelegenheit und das Streben nach einem guten
Ruf.

Kapitel siebenunddreiflig: Uber das Beachten der
Rechte.

Kapitel achtunddreiflig: Uber Verbundenheit mit
den Guten.

Kapitel neununddreifig: Uber die Beseitigung der
Bosen.

Kapitel vierzig: Uber die Behand-

Himmel, Zwischenraum und auf der Erde, [was]
das Achten auf Erwerb und Erhalt der eigenen Ad-
ministratoren, Heere, [Kriegs]elefanten und Pfer-
de [ist].

lung von Dienern und Soldaten
und den Anstand, [den] sie [be-
achten sollen].

1.79 (1) Dieses [Werk, welches] aus vierzig [Kapiteln namens] ,Toren® besteht, ist mit
guter Fihrungskunst geschmiickt (sat-niti-bhiusita) [und poetisch] mannigfach, wie ein
gutes Haus. O [Wunder], wem bereitet dies hier [auf Erden] nicht Freude?

(2) Dieses [Werk] ist wie ein opulenter [Goétter]palast, [welcher] vierzig Tore hat, auf
gut geplantem Grund steht (sat-niti-bhi-usita) [und] bunt [vor Gemalden] ist. O, dies
wird doch nicht gleichsam [dem Schépfergott] Brahma (kasya) hier Freude bereiten!

1.80 Wegen der Geschliffenheit, dem unschétzbaren Wert und weil [sie] den guten
Menschen Freude bereiten, sind [die Kapitel namens] ,Tore” hier ,Edelsteine®. Mit die-
sen ist die [als Turbanschmuck getragene] Brosche (kiritika) verziert.
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1.81 Deshalb ist die Verwendung dieser [Brosche] (atra) besonders fiir Herrscher [ge-
eignet]; doch gewiss werden auch andere, [die sie] zur Gelegenheit [einer (1) Feierlich-
keit / (2) Hochzeit] tragen, (1) vorziiglich / (2) zu Brautigamen (varatvam).>’

1.82 Genau diese Juwelenbrosche (ratna-Sekharah), [die] mit richtig [verfeinerten]
Juwelen geschmiickt ist [und daher] makellos ist, strahlt sodann auf dem Kopf, [wenn
sie] im Inneren des Herzens sorgfaltig gehtitet wird.

1.83 (1) [Bezogen auf das Werk:] Und was als Schatten iiber den Juwelen dieser [Bro-
sche] ganz kurz, leicht [verstindlich], ohne [poetische] Fehler, geschmeidig, bedeu-
tungsschwer, niichtern, [poetische] Vorziige beinhaltend, erhebend, eine Verbindung
[zum behandelten Gegenstand] herstellend, ausladend lieblich, in gutem Stil verfasst,
makellos, ganz explizit [und] mit [Intentions]kraft brilliert, ist die [Unterabteilung] ,,Ai-
grette® (Sikha), [die] in der Versammlung von Weisen Wonne spendet.

(2) [Bezogen auf die Ornamentgruppe:] Und was [wie] ein Schatten iiber den Juwelen
dieser [Brosche] ganz fein, leicht, dicht, geschmeidig, mit edlem Material, weich, mit
Schnur gebunden, nach oben stehend, [gebiihrend] eingefasst, ausladend lieblich, stil-
voll hergestellt, makellos, ganz deutlich [wahrnehmbar und] méachtig brilliert, ist die
Aigrette (Sikha), [die] in der Versammlung von Weisen Wonne spendet.

1.84 (1) Das ist die [Unterabteilung] ,Aigrette” (Sikha), auf die gestiitzt derjenige, der
sich eine Gruppe Gelehrter unterstellt hat (dhrta-sat-kalapah), inmitten von auf der
Erde weilenden (bhiu-usitanam) Lebewesen mit gutem Schicksal und mit Freude ver-
bunden [und] innerlich von Wonne erfiillt strahlt; sie macht Wissende vorziiglich.

(2) Das ist die Aigrette (Sikha), auf die gestiitzt derjenige, der das schone Biischel
[aus Schopffedern des Reihers] tragt / das gute Standchen [Hochzeitslieder] empfangt
(dhrta-sat-kalapah), inmitten von geschmiickten Hochzeitsgisten [aus der Sippe des
Brautigams] mit gutem Schicksal und Freude verbunden [und] innerlich von Wonne
erfiillt strahlt; sie macht Gelehrte zu Brautigamen.

1.85 Diese makellosen ,Juwelen® [genannten 40 Kapitel], fir die es in der Welt nichts
Ebenbiirtiges gibt — woher mag der [hohe] Wert [sonst] kommen? -, sind hier im vor-
ziiglichen Schmuck wohl behiitet, der von (1) Vorziiglichen / (2) Brautigamen geschatzt
wird. Wer ganz reine Sicht besitzt, der kann diese [Juwelenbrosche]*® erkennen.

1.86 Die Klugen sollen ebendiese [Juwelenbrosche] nicht bloff des Glanzes wegen,
sondern mit praziser Einsicht betrachten. Denn es liegt darin eine wunderbare (kapi)
Kraft, mit deren Hilfe die Einsicht selbst im Triiben vorankommen diirfte.”’

57 Vgl. Abschnitt 3.2.2 (S. 45) und 3.2.3 (S. 48). *® Tentativ, vgl. Anmerkung zur Edition. ** Dies spielt
auf die poetische Konvention an, dass Juwelen selbstleuchtend seien.
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1.87 Diese vierzig Mafinahmen sollen die Gelehrten befolgen, [denn] sie lautern du-
Berlich und innerlich [und] bringen Glick im Dies- [und] Jenseits.

1.88 Seid nun innerlich aufmerksam und hort mithelos davon die erste, welche Kenner
[unter der Bezeichnung] ,Kasteiungsiibung” praktizieren, [ihr] Klugen.

1.89 Obgleich sie unzahlige korperliche Plagen
und Dergleichen umfasst, ehrt sie dennoch aus-
schlieSlich den Herrn, denn jene [korperlichen
Plagen] bezwecken dies.

1.90 Und diese [Verehrung des Herrn] wird la-
konisch in Offenbarung und Uberlieferung ausge-
driickt [als] Existenz des [Herrn]. Die Erwagung,
[was] zu tun und [was] zu unterlassen ist, von
der alle [Lauterung im Dies- und Jenseits kommt],
hiangt von der [Existenz des Herrn] ab.

1.91 Aus der [Existenz des Herrn] leitet sich die
Einsicht des [richtigen] Verhaltens gemaf} der ei-
genen Kaste und des eigenen Lebensstadiums si-
cher ab. Denn, wenn ohne diese [Existenz] Ver-
finsterung eintritt, [weil Offenbarung und Uber-
lieferung die Augen Gottes sind,] wie soll nicht
[schlief3lich vollige] Blindheit entstehen?

Das bedeutet die Verehrung des
Herrn, der gepriesen und erha-
ben ist, ...

... durch die Ausfiihrung von re-
ligiosen Vorschriften und Pflich-
ten und das Unterlassen von
Lastern und Verbotenem, weiter-
hin Beschrankung durch Gebote
und Verbote, ...

.. sowie Befolgen der Tradition
des Propheten.

1.92 Die aus dem Samen dieser [Existenz des Herrn] hervorgehende wunscherfiillende
Ranke ,Stier [dharma]“®® [welche] die (1) Himmelsgegenden / (2) Wiinsche ausladend
mit den Blattern und Bliten ,Sinnesgenuss® (kama-) und ,wirtschaftlicher Erfolg® (-
artha-) ziert, tragt im dritten Himmel tippig Friichte; sie (ya) bereitet auf Erden den
guten [nach Befreiung suchenden] Menschen mit Nektarséften sogar das Allerbeste,

[die Befreiung].

80 Zum Symbolismus des Stiers fiir dharma vgl. etwa Mahabharata, Ed. SUKTHANKAR 3,188.10-12.
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1.93 O [Wunder, ihr] Klugen! Der Zustand dieser [Ranke] (1) strahlt wundersam /
(2) scheint ohne Vielfalt[, da sie nichts als die Existenz Gottes ist,] mannigfach (vicitra
virajate): Obwohl sie die Quelle der drei [innerweltlichen] Lebensziele [dharma, artha
und kamal] ist, bringt sie gewiss auch das aulerhalb dieser Reihe stehende [iiberweltli-

che Lebensziel ,Befreiung“] hervor.

1.94 Durch die Gunst dieser [Askeseiibung]
wird [der Weltliche] sorgenlos, mit Sohn und
Frau versehen, von berithmten Ruf [und von die-
sem] verkorpert [bereits] im Himmel lebend sein;
[der Weltabgewandte] wird Geschicklichkeit [in
Wunschlosigkeit beim Handeln], Geniigsamkeit
und Leidenschaftslosigkeit erlangen.

1.95 Dementsprechend [treten fir ihn] im Jen-
seits wiederum entweder Himmel oder Befreiung
[ein]; im Diesseits wird er behaglich, [weil] er sei-
nen guten Ruf verankert [und damit] einen bestan-
digen Korper hat.

1.96 Und die Erfahrenen haben gesagt: Diese [As-
kesetibung] ist das Ausgangskapital fiir [den Er-
werb der] Loblichkeit dieser Existenz, der Glanz
der jenseitigen Grof3e und — o [Wunder]! - bestan-
dig.

1.97 Fir einen verstandigen Herrscher, [welcher]
gute Verdienste dieser Art (iti) in Fille hat [und] ei-
ne Existenz auf der Erde erlangt hat, ist [nur] diese
Obliegenheit [der Askeselibung] angemessen, weil
sie eine erfreuliche Zukunft [sichert].

Es ist festgelegt, dass die Anbe-
tung des Herrn, der gepriesen ist,
im Diesseits ein Mittel fir Wohl-
befinden und im Jenseits eine
Verbindung zum Seelenheil und
Segen ist.

Das Kapital fur Glick im Dies-
seits ist Anbetung [des Herrn];/
Die Kapital fur den Segen im Jen-
seits ist Anbetung [des Herrn].

(1.7)
Folglich muss der Konig ...

1.98 Denn [nur] der Mann kann als [wahrer] Mann gelten, der das Mannsein vorzig-
lich macht. Es gibt viele andere in der Welt, welche das hoéllische Dasein [der Tiere und

Pflanzen] fiillen.
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1.99-101 Die gebithrende Buchstabenreihe, wel-
che [der Schopfergott Brahma den Menschen] auf
die Stirnplatte schrieb, die Einverstindnis damit
ausdriickt, [immer] vorhanden ist, [allen] gemein-
sam [als Pflicht auferlegt wurde] und (1) differen-
zierend / (2) das [religiose] Stirnzeichen (visesa-
kam) ist; wer diese dem Herrn [als] Geschenk ge-
schickt hat, dem gibt der Gebieter, mit dem guten
[das Einverstindnis ausdriickenden Schrift]zug
zufrieden, darauf einen gottlichen Schrift[zug] zu-
rick und verziert [diesen Schriftzug], wodurch
sich fiir ihn die Oberherrschaft iiber alles entfalten
wird. Daher sollen Kluge [dies] geschwind mit Ver-
stand bedenken und stets [darauf] bedacht sein.

1.102 Der Herr entfernt den tblen Schrift[zug]
und tiberschreibt ihn wiederum mit einem préch-
tigen, durch den man im Diesseits Gutes empfangt
und im Jenseits der Unendlichkeit [der Welten]
teilhaftig wird.

1.103 O Kluger, stiitze dich auf deinen Verstand
und erwiage immer wieder: So, wie dir Befehlsbe-
fugnis gegeniiber der Bevolkerung als Herrscher
zugemessen wird, ist diese [Befehlsbefugnis] des
Herrn auch dir gegentiber riesig. Daher sollst [du]
das [von ihm Angewiesene] befolgen!

1.104 Und so [lautet] Seine Anweisung [an dich]
- aufgeteilt nach Tag und Nacht -, dass am Tag
das Achten auf Erwerb und Erhalt der von Thm ge-
schaffenen [Subjekte], in der Nacht das Nachsin-
nen iber den hochsten [Herrn] geboten ist.

... sein Heft der Tatigkeiten und
Verhiltnisse (pufen!) mit Anbe-
tung [des Herrn] schmiicken, da-
mit Gott, der Erhabene, ihm das
gibt, was ihm diesseits und jen-
seits wiirdig ist und sich fiir ihn
eignet.

Die Notwendigkeit des Gehor-
sams gegeniiber Gott kann man
durch die eigene Befehlsgebung
verstehen.

Tagstiber soll [der Herrscher]
sich der Belange der Bevolke-
rung annehmen und nachts sei-
nen eigenen Angelegenheiten.

1.105 [Wenn] du innerlich so [darauf] bedacht [bist], hast du die zwei Welten, [Dies-
und Jenseits] erobert. Nichts anderes bleibt in dieser Welt [fiir dich] zu tun; [so] hat
man [sein eigenes] Mannsein zum [wahren] Mannsein erhoben.
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[Auszug des Kommentars:] Nachdem [der Autor] so die einer Vorschrift [der Veda-Exegese]

ahnelnde Aussage ,Aigrette” oben platziert hat, fithrt er von ,,[Zu diesem Thema] hért man

.. bis zum Ende des Kapitels eine Anekdote als Beispiel ein, um die einer Erklarung [der Veda-

Exegese] ahnelnde ,Broschenjuwel“-Aussage zu verfassen. Und genau so ist in allen Kapiteln

die Bestimmung von ,Aigrette“ und ,Brosche® elliptisch zu ergénzen.

1.106 Zu diesem Thema (atra) hért man
eine Anekdote: Es gab einen (1) Machtha-
ber / (2) Entschlossenen (sa-anubhavah)
namens Alin, der wegen der Unmenge
[seiner] frommen Taten die Beiden, Tag
und Nacht [wie oben beschrieben] aufteil-

Es wird tberliefert, dass der Heilige ‘Ali
— Segen und Grifle an ihn! - wahrend
der Zeit seines Kalifats sich am Tag mit
den Angelegenheiten der Leute beschaf-
tigt hat und nachts der Anbetung und
Verehrung des Schopfers widmete.

te.

1.107 Zu [ihm, der] in dieser Weise gut [und] eif-
rig téatig, verneigte sich eines Tages ein Befehlsha-
ber gleichen Alters und fragte hoflich:

1.108 ,Wohl [sei] dir, kluger Herrscher! Warum
hast du diese Miihseligkeit auf dich genommen?
Ich sehe bei dir tagsiiber keinerlei Freude.

1.109 Ich vermute, dass du nachts nicht einmal
ein Bisschen Ruhe hast. Herrscher, wortiber sinnst
du nach, als stiindest du unter Kontrolle eines an-
deren?”

1.110 [Als] er so angesprochen wurde, lachelte
der grofle Weise mit profundem und weitem Her-
zen und erklirte dem [ihm] zugeneigten Freund,
[der dadurch seine] Zuneigung empfing:

[Die Leute] fragten:

»O Emir! Warum erlegst du dir all
diese Strapazen auf? Weder hast
du tagsiiber Rubhe, ...

. noch findest du nachts Frie-
den!

Er erwiderte:

1.111 ,Du hast Wahres gesprochen, aber du kennst das wahre Wesen nicht. Denn auf
den Weg zum vollkommenen (sarvatha) Ziel bedacht zu sein, nennt man die hochste

Freude.
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1.112-113 Also hore bitte das richtige, wahre We-
sen der [Freude], Einsichtsvoller: Wenn ich die Ta-
ge mit [scheinbarer] Freude verbringe[n wiirde],
dann wéren die von mir abhdngigen Subjekte alle
gleichgestellt und wiirden aus Zwist untereinan-
der von selbst in jeder [dies- und jenseitiger] Hin-
sicht dem Ungliick anheim fallen.

sWenn ich mich tagsiiber ausru-
he, dann gehen die Untertanen
zugrunde.

1.114-115 [Der Herr] hat diese [Geschopfe] hier [je] verschieden mit Lust, Hass und
dergleichen [Eigenschaften] ausgestattet geschaffen; da [sie] einander uneins waren,
neigten sie dazu, mit einander zu streiten; [weil sie] fir sich Vorrang in Anspruch nah-
men, hegten sie den Wunsch, sich gegenseitig zu besiegen. [Der Herr] erwog die Ursa-
che [dieses] Ungliicks und legte die Ordnung héchstpersonlich fest.

1.116 Diese [Ordnung], welche ,Strafgewalt® (dandah) genannt wird, wacht immer
[und] ist schnell. [Weil] er die [diesseitige] Manifestation derer ist, nennt man den Herr-

scher ,Strafgewalt ausiibend’ (danda-dhari).

1.117 Wer diese Strafgewalt ausiibt, [indem] er der Anweisung des [Herrn] gehorcht,
wird Thm schnell lieb werden [und] wird ferner zu Thm kommen.

1.118 Dabher tue ich tagsiiber nichts aufler der
Tat fiur den [Herrn]. Wenn ich mich ferner nachts
erholen wiirde, dann wire infolge meiner Abwen-
dung [vom Herrn] der [richtige] Zeitraum®! grof3-
tenteils voriiber.

1.119 Daher habe ich, nachdem ich die fiir mich
und andere [vorgeschriebene] Tat erwogen habe,
Tag und Nacht [wie beschrieben] eingeteilt. [Da-
mit] habe ich erreicht, [was] es zu erreichen gibt.
[Diese] von mir akzeptierte Auffassung steht fest.“

1.120 Und zu diesem Thema (atra) vernimmt man:
Der Herrscher von Hiratta kam zum Herrscher Su-
jya, als [dieser] im Sterben lag, und sprach mit
hochster Freude:

Wenn ich mich nachts zur Ruhe
lege, dann gehe ich morgen, am
Tag der Auferstehung selbst zu-
grunde.

Also widme ich den Tag den
wichtigen Angelegenheiten der
Leute und die Nacht widme ich
dem Werk Gottes.

Einer der Sultane aus Herat fleh-
te Schah Sanjan - geheiligt sei
seine Seele! — an:

! Der Autor erklart, dieser Zeitpunkt sei der Brahma-mubhiirta, welcher 48 Minuten vor Sonnenaufgang

beginnt und als gliickbringend fiir religiose Praktiken gilt.
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1.121 ,Herrscher, [da] du getan hast, [was] zu tun L,Unterweise mich!®
ist [und] den klaren Verstand eines [Menschen] be-
sitzt, [der] erkannt hat, [was] zu erkennen ist, hast
du den Weg der Guten eingeschlagen. Unterweise

mich: Was [soll] ich tun?

1.122 Ich bin [dein] Diener. Was [ist es], wodurch ich bei meinem Tun [als Herrscher
in Form des Eintreibens von Steuern und Verhdngens von Strafen] leicht Freude habe?
Denn, [wer] kaum geschickt ist, [fithrt] ein schweres Leben in der gefahrlichen Men-

schenwelt.”

1.123 So von der hoflichen Ansprache erfreut,
antwortete er ihm: ,Wenn du nach der Befreiung
aus diesem Ozean des Daseins zum hochsten Zu-
stand zuriick willst, dann, Herrscher, [sei] am Tag
ganz auf [die Belange] der Bevolkerung bedacht.

1.124 Und wihrend der von Natur aus laute-
ren Zeit [des Brahmamuhiihrta)®? mache ferner
den Herrn mit der [Klage]rede eines Elenden®® und
auch frommer Praxis [wie Rezitation auf dich] auf-
merksam.

1.125 Wirst nicht auch du [so] wie diese [Be-
volkerung, wenn sie] deinem Willen gehorcht,
wohlauf ist, innerlich und auf3erlich wohlauf sein,
[wenn du] Seinem Befehl gehorchst? Denn Er
wacht iiber alle Dinge*

1.126 Und so gibt es an dieser Stelle ein vorziig-
liches Sprichwort fiir geschickte [Menschen]: ,Die
[Subjekte] von dem [Herrscher], der sich der Ver-
ehrung des Herrn hingibt, sind ganz auf ihn be-
dacht.

Der Schah sagte: ,Wenn du Be-
freiung aus dieser niederen Welt
und einen hohen Rang in je-
ner Welt wiinschst, dann flehe
nachts an der gottlichen Schwel-
le flehend wie ein Bettler und
werde tagsiiber den Bettlern an
deinem Hof gerecht.”

Vers: Da alle Diener Gottes dei-
nem Befehl gehorchen,begib du
dich auch in die Dienerschaft
und gehorche dem Herrn./

Fiir jeden Herrscher, der sich
girtet, Gott zu dienen,; giirten
sich die Untertanen, um ihm zu
dienen. (1.2)

1.127 Welcher Verstiandige verehrt den Herrn nicht, [wenn] er bedacht hat, [dass] er
ein zweifaches Resultat [davon] hat, in Form des hauptséichlichen [Resultats der unmit-
telbaren Verehrung] und des [daraus] folgenden [Resultats der Horigkeit seiner Sub-
jekte]?

62 Vgl. Anmerkung zu 1.118.
mas.

% dinoktih ,[Klage]rede eines Elenden’ ist ein Synonom des 3. Kapitelthe-
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1.128 O, der wunderbare Lebensweg der Weisen bringt einem selbst und anderen
Gliick, [denn] mit ihm (yaya) bereiten sie auch dem anderen ein gutes Resultat als ware
es ihr eigenes.

1.129 Und genau deswegen wird auch bei den =~ Das Wesen der Untertanen
Alten eine hiibsche Strophe vorgetragen: ,Wenn  hangt vom Wesen ihres Herr-
der Herrscher rechtschaffen ist, [sind sie] recht- schers ab.

schaffen, wenn [er] schlecht [ist, sind sie] schlecht,

wenn [er] gleichgiiltig [ist, sind sie] gleichgiiltig -

sie folgen dem Herrscher. Wie der Herrscher, so

die Subjekte.“®*

1.130 Auch wenn er selbst seine Pflicht erfiillt hat, soll er zum Nutzen anderer [dieser
Handlungs]weise folgen. Anderen zu helfen ist der hochste Gipfel der religio-sozialen
Ordnung (dharmasya).

1.131 Daher nannte der Herr [Krsna], der [al- Denn:
les] erreicht hat, was es zu erreichen gibt, Arju-

na gegeniiber das Handeln [gemif3 eigener Kaste]
verpflichtend, nachdem [er verschiedene] Beispie-

le [genannt hatte]:

1.132 ,Was auch immer [ein ,Die Menschen folgen der Lebensweise ihrer Ko-
hervorragender Mann] tut ..., nige Folglich [werden auch die Untertanen] da-
um letztlich auszudriicken, dass  nach verlangen und dazu geneigt sein, wenn der
diese [Abhangigen] im hohen  Herrscher zu Anbetung und Verehrung neigt. Der
Mafle infolge derartigen Verhal-  Segen, den die Anbetung [Gottes] durch die Beval-
tens [des Herrschers] selbst das  kerungeinbringt, wird wiederum seiner Regierung
Wesen des [Herrschers] anneh- zufliefien.

men.

1.133 So soll der Einsichtige es — konzis [ausgedriickt] — bedenken: Diejenigen, die sich
hier auf Erden [richtig] benehmen, [weil] sie das fiir Kérper, Stimme und Geist [vorge-
schriebene] Tun wieder und wieder bedacht haben, erreichen geradewegs hier den von
Gottern zu lobenden Weltzustand [und] gehen [danach], frei von [Wieder]geburten in
der unbeschreiblichen (kimapi) Seinsform auf — o [Wunder]!

6 Vielzitiert, vgl. etwa Ballala: Bhojaprabandha, Ed. SASTRI 44. > Bhagavadgita, Ed. BELVALKAR 3.21a;
das restliche Zitat, ebenfalls nach GARBE 1905 wiedergegeben: ,,... das [tun] auch die anderen Menschen;
was er sich zur Richtschnur nimmt, dem folgt die Welt nach.*
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1.134 So wurde, [ihr] Weisen, die iiberaus zweckdienliche Kasteiungsiibung (tapas-
kriya) besprochen, welche den hochsten Gewinn erlangen lasst [und] mithilfe derer
man geldutert, [da] von [inneren] Befleckungen bereinigt, Ansehen in der Versamm-
lung des altehrwiirdigen [Brahma] genief3t.
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2.1 Nun vernehmt aufmerksam,! was als zweites Tor angekiindigt wurde; indem [sie]
dort eintreten, verfeinern Anstindige? [ihr] Denken ginzlich.

2.2 Und dies ist das gute Naturell (su-prakrtih), welches von Autorititen [wie Ma-
nu] als ,Charaktergiite” (sausilya) und von Kennern der Wirklichkeit [wie Vyasa] als
,swunschloses Handeln® (niskamam karma) bezeichnet wird.

2.3 Stets tétig zu sein, ohne auf etwas abzuzielen = Das ist das Reinigen der Tat von
— dieses freudvolle Verhalten brilliert, obgleich es Heuchelei, Intention und ande-
ohne Zwecke ist. ren Motiven ...

2.4 Weil restlos alle [innerlichen Hindernisse wie]
Lust, Hass und dergleichen, und ebenso alle dufle-
ren Hindernisse mit Verlangen in Verbindung ste-
hen, kennt man dies als frei von Unheil

2.5 Wenn dieser [Zustand] vollig frei von Eigen-
nutz ist, [aber] dem Nutzen anderer verpflichtet
[bleibt], so ist er im gleichen Mafle ein Schmuck
wie das Dasein dieser Himmelsperle[, der Sonne,
die unabléssig zum Wohle anderer wandert].

2.6 Die richtige Vorstellung vom Herrn und das ... und das Ausrichten der Ab-
Handeln, [das] auf Thn abzielt, oder [schlicht:] der  sicht auf Gott, verherrlicht und
Dienst an Thm, ist fiir alle [gemaf ihrer Stellung]  erhaben.

dieser Unsterblichkeitstrank.*

2.7 Die Abwesenheit von Zweck (artha-) und die Freiheit von Unheil (an-arthaih), die
dieses [Verhalten auszeichnen] — sogar diese beiden [Attribute] (1) scheinen erfreuli-
cherweise gar nicht widerspriichlich / (2) scheinen zu unserer Freude [nur scheinbar]
widerspriichlich (viruddham no vibhati-taram mude).

2.8 Er, welcher der hochste Unsterblichkeitstrank, Gebieter, der gute Wegweiser aller
[und] der grofie Erhalter aller Ursachen ist; der als in allem Gegenwartiger, als Amt des
Schicksalslenkers, als unerschiitterlicher [Visnu] stets [zur Tat] bereit strahlt; zu Seinem
Zweck ist samtliche Tatigkeit ohne Zwecke (artha-) — das ist ein grofies Wunder!

! Wortlich Vokativ: adrtah ,[ihr] Aufmerksamen!‘ 2 vinaya ,Anstand’, den der Kommentar hier als du-
Berliches Glied des Denkens beschreibt, bildet das Thema des 10. Kapitels. ® Mit den Strophen 3 und
4 erzeugt der Autor einen Scheinwiderspruch (virodha-abhasa), indem er zwei entgegengesetzten Eigen-
schaften auf denselben Gegenstand bezieht: arthaih sunya, dort als ,ohne Zwecke' und an-artha-$unyam,
hier als ,frei von Unheil‘ wiedergegeben. Erklarungen folgen in den nichsten Strophen. * Wértlich mit
doppelter Verneinung: na na amrtam.
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2.9 FEr, der auflerst schwer zu erreichen ist, tauscht als hochster Illusionist die Gotter,
[denen] der Schopfergott [Brahma] vorsteht, und betriigt die S6hne Ditis, [die Wider-
gotter,] listig als vermeintlicher Zwerg [und] ehrbarer Brahmanenknabe mit krausen
Nackenhaaren.” Wie [kénnte] es kein grofies Wunder sein, dass [fiir Ihn] T#tigsein oh-
ne Unbheil (an-artha-) ist?

2.10 Und Er (yah) ist der Alleinige, Allumfassende mit unermesslichem Mitleid,
Schmuckstiick der Allwissenheit; und Er kann alles sehen, alles kann IThm zu Ohren
kommen und Er liebt alle; [Er ist] die vollstindige Ursache, der Herr, der makellose
Lauf, [der] den Elenden und Leidenden Wonne spendet. Ach! Die Menschen versiu-
men, Thn (tasya) zu suchen. Wehe, wehe der Entfaltung [ihres] Schicksals!

2.11 Obwohl Er (yah) der Alleinige ist, ohne [Sinne und Glieder, wie] Ohren, Fiifle,
Hiande, Augen, Nase, der Hochste mit einer Gestalt, [die] alles tibersteigt, unergriind-
lich méchtig [und] verborgen, [da] im Geheimen befindlich, gedenken [die Menschen
Seiner] mit von Glaube und Gottesliebe verzierten Herzen und erschauen Thn alsbald

im [so] ausgerichteten Tempel ,Herzlotus®, wenn sie [ausgefiihrt wird]: die [hier be-
handelte] hochste Tat.

2.12  Er (yah) bleibt [unverriickbar] der allergréfite Herrscher, Gebieter aller, alles
erhaltend und Lenker des Schicksals aller; wie konnte das fiir Thn Tétigsein nicht bril-
lieren?

2.13 Deshalb wird jeder, der mit solcher Tat, die Jemand, der sich lauter verhalt,,
an diesen hochsten Gebieter [gerichtet ist], vor-

geht,% der Zeit angemessen ein [hohes] Amt be-

kleiden.

2.14 Denn so vollbrachte auch Vi$vamitra, [weil er] ganz der Huldigung der Fufle
des [Herrn] hingegeben war, duflerst wunderbare Taten [und] lief§ [seinen] Urvater
[Brahma] in Vergessenheit geraten.’

* Dies spielt auf Vamana an, die fiinfte der zehn klassischen Inkarnationen Visnus. ¢ Wortlich: padam
nidadhati ,[seinen] Fuf} niedersetzt". 7 Als Begriindung, warum Vi$vamitra seinen Urahn und Schopfer-
gott Brahma in den Schatten stelle, fithrt Sahibram an: Er sei der Seher (rsi) des Gayatri-Mantras, welches
die Mutter aller Veden und das Fundaments des Kastensystems sei. Ferner habe er in der Geschichte von
Trisanku (Ramayana, Ed. G. H. BHATTA 1.58-59) fiir seinen Opferherrn dieses Namens eine eigene Schop-
fung hervorgebracht, nachdem diesem der Zugang zum Himmel verwehrt wurde; vgl. SATHAYE 2015 und
HaAs 2022. Als Grund, warum Vi$vamitras Aufgeben seiner Kastenpflichten des Kriegeradels hier keine
Rolle spielt, wire besondere Status der Brahmanen in Kaschmir denkbar, die sich auch kriegerisch bet4-
tigten; vgl. SLAJE 2019a, S. 20-22.
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2.15 [Weil] er ganz der Verehrung des [Herrn] hingegeben war, verlieh wiederum
Brhaspati mit erhabenem Verstand dem Indra den Machtglanz des Himmelsreichs [und]
genief3t [als Lehrer der Gotter] selbst die Freuden [des Himmels].

2.16 Wie ist das Verhalten des [Lehrers der Wi-
dergotter] Kavi zu ermessen, der sogar — wie wir
[aus autoritativer Quelle] geh6rt haben — nach Be-

lieben die toten Widergéotter durch Hauchen wie-
derbelebte?

ist der Jesus seiner Zeit, der
atmet [und so Wunder voll-
bringt]. (2.1)

2.17 Was soll man denn ferner iiber den in hochster Gluckseligkeit versunkenen
Vasistha sagen, wenn noch heute [im schlechtesten Zeitalter] die Nachkommen des
Raghu-Geschlechts[, dessen Lehrer er war,] so umfassend (alam) seine Gunst erhalten?

2.18 Der Weise Bharadvaja wiederum gab sich stindig der Andacht hin, weswegen er
— fiir Weise ehrenwert — im Kreis [der Grof3en Seher] hell erstrahlt.?

2.19 Wer eine Handlung ausfiihrt, [ob]
grofy oder klein, soll deshalb das betref-

Folglich sollte die Absicht jeder Tat, wel-
che man unternimmt, die Zufriedenstel-

fende Unterfangen umsetzen, [indem] er
zu Beginn den Herrn nennt.

2.20 Keinesfalls soll man den Wiinschen
aufBerhalb [der Gott gewidmeten Tat] Ge-
legenheit geben, weil [so] gewiss die du-
Beren und der innere Sinn’ [{ibermichtig]

lung Gottes — moge Er gepriesen und er-
hort werden! - sein.

Eigene Interessen sollte man nicht damit
vermischen, denn Intentionen, die von ei-
genen Interessen motiviert sind, korrum-
pieren auf Gott ausgerichtete Taten.

werden.!?

® Wihrend nicht ganz klar ist, worauf die Eigenschaft Bharadvajas, sada manana-parah ,stindig der An-
dacht hingegeben® rekurriert, bezieht sich die Anspielung, er strahle [maharsi-Jmandale ,im Kreis [der
Groflen Seher]‘ auf die Sieben Seher (saptarsi), die gemeinsam das Sternbild Grofler Wagen (ursa major)
bilden. Teils von einander abweichende Listen dieser Seher finden sich in verschiedenen upanisadischen
und puranischen Quellen; vgl. SARMAH 1991.  ° Unter den dufieren sind fiinf wahrnehmende Sinne (Seh-,
Hor-, Geruchs-, Geschmacks- und Tastsinn) und fiinf Tatigkeitsglieder (Arme, Beine, Mund, After und Ge-
schlechtsteil) zu verstehen, als innerer Sinn gilt der Geist; vgl. 3.32. 1 Das Thema dieses Kapitels scheint
hier implizit weiterhin an die Idee des niskama-karma (vgl. 2.2) angelehnt zu sein, einer soteriologischen
Strategie der Bhagavadgita, Ed. BELVALKAR. So liefie sich jedenfalls das schwache hrsikanam samudbhavah
,Entstehen der Sinne‘ mit der Aussage des Kommentars, durch ihre Zunahme und durch das Unterliegen
ihrer Kontrolle entstehe Unheil, in Uberseinstimmung bringen; vgl. Bhagavadgita, Ed. BELVALKAR 2.60-61:
,Das Herz selbst des [nach Erlésung] strebenden, einsichtsvollen Menschen, o Sohn der Kunti, reifen ja
die aufregenden Sinne gewaltsam fort; Diese alle ziigele man [deshalb] und verharre in Ergebung, ganz mit
mir beschiftigt; denn wer die Sinne in seiner Gewalt hilt, dessen Weisheit ist von Bestand.; Ubersetzung:
GARBE 1905.
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2.21 Kluge sollen ihre Aufmerksamkeit in einer Weise sammeln, dass [ihre] Wiinsche
spérlich werden. Und so spérlich die [Wiinsche] sind, so viel Gré3e [haben die Klugen]
am Ort des [Herrn].

2.22 Weise sollen wieder und wieder wigen und griindlich iiberlegen, wie die Wiinsche
samt Wurzel sicher vernichtet werden kénnen.

2.23 Die innere Pragung ist die Wurzel dieser [Wiinsche]. Ist deren Wurzel gekappt,
diirfte ein Mensch, [weil] er wunschlos (a-kamah) ist, — [o] Wunder! - in seinem
Wunsch (sa-kamah) nach dem hochsten Zustand befriedigt werden.

2.24 Nicht an diese [Wiinsche] zu denken wird als Mittel beschrieben, um deren Wur-
zel zu kappen. Dieses [Nichtdenken] héngt doch [nur] von einem selbst ab; o [je], ver-
geblich und grundlos gehen die Menschen zugrunde.

[Auszug des Kommentars:] Nachdem [der Autor] so die den Vorschriftsaussagen [der Veda-
Exegese] dhnelnde Komposition von Aussagen in der ,Aigrette” (Sikhd-) zusammengefigt, [al-
so] abgeschlossen hat, gibt er [nun] die den Erklirungsaussagen [der Veda-Exegese] dhnelnde
Komposition von Aussagen in der ,Brosche® (Sekhara-) als Beispiel, indem [er sagt]: Auch an
dieser Stelle ...

2.25 Auch an dieser Stelle fithrt man eine Ge- Man erzahlt: Einer der Kalifen ...
schichte aus alten Zeiten an, in der vom Herrscher
Khalapii aus dem mittleren Land!! erzihlt wird.

2.26 Es gab im mittleren Land einen Herrscher mit Namen Khalapt [,der die Bose-
wichte durch Strafe ldutert‘], der als einziger [schon wihrend] er auf Erden weilte, in
Gestalt [seines guten] Rufs im Himmel lebte.

2.27 Eines Tages ordnete er hinsichtlich eines ... hatte befohlen, einen Mann,
bestimmten Ubeltiters den [Gerichts]dienern an, der Grobheiten begangen hatte,
sie sollen ihn zur Richtstétte bringen und [ihn zur ~ bestrafen und auspeitschen zu
rechten Zeit in Anwesenheit des Herrschers] mit lassen.

Peitschen[hieben] bestrafen.

1 Nach Kommentar zu 2.26 sei damit aryavarta ,\Land der Arier‘ gemeint, welches der Sahibram sub 7.27
konventionell definiert als Gebiet zwischen Himalaya und Vindhya-Gebirge, wo das Kastensystem gelte
und vergeltungskausales Verdienst angesammelt werden kénne.
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2.28 Und [als] er vorgefithrt war, schrie er den  Jener Mann erhob in dieser Si-
Herrscher heftig an und ehrte ferner die [Ge-  tuation unverfroren die Stimme
richts]diener deftig mit Lohn, [der] durch Gabe un- und beschimpfte den Kalifen.
anstandiger Worte und dergleichen [Unschicklich-

keiten gezahlt wurde].

2.29 Die [Gerichts]diener blickten reichlich zer- Der Kalif befahl, von ihm abzu-

miirbt und bleich'? zum Herrscher. ,Lasst [ihn] lassen und lie ihn frei.
frei, er kann nach Belieben fortgehen!“ befahl der
Herrscher.

2.30 Und unter diesen Umstanden handelten alle [Gerichtsdiener] entsprechend, [weil]
sie dem Befehl des Herrschers horig waren. Und der verriickte [Delinquent] ging nach
Belieben fort.

2.31 Und als die Amtshandlung beinahe beendet ~ Einer der Sekretare des Kalifats
war, kniete sich ein bestimmter Befehlshaber auf  fragte:

den Boden, [weil er die rechte Gelegenheit fiir] ein

vertrauliches Gesprich erkannt hatte, und sprach

den [Herrscher] an:

2.32 ,Wohldir, Gro3herrscher! Mich plagt ein Zweifel. Wenn du mir vertraust, gewahre
wohltatigerweise, [dass] ich etwas frage.”

2.33 Und da der Herrscher [seine] verborgene Absicht kannte, ldchelte er und sprach
zu ihm: ,[Dir sei] Sicherheit [gewihrt]. Bitte sprich geradewegs, was [deinen] Geist
schwanken lasst!“

2.34 Ich frage dich, GroBBherrscher: Wurde we- +~Warum die Verzeihung und
nigstens das frithere Vergehen dieses mit boser  Freilassung unter Umstanden,
Zunge [und vor Wut] roten Augen Schreienden ge-  in denen dieser schamlose Kerl
tilgt? bestraft werden sollte?”

2.35 Obwohl er [durch das wiitende Geschrei]
der Verdopplung [seiner] Strafe nahe kam, wurde
er auch von seinem vorigen Vergehen freigespro-
chen. Was ist hierfiir der Grund oder[, wenn es kei-
nen gibt,] das politische Kalkil? Wie [koénnen so
Herrschaft und Bevolkerung] fortbestehen?”

12 Wértlich: gata-cchayaih farblos".
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2.36 Der Herrscher bedachte [dies] und antwor-
tete trefflich (pra-): ,[Du hast] die Wahrheit ge-
sprochen. Aber hore meine Abwagung, die [ich]
im Geist anstellte, und erlange [so] Gewissheit:

2.37 Den Fortbestand der Herrschaft, den [mir]
die Erbfolge iibertragen hat, muss ich [notwendi-
gerweise und nicht willkiirlich] behiiten. Deswe-
gen behiite ich diesen in der Absicht, keine [eige-
nen] Wiinsche [dabei zu hegen]; [so lautet] meine
Meinung.

2.38 Unter diesen Umstidnden [droht] mir keiner-
lei Gefahr im Dies- und Jenseits. Ich bin begliickt
[und] habe mein Ziel erreicht durch Verehrung des
Staubs am lotus[gleichen] Fuf3 des Herrn.

Der Kalif antwortete:

slch bestrafe ihn fur Gott.

2.39 Und wenngleich ich der Strafvollzieher bin, wurde der [Vollzug] durch diesen
[Delinquenten] verhindert, [sowie] er gekommen war. Hore, [dass mein] Urteil richtig

[war]; ich erklare [es] dir:

2.40 Als ich bereit war, gemafl Vergehen zu stra-
fen, da brachte jener, [indem] er schimpfte, meinen
Geist [davon] ab.

2.41 Obwohl er eine Verdoppelung [seiner] Stra-
fe verdient hat, sprach ich ihn dennoch frei. Als
ich diese [Verdoppelung] als eigenniitzig erkann-
te, vergab ich [ihm]!® und sprach ihn frei.

Da er mich beschimpfte, ...

... wurde mein eigenes Interesse
geweckt und Rachlust entstand.

B Vgl. ksama i.S.v. Vergebung als Synonym des 16. Kapitelthemas.
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2.42 Zu Beginn war ich bereit, ihn zu strafen;
jedoch, als ich selbst mit Verstand iiberlegt hatte,
dass [damit] — weh! — die Wunschlosigkeit (niska-
mata) in weite Ferne [riickt und] ich nur iiberma-
Big befangen wire, war mein Handeln[, namlich
der Freispruch,] geboten.

243 Denn so war ich Tag und Nacht um die
Zufriedenstellung des Herrn bemiiht. Aber in je-
ner Form [des eigenniitzigen Strafvollzugs] ist die-
se [Bemithung] in weite Ferne [geriickt und stellt]
hier sogar ein grofieres Ubel [dar].

2.44 Jeder, der Wiinsche hegt, entfernt sich weit
von diesem verdienstvollen Pfad. (1) Nach auflen
blickend / (2) mit abgewandtem Gesicht (parag-
asyah) vom Herrn / (3) mit beflecktem Gesicht
(paraga-asyah) empfangt er fortlaufend Leid.

2.45 [Nachdem] es durch das trockenen Brenn-
holz ,Rede des [Delinquenten] aus heftiger Wut*
entziindet wurde, wurde nicht das tobende Feu-
er ,Zorn', [das sogar] Kastenlose verachten, mich
[selbst] verbrennen?

2.46 Ich habe mir das Handeln zum Zwecke des
Herrn zu eigen gemacht; wenn ich als der [Herr-
scher] davon abkomme, wie [konnte ich dann]
nicht in die Holle stiirzen? Mit dieser [Uberlegung]
schiitzt mich [mein Minister] ,Verstand® / stellt
mich [mein] Verstand zufrieden (avitah).

2.47 Und so geht, sobald der Buhle ,Lust® zoger-
lich [sein] Gesicht zeigt, das [gute] Naturell (prakr-
tih) weit weg, [weil es] kiihl [ist], wie eine treue
Frau.

2.48 So sollst du meine nektargleiche Rede im
Geist verstehen: Das Aufgeben ist angemessener
als das Ausfiithren einer solchen Tat.

Ich wollte nicht eine Tat fir
Gott mit eigener Intention ver-
mischen, weil solches Vorgehen
fern der Art der Lauterkeit steht.

Jemand, dessen Tat mit eigener
Intention vermischt ist, ist vom
Vorzug der [jenseitigen] Beloh-
nung abgewandt und entfernt.

Vers: Das Feuer [meines Zorns]
flammte auf durch seine Worte, /

die Tat fir Gott wurde mit eige-
ner Intention vermischt;/

als eine eigene Motivation ent-
stand,, verlor die Tat den Sinn
der Lauterkeit./

Die Tat, die nicht aus Lauter-
keit geschieht,; unterlasst man
lieber./ (2.2)
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2.49 Dieser [Delinquent] aber wird das Reifen dieses so gearteten [Vergehens zum ver-
geltungskausalen Resultat] noch in anderen Aonen erleiden miissen. Niemals schwin-
den [unvergolten] diese Beiden: die guten und die schlechten Taten.

2.50 Deshalb soll ein Kundiger, [der charakterliches] Wohl begehrt, stets aufmerksam
sein. Die reich an Aufmerksamkeit sind, gelten als Menschen, die dieser entbehren,
[nur] als Tiere.!*

2.51 Sie sind sogar niedriger als Tiere, weil das [Tier seine] vergeltungskausalen Re-
sultate [durch Erleiden nur] vermindert. Sie [aber] sind dem Anhaufen dieser verhaftet.
Wie konnten sie Tiere sein / das Horn [als Zeichen echter Tiere] tragen (visaninah)?

2.52 Daher soll ein Delinquent dem Herrscher niemals einen bdsen Blick zuwerfen,
denn ist die Stihne der [notwendig zu erleidenden] Resultate [durch Strafe im Diesseits]
erleichtert, [bringt dies] im Jenseits Wohlergehen.*

2.53 Nachdem er den vom Herrschermund vorgetragenen Wortnektar getrunken hat-
te, verneigte sich der [Befehlshaber] mit vornehmer Gesinnung und seine Gedanken
wurden ganzlich frei [von Zweifeln].

2.54 Ein Kluger, [der] so das unverriickbare Mittel, um den Hochsten zu erreichen,
bedenkt, ist ein Mensch, [der] das beste Naturell als guten Charakter hat;!° er griindet
[darauf seinen] unvergleichlich [guten] Ruf, [wird so] unverganglich und wird am Ende
[seiner vergeltungskausalen Resultate] die Statte des [Herrn] erlangen; ihm wird nicht
erneut Unheil widerfahren.!®

" avadhana ,Aufmerksamkeit® ist ein Synonym des 33. Kapitelthemas. '> Wortlich: su-silita-janah pa-

raya prakrtya ,[ist] ein vom besten Naturell gut charakterisierter Mensch’, wobei su-§ilita- und paraya
prakrtya auf das Kapitelthema zu beziehen sind und daher nominal wiedergegeben werden.  '* Vgl
2.4-9.






(28

3

dar du‘a

Uber das Bittgebet

dar-hwastan Bitten

Sanskrittitel im Inhaltsverzeichnis (1.70b) und Kolophon

dainya-akrandanam Wehklagen im Elend
Synonyme im Text

(dainya-)vijiiaptih Gesuch (im Elend)

(tad-)vijriaptih Gesuch (an Thn)

dainya-uktih [Klage]rede im Elend
arta-uktih [Klage]rede eines Leidenden
a-natha-uktih [Klage]rede eines Hilflosen
mrdu-uktih [Klage]rede eines Schwachen
dina-uktih [Klage]rede eines Elenden

Inhalt
1-36  Definition
37-69 Die grofle Uberschwemmung

%&‘_ 70  Abschluss JZ£

Vorbemerkung: Die Ankiindigung des Kapitels als dainya-akrandana verweist auf die in
Kaschmir bekannte Gattung Dina-akrandana-stotra wortlich: ,Lobgesang [in Form von]
Wehklagen eines Elenden’; vgl. STAINTON 2019, besonders S. 181-184. Im Haupttext dieses
Kapitels verwendet Sahibram jedoch nur noch das abstrahierte Vorderglied dainya- ,Elend’,
das mit verschiedenen Worten fiir Ausspruch und Petition kombiniert wird, sodass fiir
die Benennung des Kapitels nicht die Bezeichnung dieser Gattung, sondern durchaus die
Semantik der Glieder dieses Namens vordergriindig gewesen sein diirfte.



814 Kapitel 3 — Bittgebet : Wehklagen im Elend

3.1 Nun [folgt] das dritte Tor, welches
von Gott durch Gebet Erbitten ist; wegen
dieses (yatah) Gesuchs im Elend (dainya-
vijAaptitah) wird von Thm geschwind die
Erfullung der Wiinsche ausgehen.

3.2 ,Der Glaube an mich erfiillt denen, [die
mich] verehren, die feststehenden Wiinsche ge-
wiss vollstandig" Wer [es] so [aus der Offenba-
rung] vernommen hat, fest [davon] iiberzeugt ist,
den Schliissel ,Gesuch® in die Hand genommen
hat [und] den in der [damit] aufgeschlossenen Fes-
tung des Gliicks leicht zu findenden wahren Reich-
tum erlangt hat, [wodurch] er — [hinsichtlich sei-
ner selbst] sorgenlos — ganz auf die Unterstiitzung
anderer bedacht ist, der ist vorziglich.

3.3 Und dieses Gesuch im Elend (dainya-
vijAaptih) ist [wie folgt]: Durch die [richtige] An-
wendung [dessen] wird die [ganze] Reihe von Ge-
winn im Dies- und Jenseits reichlich angehauft. Ein
Kluger sollte auf deren Erwerb bedacht sein.

3.4 Oder um [duferes und inneres] Ungliick ab-
zuwenden, soll sich der Verstdndige gewiss an das
[Gesuch] halten. Wenn es [ergeht], wird der Herr
aller die [ganze] Reihe des Ungliicks vergehen las-
sen.

Dies' ist die Petition des Bediirfnisses an
Gottes Schwelle und die Bitte um [die Er-
fullung der] Winsche bei der tiberflie-
enden, unendlichen Gunst.

Jedem Regierenden, der den
Schliissel des Bittgebets in der
Hand halt, wird gemifl dem
Versprechen: ,,Betet zu mir, dann
werde ich euch erhéren.? sicher
die Tur der Antwort geoffnet.

Das Bittgebet dient entweder da-
zu, Vorteile zu gewinnen ...

... oder dazu, Schaden abzuweh-
ren.

3.5 Beschamt die an den Herrn [adressierte Klage]rede des Leidenden (arta-uktih),
[welche] so alles® sichtbare und unsichtbare Ungliick in [allen] drei Zeiten beseitigt,
nicht die [nur den Himmelsbewohnern alle Wiinsche gewahrende] Wunderkuh?

3.6 Diese [an den Herrn gerichtete Klagerede] ist der Verstand fiir Versténdige, sie ist
[auch] die Fithrungskunst fiir hochgesinnte [Herrscher]. Dariiber hinaus ist sie fir die
Kenner der Wirklichkeit das selbstleuchtende Bewusstsein.

! Nach TABAsI 2018, S. 15, Fn. 1. 2 Qur’an 40:60. 5 Wortlich: -bhara- ,die Menge von ...
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3.7 Deshalb wird ein Kluger diese [Klagerede] niemals [und] nirgendwo in Verges-
sen geraten lassen. Oh [weh], wer fiel nicht durch Vergessen dieser aus [seiner] guten
Stellung?

3.8 Denn so fiel der Vorderste aller besonders Klugen, [der] den [Himmels]thron ge-
nieB3t, mehrfach aus [seiner] Stellung, [weil] er sein [wahres] Wesen vergaf} und [glaub-
te] von selbst Indra [zu sein].

3.9 Und auch der Beste unter den Herrschern, der tapfere Nahusa fiel bekanntlich,
obwohl [er schon als Mensch] die Himmelsstitte erklommen hatte, augenblicklich [als
er Thn vergaf3] und klagte.

3.10 Was soll man iiber die allerbesten [Gotter] sagen? Wenn sie den [Herrn] vergaflen
- was [selbst] fiir Menschen Gegenstand von Verachtung ist —, erlitten sie sofort die
[ihren Taten] angemessenen Resultate.

3.11 Von allen anderen wiederum, wie Ravana und dergleichen,’ [die] durch Denken
an Ihn sogar die Dreiwelt erobert haben, sind [nur] Erzahlungen iibrig, weil — wie man
sagt — [sie Ihn] vergessen haben.

3.12 Der Kluge soll so die vielen [bei Erinnerung an Thn] nach oben und [bei Ver-
gessen von IThm] nach unten fithrenden Wege [des Schicksals] bedenken und mit der
[Klage]rede der Hilflosen (a-natha-uktya) Tag und Nacht nur bei Ihm Zuflucht suchen.

3.13 Somit ist diese [Klage]rede der Schwachen (mrdu-uktih) wegen sicherer Beweise
ausnahmslos vorhanden und allen zugénglich. Doch auch dabei, [ndmlich] hinsichtlich
dieser [Klagerede] muss der Herrscher den Grofiteil tragen.

3.14 Denn wie der Fortbestand der auf3eren und inneren Sinne [nur] vom Lebenshauch
abhingt, so ist jedweder Fortbestand der Subjekte einzig vom Herrscher abhingig.

3.15 Wie beim Wagen die Speichen von allen Seiten kommend in ein und derselben
Nabe miinden, so kommen auch diese [seine] Subjekte auf den Herrscher gestiitzt vor-
an.

* Nahusa sollte den Himmelskonig Indra vertreten, wurde aber schon nach kurzer Zeit von Agasti zu einer
irdischen Existenz als Schlange verflucht, weil er die Frau Indras begehrt hatte; vgl. MANI, sub Nahusa I.
> Ravana ist der Widersacher Ramas im grofen indischen Epos Ramayana, der sich durch harte Kasteiun-
gen vom Schopfergott Brahma die Segnung erwarb, dass er nur von einem Menschen getétet werden kon-
ne. Diese Episode konnte denkbar zu dem Attribut der Eroberung der Dreiwelt (Erde, Zwischenraum und
Himmel) passen, welcher dieser Gruppe von Wesen zugeordnet wird. Es gibt jedoch sowohl im Sanskrit-
Epos also auch im literarischen Umfeld der Puranas und in den umgangssprachlichen Bearbeitungen an-
dere, teils abweichende Motive, die ebenfalls denkbar wiren; vgl. MANI, sub Ravana und RICHMAN 1991.
In jedem Fall diirfte die Gruppe, als deren Représentant Ravana hier herausgehoben wird, kontrastierend
zur vorigen Strophe die Widergotter umfassen.
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3.16 Wie [es besser ist, wenn] bunte Perlen auf eine Schnur gezogen zusammen blei-
ben, so ist [es] besser, [wenn] die Subjekte auf den Herrscher gestiitzt zusammen blei-

ben.

3.17 Wie im Dunklen aufgrund einer Lampe der wahre Zustand der Dinge erscheint,
so [erscheint] der differenzierte, hierarchische Zustand der Bevolkerung aufgrund des

Herrschers.

3.18 [Wenn] ein Herrscher ganz aufs Durchden-
ken aus ist, moge er es gewiss so mit Verstand
durchdenken und soll sich danach notwendiger-
weise an diese [Klagerede] halten, damit die Re-
sultate zweifacher Art® eintreten.

3.19 Aufgrund der Fiille dieser [Resultate]
wird der [Herrscher] wiederum unbesorgt, mit er-
freut bleibender Bevolkerung [und] gliicklich sein,
[wahrend] er mit Machtglanz auf dem Thron sitzt.

3.20 Dieser eine [Herr], der [nur] vom eigenen
Willen [abhangt], von unsterblicher Gestalt [und]
geschickt im Bewirken aller [vier] Lebensziele ist,
[der] endlos [viel] Herrlichkeit [und] grenzenlo-
ses Mitgefiihl hat, [dessen] Herz[enswiinsche] er-
fullt sind, [der] selbstleuchtend, [aus sich selbst]
vollkommen, der Hochste der [Gotter] ist, [wel-
che die Gliicksgottin] Laksmi zur Hochsten haben,
und [Uber]reiches hervorbringt, gewahrt Wiin-
sche, [weil] Sein einziger Zweck der Nutzen an-
derer ist. Wozu [dient sonst] dieses Wirken [von
Thm]?

¢ Vgl. 3.3-4.

Diese beiden Arten sind fur Sul-
tane unausweichlich.

Die erste Art besteht darin, Vor-
teile fir die Ordnung des Lan-
des und die Festigung der Herr-
schaft zu gewinnen. Zweifellos
muss man dies durch Bitten und
Flehen vom freigiebigen und er-
losenden Herrn erbeten, um oh-
ne Sorge fest auf dem grandiosen
Thron zu sitzen.
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3.21 Und man sagt: Wer den Weg ,Ge- Vers: Auf dem verfeinerten Thron sitzt mit
such® (vijfiapti-) vom Herzen aus geoffnet  erfillten Wiinschen,, wer den Weg des
hat, hat [seine] Wiinsche erlangt und sitzt ~ Gesuchs vom Herzen geéffnet hat. (3.1)
glicklich auf dem genussreichen Thron.

3.22 Wenn daher der Herrscher wegen eines Elends (dainyam) den Herrn zufrieden-
stellt, so erlangt [er] das zweifache Resultat, bestehend aus Gewinn und Abwehr von
Unglick.

3.23 Dabei sichert das erste [Resultat] den Zusam- Die zweite Art ist die Abwehr von
menbhalt von Herrschaftsgebiet, S6hnen, Provinzen Tauschungen und Schaden:

und dergleichen [und] das zweite [Resultat] macht

die Bannung der Gefahren, [die] man als sichtbar

und unsichtbar bezeichnet, iiberaus sicher.

3.24 Somit 16st sich selbst das dreifa-  Der Angriff des Feindes und Dominanz
che Leiden - das vom eigenen [Koérper  des Gegners oder Unheil anderer Art wie
und Geist] stammende, von den Elemen- Schmerz und Krankheit. Diese werden
ten [der Auflenwelt] stammende und das durch Demut, Weinen, Flehen und das
tibernatiirliche — fir ihn geschwind in  Bittgebet abgewehrt.

Luft auf.’

3.25 Auf dem Weg des Gesuchs an Thn lasst man diese Beiden namens ,Not und Ge-
winn® - [o] Wunder! - geschwind, gleichzeitig [und] fréhlich [ jeweils] gehen und kom-

men.?

3.26 Genau wann die treue Ehefrau namens ,Wohlstand“ fréhlich [und] flink eintritt,
genau dann verzieht sich geschwind die ,Ungliick“ genannte Dirne.

3.27 So [spricht man] zum besseren Verstandnis von den Beiden, obwohl die Beiden
letztlich eins sind. Denn ohne das Gesuch an Thn werden diese beiden [Ergebnisse] nie
[gleichzeitig] erzielt.

7 Wortlich: abhra-kusumayate ,wird zu einer [nur scheinbar existierenden] Wolkenbliite". 8 Gemeint
ist: Es verschwindet die Not und der Gewinn kommt.
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3.28 Deshalb wird dieses [Gesuch] in
den mystischen Werken auflerst bedeu-
tend genannt: Wenn [du] den Wunsch

Wie Meister Rumi im Matnavi-yi Ma‘navi
sagte:

O du, der du deine Seele vom Unheil be-

nach dem Aufhéren der inneren und &u-
Beren Note hegst, dann soll[st du dich]
auf [dein] Elend (dainyam) berufen. Beim
hochsten Herrn ist dies sehr wertvoll,
denn Er kennt die inneren Geheimnisse.

freien willst/ und dafur deine Seele er-
niedrigst:/ ° Diese Erniedrigung schatzt
Gott hoch.,

Der Wert des Weinens ist un-
schatzbar., ' Bleib bei dieser Er-
niedrigung bis du froh bist;/ wei-
ne, bis du ohne Mund lachst.;

3.29 Aus dem trinenbenetzten Samen ,Flend®
(dainya-) wichst, [wenn] er mit der Decke ,Nach-
lassen [der Note] und dergleichen® bedeckt wird,
die Ranke ,Unsterblichkeit®, welche ,Lachen® als
Bliite [und] ,Wonne® als Frucht [tragt].

3.30 Der besonders Kluge soll bedenken, wie winzig dieser Same ,Elend” (dainya-) ist
[und wie grof3] dagegen die Frucht, die der vorziigliche [Herr] mit tiefem und weitem
Herzen gewéhrt.

3.31 Man muss sich nur solange auf das Gesuch (vijfiaptim) stiitzen, bis man das [Re-
sultat] erlangt. Ist der Fluss der Gotter erreicht, kommt der Durst nicht wieder.

3.32 Und diese [Klagerede im Elend] wird der Wesenskern in allem[, der Herr] veran-
lassen, [weil] er das Gedeihen seines Wesenskerns wiinscht. Denn sie fithrt die Gehor-,
Tast-, Seh-, Geschmacks- und Geruchssinn genannte Fiinfheit!? mitsamt der Tatigkeits-
glieder'® und dem Geist in den Zustand, allein beim [Herrn] Zuflucht zu suchen.

Ein Auge, das fir lhn weint, ist
schon.; Das Herz, das fur lhn
brennt, ist gliicklich./

3.33 Dies ist ein [mustergiiltiges] Auge, welches
fir Thn Tranen vergiet und dies ist ein [muster-
giltiger]| Geist, der im Feuer , Trennung von Thm*“
sofort nahezu verbrannt sein wird.

3.34 Derjenige wird in der Welt als [wahrer] Nach dem Weinen kommt ein
Mensch erachtet, der den zukinftige Lauf beriick-
sichtigt. Denn auch die Tiere leben des [momenta-

nen] Lebens willen, sicher nicht der Mensch.

Lachen.; Wer das Ende sehen
kann, ist gliicklich. /' (3.2)

° Hafiz: Divan, Ed. HANLARI, Band 2, S. 780, Daftar 5, Z. 1603.  '° Hafiz: Divan, Ed. HANLARI, Band 2,
S. 781, Daftar 5, Z. 1617. ' Nicht in Hafiz: Divan, Ed. HANLARI zu finden. 2 Djese Fiinf konstituieren
die wahrnehmenden Sinne.  ** Die fiinf Tiétigkeitsglieder umfassen Stimme, Hénde, Fufle, After und
Geschlechtsorgan. 14 Hafiz: Divan, Ed. HANLARL Band 1, S. 40, Daftar 1, Z. 821-822.
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3.35 Genau deshalb wird in den alten Legenden-
sammlungen besungen, [dass] das Gesuch an Thn
(tad-vijAaptih) stets Resultate zeitigt, [weil] sein
Herz zusagend mild und kiihl"® ist.

3.36 Denn [wer,] an den Regeln [des Bogenschie-
Bens resp. der Ethik] fest[haltend,] im Bogen ,,Got-
tesliebe” an der Sehne ,Wahrhaftigkeit* den Pfeil
~Gesuch® (vijiiapti-) anlegt, [der wird] das Ziel tref-
fen [und] hier unendliche Resultate erlangen.

Es ist (Uberliefert, dass dem
Bittgebet eines gerechten Herr-

schers Gehor geschenkt wird:

Jeder Gebetspfeil, den ein Herr-
scher, der sich der Gerechtigkeit
verschrieben hat, an den Bogen
legt und mit dem Daumen rich-
tig spannt, trifft zweifellos die
Zielscheibe seines Wunsches.

[Auszug des Kommentars:] Soweit das Gefiige ,Aigrette”. Um nun die ,Brosche® zu verfassen,

klart [der Autor] in Form einer eingdngigen Vergewisserung den [bisher] ausgefiithrten Gegen-

stand [dieses Kapitels] mit einem Beispiel auf, indem [er sagt]: Denn so ...

3.37 Denn so hort man: Es gab irgendwo im an-
grenzenden Land [der Muslime] iiber etliche Tage
heftige Regentfille, die allen Lebewesen Angst be-
reiteten.

3.38 Als die dufleren Geschéfte zum Erliegen ka-
men, brachen die Subjekte ihre Geliibde [und] wa-
ren ginzlich verwirrt. [Folglich] verfinsterte sich
die Erde.

Es wird Uberliefert, dass es in
einer Stadt im islamischen Herr-
schaftsgebiet tagelang derart
regnete, ...

... dass die Bevolkerung ihre tag-
lichen Aufgaben kaum erfiillen
konnte.

3.39 Die an der Grenze wohnenden Dorfler eilten von Angst ergriffen davon und lieflen
[ihre] schénen Hofe voller Hausrat zuriick.

3.40 Nachdem zu Beginn die Schiffer [ihre] Schiffe bestiegen hatten, waren die [Men-
schen] plotzlich froh, [noch] im Wasser schwimmende Planken, Brennholz und der-
gleichen ergreifen [zu konnen].!®

3.41 Alle Vogel, die sich Nistpldtze am Ufer geschaffen hatten, fanden schnell gar kei-
nen Ausweg [mehr, weil alle] zehn Himmelsrichtungen!” wie vom Unheil heimgesucht
waren.

5 In der Metaphorik des Sanskrit evoziert das Attribut -§itala- kiihl hier keine Assoziation zu Gefiihls-
kalte, sondern zu Giite, die nicht den ,heiflen” Leidenschaften der Welt ausgesetzt ist. 16 Wortlich: hrsta-
cetasah jagrhuh ,sie egriffen frohen Herzens. " Diese umfassen in der Sanskritliteratur iiblicherweise
die auch in Europa geldufigen vier Hauptrichtungen (Osten, Siiden, Westen, Norden), die Nebenrichtungen
(Nordost, usw.) sowie oben und unten.
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3.42 Die Giiter des Wassers [wie Lotus, Lotuswurzel und Wassernuss] gingen unbe-
merkt vollstindig ein und befanden sich — wie die Guter von Bosen — an verachtlichen
Orten.

3.43 Bidume und dergleichen, [die] an den Ufern standen, [welche] vom Scheitel [der
Flut?] tbertreten wurden, wurden nach kurzer Zeit vom Wasser [weg] getragen wie
trockene Grasbiischel.

3.44 FEinige verstandesbegabte Bewohner des Sees bestiegen [ihre] Schiffe und waren
guter Dinge. Wo tréigt die Intelligenz keine Friichte?

3.45 Auch wenn sie reich waren, ertranken diejenigen, [die] keine Intelligenz besa-
Ben, zu tausenden im Wasser und jammerten: ,Weh, [oh] weh!“ Wo offenbart sich die
Dummbheit nicht?

3.46 FEinige Intelligente, obwohl [kraft ihrer Intelligenz] vermégend, waren aus [ma-
terieller] Armut schlecht dran [und] fanden keinen Ausweg, wie [Menschen, hinter]
deren strahlendem Gesicht sich Untaten verbargen.

3.47 Und alle [Diebe auflerhalb des Tals], die sich [daran] ergétzten, bestiegen die
Gipfel und betrachteten mit Freude das Anschwellen des Wassers, wie die unerschiit-
terlichen [Gotter von oben] ein Kampfgeschehen [betrachten].

3.48 Sogar die Flusse tiberwaltigten die [iiber ihnen stehenden] Ufer und begatteten
[alles von oben, was sich] am Ufer befand. [Wenn] die festgelegte Ordnung [einmal]
pervertiert wurde, was wird dann nicht ins Gegenteil verkehrt?

3.49 Und das Kommen und Gehen der Menschen =~ Und die Wege wurden unpas-
war behindert, weil die Wege versperrt waren. Bei  sierbar und wurden gesperrt. Die
der Fiille des Wassers trugen [auch] die Anhéhen =~ Wohnhauser waren fast zerstort.
keine Feldfriichte.

3.50 Alle zitterten [und fragten sich] verstort:  Alle waren tief besorgt.
~Was wird geschehen? Was wird sein, wenn in die-

sem schicksalhaften Ungliick keine Verdnderung

eintritt?*

3.51 Nachdem es so eingetreten war, betrachte- Einige Astrologen sagten:
ten die Subjekte das grofle Unheil und befragten

Astrologen, [welche] das [unsichtbare] Schicksal

wagen: ,Was ist das?”
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3.52 ,Aufgrund der Eigenart der Planeten[-Be- ~Aus der Betrachtung der Sterne
wegungen] kam jetzt dieser Stau des Wassers zu- kann man ableiten, dass die ge-
stande. Man soll schleunigst Besserung erbitten, = samte Stadt durch Wassermas-

[und zwar| durch Zeremonien zur Abwendung  sen ruiniert wird.”
von Ubeln ($anti-), Rezitationen, Verehrungen und
dergleichen!”

3.53 Und einige Wohlhabende veranlassten Zeremonien zur Abwendung der Ubel,
Rezitationen und dergleichen, [welche ihre] Angst bannten. Einige hatten Gliick, [denn]
wann brilliert [gutes] Schicksal nicht?

3.54 Einige suchten Zuflucht bei Heiligen, um das Unheil abzuwenden. [Aber es] kehr-
te nicht um. Wer kénnte den Willen des Herrn abwenden?

3.55 Als der Regen jeden Moment zunahm, [waren] alle von Angst iibermannt. ,Diese
[Welt] darf nicht vergehen, bevor [sie am Ende des Aons unvermeidlich] untergeht!*
riefen die Giberaus bestiirzten Subjekte.

3.56 Sie verarmten nicht nur beziiglich [Besitztii-  Die Leute verlielen Haus und
mern wie] Hiusern und dergleichen, sondern auch Hof und Angst und Schrecken
hinsichtlich [ihres] Korpers und dergleichen [und] machten sich unter ihnen breit.

wurden bar jeder Hoffnung. Grofies Geschrei wur-
de vernehmbar.

3.57 Die Himmelsgegenden wurden vom Geschrei erobert und ertaubten [schliefilich]
ganz. Und darauf wurden die Menschen — ohne Ein- und Ausgehen [der Lebenshau-
che?] — von der [Lebens]kraft verlassen.

3.58 Und als darauf [ihr korperliches und geis-  Da das zumutbare Mafd iiber-
tiges] Vermogen fast geschwunden war, da such-  schritten war, wandten sie sich
ten die fliichtenden Subjekte bei ihrem Herrscher ~ an den Herrscher, ...

Zuflucht, [weil] sie keine Mittel zum Lebenserhalt

hatten.

3.59 Er war aufmerksam, hatte einen makellosen ... der ein weiser Mann von ma-
Charakter, eine sehr edle Abstammung [und] Mut kellosem Charakter war.

von makellosem Wesen. Von fern sammelten sich

die Subjekte, [die] wie tot schienen, [und kamen zu

ihm]; kaum hatte er sie gesehen, trat er aus [seiner

Festung] und trauerte darauf.
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3.60 Aber dann besann er sich und beruhigte al-  Er beruhigte die Stadtbevolke-
le Subjekte, [die] der Mut verlassen hatte: ,Firch- rung ...

tet euch nicht!” Nach Besprenkelung mit dem Un-

sterblichkeitstrank seiner Worte wurden sie froh,

als wiren sie von den Toten auferstanden.

3.61 [Unmittelbar] darauf zog sich der Herr- ... und zog sich in die Einsamkeit
scher in die Einsamkeit zurick, lief sich auf einem zuriick. Mit der Stirn beriihrte er
reinen Sitzplatz nieder und, um [seinen] Wunsch ~ den Boden und sagte:
hinsichtlich dieses Elends (dainyam) zu erlangen,

wurde er innerlich ruhig [und] klar, um Visnu gna-

dig zu stimmen.

3.62 Innerlich ruhig richtete er, [der] Einsicht ,Herr!
erlangt hatte, ein Gesuch an den Allmichtigen,'®

[der] auf Elend (dainya-) antwortet: ,Allméch-

tiger! Warum solltest du, [der] zutreffenderwei-

se Acyuta ,Unerschiitterlicher’ genannt wird, den
[gegenwirtigen] Lauf der Dinge verdndern?

3.63 Obwohl ich [diese] feste Einsicht habe, so bin ich doch erschiittert (cyuta), nach-
dem ich die elenden Subjekte gesehen habe. Du, Herr, [der] du Nachsicht hast, mégest
mir das verzeihen, makellos leuchtender Visnu!

3.64 Jene [Subjekte] hegen nur einen  Die gesamte Bevolkerung geht davon aus,
[dieser Einsicht] im Weg stehenden Zwei-  dass die Stadt vergeht, Du aber bist im-

fel: Sie wiirden, Erhabener, grundlos ster-  stande, ihre Vorstellung zunichte zu ma-
ben. Du befindest Dich in allem und bist ~ chen und ein Zeichen Deiner Macht zu
allgegenwartig. Lasse sie, Allwissender, = manifestieren, das dem entgegensteht,
darum rasch Vertrauen fassen! was sie sich vorstellen”

3.65 [Wenn] dunun eine bestimmte Eigenschaft von Dir vorfiithrst, damit sowohl deren
Ansicht falsch wire als auch dein Name Acyuta ,Unerschiitterlicher® wahr bliebe, dann
moge dies Dein Mitgefiihl sein!

3.66 So horte Er das Gesuch (vijfiaptim) seines ~ Augenblicklich horte der Regen
Verehrers, beseitigte mit gniddigem Geist rasch die ~ auf und die Sonne kam hervor.
Wolken und lief3 die strahlende Sonne erscheinen.

18 Wortlich: vibhum vijiaptam cakara ,er machte, [dass] der Allmachtige [in Form eines Gesuchs] gebeten
wurde’.
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3.67 Alle Himmelsgegenden erstrahlten. Geschwind war das Wasser beinahe ver-
schwunden. Dies [geschah] allein aus Seinem Willen - ist das wohl eine grofle Uberra-

schung?

3.68 Wer, nachdem ihm die [Juwe-
len]brosche ,Befehl[sgewalt]® auf den
Kopf gesetzt wurde, ein Gesuch (vijfiap-
tim) richtet, dem wird es das [gewiinsch-
te] Ergebnis bringen.

3.69 Daher miissen Kluge Folgendes un-
bedingt im Kopf behalten: Wahr ist fol-
gende [offenbarungsgleiche] Rede, die si-
cher [zu jeder Zeit] auf der Welt bekannt
ist: Wenn ein Mensch ganz dem Herrn
ergeben und der Herr ganz diesem erge-
ben ist, kann dabei iiberhaupt kein Leid
entstehen. Wenn jemandes Verstand auf
diese Weise mit dem Herrn verbunden
ist, werden [seine] Subjekte zufrieden sein
und stets Segen empfangen.

Der Grund hierfur ist einsichtig: Wenn
der Herrscher von reinem Glauben ist und
er sich gegeniiber der Bevolkerung recht
verhalt, wird jedem Bittgebet stattgege-
ben, das er zu seinem eigenen Zweck und
zum Zwecke der Bevolkerung vorbringt.

Ein Konig, der aus gutem Grund/ die Kro-
ne der Herrschaft auf deinen Kopf setzt./
Was auch immer du wiinschst, erbitte es
von lhm;/ Er gewéhrt dir jeden Wunsch. //
(3.3)

3.70 Wer den Herrn verehrt, dem diese [gesamte], von der [Klage]rede im Elend (dinok-
tim) abhingige Weltenreihe gehort [und] der unschétzbar reizend ist, der bekommt in
diesem [Leben] selbst das schwer erreichbare Gliick der Befreiung; um wieviel leichter

[bekommt er] dann diesseitige Reichtiimer?
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4.1 Nun [folgt] das vierte Tor, welches das Zufluchtsuchen beim Herrn ist; durch diese
(vena) nachtragliche Freude tiber das von Thm Gewahrte (tat-prapitanumodena) wird
Jener erfreut sein;

4.2-3 was die Klugen auch sukra [oder $ukla] ,Dankbezeugung’ nennen,! [die] (1) allen
[Kasten] gleichermaflen [erlaubt] / (2) fur alle ein allgemeiner [Spruch zum Erlangen
aller Wiinsche] (sarva-sadharanam) ist, was von der [vergeltungskausalen] Festlegung
festgelegt wurde [als das, was] wesensgemaf3 [von selbst] aus allen Miindern kommt,
[weil] es, selbst [wenn es] nicht [als solches] erkannt [wurde], alle Lebewesen an [ihr
jeweiliges] Ziel bringt. Wenn [es] erkannt [wurde und] jemand [es so] anwendet, [diirfte
er] dann nicht ein gutes Resultat [erhalten]?

4.4 Wenn sie etwas in der Welt erlangt haben, das Diese ist Dankbezeugung gegen-

aufgrund seines vorziiglichen Genusses fiir viel ge- ~ iiber dem und Lobpreisung des
halten wird, dann erinnern sich die klugen Men- Wohltaters aufgrund der Gunst[,
schen, [unmittelbar] nachdem sie es genossen ha- die er erwiesen hat].

ben, mit Leib und Seele freudig an Thn. Weil er der
Gebieter von allem ist, gewahrt er alles. Wer kénn-
te ohne Seine Regung atmen? Daher sollen die Klu-
gen Thn tiglich mit zufriedenem Geist erfreuen.

4.5 Wenn man durch [fritheres] Handeln von selbst[, aufgrund der Vergeltungskau-
salitat] etwas Mangelhaftes oder auch Nichtiges erhalten hat, soll man [auch] dabei
iiberzeugt sein, [dass] Fiille und eine gréflere Werthaltigkeit eintreten werden, wenn
der hochste Herr — mit den Wohltatern zufrieden - [sie] zu gutem Reichtum bringen
moge! Und dadurch wird die eigene Pflicht Gliick zur Folge haben. So soll man innerlich
verfahren.

4.6 Was [einem] durch das eigene Handeln Nichtiges und Geringes [vergeltungskau-
sal] zufallt, das sollte der Kluge auf diese Weise als wertvoll und sehr grof erachten.

! Vgl. S. 68.
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4.7 Weil auch dabei die Herrschaft fiir genuss-  Da die Gunst der Herrschaft
verwohnte Herrscher als [besonders] genussreich ~ die grofite Gunst tberhaupt ist,
gilt, sollen sie nach dem Genuss dieser die richtige =~ muss der Herrscher sich also

Geisteshaltung haben:

4.8 Es ist das grofle Mitgefiihl des [Herrn],
dass wir, [die wir] gesunden Verstand haben, die-

fortwahrend in Dankbarkeit und
Dankbezeugung fur diese Gunst
uben.

se [Herrschaft] angemessen verteilt haben und uns
Tag fiir Tag ergotzen [und andere gliicklich ma-

chen]

4.9 Wenn der Herr auf diese Weise von den Wohlgesonnenen, [die] erreicht haben,
was es zu erreichen gibt, zufriedengestellt wird, diirfte der Herr [ihnen] dann nicht das
Unvorstellbare, [die Brahman-Erkenntnis] gewadhren?

4.10 Dies ist eben diese Dankbarkeit (krtajriat- Dankbarkeit sollte sowohl mit
vam): Wenn sie sowohl dreifach — mit Geist, Wor- dem Herz als auch mit der Zun-
ten und Korper — als auch mit den Korperteilen  ge, als auch mit den Korperglie-
[gelibt wird], dann hat dieses [Tun] Unendlichkeit. dern geaufBert werden.

Welchen [Klugen wiirde das] nicht Freude [berei-

ten]?

4.11 Der Zustand, Ihn zum alleinigen Gegenstand von Worten, Kérper und Geist zu
haben, wird sowohl Dankbarkeit (krtajiiatvam) als auch Zufluchtsuchen (Saranagatat-

vam) genannt.

4.12 Seine Vorrang und die eigene Demut — daraus entsteht der von Verbeugung cha-
rakterisierte Zustand, der nur Ihn zum Gegenstand hat.

4.13 Dieser [Zustand ist es,] welcher bei den [am Hochsten stehenden] Weisen rith-
menswert und welcher bei den [in der Mitte befindlichen] Yogis das beste Mittel [zum
Erfolg] und welcher namlich auch bei [den niedrig Stehenden] von geringem Verstand
Mittel fiir [den Aufstieg zu einer] guten Stellung ist.

4.14 ,Wer ist Er, [dass] Er die hochsten
Geniisse gewahrt und wie ist er beschaf-
fen? Sein Mitgefiihl strahlt im hochsten
Mafle auf uns.” Stets so zu denken, ist [die-
ser] Zustand fiir den Geist.

Dankbarkeit mit dem Herz bedeutet, dass
man den wahren Gunsterweiser kennt
und weif}, dass jede Gunst, die einem zu-
kommt, aus seiner grenzenlosen Gnade
und endlosen Giite stammt.
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4.15 Zu wirklich jeder Zeit Thn
zu lobpreisen, was Seine Gaben
festigt, sowie [die Stimme] dem
Niitzlichen und Wahren zu wid-
men? — das ist dieser hochste Zu-
stand fir die Worte.

Dankbarkeit der Sprache bedeutet, dass man sich
fortwahrend des Herrn erinnert und oft die Worte
»Lob sei Gott" gebraucht, denn das Auflern dieser
Worte bedeutet das Einhalten der Dankbarkeit fiir
die Gunst.

4.16 Die vom Genielen der Siiffe der von Thm gewéhrten Geschmicke herrithren-
de Leibesfiille um Seinetwillen zu vermindern — dies ist der hochste Zustand fiir den

Korper.

4.17 Auf welche Art eine gu-
te Tat, [die] dem Herrn gewidmet
ist, leicht gelingt, dies ist fiir die
derart [richtig] geleiteten Kor-
perteile das Zufluchtsuchen beim
Herrn (bhagavac-charanagatih).

4.18 Derart namlich, wenn die Au-
gen ein [dufleres Objekt des] Vergnii-
gens [betrachten], ist der Blick, [der] mit
Freundschaft und dergleichen [zutragli-
chen Geisteshaltungen] versehen ist, [die-
sem Objekt] angemessen.? Dies ist fiir die
beiden [Augen] das richtige Zufluchtsu-
chen beim Herrn.

4.19 Das Horen von Erzdhlungen der
Guten und das Trinken des Nektars, [der]
aus den Reden in Gesellschaft von Heili-
gen besteht — [dieser] Gefallen an der Ge-
genwart des Herrn ist das Zufluchtsuchen
fur das Gehor.

Dankbarkeit, die sich durch die Kérperglieder &u-
BBert, bedeutet, dass man die Kraft der Gunst fur
die Verehrung des Gunsterweisers verwendet und
jedes Korperglied in der ihm spezifischen Weise
diese Verehrung ausdriickt.

Zum Beispiel bedeutet die Verehrung fiir
die Augen, die Geschopfe vorbildlich zu
betrachten, die Gelehrten und Recht-
schaffenen mit Achtung anzusehen und
die Schwachen und Untergebenen mit
Milde zu betrachten.

Verehrung fiir die Ohren bedeutet, das
gottliche Wort, die Ausspriiche des Pro-
pheten, die Erzdhlungen der Altvorderen
der Religion, sowie Predigten und Mahn-
reden der Weisen und Vertrauenswiirdi-
gen zu horen.

2 Gemaf Kommentar bedeute dies mit Verweis auf Manavadharmasastra, Ed. OLIVELLE 4.138ab: Man soll
Wahres nur auflern, wenn es fiir andere niitzlichist. * Vgl. Patafijali: Yogasitra 1.33, Ubersetzung SWAMI
1960: “The mind becomes purified by the cultivation of feelings of amity, compassion, goodwill and indif-
ference respectively towards happy, miserable, virtuous and sinful creatures.”.
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4.20 Spenden an die Hilflosen
und Elenden ist das [Zuflucht-
suchen] fiir die Hinde und fir
die Fiifle wiederum ist es die Er-
schopfung vom Aufsuchen der
Pilgerstétten, Heiligen und Got-
tertempel.

Verehrung fiir die Hand bedeutet, den Armen und
Notleidenden zu spenden. Verehrung fur den Fuf}
bedeutet, in die Moschee, in den Tempel, zu den
Grabern von Heiligen zu gehen, die Derwische, die
ausschlieB3lich Gott dienen, zu ersuchen und zu
den Eremiten, die keine Wiinsche hegen, zu pil-
gern.

4.21 Das ausschlielliche, ununterbrochene Denken an Thn, ferner das [ununterbro-
chene] Lobpreisen [Seines] Ruhms — o [Wunder]! - und ferner die [ununterbrochene]
Verehrung von Ihm - das ist dieser dreifaltige, vorschriftsméflig [richtige] Zustand,
[der] dem Gebieter gewidmet ist, [jeweils] fiir Geist, Worte und Korper. Und [dieser
Zustand ist ferner] fur die Sehkraft das mitfithlende Blicken auf die Elenden, fir das
Gehor das Horen der Reden der (1) Autoritaten / (2) Hoflinge (sad-), fir die Hand das
(1) stetige Geben (sada danam) / (2) rechtmaflige Nehmen (sad-adanam) und fur die
Fufle das (1) gute / (2) ehrwiirdige (sad-) Gehen [zu den Pilgerorten, Lehrern, Tempeln

und dergleichen].

4.22 Und es wurde offenbart, dass nachtragliches
Freuen (anumodanam) iiber einen durch das Mit-
gefiihl des Herrn erhaltenen Gegenstand ganz ge-
wiss die Verdoppelung dessen oder [sogar] den Er-
halt von noch mehr von Thm [bewirkt].

4.23 Denn der Allwissende, die Grundlage von
allem bewirkt hier eine Fulle an Gesundheit, Soh-
nen, guter Behausung, Lindern und Reichtiimern,
[wenn Er] zufrieden gestellt wird.

Denn gemafl dem Ausspruch:
.Wenn ihr dankbar seid, werde
ich euch noch mehr erweisen ..
ist Dankbarkeit der Grund fur

ein Vielfaches an Gunst;

dafiir, dass der Herr — gepriesen
sei Er! — seinen Besitz, Rang und
Pracht erhoht.

[Auszug des Kommentars:] Nachdem [der Autor] die Komposition ,Aigrette” richtig gefertigt,

[sie dem Betrachter] gegeniiber platziert [und] von der Wurzel bis zur Spitze der ,Aigrette”

gezeigt hat, lasst er [den Betrachter diese nun] genieflen, indem [er sagt]: Dieses ...

* Quran 14:7.
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4.24 Dieses Zufluchtsuchen beim grofien Herrn
[Siva] (mahesa-$aranagatih) ist der Pfad der Heili-
gen in dieser [sichtbaren Welt], das Mittel fiir die-
jenigen, [die] sich an die Guten halten, [und] Gliick
verheiflend fir die jenseitige [unsichtbare Welt].
Jeder, der sich in [seiner] letzten Geburt stets an
diesem [Zufluchtsuchen] ergétzt, scheint mit sei-
nem gelobten Lauf wie die eine, heftig strahlende
[Sonne].

Vers: Dankbarkeit fihrt in die
Stadt ,Gluckseligkeit®;; Jeder,
der dankbar ist, wird mehr
erhalten. / (4.1)

[Auszug des Kommentars:] Nun erzahlt [der Autor eine Anekdote], um [so] die Komposition

»Brosche® zu fertigen: Und so ...

4.25 Und so hort man an dieser [Stelle] eine lieb-
liche, Kluge erfreuende Geschichte, in der das aus-
gezeichnete Wirken des guten Herrschers namens
Samjala [,der wiirdevoll gealtert ist®, erzahlt wird].

4.26 Eines Tages fuhr der Herrscher zu Pferde
nach Belieben aus und sah am Weg jemanden frie-
ren, [weil] sein Kérper nur mit Lumpen bedeckt
war.

4.27 Der [Bettler] sah den [Herrscher], hielt sich
mit der angemessenen Ansprache bereit und ver-
neigte sich. [Da] dieser zu sich murmelte, nahm
er jenen lediglich mit einer Kopf[bewegung] zur
Kenntnis.

4.28 [Weil] er keine Worte erwidert hatte, sprach
der Bettler ihn hochachtungsvoll an: ,Wohl [sei
dir], Herrscher! Bleib stehen, [denn] ich habe et-
was zu mitzuteilen.

4.29 Haltst du die gute Sitte[, die] vom Herrn
[stammt], fiir [bis ans Weltende] gesichert? We-
genihr (yatah) gibt es auf Erden den mannigfachen
Weg der [Anweisungen fiir] Hohere und Niedere.

Es wird berichtet, dass Sultan
Sangar — moge Gott die Wahr-
heit durch ihn sichtbar machen!

... einst unterwegs war. Ein Der-
wisch stand am Wegrand und ...

... grufte ihn. Der Sultan mur-
melte und nickte mit dem Kopf,

... aber erwiderte nicht mit Wor-
ten. Der Derwisch sagte: ,He Ko-

nig!

Es ist tiblich, zu griflen und ei-
nen Gruf3 zu erwidern, ist religio-
se Pflicht.
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4.30 O [Wunder], diese [gute Sitte] prangt als ganz mannigfacher Weg zum Herrn, von
Dem, Verstandiger, diese [ganze] Reihe von Ursachen abhéngt, [die] mit [dem Schop-
fergott] Brahma beginnt.

4.31 Gewahre die Mannigfaltigkeit der [vergeltungskausal relevanten] Taten: Manche
befinden sich [infolge derer] im Rang vom [Himmelskonig] Indra, [wihrend] andere
diese [Tat] in der Tiefe der Hollenfluten tiberwinden [missen].

4.32 Esist nur das Reifen der [vergeltungskausalen] Resultate: Was einige mit Freude
[anderen] geben [und so fiir das Jenseits Verdienste anhdufen], das entbehren wiederum
andere und schwinden folglich (-tah) von den Leiden des Lebens gequélt dahin.

4.33 Auch die Erschaffung der vierzehn Arten von Wesen ist gewiss [nur] das Reifen
ihrer [vergeltungskausalen] Resultate, das selbst am Weltende — o [Wunder] — nicht
vergeht.

4.34 Was ausschliefilich das [nicht differenzierte] Bewusstsein ist, das erscheint als
Differenzierung der [je] eigenen [vergeltungskausalen] Resultate im Schmuckstiick der
Himmelswolbung, der strahlenden [Sonne und] in dem im Schlamm neben der Markt-
strafle befindlichen Gewiirm.

4.35 Wenn ein Kluger [es] so bedenkt und sich ganz [darauf] konzentriert, wie konnte
er die Festlegung dieses grolen Herrn nicht wahren?

4.36 Was in der Welt, [die] Hoheres und Niederes umfasst, als Sitte festgelegt wurde,
ist die Anweisung dieses Herrn; [dies ist] gewiss.

4.37 Diese [Anweisung des Herrn] habe ich, [der Ich habe das Ubliche getan, war-
ich] arm bin [und] begrenzten Verstand habe, an- um hast du die religiose Pflicht
gemessen befolgt. Warum hast du, [der du] ver-  verletzt?”

standig bist [und sie] umfassend befolgen solltest,

sie nicht beachtet?

4.38 Nicht nur hast du, Herrscher, [dein] eigenes Ziel entweichen lassen, sondern [du]
hast auch mich durch diesen Verstofl Unheil empfangen lassen.

4.39 ,Einen groffen [Edelmann], der den Gruf} nicht zu erwidern weif}, soll ein Wei-
ser nicht griiflen, [denn] jener ist genau wie Stdra[, ein Angehériger der niedrigsten
Kaste].

> Dies ist eine fast wortliche Wiedergabe von Manavadharmasastra, Ed. OLIVELLE 2.126. Dort ist jedoch
nicht von einem mahan ,Groflen’ die Rede, was auf die Kaste des Kriegeradels (ksatriya) verweist, sondern
von einem viprah ,Brahmanen‘. Es konnte sich hierbei um eine bewusste Anpassung des Zitats auf die
Gesprichssituation in dieser Anekdote handeln.
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4.40 Obwohl ich diesen autoritativen Ausspruch gehért hatte,® verneigte ich mich
bewusst mit unverriickbarer [Hingabe] vor dir [Verblendeten]; welches [vergeltungs-
kausale] Resultat wird mir nun dafiir zukommen? Ich bin verwirrt.*

4.41 So schliirfte der [Herrscher] den siiflen Nek- Der Sultan brachte aus Gerech-
tar ,Rede” auf, der aus dem Mund des [Bettlers] tigkeitssinn und Standfestigkeit
hervorkam, und wurde satt. [Weil] er geistig be-  im islamischen Glauben sein
stiirzt war, verneigte er sich geschwind vor die- Pferd zum Stehen und entschul-
sem und verkiindete anstindig [und] mit vor Elend  digte sich. Er sagte:

weichem Herzen, [doch] ohne Zaudern:

4.42 Der Herrscher sprach: ,Ich [habe dir den Gruf}] nicht [angemessen erwidert,’
weil] mein Verstand durch den Wahn der iiberméfligen Selbstsucht zugrunde ging. [Ich
habe dir] ferner [den Gruf}] nicht [angemessen erwidert, weil] ich eine Wiiste fiir den
Wortnektarregen der Autorititen bin, [der mir] aus Dummheit abhanden kam.

4.43 ... [habe dir] ferner [den Gruf3] nicht [angemessen erwidert, weil] meine Augen
von der aus sieben Gliedern bestehenden Herrschaft® geblendet sind. Und [ich habe dir
den Gruf}] nicht [angemessen erwidert, weil] ich durch das Trinken des Branntweins
,Nachléssigkeit® den Pfad des von [reinem] Sein [charakterisierten Brahman] vergessen

habe.

4.44 Und [ich habe dir] ferner [den Gruf}] nicht [angemessen erwidert], weil ich den
Weg der guten Ordnung (-sad-dharma-) wegen des Lasters [meiner] Wiinsche verlassen
habe. Oder [auch: ich habe dir den Gruf}] nicht [angemessen erwidert], weil ich den
rechten Pfad des guten Verhaltens fiir die Damonin ,Verlangen® verlassen habe.

6 Nach Kommentar ist eine diesseitige Sithne (prayascitta) nur bei unwissentlich begangenen Vergehen
moglich, womit diese Moglichkeit fiir den Bettler entfallt. 7 In dieser und den folgenden zwei Strophen
ist nach Kommentar na ,nicht’ mit der Phrase te 'bhivadasyocitam pratyabhivadanam na dattam ,[ich]
habe dir den Gruf nicht angemessen erwidert aus 4.45 zu vervollstindigen. ® Vgl. Anmerkungen 1.50
und 33.15.
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4.45 Ich habe dir den Grufy nicht angemessen  Derwisch, ich war mit Dankbe-
erwidert. Aber, (1) Herrenloser’ / (2) der Visnu  zeugung beschiftigt, daher un-
zum Herrn hat (a-natha), heiliger Bettler, ich war terlief3 ich es, dir zu antworten.
in genau jenen [Herrn] (amutra) vertieft, der mir

diesen fiir mich angemessenen, genussreichen Zu-

stand gewahrt hat.

4.46 Ich befand mich in der [meditativen] Ver-
fassung, die nachtrigliche Freude tiber das von
Ihm Erhaltene (tat-prapita-anumoda-) zum einzi-
gen [Objekt] der &uBeren und inneren Sinne zu ha-
ben, [und] erwachte [daraus], weil ich vom son-
nen[gleichen] Licht ,eurer Stimme“ angestrahlt
wurde.

4.47 Die Lotus knospe ,mein Herz“ wurde rasch von den Sonnenstrahlen ,deine Wor-
te“ erweckt [und] diirfte nun, (1) mit reiner Freude / (2) reinem Wohlgeruch versehen
(vimala-amodam), (1) reines Gliick / (2) den Glanz des [von reinem] Sein charakterisier-
ten [Brahman] / (3) die vom [Aufzucken des] Seins charakterisierte Unabhangigkeit /
(4) die treue Glicksgottin [Laksmi] (sac-chri-) empfangen.

4.48 Deswegen verdiene ich, Weiser, [deinen] missfalligen Blick ebenso wenig wie
auch du jene Ddmonin ,unniitze Verwirrung’ nicht [verdienst, die] aus der Sorge ent-

stand, gegen eine Vorschrift verstofen zu haben .1

4.49 So horte der Bettler die lieblichen und riicksichtsvollen!! Worte des Herrschers
und sagte mit giitigem Herzen nach einem Segenswunsch:

4.50 Der Bettler sprach: ,Wohl dir, Herrscher! Ich Der Derwisch fragte: ,Wem
frage [dich]: (1) Was ist das fir ein Herr, gegen-  danktest du?”

iiber dem du dich (2) in [welcher] Art nachtragli-

cher Freude (anumodana-) uibst und (3) fur welche

Sache?”

° a-natha, sonst: ,Hilfloser* soll hier nach Kommentar andeuten, dass der Bettler nicht wie der Herrscher
seiner Selbstsucht und dergleichen beschriebenen Eigenschaften unterliegt. '° Vgl. 4.40. ' prasraya
,Riicksichtnahme’, hier als Attribut prasritam ist ein Synonym des 10. Kapitelthemas.
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4.51 Und der Herrscher sprach: ,(1) Er ist die
unvorstellbare, allen [ihre] Lebensziele gewahren-
de, hochste Autoritit, der Alleinige, [der] Mitge-
fahl hat; aufgrund eines Partikels des Mitleids von
Thm (yat-) bin ich (3) die Statte allen Wohlbeha-
gens. (2) Er ist es, [den] ich zu verehren habe!

4.52 Was zwischen der kosmischen Schildkréte
und Dhruva [dem Herrscher des Polarsterns]'? an
Riesigem und Winzigem vorhanden ist, das ist von
Seiner unsterblichen Wonne und [Seinem] Licht

erfullt. [So] gedenkt man Seiner.

4.53 Der [Bettler] sprach: ,Herrscher, [ich habe]
wahrheitsgemaf3 gehort, (3) wofiir [du Dankbar-
keit tibst] und (1) wie Er beschaffen ist, [ebenso]
(2) welche [Art der] Zufriedenheit (samtosah) [mit
dem Erhaltenen du tibst]. Aber bitte sage, wie du
diese [Zufriedenheit] ausiibst!“

4.54 Der Herrscher sprach: ,Wozu besteht - o
[Wunder]! — diese Schépfung des Gebieters, durch
Den diese gesamte Welt ganzlich von Genuss er-
fullt scheint, [wenn er doch selbst] keine Wiinsche
hat?!3 [Seiner] so zu gedenken (smrtih), was alle
Ubel beseitigt und gutes Gliick bringt, ist [meine
Art der] Lobpreisung; durch die tégliche, innerli-
che Versenkung darin ist dieses Leben [erst] mein
Leben.*

4.55 Der Bettler sprach: ,,O, du weifit, [was] man
wissen muss und gewiss seid ihr dankbar! Aber
deine Erkenntlichkeit (vijfiapana) Thm gegeniiber
gefallt mir, Erdenherrscher, nicht.

[Der Sultan] sagte: ,Gott, denn
Er ist der absolute Gunsterwei-
ser; alle Gaben hat Er gesandt.

Vers: Vom Mond bis zum Fisch,
vom Thron bis zum Erdboden;/
Jede Winzigkeit wird von lhm
mit Gaben Uberschittet. /7 (4.2)

Der Derwisch fragte: ,Auf wel-
che Art hast du deine Dankbar-
keit ausgedriickt?”

Der Sultan antwortete: ,Durch
die Worte: ,Lob sei Gott, dem
Herrn der Welten!'" Denn die
Dankbarkeit fir alle Gunster-
weisungen ist darin enthalten.

Der Derwish sagte: ,Sultan! Du
kennst den Weg der Danksa-
gung nicht und erfiillst nicht die
Pflicht der Dankbezeugung.*

2 Diese Zwei konstituieren den niedrigsten, respektive den hochsten Punkt in der puranischen Kosmo-

logie und werden im Kommentar als Formen des Herrn gedeutet.
" Quran 1:1.

,von dem, [fiir den] samtliche Wiinsche erfiillt sind’.

B Wortlich: apta-akhila-kamanasya
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4.56 Soviel Seiner Gunst du empfangst, = Deine Dankbarkeit muss im gleichen
und so grof} deine Erkenntlichkeit (vij-  Maf} wie die Gunst und den unendlichen
fiapanad) entsprechend [sein miisste], so ~ Gaben geméaf} sein, denn dir wurde eine
scheint [sie] aus deinem Mund®® derzeit  Zeit der Macht und Wiirde gegeben.
nicht richtig.

4.57 Der Herrscher sprach: ,Wenn ich [deiner] Gunst wiirdig bin, Herr, dann klare
[mich] bitte auf! Denn es ist der Sonne und den guten Menschen eigen, dass sie nur am
Nutzen anderer Gefallen finden.”

4.58 Der Bettler sprach: ,Sammle [deinen] Geist, Herrscher, und hére, wie [du Dank-
barkeit] ausfithren sollst! In der Welt glanzt vollends, wenn Gleiches [mit Gleichem]
zusammenkommt.

4.59 Erkenne: Was du von Thm, [dessen] Herz von der Freude anderer entziickt wird,
erhalten hast, genief3t du [nur, weil] du Seine Gunst empfingst.

4.60 Wenn du [es so] erkannt hast und in jedem Augenblick dich Thm gegeniiber dem-
entsprechend angemessen erkenntlich (vijfiapana-) zeigst, dann wird der zufriedene
Geber das [Gegebene] mehren.

4.61 Es ist keine angemessene Freude, wenn dei- Dankbarkeit  bedeutet eben
ne Zunge, [indem] sie zu bestimmten Zeiten freu- nicht, dass die Nachtigall deiner
dig die Blumenranke ,Lobpreisung des Gebieters” Zunge auf dem Rosenbusch des
[wird], einem Pfaufasan im Wert gleicht.!® ,Lob sei Gott" singt.

4.62 Betrachte deine Machtfiille geho- Die Dankbarkeit der Herrscher, die der
rig als von Thm gewédhrt und mache [dei-  Herr der Konige akzeptiert, befordert zu
ne entsprechende] Zufriedenheit [damit] einem Rang, in dem man ein Vielfaches
(tustim) zum Geschenk [fur Thn]; davon  erhilt; sie sollte derart sein, dass man fiir
(vena) wird der Allwissende duflerst er- alles, was man besitzt, die angemessene
freut sein.* Dankbarkeit zeigt.*

4.63 Nachdem er sich an der hilfreichen Rede aus dessen Mund gelabt hatte, fithr-
te der Herrscher seine beiden Unterarme zusammen'” und sprach zu diesem groflen
[Menschen].

15 Tentativ, vielleicht zu korrigieren in sukhat ,wegen [deines] Gliicks. '® Zur Identifikation des jivam-
Jjiva als Pfaufasan vgl. DAVE 2005, S. 273. 7 Dies wird in 11.94 und 11.115 als Geste von Kriegern und
Hofriten gegeniiber dem Herrscher erklart; vgl. Wortschatz — prakostha und — bahu.
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4.64 Der Herrscher sprach: ,Dann lass [mich]
schnell erfahren: Wie soll ich denn diese [Erkennt-
lichkeit] ausfithren?” Der Asket sprach mit Be-
dacht zu ihm, [weil] seine Fehler ganz und gar reif
[zum Beseitigen] waren.

4.65 Der Bettler sprach: ,Hauptsichlich ist,
Herrscher, das gute Zufluchtsuchen beim Herrn
(bhagavac-charanagatih), [indem du, weil du der
Gesellschaftshierarchie vorstehst,] allen hilfst und
personlich die Aussage von zu Unrecht Geschédig-
ten beschiitzt.

Sultan Sangar bat: ,Klare mich
dariiber auf!“

Der Derwisch sagte: ,Dankbar-
keit fur die Herrschaft ist Ge-
rechtigkeit fir alle Kreaturen
und Wohltatigkeit gegentber al-
len Menschen.

4.66 Die Untersuchung von Rechtsféllen der Subjekte, gestiitzt auf [geeignete] Be-
weismittel und Beamte — das nenne ich, Herrscher, zu [deinem] eigenen Wohl diesen
dir [angemessenen] Zustand, Thn zum héchsten [Ziel] zu haben.

4.67 Hore den rechten Zustand [der
Dankbarkeit] fir [deine] Vorherrschaft
tiber ferne Lander, Bester! Entferne Gier
aus [deinem] Herzen und sei bereit, die
[dortige Bevolkerung zu] beschiitzen!

4.68 Die [richtige] Zufriedenheit (-samtosah) fir
die [von Ihm erhaltene] Befehlsgewalt besteht dar-
in, den diese [Befehle] Ausfithrenden mit Freu-
de Vorteile zu verschaffen, sei es [bei Erfolg] aus
Dankbarkeit oder [bei Misserfolg] zur Aussch-
nung.

4.69 Gehe dem rechten Zustand [der Dankbar-
keit] fir [dein] gro8es Gliick nach, Herrscher, weil
heilige [Herrscher wie Janaka] pflegten, diejenigen
zu erheben, [die] im Sumpf ,Gefahr und Ungliick®
versunken sind.

Dankbarkeit fur die Grofie der Herr-
schaftsgebiets und Ausbreitung des Ter-
ritoriums ist, nicht nach dem Besitz der
Bevolkerung zu gieren.

Dankbarkeit fiir die Befehlsge-
walt ist, den Dienst derjenigen
zu wertschiatzen, die den eigenen
Befehl ausfiihren.

Dankbarkeit fiir grofles Gluck
und die Fulle an Schicksalsgunst
ist, sich derer zu erbarmen, die
auf dem Boden von Not und
Elend liegen.
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4.70 Fir die Schatzkammer, die grof3 [und] voller
Machtglanz ist, ist Folgendes der hochste Segens-
wunsch: Die Kenntnisreichen, [die] wiirdige Emp-
fanger sind, die Diener, [geistig] Dumpfen, Lah-
men, Blinden, Tauben und dergleichen unter Be-
achtung von allem, was ehemals [die Tradition] fiir
jene [Schatzkammer] festgelegt hat, [taglich] aufs
Neue [zu] férdern und ferner [zu] spenden, [wenn]
man gute Menschen gewahrt, [die] geistig elend
[und] arm sind.

4.71 Die [Dankbarkeit] fiir deine sichtbare und
unsichtbare Macht!® [besteht] gewiss im Erdulden
von Vergehen!® der Machtlosen, Elenden und Er-
schopften.

4.72  Wenn [du gesund] bist,?® diirfte all dies
[dein] Eigen sein, Erdenherrscher; hore [deshalb]
nun den gedeihlichen Zustand [der Dankbarkeit]
fur [deine] korperliche Gesundheit:

4.73 Fir all die, welche — durch [unangemessen]
hohe Strafen gequalt — [dauerhaft] korperlich ver-
sehrt sein diirften, [ist es] die rechtmafige Behand-
lung, welche Heilung bringt.

4.74 Du [geniet] Tag und Nacht den Schutz
durch Heer, Befehlshaber, Gefahrten und derglei-
chen. [Dankbarkeit dafiir ist] wiederum der sorg-
faltige Schutz von Heiligen, Hilflosen, Armen und
dergleichen vor [eben]diesen.

¥ Nach Kommentar besteht die sichtbare Macht im Heer, die unsichtbare im Mut (sattva-).
sahisnuta ,Erdulden von Vergehen® ist ein Synonym des 16. Kapitelthemas.

,Wenn diese [Gesundheit] besteht".

Dankbarkeit fur die
te Staatskasse
und regelmafige
diejenigen, die wirdig sind.

gefiill-
sind Almosen
Gaben an

Dankbarkeit fiir den grof3en
Umfang der Macht driickt sich
durch Vergebung gegeniiber den
Unfahigen und Schwachen aus.

Dankbarkeit fiir Gesundheit ist,

. diejenigen, die an Unrecht
kranken, nach den Prinzipien der
Gerechtigkeit vollstandig zu hei-
len.

Dankbarkeit fiir die Grofle des
Heeres ist es, die Muslime vor
dessen Ubergriffen zu schiitzen.

19

aparadha-
% Wortlich: yasmin sati
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4.75 Fur deine vierseitigen [Palaste], Festungen
und Gérten, die wegen der guten [vergeltungskau-
salen] Resultate schillern, besteht diese [Dankbar-
keit darin,] die Hiitten der Elenden, Armen, Heili-
gen und hochgeborenen [Brahmanen] vor Ubelté-
tern [zu] schiitzen.

4.76 Hore, das Wesentlichste des [bisher] Ge-
sagten ist diese [Handlung namens] sukla ,Dank-
bezeugung’. Und diese musst du beachten! Wenn
Zorn kraft der zukiinftigen [vergeltungskausalen
Notwendigkeit] zu einer bestimmten Zeit in [dei-
nem] Herzen entstehen sollte, dann solltest [du]
die falsche Ansicht aufgeben, das [vergeltungs-
kausale] Resultat der Handlung [als] vom Herrn
[abhangig] bedenken und nicht von der wahrhaft
allen dienlichen Wahrheit abweichen; allein den
Herrn sollst [du dir] hierbei als Fundament von al-
lem vergegenwértigen.

4.77 Indem du das eigene Behagen [als Beispiel
fir das anderer] ansiehst, sollst du den eigenen
Nutzen [und den anderer]| erkennen und herbei-
fithren. Wann diirfte ein Kluger, [der] sich selbst
[beispielhaft fiir andere] betrachtet, nicht gliick-
lich sein?

4.78 So werden alle gliicklich sein, sonst [aber]
wird die Welt von Ubeln heimgesucht, wihrend du
behaglich schléfst. Denke daran und werde gliick-
lich!*

21 Zugleich: ganib-i haq ,Seite Gottes".

Dankbarkeit fir die prachtigen
Gebaude und paradiesgleichen
Garten ist es, die Behausungen
und Unterkiinfte der Landbevol-
kerung vor dem Eindringen der
Staatsdiener zu bewahren.

Kurzum: Dankbarkeit zu aufiern,
bedeutet, sowohl im Zorn als
auch in der Zufriedenheit die
rechte Seite?! nicht zu verlassen
und ...

... das Wohl der Bevélkerung vor
das eigene Wohl zu stellen.

,Niemandem wird es in dei-
nem Herrschaftsgebiet wohl er-
gehen,/ wenn du nur dein eige-
nes Wohl im Sinn hast. /2% (4.3)

?2 Sa‘di: Kulliyyat, Ed. FUROGI, Bastan, Kapitel 1, S. 317, Z. 3.
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4.79 Der Herrscher vernahm die Rede des Heili-
gen und wurde im Herzen neugierig; [doch] als er
vom Pferd stieg und sich vor ihm verneigen wollte,
fand er, [obwohl] er in [seine] Richtung ging, nicht
heraus, [welchen] Weg er [gegangen war].?

4.80 [WEeil] er verschwunden war, hielt der [Herr-
scher] die Erinnerung wach und sprach, [als] seine
Befehlshaber vor [ihn] getreten waren: ,Merkt es
euch und schreibt es nieder, [denn es ist] unschatz-
bar [wertvoll]:

Der Sultan fand Gefallen an der
Rede des Derwischs. Er wollte
von seinem Pferd absteigen und
zu ihm pilgern. Als er sich um-
sah, erblickte er den Derwisch
nirgends.

Und niemand wusste, wohin er
gegangen war. Er ordnete an,
diese Worte aufzuschreiben und
machte sie zur Maxime seines
Lebens.

4.81-82 Alles soll man vom Hoéchsten akzeptieren — [dies ist das] Geheimnis der Unter-
weisung. Das [hiermit] verfasste [Schmuck]geflecht aus guten Juwelen, [die] als guter
Rat dienen, wird — wenn es stets zur rechten Zeit im Herzen getragen wird [und] stets
zur rechten Zeit in die Kehle gelangt — alles Unheil beseitigen und Erfolg gewihren!“?*

4.83 So wurde der Zustand, den Herrn zum
hochsten [Ziel] zu haben (bhagavat-para gatih),
beschrieben; wenn der Spiegel ,Herz“ durch das
Horen dessen (yat-) ganz rein ist, erlangt man dies-
seitiges Gliick und [wird] im Jenseits gutes Schick-
sal empfangen. [Wer es] verstanden hat, strahlt
wie die Sonne.

# Weortlich nominal: asya gatim na lebhe ,fand seinen Weg nicht'.

Der Ratschlag des Weisen ist
gleichsam eine Politur fiir den
Spiegel des Herzens;/ das Ziel
beider Welten wird durch diesen
Ratschlag erlangt. // (4.4)

# Wortlich als rhetorischen Frage:

kam kam siddhim na dasyati ,welchen Erfolg wird es nicht gewdhren?*
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5.1 Nun hért aufmerksam® das ,Duldsamkeit” (ksama) genannte, fiinfte gute Tor, wel-
ches als Schatz aller [weltlichen und tiberweltlichen] Gliicksgiiter diejenigen (1) in den
Hénden halten (Saya-stha) / (2) im Herzen tragen (asaya-stha), [die] dort eintreten.

5.2 Wenn Menschen, [die] ihren Obliegenhei-
ten ergeben sind, durch den Willen des Herrn ein
bestimmtes Unheil geschieht, [das] zu einer be-
stimmten Zeit, an einem bestimmten Ort und zu ei-
nem bestimmten Zweck schlimme Pein durch hef-

Dies ist Langmut angesichts von
Ranken und Unbheil,
vom Herrn die Untergebenen
erreicht. Geduld ist eine hochst
wiinschenswerte und gefillige

welches

tigen, nicht zu ertragenden Schmerz hervorruft,  Qualitat.
[sie aber] vom Wilden ,Zorn“ absehen und dies
mit ganz klarem Verstand geduldig ertragen,? [so]
nennen die Weisen dies Duldsamkeit (ksama); sie
[gewahrt] in der Zukunft Verdienst und erfreut

den Herrn.

5.3 Ebendies mag als ,Duldsamkeit” (ksama) oder ,Entschlossenheit” (dhrtih) gelten.
(1) Das Resultat dessen dndert sich nicht. Denn ist das Resultat gleich, [macht es] fiir
Gelehrte keinen Unterschied, [auch] wenn es mehrere Synonyme gibt.

(2) Das Resultat dessen dndert sich [scheinbar] nicht[, aber faktisch]. Ist das Resultat
nicht gleich, [macht es] sehr wohl fiir Gelehrte einen Unterschied, wenn es mehrere
Synonyme gibt.?

5.4 Jene Duldsamkeit (ksantih), die ein Schmuck
in Welt ist, wird vom Herrn als Zufriedenheit mit
[Thm] selbst akzeptiert. Das Resultat davon ist,
[dass der Duldsame] in derselben Welt [wie der
Herr] leben [wird].

Die Tugend der Geduld bedeu-
tet gemaf}: ,Gott ist mit denen,
die geduldig sind** dass die gott-
liche Unterstiitzung in der Welt
ihnen gewiss ist.

5.5 Und die Offenbarung zielt auf eben diese Be-
deutung ab, [wenn sie] Giber diejenigen, [die] die-
se [Eigenschaft] haben, sagt: ,O [Duldsame], die
Duldsamkeit ist das Tor zur Befreiung, [durch das
man] die Dualitédt der guten und schlechten Wege
[im Daseinskreislauf] verlasst.

! Wortlich Vokativ: adrtah ,[ihr] Aufmerksamen!* * Wortlich nominal: titiksa ,das geduldige Ertragen’.
* Der Kommentar charakterisiert die erste Deutung als piirva-paksa ,vorlaufige Position’, die in der indi-
schen Dialektik meist einem fiktiven Gegner unterstellt wird; entsprechend wird die zweite Deutung als
uttara-paksa ,spitere Position’ charakterisiert, welche der Meinung des Autors niher steht. Daher diirfte
dhrti hier nicht als Synonym des Kapitelthemas zu werten sein. * Qur’an 2:153.
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5.6 Das Tor zu den [erreichbaren] Welten hat nur zwei Fliigel,” durch die man in hohe
und niedere [Welten] gelangt. Diese [Duldsamkeit] ist ein drittes [mit geringer Miihe
erreichbares] Tirchen, welches in das Haus ,Befreiung” fiihrt.

5.7 Und die Altvorderen, deren [eigene]
Wiinsche erfiillt sind [und] die [zum Nut-
zen anderer]| wohltétig sind, sagten: Die
Duldsamkeit [gewahrt] im Jenseits uner-
reichbar gute Resultate [und] ist im Dies-
seits die hochste Pracht.

5.8 Denn so sprach eine verborgene
Stimme einst zum [Herrscher] Damoda-
ra:’ ,0, ich erzihle [dir] eine gute Ge-

Und nach: ,Diejenigen, die geduldig sind,
werden [dereinst] ihren vollen Lohn be-
kommen, ohne dass [mit ihnen im Einzel-
nen] abgerechnet wird:*®, dass ihr Lohn
im Jenseits hoch und grenzenlos sein
wird.

Es wird berichtet, dass Gott David — Preis
sei ihm und unseren Propheten! - eine Of-
fenbarung herabsandte:

schichte, hore aufmerksam!

5.9 Mache [deine] Obliegenheit [mit dieser Duld-
samkeit] prachtig, schmiicke deinen Koérper [mit
ihr und] lasse durch sie deine Eltern und Verwand-
ten furchtlos [ihre] Ziele erreichen.

,David! Strebe danach, meine
Charaktereigenschaften auf dei-
ne Lage anzupassen.

5.10 Zeige dich erkenntlich und flute die [Sinne, auf denen] Erkenntnis und Tat® be-
ruhen [und] die dich lange Zeit erfreut haben, mit dem Nektarsaft [ ,Duldsamkeit“].

5.11 Betore jene [Herrschaftsfaktoren], die dich [bisher] rundum gut beschiitzt haben,
[weil] sie das Wesen guter Diener besitzen, mit reizenden, bestandigen [und] verdienst-
vollen Unsterblichkeitstranken.

Unter all meinen vortrefflichen
Qualitaten ist eine, dass ich ge-

duldig bin®

5.12 O, verehre diese [Duldsamkeit], von der alle
auf Erden befindlichen guten Charakterziige von
[Menschen, die] als ,gut* gewirdigt werden, ein
Bruchteil sind!

5.13 Verehre freudig diese prachtige Duldsamkeit (ksama), den Schatz [aller] Reich-
timer der guten Charakterziige, wodurch auch die Erde (ksama) [den Herrschern im
Dies- und Jenseits] Gutes gebdrend prangt!

> Wortlich: dvidhaiva ,ist nur in zweifach’. ¢ Qur’an 39:10. 7 Vgl.S.64. * D.h. die fiinf wahrneh-
menden Sinne (Seh-, Hor-, Geruchs-, Geschmacks- und Tastsinn) und die finf Tatigkeitsglieder (Arme,
Beine, Mund, After und Geschlechtsteil); vgl. 3.32.
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5.14

(1) Schmiicke / (2) vervollstindige (alamkurusva) alle Tatigkeiten, [bei denen]

es sanft zugeht (sa-mardavam), mit dieser [Duldsamkeit], welche der Kern aller guten
Charakterziige oder [genauer:] das wahre Schmuckstiick aller ist!”

5.15 Fiir Menschen mit zusagender Eigennatur ist
eben Duldsamkeit (ksama) das einzige, [was] von
grof3er Bedeutung ist: Durch sie erlangen Hochge-
sinnte ohne Anstrengung das Gewiinschte.

5.16 Wer den Regen der scharfen Pfeile ,Un-
gluck®, die vom Feind ,schlechtes Schicksal® abge-
schossen werden, mit klarem Verstand ganz und
gar (-taram) zerstreut, weil sein Kopf vom Schild
sDuldsamkeit“ (ksanti-) bedeckt ist, der erfillt [sei-
nen] Wunsch kraft der eigenen Pfeile zu [gegebe-
ner] Zeit [und] hat in Gestalt [seines] Ruhmes [al-
le] Hindernisse beseitigt.

5.17 Diese [Duldsamkeit] ist der du8erst gewich-
tige Schliissel zur gut geschiitzten Festung, [die]
»Gluckseligkeit® ist. Denn ohne sie 6ffnen sich die
Torfliigel [Zerstreutheit und Nachlassigkeit] zur
Festung ,,Gliicks“ nicht.

5.18 Und man sagt: Diese [Duldsamkeit] ist der
zusagende, [da immer verfiigbare] Schliissel zum
Schatz, [der] ,das Gewiinschte® ist. Welchen Er-
folg gewihrt sie nicht, [wenn] sie von guten [Men-
schen] nach [richtiger] Untersuchung eingesetzt
wird?

5.19 Oder [besser gesagt:] Dieser Schliis-
sel, [der] Uiberall passt, ist hochst wunder-
sam, denn das Tor, das er aufschlief3t, wird
durch nichts [anderes] geoffnet.

Geduld ist unter allem das Beste,
was man haben kann,; um Wiin-
sche zu erreichen./ (5.1)

Jeder, der sich im Pfeilregen der
Ereignisse mit dem Schild der
Geduld wappnet, dessen Hoff-
nungspfeil trifft sobald als mog-
lich das Ziel seiner Wiinsche.

Denn Geduld ist der Schliissel
zur Gluckseligkeit. Das Tor zum
Haus des Seelenfriedens offnet
sich nur mit diesem Schlissel.’

Der Schlissel fur den Schatz der
Wiinsche ist Geduld.

Die verschlossene Tiir 6ffnet nur die Ge-
duld./ Wie das Gestein des Bergs oder die
Seide des Himmels/ ist die Kleidung, die
nie verschleif3t, die Geduld. s (5.2)

[Auszug des Kommentars:] Nachdem [der Autor] so das Gefiige ,Aigrette” verfasst hat, fihrt

er eine Geschichte als Erklarung zum [besseren] Verstandnis dieser ein, um die ,Brosche® zu

verfassen, indem [er sagt:] Und so ...

° Dieser Satz nach MS Berlin, Folio 9b.
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5.20 Und so ist auf Erden die hier [mitgeteilte]
Geschichte iiber (1) den Herrscher / (2) die Son-
ne (-ina-) des nordlichen Landes berithmt: Es gab
bekanntlich einen Sajya [,der Erde an Duldsam-
keit gleich‘] genannten Grof3konig, [der] duldsam
(ksama-silah) war.

In den Uberlieferungen der Herr-
scher Turkestans wird berichtet,
dass Afrasiyab ...

5.21 Als dieser Duldsame (yasmin ksama-sile), [der] sich auf Rechtsprozesse verstand,
die Erde regierte, war die Bevolkerung, [da] sie sich [ihm folgend] vor den ungeborenen
[Gottern Visnu und Siva] verneigte, der Hort allen Wohlstands und Gliicks.

5.22 Fines Tages lehrte er mit (1) gesundem /
(2) gottergleichem (svastha-) Herzen von den Hof-
lingen umgeben den Befehlshabern die Lehren der
Guten, welche eine Zierde sind:

5.23 ,Man soll sich, wenn man (1) das Tun (kr-
tim) / (2) die Gestalt (akrtim) von Ausgelassenen
sieht, [welche] die Ordnung der Edlen beschadi-
gen, nicht aufregen. Denn [nur] ein unaufgeregter
Mann erhalt ein gutes Los.

5.24 Womit Stumpfe von seichtem Verstand in-
stindig prahlen, darauf sollt [ihr] nicht achten.
Denn dies fithrt in jeder Hinsicht zu Unheil.

5.25 Die Stumpfen (1) tun Gewalt / (2) schmi-
cken gewaltig aus (balat alamkurvanti) und halten
anmafiende Reden. Hierfur ist allein der Rat ,seid
duldsam!‘ das beste Heilmittel.

... seine Befehlshaber anwies:

sLasst euch nicht von der impo-
santen Erscheinung eurer Man-
ner und deren Pomp und Pracht
irreleiten.

Lasst euch nicht durch ihre Prah-
lerei und die Behauptungen ver-
leiten, die sie aufstellen, bis sie
ihre Geduld und Widerstandsfa-
higkeit unter Beweis stellen.

5.26 Denn dieses [Duldsamsein] ist Ort Wenn sie sich anhand des Prifsteins der

zur Priifung des Tier- oder Menschseins. Geduld als vollkommen erweisen, dann
Wurde das Menschsein [des Gegeniibers] erkennt ihr, dass deren Mannlichkeit und
tberpriift, wird man im Dialog (samva-  Mannhaftigkeit wahrhaftig ist."

dan) nicht verwirrt.

5.27 Diese wichtige [Duldsamkeit] allein ist die Vertrauensgrundlage der Menschen.
Ohne Vertrauen gehen selbst lang Zusammenlebende bald auseinander.
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5.28 Die wirklich grofie Erdherrschaft,!® die [herrschende] Minner ehrwiirdig macht,
[kommt] durch die [ganz] von ihnen abhingige, nimmer geringe Duldsamkeit (ksa-
maya) [zustande], nicht aber durch die duf8ere [Erde, ihr Herrschaftsgebiet].

5.29 Jene [Duldsamkeit allein ist es], welche hier [(1) im Diesseits / (2) im eigenen
Herrschaftsgebiet] und andernorts [(1) im Jenseits / (2) in anderen Landern] von Weisen
zu ehren ist und durch welche diese [Erde, also das eigene Herrschaftsgebiet] strahlt
[und] ohne welche sie gewiss ein Hollenort ist.

5.30 [Ihr] Weisen sollt die unvergleichliche Verschiedenheit dieser zwei mit dem Ver-
stand einsehen: Die untergeordnete [Erde, das Herrschaftsgebiet] vergeht am Ende [des
Aons oder Lebens], obgleich sie mit Bergspitzen befestigt ist. Jene duflerst zarte [Duld-
samkeit, die] ganz ohne jedes Hilfsmittel ist, — o [Wunder]! — gedeiht am Ende. Deshalb
bereitet sie hier und auch andernorts Freude.

5.31 Daher sollen Kluge Folgendes innerlich bedenken: Ein Mann, der duldsam bleibt
(ksantam), ist auf Erden unschéatzbar [wertvoll], weil ihm ein duflerst sicherer Schutz
immer [im Leben wie im Tod] zur Verfiigung steht. Es gibt auch andere Menschen,
die fiir ihr Leben bereit sind, auf eine Art zu handeln, dass sie [ihre] Sippe und [ih-
ren] makellosen Charakter in den Schlamm ,schlechter Ruf® werfen, [der auch den Tod

iiberdauert].”

5.32 Indem man sich mit dem Ornament
schmiickt, [das] ,bemiihten Prahlerei® ist,
wird man nicht unschatzbar [wertvoll].
Der Gelehrte ist unschitzbar [wertvoll],
der [sein] Haupt ausgiebig mit Duldsam-
keit (ksantya) verziert.

Vers: Ansehen und Wert eines Mannes
misst sich nicht nach den Behauptungen,
die er aufstellt;; der Wert eines Mannes
soll anhand seiner Geduld bemessen wer-
den. (5.3)

5.33 Denn die niedertrachtigen (1) [so genannten] Klugen (budhaih) / (2) Dummen
(a-budhaih), die den Diamantsplitter ,Duldsamkeit” (ksama) herabsetzen, besudeln die

Juwelen ,gute Eigenschaften®.!!

10 wWortlich: ksama-patitvam ,der Zustand des Gatten der Erde’, d. h. Herrschaft iiber die Erde, vgl. HA-

RA 1973; hier zugleich: ,Herrsein tiber die Duldsamkeit".

"' Noch Kommentar soll der Diamantsplitter

»Duldsamkeit” im Bild der Juwelenbrosche (ratna-sekhara) tiber allen anderen Juwelen prangen.



Kapitel 5 — Geduld : Duldsamkeit 847

5.34 Und so erzdhlen an dieser Stelle die Hoch-
gesinnten eine vorziigliche Geschichte: Es gab ei-
nen [sonnengleichen] Herrscher mit gutem Le-
benswandel, [der, weil] er den Rat [seiner] Hofrite
ersuchte, wegen fortlaufender Beratung als Held
erschien, [der] mithelos die Welt regierte.

5.35 Einst saf3 zu dessen fortlaufender Beratung
durch Gute ein gewisser Anfiihrer [der Hofrite]'?
vor [ihm und] wurde von einem niedertrachtigen
Skorpion gestochen.

5.36  Der Ubeltiter war unvermittelt in sein
Gewand eingedrungen und stach ohne Unterlass.
[Obwohl] jener [Haupthofrat] schwer litt, lief} er
sich nicht beirren.

Es wird uberliefert, dass ...

.. sich einstmals einer der Be-
fehlshaber beim Herrscher auf-
hielt. Der Herrscher beriet sich
mit ihm in einer wichtigen Ange-
legenheit. Zufallig war ein Skor-
pion in sein Gewand geraten.
Standig stach er den Befehlsha-
ber und verletzte ihn mit seinem

giftigen Stachel ...

5.37 Obwohl er gestochen wur-
de, bis das [ganze] Gift iibertra-
gen war, erfiillte er seine Pflicht
so, dass andere [Anwesende] in

... bis sein Stachel ausgedient hatte und er all das
Gift, das noch in ihm war, abgegeben hatte. Der
Befehlshaber brach wéahrend der Beratung das Ge-
sprach nicht ab und es war keinerlei Veranderung

[seinem] Gesicht keine Verdnde-
rung wahrnahmen.

5.38 [Seine] Beweisfithrung im Dialog war voll-
standig und gelang wie frither und seine Eloquenz
— 0 [Wunder]! - lief3 kein bisschen nach.

5.39 Nachdem der Herrscher die [Regierungs]ge-
schafte so gut wie beendet hatte, ging [der Haupt-
hofrat] in sein Gemach, zog das Untergewand aus,
wilzte sich und fiel in Ohnmacht.

an ihm zu bemerken.

Seine Rede wich nicht vom Prin-
zip der Rechtsprechung und den
Regeln der Weisheit ab ...

... bis er nach Hause kam und
den Skorpion aus seiner Klei-
dung entfernte.

5.40 Als sie das Insekt bei ihm sahen, fiirchteten sich die [bei ihm] Versammelten
[und] flohen in [alle] Richtungen. Das ganze Haus litt: ,Weh [oh] weh, was ist denn

[geschehen], Ehrwiirdiger (bhoh)!“

12" Glosse im Kommentar zu 5.36: amatyah ,Haupthofrat".
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5.41 Nachdem er sich ein wenig erholt hatte, machte der Ozean der Duldsamkeit
(ksama-) und Ausdauer, [weil er selbst] gesund war, sein gesamtes Anwesen [wieder]

gesund.

5.42 Und der Beste unter den Herrschern wie-
derum hatte diese Nachricht gehort, begriifite den
am nichsten Tag so [wie zuvor] gekommenen
[Hauptminister] und fragte, [weil] er fithrungs-
kundig war:

5.43 ,[Du,] dessen Essenz der Verstand ist! Es
ist nicht angemessen, dem eigenen Korper Qualen
zuzufiigen. Es mag schon sein[, dass es Ausnah-
men gibt]. [Aber] warum nicht?!®* [Warum hast
du] denn diesen Ubeltiter nicht entfernt?“

5.44 Nachdem er ,Wohl [sei dir]!“ gesagt hat-
te, antwortete ihm der Hauptminister: ,Wenn ich,
[als] ich vor dir Herrscher weilte, weggegangen
wire, [weil] ich den Skorpion fiirchtete, dann gin-
ge nun der Austausch zwischen Herrscher und
Diener auf Erden verloren.

Der Herrscher horte davon, wun-
derte sich und staunte. Als der
Befehlshaber am nichsten Tag
wieder zum Dienst erschien, sag-
te der Sultan:

~Man muss Ubel von sich fern-
halten. Warum hast du gestern
das Ubel des Skorpions nicht von
dir ferngehalten?”

Er antwortete: ,Ich bin keiner,
der das edle Gesprach mit ei-
nem Herrscher wie dir wegen des
durch Skorpionsgift verursach-
ten Schmerzes abbricht.

5.45 [Als ich] vor dir Herrscher weilte, weil es viel mit den Guten zu besprechen

gab, [wire] es fiir mich unangemessen [gewesen], die Unterhaltung nach der Hilfte!*
abzubrechen und zu fliehen.

5.46 Diejenigen, die ganz dem Herrscher ergeben [ihren vergianglichen] Leib fiir die
Pflicht gegeniiber dem Herrscher aufgeben, werden bis zum Weltende mit einen Koérper
aus Ruhm im Dies- und auch im Jenseits gliicklich sein.

5.47 Diejenigen, die einem guten Herrscher selbst unter [Einsatz ihres] Lebens!® frei-
willig den niitzen wollen, gelten als [den ihnen zugedachten Wohltaten gegeniiber] er-
kenntlich [und] ihr Leben [gilt als] gutes Leben.

5.48 Es gibt fiir Verstdndige keinen anderen Weg, welcher der Befreiung von Schuld!®
gleichkame, [die man erlangt,] wenn man aus Zuneigung zum Herrscher schon in die-
sem [Leben] im Kampf fallt, [ihr] Ménner!

3 Tentativ, vgl. Anmerkung zur Edition. ' Wortlich als Adjektiv: sami-krtam katham ,die halb-gefiihrte
Unterhaltung’. > Woértlich: pranaih ,mit [ihren] Lebenshauchen‘. '® Wértlich: anrnyam ,Schuldlo-
sigkeit’. Zur Bedeutung der Schuld in der indischen Kulturgeschichte vgl. OLIVELLE 1993, S. 46-53.
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5.49 Er[, der fiir den Herrscher sein Leben gibt,] hat sicher das Schicksal, welches die-
jenigen [erwartet, die] innerlich zur Ruhe gekommen sind, welches das Schicksal derje-
nigen ist, [die] durch Werke Befreiungspraxis betreiben und welches auch das Schicksal
derer ist, [die] erkannt haben, was es zu erkennen gibt.

5.50 Und wegen [des Vedaspruchs oder der Riickfithrung der Wirkung auf ihre Ursache
gemif] ,die Lebenshauche sind Nahrung“!7 gilt der Nahrungsgeber als Lebenshauch-
geber. Und dieses Lebewesen hier ist nichts als die Lebenshauche, denn zwischen diesen
Beiden besteht kein Unterschied.

5.51 Wer diesen [Nahrungsgeber, namlich seinen Herrn] nicht mit Hingabe verehrt
der totet ohne Verstand sich selbst. In der Offenbarung wird keine Untat bestimmt, die
dem Selbstmord gliche.

5.52 ,Damonisch heiflen diese Welten, von tiefer Finsternis umbhiillt, in die nach ihrem
Tode gehen, die Selbstmérder sind 18

5.53 Aus dieser festen Uberzeugung bin ich fiir dich titig. Wie kénnte ich, [der ich]
an meinen Geliibden fest[halte], dich, Herr, [durch Abbruch der Unterhaltung] beun-
ruhigen?

5.54 Deshalb wird jeder guter Diener, der [seinem] Herrn mit unverriickbarer Hingabe
ganz zufrieden stellt, (1) Gutes empfangen / (2) fiir Gute wiirdig (sat-patram) wie ein
zweiter Karna.'

17 Vgl. etwa Taittiriya-Upanisad, Ed. OLIVELLE 3.7: ,Nahrung ist gewi} die Kraft des Atems.; Ubersetzung:
SLAJE 2009, S. 61) ' I$a-Upanisad, Ed. OLIVELLE 1.3, Ubersetzung an SLAJE 2009, S. 223 angelehnt,
dort aber ,,... die sich das Unheil selbst bereiten® fiir atmahano janah, was Sahibram durch die Kontextua-
lisierung mit atma-hantr (Kommentar 5.48) und svatma-ghataka (5.51) anders auffasst. Vgl. auch SLAJE
2009, S.532. ' Nach Mahabharata, Ed. SUKTHANKAR 12,3.1-33 ertrug Karna den Biss eines fabelhaften
achtbeinigen Gewiirms (krmi), wihrend sein Lehrer Rama Jamadagnya auf seinen Schof} schlief. Aus der
Tatsache, dass Karna diese Schmerzen ertragen konnte, ohne ihn zu wecken, folgerte Rama jedoch, dass
es sich bei Karna entgegen seiner Angabe nicht um einen Brahmanen, sondern um ein Mitglied des Krie-
geradels handeln miisse und verfluchte ihn. Sahibram scheint hier eine andere Geschichte vor Augen zu
haben, da er im Kommenter von einem Schlangebiss (sarpa-dasanam) spricht, durch den der Schlaf des
Lehrer nicht gestort werden soll, und Karna durch seine Duldsamkeit auflerdem einen Vorteil erhielt.
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5.55-56 Hore bitte noch ein anderes [Argument]:
Wenn ich nicht einmal den Stich des iblen In-
sekts ertragen [wiirde], wihrend ich in [deiner]
Gegenwart ins Gesprach vertieft bin, welche Re-
de [kann dann von Duldsamkeit] im Kampf sein,
wo von vorn und von hinten Geschosse flammen -
oh [weh]! -, die in schérfende Fliissigkeit getrankt
wurden??’ Wie kénnte ich diese [dann] ertragen?

Wenn ich mich heute in der
festlichen Versammlung?' we-
gen des Stichs eines Skorpi-
ons nicht gedulden kann, wie
werde ich dann morgen auf
dem Schlachtfeld angesichts der
giftigen Schneide des Feindes-
schwerts geduldig sein?”

5.57 Wenn [einen] da, wo [alle] Dinge ganz und gar erholsam? sind - oh [weh]! -,
[schon] die Furcht bedriickt, um wieviel mehr dann dort [auf dem Schlachtfeld]?“

5.58 Nachdem er den Nektar ,gute Rede” getrun-
ken hatte, [welcher] aus dem Lotus ,Mund des Mi-
nisters“ kam, setzte der Herrscher ihn erfreuten
Herzens in ein hoheres Amt ein.

5.59 So erlangte der mutige, gute Haupthofrat in
dem Mafle, in dem duldsam war (ksantam), eine
hohe Stellung und glanzte. Duldsamkeit (ksama)
glanzt tiberall.

5.60 Die hochgesinnte Fisch[-Inkarnation des
Visnu] war damals, zu jener Zeit [am Ende des letz-
ten Aons], als [alles] voller Wasser war, duldsam
(ksantam); an Thn gebunden glénzte ein Schiff mit
den [Sieben] Sehern, das voller Samen war, wo-
mit eine neue Schopfung vom Schopfer [Brahma]
erschaffen wurde, [die] ebendieser [Visnu als] die
hiesige Dreiwelt erhilt, [indem] er aus eigenem
[Antrieb] den Lebenswandel von neun [weiteren]
Inkarnationen annimmt.

Dem Herrscher gefielen diese
Worte gut und er erhdhte den
Rang des Befehlshabers.

In dem Mafle, wie dieser Geduld
geubt hatte, erreichte er seine
Wiinsche.

Wenn du wie Noah im Sturm
geduldig bist,; kehrt sich das
Unheil um und tausendjahrige
Freude wird dir zuteil. /> (5.4)

5.61 [Ihr] Weisen, so ist diese dufierst wertvolle Duldsamkeit (ksama) in der Welt
der Grund fir ungewohnliche Grofle. Diejenigen, [die] sich an den Lebenswandel der
Guten halten, auch wenn [sie nur] von ihr (yasyah) gehort haben, genief3en diesseitigen

Erfolg und sind im Jenseits gliicklich.

» Es handelt sich bei dem hier angedeuteten ,Schwerttrank® um ein rituelles Hartungsverfahren. Vgl.

HANNEDER 2005, S. 36f.

?! Variante dar maglis-i bazm bar nis-i kazdumi festliche Versammlung® in MS

Berlin, Folio 10b. ** Waértlich: asvasa-ramyani lieblich wegen Erholung’. * Hafiz: Divan, Ed. HANLARI,

Band 1, S. 476, Gazal 230, Z. 5.
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Vorbemerkung: Sahibram gebraucht hier Formen von pra-sad sowohl fiir die Geisteshal-
tung des Menschen als auch fiir die Gottes. Unabhangig vom Subjekt lieffe sich dies etwa
mit ,zufrieden’, ,Zufriedenheit’ iibersetzen; doch scheint mir das Wortfeld, zu dem auch
prasada ,Gunst [Gottes]‘ gehort, mit einer in ,Geneigtheit [des Menschen]® vs. ,Wohlwol-
len [Gottes]® differenzierten Ubersetzung besser wiedergegeben; vgl. besonders 6.24. Damit
iberschneidet sich die Wiedergabe zudem nicht mit der von samtosa/tusti, welche Synony-
me des 4. und 7. Kapitelthemas sind.
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6.1 Hort nun das sechste gute Tor ,Freude iiber den Willen des Herrn® (isa-iccha-
amodita-) genannt; fiir diejenigen, [die] dort (yatra) eintreten, 16st sich das Unheil in
Luft auf!

6.2 Was [manche] auch ,Schicksal“? nennen und andere sVergeltungskausalitit, deren
Wirksambkeit bereits eingesetzt hat*?, ist nach Meinung der Guten nur der Wille des
Herrn, weil [die zuvor Genannten] in wirklich jeder Hinsicht [davon] abhangig sind.

6.3 Wie passen die [vergeltungsrelevanten] Taten, [die fiir sich genommen] blind und
stumm [sind und] sofort [fiir alle] sichtbar vergehen, [dazu, dass sie] nach einiger Zeit
auf mannigfache Weise Resultate zeitigen? Darauf [die Antwort]: Der Herr wacht tiber
alle [beiden Doménen: das Belebte und das Unbelebte].

6.4 Der hochste Herr [Siva] sieht alles, befindet sich iiberall und ist unabhingig. Er tut
alles und weif} alles. Dies ist das aus den Wirklichkeitsprinzipien abgeleitete Verstind-
nis.

6.5 Und genau deswegen ist, was in den Upanisaden ,unsichtbares Potential der Ta-
ten“? genannt wird, [nimlich] die frithere [vergeltungsrelevante] Tat méchtig[, wenn
ihre Wirksamkeit bereits eingesetzt hat, und] kann - o [Wunder] — von gar keiner [der
drei Methoden]® iiberwunden werden.

6.6 Alle grofien Menschen, [die] erkannt haben, was als Hochstes zu erkennen ist,
haben durch das hochste, reine Erkennen alle Hindernisse beseitigt [und] die du3eren
und inneren Bestandteile [der Welt] gesehen wie [die] einer Jujube, [die] man in der
Hand halt; und doch scheitern sie in ihrem Tun, wenn sie die [bereits wirksame Ver-
geltungskausalitit] (yad-) nicht erleiden.

6.7 Die in der Vergangenheit [angehiufte], die zukiinftig [zu erleidende] und die ge-
genwirtig [schon wirksame] Vergeltungskausalitat ist es hier, welches auf [drei] ver-
schiedene Arten Verblendung [tber die Téterschaft und den Anspruch auf die Resul-
tate] stiftet; all dies wird sofort vernichtet, [wenn] es [nur] von Weitem ein wenig mit
dem beschienen wird, was das hochste, aufgrund seiner Eigennatur reine Licht [des Er-
kennens] ist. [Aber] diese bereits wirksame Vergeltungskausalitit, bei der das [Licht]

' Wortlich: abhra-kusumayate ,wird zu einer [nur scheinbar existierenden] Wolkenbliite’. * Der Autor
bringt daiva ,Schicksal’ tiber eine figura etymologica mit deva in Verbindung und attestiert dem Konzept
des Schicksal, das hier als Synonym zum géttlichen Willen fungiert, die Unabhéangigkeit (an-anyapeksa) ei-
nes Gottes, der spielt (krida-sila), motiviert durch die Bedeutung der Wurzel div ,spielen’. * Ubersetzung
von prarabdha angeleht an HALBFASS 2000, S. 205; diese Resultate gelten als unabwendbar. * Uberset-
zung von a-drsta nach HALBFASS 2000, S.29. ° Der Kommentar konkretisiert diese als die Hierarchie der
soteriologischen Methoden von Abhinavagupta in §ambhava- Sakta- und anava-upaya in Entsprechung
zu den kosmischen Aspekten des Trika-Sivaismus.
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seinen Dienst versagt, — o [Wunder, ihr] Klugen — tibertrifft [alles]. Doch der [Herr] ist
derjenige, [der] sie zu Wege bringt.

6.8 Was auch immer den hier auf der Erde Wandelnden durch géttlichen Willen wi-
derfahrt, all das ist gut — Menschen, welche sich [so denkend] Tag und Nacht wohl-
gemut freuen, sind vom heiligen Wasser der Gotterfluss[gottheit Ganga] erfiillt, [die]
zur Nebenfrau wird, [da sie] mit dem weitreichenden Ruhm [konkurriert, der] aus der
Manifestation des grofien Bewusstseins hervortritt, [welche] an [diese] ganz hohe Ge-
sinnung gekniipft ist [und] von den Guten gesichert wurde.

6.9 Mit allem, was einem Menschen durch den Dies ist Freude tiber alles, was
Willen des [Herrn] hier zukommt, sollte er sich ~ jemandem durch Gottes Vorse-
aussohnen und ganz [in dem Gedanken ,es ist] hung zukommt.

gut” Thn verehren.

6.10 Fir den kleinen Pfeil, der vorn spitz, mit festen Knoten versehen, mit den zwei Fe-
dern [der guten und schlechten Resultate] prangt, ganz darauf aus, [sein] Ziel zu durch-
bohren, schrecklich schnell fliegt [und der ausschlieBlich] aus dem Willen des [Herrn]
besteht, gibt es keinen anderen Schild, [der] ihn abwenden koénnte, - o [Wunder]! -
aufler der Billigung (-matim) dessen. Wer so denkt und gegeniiber dem Vorgehen des
Herrn wohlgesonnen ist, der allein ist ein gliicklicher Anfihrer.

6.11 Aufler der Geneigtheit (prasannata) gibt ~ Man muss wissen, dass es keinen
es keinen anderen schiitzenden Schild gegen den  geeigneteren Schild fiir die Pfeile
kleinen Pfeil, [der] aus dem Willen des Herrn be-  der gottlichen Vorsehung gibt als
steht [und] den Strom der schwachen [Lebewesen] Zufriedenheit.

trifft.

6.12 Jeder, der so besonnen den Kopf auf die  Jeder, der seinen Kopf auf die
Schwelle ,,Geneigtheit gegeniiber dem [Willen des ~ Schwelle der Zufriedenheit und
Herrn]® (tat-prasannata-) legt und Ihn ginstig  der Unterwerfung legt, wird bald
stimmt, wird bald den hohen, vorziiglichen Thron den hohen Ehrenplatz der Ma-
einnehmen. jestat einnehmen.

6.13 Jedem Kundigen, der so im Herzen entziickt ist, [weil] seine Glieder vom Schild
LBilligung® (manana-) bedeckt sind, und den [gottlichen] Schiitzen, [der] in allen Din-
gen geschickt ist, nach Art des gefilligen Betragens ganz geneigt macht, wird dieser
gottliche, zielsichere Rohrpfeil, [der] sowohl sicher [an die Sehne] angelegt als auch
(1) reich an guten Resultaten ist / (2) eine gute Pfeilspitze hat (sat-phala-adhya), eine
unsagbar hohe, ruhmreiche Zukunft eréffnen, nachdem er die [bereits] manifestierten
Leiden verscheucht hat.
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6.14 Wer auf dem Bett ,Wille des [Herrn]“ mit der Wange ,freiwillige Billigung” mit
ungeschiitztem Korper ruht, der erlangt Glick und kein anderer.

6.15 Wenn sie diesen (1) besten Menschen / (2) Elefanten unter den Menschen (purusa-
kufijaram) sehen, [der] die Leiden tiberwunden [und] innere Freude erlangt hat, fliehen
von Weitem — [0] Wunder! - die Schakale ,,Ungliick®.

6.16 Es ist kein Wunder,® dass die (1) Hiiter der Himmelsgegenden’ / (2) Schutzgott-
heiten der Korperbestandteile (dik-palah) Thm gewogen sind, denn Er wiederum ist der
gnédige hochste Herr, der unabhingige Gebieter aller.

,Gott ist zufrieden mit ihnen und sie sind
zufrieden mit Gott“® bestatigt diese Hal-

6.17 Jedenfalls ist fiir jemanden, der ge-
geniiber dem Willen des Herrn geneigt

ist (iSa-iccha-prasannata), dieser [Herr]
leicht zu erreichen; durch [stidndige] Ver-
gegenwirtigung dieser guten [Geneigt-

tung. ,Zufriedenheit mit der Vorsehung
ist das Tor zu Gott dem Groflen® bestatigt
diese ldee.

heit] ist der Verbleib an der guten Stétte
gesichert.

6.18 Deshalb nimmt der verk6rperte [Mensch], der sich stindig den Willen des Herrn
vergegenwirtigt, den Schein des [Schopfungs]beginns an und - o [Wunder!] - 16st [so]
die beiden [nach oben und unten fithrenden] Triebkrafte [der guten und schlechten
Taten] in sich auf.

Da alles vorherbestimmt ist, ist Beleh-
rung wertlos;/ auler Knechtschaft, Zu-
friedenheit und Unterwerfung ist alles
wertlos. /1 (6.1)

6.19 Und so sagen die Hochgesinnten:
Der [wahre] Gewinn des Menschen ist
dreifaltig: [Klage]rede im Elend, Zuflucht-
suchen beim [Herrn]® und das Billigen
seines Willens (tad-iccha-mananam).

[Auszug des Kommentars:] Nachdem [der Autor] soweit das Geflige ,Aigrette” gebildet hat,
fiihrt er nun das Gebilde ,Brosche mit [den Worten] an: An dieser Stelle ...

§ Weartlich als rhetorische Frage. 7 Nach KIRFEL 1967, S. 95 sind diese in der puranischen Kosmographie
meist, von Osten im Uhrzeigersinn nach Nordosten sortiert: Indra, Agni, Yama, Virapaksa, Varuna, Vayu,
Soma und I$ana. In Anspielung auf Letzteren wird der hdchste Herr in der zweiten Zeile als parama-
isanah hochster Herr* bezeichnet. ® Quran 9:100. ° dainyokti-tat-Saranate ,[Klage]rede im Elend und
Zufluchtsuchen beim [Herrn] sind jeweils Synonyme des 3. und 4. Kapitelthemas. '° “Attar: Magma‘a-yi
Ruba‘iyyat (Muhtar-nama), Ed. KADKANI, Kap. 21, Ruba‘ 17, Z. 1.
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6.20 An dieser Stelle [folgt] ein Beispiel. Auf Er-
den ist eine liebliche Geschichte bekannt, die — o
[Wunder]! —, wenn sie das Ohr schmiickt, das Herz
unschatzbar [wertvoll] macht.

6.21 In dieser [Geschichte] (yasyam) gibt es einen
[Mann] von gutem Verstand, [dessen] Unreinhei-
ten durch gute Taten beseitigt waren, der in Ver-
wandtschaft mit Vollbringern guter Taten stand
[und] in dem die [sdmtliche] Vergehen tilgen-
de Duldsamkeit jenes alle beschiitzenden [Herrn]
prangte; zu ihm mogen wir uns nun verneigen!
[Thr] Klugen, wozu [braucht es] denn das Reifen
der guten Taten [solcher Hochgesinnter], deren
reiner Lebenswandel bis ans Weltenende lautert
wie die Gangesfluten?

6.22 Er sprach jeden Tag der Verherrlichung der
Fufle des Herrn ergeben: ,Gebieter, zeige Du mir
[Unwissenden] den Weg, auf dem man Dich er-
freut!“!

6.23 So wandte sich am Ende der Verherrlichung
ihm, wihrend er wehklagte, freudig eine verborge-
ne [gottliche] Stimme zu und sprach, [weil] seine
Unreinheiten reif [zur Entfernung] waren:

6.24 ,Man sollte wissen, [dass] mein Wohlwollen
(prasannata) ausschliefilich als von [jedem] selbst
abhéngig zu verstehen ist: Wenn du meinem Wil-
len gegeniiber geneigt bist (prasannah), dann bin
ich dir gegentiber wohlwollend (prasannata).

" Wértlich nominal: tvat-pritata ,Dein Erfreutsein’.

Anekdote:

Einer der edlen Propheten — Preis
sei ihm und unseren Propheten!

... auflerte sich im Zwiegesprach
mit Gott folgendermaflen: ,Herr!
Zeige mir einen Weg zu dem
Wissen, das Dich erfreut!*

Er wurde adressiert:

»Meine Freude hangt davon ab,
wie erfreut du Gber meinen Wil-
len bist. Wenn du zufrieden bist,
bin ich mit dir zufrieden.
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6.25 Wer dem Willen des Herrn geneigt ist (-
prasannah), wird aufgrund dieses [Willens] gute
Resultate empfangen.’ So wird es in der Uberliefe-
rung und [Offenbarung] besungen. Wodurch wirst
du [noch] verwirrt, wenn [du es] so verstanden
hast?“

6.26 Wessen Herz durch das Licht ,Bil-

Jeder, der mit dem gottlichen
Willen zufrieden ist,; wird von
der Zufriedenheit Gottes profi-
tieren. /7 (6.2)

Dem Herzen, das vom Licht der Zufrie-

ligung“ (manana-) leuchtet und sich -
vom Schopferwillen nicht abgewandt —
ganz und gar freudig vergniigt, wenn es
die Gunst des Herrn erlangt, [der] emp-
fangt mit duflerster Freude das vom Herrn
durch dessen Zuneigung Erwirkte mit
dem Herzen. Und Leid wird wie ein Was-
sertropfen auf einem Lotusblatt keinen
Halt in seinem Herzen finden.!?

denheit erleuchtet wird, sich von Got-
tes Vorsehung nicht abwendet, sich den
Bedingungen des gottlichen Willens fiigt
und herzlich erfreut und rundum bereit-
willig akzeptiert, was auch immer ihm
durch Pradestination widerfahrt, werden
sicher keine Betriibnis und kein Uber-
druss nahen; es wird dauerhaft gliicklich
und innerlich erfreut sein.

6.27 Wer im Herzen stets geneigt ist (prasanna-) gegeniiber den Dingen, die man durch
den Willen des Herrn erlangt hat, der verbringt die Tage — o [Wunder]! — als sei er von

groflem Jubel erfiillt.

6.28 Wer auf zuneigungsvolle Weise stets den Ge-
fallen, [der] den Wille des [Herrn] verkorpert, auf-
recht erhilt, dem wird es nie an Jubel und Herr-
lichkeit mangeln.

6.29 Aufder Erdoberfliche werden Sein Wille und
das gute Resultat stets verbunden sein, wie Zucker
und Milch in einem wohlschmeckenden, grofien
Nektartrank.!?

Vers: Demjenigen, der Zufrie-
denheit zu seiner Gewohnheit
macht,; stehen Jubel und Le-
bensgenuss offen;

Aus reinem Geist 10st er sich im
gottlichen Willen und der Pra-
destination/ auf wie Zucker in
Milch. 7 (6.3)

6.30 Obwohl in der Welt diese zwei[, gottlicher Wille und Resultat] sicher Ursache
und Wirkung sind, glidnzt die Unterschlagung dieser [Kausalitit] im Zusammenhang
mit der hier [behandelten Freude iiber den Willen des Herrn].

12 Wortlich: no ... padam dasyati und wird den Fufl nicht auf ... setzen’. '* Das Ahlaq-i Muhsini konstru-
iert Gotteswille und Pradestination im Bild bewusst als eine Substanz, namlich Milch, in die sich der mit
seinem Schicksal Zufriedene ohne inneren Widerstand gleichsam wie Zucker auflose. In der Sanskritad-
aption vertreten dagegen Zucker und Milch den Gotteswillen und das nach Kommentar sofort eintretende
gute Resultat, womit das Kapitelthema nicht mehr Teil des Vergleichs ist.
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6.31 So wurde dieses [Thema] beschrieben, [ihr] Klugen, welches die dufierst liebliche,
hochste Geneigtheit (prasannata) gegeniiber dem Erhaltenen ist. Den Stirnschriftzug
des Schéipfers,14 den man ,Schicksal® [und ,Vergeltungskausalitit, deren Wirksamkeit
bereits eingesetzt hat“]'® nennt, beseitigen diejenigen, [die] in jener [Geneigtheit] vor-
ziiglich sind.

" Diese Andeutung bezieht sich auf die mythologische Idee, dass der Schépfergott Brahma am sechsten
Tag nach seiner Geburt das Schicksal der Lebewesen auf deren Stirn schrieb. '* Dies will der Kommentar
vom Anfang des Kapitels ergénzt wissen.






-

(28

7

dar tavakkul

Uber Gottvertrauen

Sanskrittitel im Inhaltsverzeichnis (1.71a)

upanate samtosa Gentigsamkeit mit dem Erhaltenen
Sanskrittitel im Kolophon
samtosa- Gentigsamkeit

Synonyme im Text
tusti Zufriedenheit
iSa-upanate samtosa  Geniigsamkeit mit dem Erhaltenen

Inhalt
1-25 Definition
26-117  Gott schickte dem Thm ergebenen Herrscher Seine Armee
118-119  Abschluss

-




860 Kapitel 7 — Gottvertrauen : Geniigsamkeit mit dem Erhaltenen

7.1 Hort das schwer zu erreichende, siebte Tor namens Gentigsamkeit (samtosa-), [ihr
Gelehrten]! Wurde es (yatra) erreicht, werden die Hochgesinnten zur grofien Vollkom-

menbheit gelangen.

7.2 Nachdem das innere Bestimmen begehrter
Dinge aufgegeben wurde, [das] tiefe Blindheit stif-
tet, entsteht im durch einen Bruchteil des [See-
len]friedens beruhigten Geist die Besinnung auf
den diese [Dinge] gewahrenden [Herrn, welche]
der vor grofler Freude strotzende Sprofiling ,Er-
wartung guter Bestimmungen® [ist]; diesen von
Wonne erfillten Daseinszustand nennen kluge
Menschen ,,Gentigsamkeit” (samtosah).

Dieses bedeutet, das Herz von
den [sekundaren] Ursachen ab-
zukehren und sich an die Ursa-
che aller Ursachen zu wenden
und von Gott das Gelingen der
eigenen Vorhaben zu erbitten.

7.3 Denn wie soll, solange im Denken der Wesen hier das unheilvolle Verlangen nach
begehrten Objekten immer wieder aufkommt, einen Moment lang Besinnung auf das
[hochste] Wesen entstehen, welche die Gefahr von Unbheil tilgt?

7.4 Nachdem das Bestimmen begehrter Zustande weitlaufig abgelegt wurde, bildet des-
halb das Fundament im beruhigten Inneren des Lebewesens die Gegenwart des Herrn,
der Regenguss der Essenz des hochsten Unsterblichkeitstranks; [diese] Zufriedenheit
(tustih) rettet gleichsam freudvoll ohne iible Besorgnis.

7.5 Sich Tag und Nacht nach Kréaften der Besinnung auf den lotus[gleichen] Fuf} jener
Allseele hinzugeben, ist die Verwirklichung der eigenen, angeborenen, guten Vollkom-

menheit und der Kern aller Welten schlechthin.

7.6-7 Wer daher ganz erfreut [sein] Anliegen dem
Herrn tberreicht und sich denkt: ,[Ich] habe ein
wenig Gunst erhalten.”, dem spenden gewiss alle
Vorhaben im Geist Freude. Der [Herr] macht [sie]
von selbst vollkommen, denn das Vorhaben gehort
nicht [mehr] dem [Menschen], sondern allein dem
[Herrn].

Denn jeder, der seine Tatigkeit
Gott tibergibt und bei allem, was
geschehen mag, der Gute Gottes
vertraut, dessen Tatigkeiten wer-
den in Ubereinstimmung mit sei-
nen Herzenswiinschen vollendet.

7.8 Und so wird an dieser Stelle in den alten Legendensammlungen ein prachtiger Vers
vorgetragen, durch dessen Horen allein die Gentigsamkeit (samtosah) weiter wachst.
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7.9 ,Bedenke den inneren Zustand. Uberreiche in- Traue Gott in deiner Tatigkeit
nerlich konzentriert taglich dem Herrn [dein] Vor- und sei frohen Herzens. /' (7.1)
haben und mache [dein] Inneres klar.

7.10 Werde nicht wankelmiitig, wenn [du] die [krumme] Art von [Menschen] mit
grausamen Herzen siehst. [Denke daran, dass] jener weichherzige [Herr deine] Tatig-
keit vervollkommnen und das Unheil vernichten wird. Sei so ganz geschwind im Geiste
erleuchtet.

7.11 Ungeniigsamkeit (a-samtosah) ist das groite Leid, Zerstreutheit, Wiirdelosigkeit,
[zehrendes] Fieber,? Wertlosigkeit, geistiges Leid, Ubel zu Hauf und Nichtigkeit.

7.12 [Sie] ist Niedrigkeit und grofites Elend und nur ein Mangel an Verstand. [Sie]
vernichtet die Urteilskraft, raubt alles und ist der Weg zum schlechten Schicksal.

7.13 Wem [bringt] die Geniigsamkeit (samtosah) keine Freude, [die] dem entgegenge-
setzt ist, was so mit in Lehrbiichern verwendeten Synonymen umschrieben wurde?

7.14 Weswegen einige [wenige] hochgesinnte, weitsichtige Weisen den Ozean ,Da-
sein” wohlauf iiberqueren, ist diese [Gentigsamkeit, die] den grof3en Erfolg bringt.

7.15 Und weswegen ferner jene frohen Herzens sind, welche die Welt [so vollstian-
dig] wie eine in ihrer Hand befindliche Jujube-Frucht betrachten [konnen], ist diese
[Gentigsamkeit, die] den hochsten Erfolg bringt.

7.16 Und auch wodurch man die Siile im Lotus ,Herz“ trinkt, wenn man die Geis-
tesaktivitaten durch Unterdriickung des Ein- und Ausatmens beschrénkt, ist diese [Ge-
niigsamkeit, die] groffe Resultate zeitigt.

7.17 Weswegen [diejenigen], die alle Verunreinigungen in Luft aufgeldst haben,? weil
sie zum duflerst erhabenen Zustand [des Urgrunds / des Lebensstadiums des Weltentsa-
gers] gelangt sind, unbesorgt auf der Erde wandeln, ist diese (1) sehr prachtige (maha-
ujjvalah) / (2) durch Glanz prachtige (maha-ujjvalah) [Geniigsamkeit].

! Hafiz: Divan, Ed. HANLARI, Band 1, S. 80, Gazal 182, Z. 5. % Das Fieber (jvara) - fiir unsere Begriffe ein
Symptom mit verschiedenen Ursachen — gilt in der indischen Heilkunde als Inbegriff von Krankheit und ist
mit Auszehrung und Schwiche konnotiert. * Wértlich: kha-puspi-krta- ,zu [nur scheinbar existierenden]
Luftbliten gemacht”.
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7.18 (1) Und weswegen die lauteren Weltentsager (hamsah) sich ohne die zwei Seiten
[des Geistes: Zerstreuung und Inaktivitit und, weil] sie Sinnesgenuss entsagen, inner-
lich préachtig gebaren, ist diese auflerst starke [Geniigsamkeit]. / (2) Und weswegen die
weillen Streifengénse (hamsah) ganz ohne [ihr] Flugelpaar [und, weil] sie Perlen sam-
meln,* innerlich prichtig ténen, ist diese duflerst starke [Geniigsamkeit].

7.19 Die Glickszustidnde, welche auf der Erde nur mit viel Mithe zu erlangen sind,
kommen fiir niemanden auch nur einem Bruchteil des Gliicks von dieser [Geniigsam-

keit] gleich.

sind [und nur] einem Bruchteil des Genusses aus dieser [Gentigsamkeit] gleichen, ver-
schwinden fiir bestimmte[, geniigsame Menschen] niemals.

7.20 Die Geniigsamkeit ist der hochste Gewinn, die Geniigsamkeit ist das hochste
Gliick, die Geniigsamkeit ist die hochste Statte, die Geniigsamkeit ist der hochste Glanz.

7.21 Solange sein Denken die makellose, edle Brosche (-Sekharam) ,Geniigsamkeit*
nicht ablegt, ist der Mensch schwer wie ein Berg, verbirgt seine Absichten unergriind-
lich tief wie [der Ozean], der Herr der Flisse, hat eine strahlende Gestalt wie [die Son-
ne], das Schmuckstiick der Himmelswolbung, kithlt wie der Unsterblichkeitstrank aus-
strahlende [Mond], ertréagt alles wie die Erde, ist wohlschmeckend wie Wasser und un-
befleckt wie der unbegrenzte [Luftraum].

7.22 Und wie die Aigrette [dieser Brosche] (Sikhaya) die Menschen in der Welt (1) vor-
ziglich / (2) zu Brautigamen (varatvam) macht, so macht ein Bruchteil der Gentigsam-
keit das Denken (1) vorziiglich / (2) hochzeitswiirdig (varatvam).®

7.23 Obwohl dieses [geniigsame] Handeln hochst allgemeingiiltig ist, weil es [fiir alle]
gute Resultate zeitigt, muss besonders der Herrscher darauf bedacht sein. Denn er steht
tiber allen.

7.24 Genau so vielfaltig, wie er duflerliche Aktivitaten manifestiert, so reichlich muss
die innere Aktivitit [Gentigsamkeit] ausgefithrt werden, um jene [duflere Vielfalt] zum
Erfolg [zu fihren].

* Tentativ. Kénnte muktahara- [= mauktikanam aharena] ,[weil] sie Perlen sammeln’ ein poetischer Aus-
druck fiir das Griindeln sein? ° Zum wiederkehrenden Doppelsinn von Vorziiglichkeit und Brautigam
vgl. S. 45.
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7.25 Deshalb soll der [Herrscher] (1) zu  Ein Herrscher soll unter keinen Umstan-
Lebzeiten / (2) vor diesem [Herrn] (atra)  den die Sitte des Gottvertrauens niederle-
in keinem Moment aufhéren, geniigsam  gen, damit durch Gottes Schutz seine Ta-
zu sein (samtosa-); hat er die Gunst des  tigkeiten so zuwege gebracht werden, wie
[Herrn] empfangen, gelingen [seine] gu-  es notwendig und angemessen ist.

ten Taten.

[Auszug des Kommentars:] Soweit das Gefiige ,,Aigrette®. Nun beginnt das Fertigen der ,Bro-

sche“ mit [den Worten]: Und so ...

7.26 Und so wird an dieser Stelle eine liebliche,
juflerst bedeutende Geschichte tiberliefert, bei der,
[wenn man] durch Horen Gefallen an ihr findet, —
oha! — das Herz zufrieden (tustam) wird.

Es wird berichtet:

7.27 Einst herrschte ein Herrscher, [der wie] (1) ein Edelstein auf / (2) der Mond iiber
(-manih) dem Boden vom Land der Arier® [war]. Weil er ein geniigsames (samtusta-)
Denken hatte, war das Land ohne (1) [fruchtlose] Wildnis / Waldbrinde (dava-).

7.28 Eines Tages fragte er seinen Gelehrten, das
Juwel der [hofischen] Versammlung: ,O [Gelehr-
ter]! Wie ist der Erfolg grofier Menschen [beschaf-
fen, die] sich gemafl ihrer Gemeinde gut beneh-
men?”

7.29 So befragt antwortete der Kluge ihm mit lieb-
licher Stimme: ,Herr, beachte sorgfiltig, [was] ich
bedeutungsschwer und verdichtet [sage]!

Eines Tages fragte ein Herrscher
einen Gelehrten: ,In welchen
Dingen liegt der Erfolg der Glau-
bigen begriindet?”

Er sagte:

7.30 Denn Beide: Trivialitit und Weitschweifigkeit gelten als Besudelung der Rede.
[Jemand, der] bedeutungsschwer und verdichtet spricht, ist selten; und ebenso ein ihm

gewachsener Horer.

¢ Im Kommentar definiert Sahibram aryavarta ,Land der Arier konventionell als Gebiet zwischen Himala-
ya und Vindhya-Gebirge, wo das Kastensystem gelte und vergeltungskausales Verdienst angesammelt

werden konne.
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7.31 Die gute Kasteiungsiibung’ und Geniigsam-
keit gegeniiber dem vom Herrn Erhaltenen (isa-
upanate samtosanena); durch Beides fillt den gro-
Ben Menschen der (1) aller Leute zutragliche /
(2) aller [beider, dies- und jenseitiger] Welten zu-
tragliche (sarva-laukiki) Erfolg in die Hande:*

In zwei Dingen: Das eine ist die
Ausfithrung des Gebets, das an-
dere das Vertrauen in die Gi-
te [Gottes], des Taters par excel-
lence.

7.32 Der verstandesreiche [Herrscher] horte die Rede des [Gelehrten] und wurde geis-
tig klar. Auf einen innen reinen Spiegel geht ein Gegenstand sofort tiber.

7.33 Er hielt die zwei [Mafinahmen] fur Der Herrscher fundierte seine Angele-

fiir den Schatz redlicher Ziele und ein si-  genheiten auf diesen beiden Dingen und
cheres Fundament aller guten Taten und  machte diese beiden Qualitaten zu seiner
tibte sich tag und nacht darin. festen Angewohnheit.

7.34 Thm, der so im Herzen Vertrauen gefasst hat-
te, erschien einst unvermittelt ein Feind; denn das
Leben von Herrschern beruht auf Heldenmut.

7.35-37 Das Heer des [Feinds] umfasste meh-
rere Trupps von Kriegselefanten, prangte mit
(1) Prachtexemplaren guter Pferde / (2) guten Pfer-
den und Bannern (sad-a$va-dhvajah), bestand aus
Soldaten, die in undurchdringliche Ristung geklei-
det waren, war reichlich bestiickt mit Streitwagen,
bedeckte voranschreitend die Erde mit (1) einer
Masse von Wigen und guten Zugtieren / (2) Wi-
gen, guten Zugtieren und [darauf geladenen] Las-
ten (Sakata-sad-yugya-bhara-), verhiillte die Sonne
mit Staub, als es aufmarschierte, verbreitete Ge-
schrei in [alle] Richtungen, versetzte die briins-
tigen Weltelefanten in Schrecken und schien die
Welten zu betduben wie die Nacht [am Ende] des
Aons.

Unerwarteterweise tauchte ein
Feind auf ...

. und marschierte mit einer
stattlichen Armee mit zahlrei-
chen Soldaten auf seine Residenz
Zu.

7.38 [Als] der Herrscher sah, dass dieses [Heer fest] stationiert war, wurde er — [selbst]
innerlich beruhigt - tatig, [weil] er fihrungskundig war.

7 tapas-kriya JKasteiungsiibung’ ist Thema des ersten Kapitels.
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7.39 Er versetzte sein Heer, das eine Reihe ge-
risteter [Truppen] umfasste, [den Erfordernissen]
der Zeit entsprechend mitsamt von Festungen und
dergleichen [Gilitern] in Bereitschaft, um sein Ziel
im Angesicht [des Feindes] zu erreichen.

Er begab sich folglich mit der ge-
samten Armee, die ihm zur Ver-
fugung stand, zum Feind.

7.40 Und von Tag zu Tag wuchs das Verlangen der sich gegeniiberstehenden Heere

rasant, einander zu bekriegen.

7.41 Denn wie sich zwei Liebende niemals passiv gegeniiberstehen konnen, so [ging
dies] auch bei diesen beiden [Heeren] wechselseitig durchaus nicht.

7.42 Wessen Denken nicht schwankt, auch wenn Grund zur Erregung besteht, ist ein
hochst erhabener Asket (yogi). Wo wirkt sein Zauberspruch nicht?

7.43 Er ist es, den man in dieser Welt verehren soll. Der gilt als Lehrer [aller] Lehrer,
dem nicht die Urteilskraft abhanden kommt, wenn es Grund zur Aufregung gibt.

7.44  Als nun die Konfrontation (sammukhye)
der beiden Heere den dufiersten Gipfel erreicht
hatte und [beiderseits] Getose aufgekommen war,
[stand fest: morgen] frith wird es Krieg geben.

7.45 In dieser Nacht besann sich der Herrscher
und gab sich in der Einsamkeit der im Herzen ge-
haltenen, (1) [an guten Resultaten] reichen (adhye)
/ (2) vorziiglichen (adye) Unterweisung [seines]
Lehrers hin, [weil] er reich an Verstand war.

7.46 Als nun die dufieren und inneren Konstitu-
enten [des Staates]® besorgt wurden, belehrte den
[Herrscher] — oh weh! - ein gewisser [bedeutender
Befehlshaber, ein] Pfeiler des Wohlstands in rauer
Weise:

7.47 ,Wehe Herr, der du in Nachlissigkeit ver-
sunken bist! Morgen wird es sicher Krieg geben.
Warum streckst [du] die Fiifle aus und sitzt hier
bequem?

¥ Vgl. Anmerkung zu 33.15.

Als die [beiden Heere] einan-
der nahe kamen und entschieden
wurde, zu kampfen, ...

... betete der Herrscher die ganze
Nacht vor Kriegsbeginn.

Ein bedeutender Hofling sagte:

,Herrscher! Komme zur Ruhe,
denn morgen ist der Tag der
Schlacht!”
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7.48 Und falls du die Absicht im Sinn hattest[, ein Heiliger zu werden]: Was soll diese
schlechte Fithrung? Dass du [dein] Heer ins Lackhaus® [zum Sterben] geschickt hast,
[wahrend du] fortgegangen [bist]!

7.49 Verdammt, dies ist deine verruchte Dummbheit! Nachdem du Zunder entflammt
hast und selbst gegen den Wind schlifst, lasst du auch die anderen [Verbiindeten fiir
immer] schlafen.

7.50 Wahres haben [diejenigen] gesprochen, die reich an Einsicht sind: Nahendes
Ungliick ergreift zuerst gewaltsam den Verstand eines Mannes, wie der Wind ein Schiff
auf dem Wasser [ergreift].

7.51 Verdammt, warum hast du die etablierte Ordnung verletzt, [die] man nicht ver-
letzen darf? Auch verstandesreiche Herrscher sollen stets Berater befragen.

7.52 Wie konntest du, [dich] unabhingig [diinkend], diejenigen ignorieren, bei de-
nen die Bezeichnung ,Berater’ von ,Beratung’ abgeleitet wird? Fluch [deiner] Unheil
bringenden Unabhéngigkeit!

7.53 Und wie konntest du die von Manu gepriesenen [sechs auflenpolitischen Maf3-
nahmen wie] Schliefen von Biindnissen und dergleichen ignorieren? Oh [weh], die
Ohnmacht gegeniiber dem Schicksal ist sehr schwer zu {iberwinden!

7.54 Erhebe dich, Herrscher! Sei geriistet fiir die bevorstehende Aufgabe! Werde beim
Aufbruch nicht feige, Erfolge liegen vor [dir].

7.55 Hast du etwa kein Lehrbuch tiber die drei [innerweltlichen] Lebensziele gelesen,
Bester der Siegreichen? Die [drei] Kréfte [Macht, Mut und Beratung] stehen dir zur
Verfiigung.'® Schluss mit dieser Feigheit, dem Feind des Siegs!

7.56 Du musst nur hier [auf dem Schlachtfeld] gegenwiértig sein als Feuer fiir das
Stroh ,Feinde®. Wir fihren richtig aus, [was] zu tun [ist], wie [es] die Sinne fur die
verkorperten [Lebewesen tun].

° Dies spielt auf die Lackhaus-Episode im Mahabharata (1,124-138) an. Darin werden die Pandavas und
ihre Mutter Kunti unter einem Vorwand in ein aus leicht entziindbaren Materialien gefertigtes Anwesen
umgesiedelt. Durch einen Hinweis ihres Onkels Vidura durchschauen sie jedoch den Hinterhalt und kén-
nen unbemerkt entkommen, indem sie nach einer Feier das Haus selbst entziinden und eine schlafende
Kastenlose mitsamt ihrer Sohne in den Flammen zuriicklassen. Auf diese List spielt auch die folgenden
Strophe an, in welcher der Befehlshaber dem Herrscher vorwirft, er habe dummerweise sich selbst und
seine Untergebenen in den Flammen zuriickgelassen. ' Vgl. Kautilyas Arthasastra 6,2.33: “Power is
threefold: power of counsel comprising the strength of intellect, power of might comprising the strength
of treasury and army, and power of effort comprising the strength of valor”; Ubersetzung: OLIVELLE 2013,
S. 275.
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7.57 Wenn die guten Diener ihre Tat getan haben, genief3e du, sehr Einsichtiger, das
Resultat, obwohl du wie der Wesenskern verborgen blofler Zuschauer geblieben bist.

7.58 Hinfort mit dem Lebewesen, dessen aufleuchtender Ruhm nicht den Horizont
erhellt wie die Strahlen der Sonne!“

7.59 Obwohl der [Herrscher] so von den peitschenartigen Worten aufgestachelt wurde,
hielt er sich einen Moment ans Schweigen und sagte nichts, [weil] er von herausragen-
dem Verstand war.

7.60 Sodann lichelte er und antwortete dem vor [Der Herrscher] sagte:
[ihm] Getretenen, [den er seine] Zuneigung emp-

fangen [lie3]: ,Du hast Wahres gesprochen. Ich he-

ge daran iiberhaupt keinen Zweifel.

7.61 Aber ich bin nicht gedankenlos; ich weif3, [dass] es morgen Krieg geben wird. Ich
bin in richtiger Weise darauf vorbereitet, dieser Entwicklung zu begegnen, (1) Ehrer-
weiser / (2) Zerstorer von Stolz (mana-da).

7.62 In der Nacht wiederhole ich [ununterbro- ,lch widme mich heute Nacht
chen], was Kasteiungsiitbung genannt wird [und] dem Werk Gottes und morgen ist
die Vollkommenheit von allem bewirkt.!! Morgen  Gott der Téter.

wird es Friichte tragen.

7.63 Begreife bitte, dass diese Kasteiungsiibung
die Handlung allein fiir den [Herrn] ist. Was Er
ausrichten kann, wird der unabhéngige [Herr] si-
cher in eigener Sache verrichten.

7.64 Denn was hat Er fiir eine Aufgabe, die [Er als] Er macht, was Er will; damit habe
unabhéngiger Gebieter nicht von selbst fiir mich  ich nichts zu tun.
tate? Es bleibt firwahr nichts zu tun iibrig.

7.65 Aufler dem[, was ich gerade tue] steht nichts Ich habe hierbei keine Wahl
in meiner Macht. Weil dies gewiss ist, bin ich wohl-

auf. Thr sollt allesamt im Herzen wohlauf sein, o

[Ehrwiirdige]!

" vgl. 7.31.
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7.66 Die vordersten Weisen haben den Unterschied zwischen dufleren und inneren
Mitteln [zum Gewinnen eines Kriegs] beschrieben. Hort [diesen]! Freilich [bietet] das
Umgeben allein mit [Kriegs]elefanten und Festungen keinen [hinreichenden] Schutz
fur Herrscher.

7.67 Was tun die [Kriegs]elefanten, Festungen, Pfeile, Schwerter und Pferde fiir Herr-
scher? Wie weit werden diese tiber die erfolgreiche Vernichtung der sichtbaren [gewor-
denen] Feinde hinaus behilflich sein?

7.68 Kluge bezeichnen also diejenigen Mittel fiir Herrscher als vordergriindig, mit
denen sie sicher in [ihren] Privatgeméchern und auf dem Thron sitzend Nutzen erzielen.

7.69 Das ist die [wahre] Nahkampfwaffe, dies die [wahre] Fernkampfwaffe, welche
gewiss auch das [rdumlich und zeitlich] ferne Ziel in einem Wimpernschlag vernichtet;
dies ist das Geschick des guten Kriegers.

7.70 Es gibt [sonst] nur die [4uf3ere] Nah- [oder] Fernkampfwaffe, die [fiir alle] sichtbar
wegen des Abprallens auf Gepanzertem [mal als nutzlos wie] Stroh gilt oder [auch]
nicht[, wenn die deflektierte Waffe die eigenen Leute trifft]. Deshalb miissen Herrscher
besonders wachsam sein.

7.71 Daher sollen Herrscher mittels genauer Betrachtung [ihren] Geist sammeln, allein
das Niitzliche erdrtern und folgenden Ausspruch héren, den Manu [sinngeméaf}] sagte:

7.72 Und Feinde gibt es genau in zweifacher Weise: gemaf3 der Unterscheidung von
permanenten und voriibergehenden unterschieden, welche zugleich [respektive] innere
und duflere sind.'? Darunter bezeichnet man Erstere als die Hauptsichlichen.

7.73 Denn die Feinde, welche ndmlich permanent sind, gehen niemals durch (1) &uflere
Mittel / (2) das korperliche Sinnesgeflecht (bahyena karana-jalena) zugrunde. Besiegt
man sie nicht, gibt es tiberhaupt keinen Sieg.

7.74 Verflucht [sei] der Heldenmut von dem, der die permanenten, inneren Feinde in
der Nahe vernachléssigt und die duleren, voriibergehenden in weiter Ferne besiegen
will!

7.75 Was konnte namlich ein Herrscher durch die Vernichtung ferner Feinde gewin-
nen? [Besonnene] sollen darauf achten, das zu gewinnen, wodurch sie den Sieg im Dies-
[und] Jenseits davontragen.

2 7u den permanenten, inneren Feinden zahlt der Kommentar schlechte Eigenschaften wie Lust, Zorn,
Gier, Verblendung, Verlangen, Hass und dergleichen, wohingegen die dufleren, veriibergehenden Feinde
die Staatsfeinde im eigentlichen Sinne umfassen.
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7.76 Durch die Vernichtung der [innen] lauernden Feinde wird der Herrscher alles
erobern. Denn sind die inneren Feinde besiegt, ist selbst der Sieg tiber die Dreiwelt
nichtig.

7.77 Beim Sieg tiber den permanenten, inneren Feind fallt halt der guten Herrscher
die Erde schon in der Hand. Denn diese Gottin [der Erde] wird sicher nicht, wirklich
niemals wanken.!?

7.78 Deshalb soll ein siegeswilliger Herrscher mit dem Minister ,Urteilskraft” den
Entschluss fassen, zuerst die Feinde der dufleren und inneren Sinne'* in seine Gewalt
[zu] bringen.

7.79 Hat der gute Herrscher diese besiegt, sind eben [auch] die dufieren Feinde!
besiegt. Gewiss wird jemand, [der] die inneren Feinde besiegt hat, niemals von einem
aufleren uiberwéltigt.

7.80 [Weil] so durch duflerst genaue Erwédgung der [Lehr]inhalt als zu befolgen erwie-
sen wurde, [fithrt] diese Hauptsache allein, [ndmlich der Sieg iiber den inneren Feind]
auch zur Vernichtung der duleren Feinde.

7.81 Denn diese Nahkampfwaffe [,Sieg tiber den inneren Feind'] ist fahig, das ,Feind"
genannte Ziel - o [Wunder] - vollstdndig zu durchbohren, welches ja fern, verborgen,
[von einem selbst] verschieden und [noch] nicht eingetroffen ist.

7.82 Ein [Kriegs]elefantentrupp bringt dem Herrscher nicht den Nutzen, [welcher zu-
stande kommt,] wenn man durch innere Wiederholung die [Gebets]kette der (1) Buch-
16 /(2) Laute [des Spruchs seiner Wahlgottheit] (aksara-) bildet - [sei es] persén-
lich oder durch den Mund von Brahmanen.

staben

7.83 Wenn durch die korrekte Abfolge der (1) [Energie]zentren / (2) [Artikulations]orte
(-sthana-) die Laute und Worte den Charakter von Geschossen bekommen, dann wird
die Feindesschar ganz und gar vernichtet.

7.84 Wozu sich um die Schar der Feinde sorgen, wenn man Siva, den dreidugigen
Gatten der Parvati auf dem Lotus ,Herz® platziert hat, [indem man] das Denken stetig
auf Thn richtet?

13 Tentativ nach Kommentar iibersetzt, wo das negierte calatam [eti], wortlich: ,wird wankend® den iib-
lichen Namen der Erde a-cala ,die Unbewegliche paraphrasiert; jedoch wire bei doppelter Verneinung
eher eine Bestirkung der Grundaussage zu erwarten. * Die hier ein wenig irrefithrend eingefiihrte
Unterscheidung von dufleren Sinnen (bahya-karana, vgl. 3.32) und dem Denken als inneren Sinn (antah-
karana) wird in die bisher exerzierte Dichotomie von inneren und dufleren Feinden unter Erstere subsu-
miert. ' Wortlich als Relativsatz. '° Vgl. 17.81f. und S. 76.
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7.85 Was gibt es iiber die Feindesschar zu berichten, wenn der Herr im Herzen verweilt,
[wenn doch] allein wegen der bloSen Besinnung auf dessen Namen die Masse der Ubel
weithin wegtreibt?

7.86 Wird dieser [Siva] mit dem Mond als Diadem mittels gedanklicher Verehrung
richtig geehrt, 16sen sich alle Hindernisse in Luft auf.!”

7.87 Oder: Welche fiir unsterbliche [Gottern] sehr schwer zu erlangende, unverriickba-
re Vollkommenbheit erlangt ein Sterblicher nicht, wenn [Visnu,] der Geliebte der Gliicks-
gottin [und] Gatte der Erde den Lotus ,Herz“ betritt?

7.88 Wozu [soll sich jemand, der] getan hat, was zu tun ist, [indem] er [sein] Denken
korrekt auf [Visnu,] den Vierarmigen, die all-durchdringend grof3e Person gerichtet hat,
um die Schar der Feinde scheren?

7.89 Freudig soll man sich bei Tagesanbruch [Siva als] Herrn der Lebewesen vorstel-
len, [wie er innerlich] beruhigt, mit der Mondsichel geschmiickt, erhaben durch mit
dem Ganges verwobene Haarflechten auf einem Lotus sitzend [Seine Gattin] Uma zur
Linken hat; [wie] er mit einem Tigerfell bekleidet ist, weif3, [weil] sein Kérper mit Asche
bedeckt ist, [wie] seine hochstehenden Haare mit Kobrahauben geschmiickt sind [und
wie er] von den Goéttern mit zusammengelegten Handen gepriesen wird.

7.90 Freudig gedenke ich im Lotus ,Herz“ dem lotus[gleichen] Fuf} jenes [Visnu],
der im gelben Gewand die Gliicksg6ttin umarmt, [die] als Kennzeichen einen Lotus in
der Hand [hilt und] ein mondgleiches Gesicht hat, [der] eine Muschel, einen erlesenen
Diskus, eine Keule und einen Lotus in [seinen vier] Hénden haltend tatig [ist, indem]
er die gesamte Welt mit [seiner] Kraft der Illusion gefiigig macht und als Macht!® mit
schwarzem Teint [all] dies behiitet.”

7.91 So vernahm jener [Minister] dessen richtig [Der Hofling] sagte:
begriindete Aussage und erklarte mit milden Wor-
ten dem Herrscher abermals:

7.92  Herr, [ich habe] verstanden. Bitte vergib uns[, die wir] von geringem Verstand
[sind], Gebieter! Oh, und bitte belehre [uns] auch, damit [wir] siegen, belehre [uns
gleich] gehorig!

7 Wortlich: akasa-puspa-tulanam prayasyanti ,werden den [nur scheinbar existierenden] Raumbliiten
gleich’. '® Zugleich ist bhiitih ein Name Visnus.
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7.93 Und riiste dich selbst, Herrscher! [Denn] die-  ,Dann bereite das Kriegsge-
ses Verhalten wird zur Maxime [fir andere]. [Wer] rat vor und sei bereit fir das
die Maxime kennt, fithrt allein mit der Maxime Schlachtfeld.

zum Sieg ,gutes Verhalten®.

7.94 Der mit vielen guten [Kasteiungs]iibungen zufriedengestellte Herr tut alles,
[denn] er fithrt [das eigene Heer richtig] und [das feindliche] in die Irre. Er weif3 al-
les und besitzt alle Macht.*

7.95 Nun sprach wieder der Herrscher: ,Du hast [Der Herrscher] sagte:
wahr gesprochen, Schuldloser. Ich bin vorschrifts-
gemaf} bereit und bin auf richtige Weise zu allem

entschlossen!
7.96 Ich [lege] die Rustung ,Geniigsamkeit®  ,lch kleide mich in das Ketten-
(samtosa-) [an, setze] den Helm ,Gesuchs“!® [auf], hemd des Gottvertrauens ...

trage die Pfeile ,gute [Kasteiungs]ibungen® und
treffe das Ziel mit dem festen Bogen ,Andacht".

7.97 Dieses Verfahren allein ... und habe meine Werke meinem wahren, feins-
ist richtig. Wozu noch ein dufle-  ten Bevollmachtigten tibergeben.”

res, minderwertiges [bemiihen]?
Die Aufgabe habe [ich] dieser
Genitigsamkeit (samtose) namens
Gunst des Herrn tiberreicht.

Wir haben unser Schicksal in die Handes Gottes
gelegt, der [alle] Probleme lost,/ auf dass seine
Gunst [hierbei] wirksam wird. 7 (7.2)

7.98 Verstehe bitte, dass der grofle Herr, der Herr aller [und] der Zeuge von allem
selbst der Téter ist, [wenn man ihm] gute Taten iiberreicht. Was [gibt es sonst noch zu
sagen], Freudenbringer?*

7.99 Als nun die Nacht vergangen war ~ Am Morgen, als sich die beiden Armeen
und der Morgen gerade erst zu dimmern  in Formation aufgestellt hatten und sich
schien, begaben sich die beiden Heere  gegeniiberstanden, ...

richtig in Formation.

7.100 Und als sich die Beiden trafen, ging man davon aus, dass sie sicher nicht ohne
Sterben auseinander gehen wiirden.

' vijfiapti- ist ein Synonym des dritten Kapitelthemas.
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7.101 Und zu dieser Zeit sah man [fiir =~ ... kam der gottliche Beistand gemaf3 dem
alle] erkennbar ein duflerst grofles Wun- Wort: ,und er sandte [zu eurer Unterstiit-
der: Das los marschierende Heer des Ver- ~ zung] Truppen, die ihr nicht sahet [vom
teidigers nahm - wie man sagt (ha) - kein ~ Himmel] herab.?°

Ende.

7.102 Man sah das Heer in ununterbrochener Formation von der Festung mit lautem
GetOse los marschieren wie den Ganges oder wie die Schopfung aus dem Korper des
[Urwesens] Prajapati.

7.103 Das gegnerische Heer wiederum wurde, wiahrend es entgegen kam, schnell
entwurzelt wie ein aus dem Schnee flieSender Bach, [wenn der Schnee geschmolzen
ist].

7.104 Das anriickene [gegnerische Heer] strahlte vor den [im Wind] flackernden Feu-
erflammen ,Fahnen® [und] war von [Kampf]geschrei durchdrungen, als wire das Licht
des Feuers beinahe erloschen.

7.105 Das [aus] der Gunst des Herrn [manifes- Die unterstiitzende Armee des
tierte] Heer kam von irgendwo her und sammelte =~ Herrn kam aus dem verborgenen
sich; [so] sah man es mit den ganz erhabenen Fah- Land./ (7.3)

nen und Bannern des [Herrn] geschmiickt.

7.106 Die vollstandige Streitkraft war mit Aigrette und Brosche (Sikha-sekhara-) des
[Herrn] geschmiickt, hatte mit guten Geschossen ein feuriges Aussehen und war mit
[innerer] Kraft ausgestattet.

7.107 Nachdem das Heer des Feindes mit allen Streitkréften jenes [verteidigende Heer]
erreicht hatte, unterlag sofort und wurde — vom Siegesgliick verlassen — augenblicklich
fast vernichtet.

7.108 O, die dort zusammengekommenen [Schaulustigen] sahen ein ganz grofies Wun-
der: Wie der Wind Heuschrecken augenblicklich vertreibt, [wurden] alle gegnerischen
[Truppen sofort hinweggefegt].

7.109 Weil diese [Kriegs]zeit offenkundig wie der Herbstanfang war, tauchten, als
die Pfauen ,Feinde® verschwunden waren, die Streifenganter [,gute Herrscher®] (raja-
hamsakaih) in Erscheinung.

» Qur’an 9:26.
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7.110 Die Krieger des [Herrn] marschierten mu-
tig unter dem Glanz von Bannern, Schirmen und
Fahnen. Ist die Dunkelheit verschwunden, scheint
das Licht der Sonne von allein.

7.111 Wenn die Zigel ,Schicksal® vom Span
[,Finger“]?! an den Hinden der Feindeskrieger
rutschen und [infolgedessen] das Pferd ,Tatkraft®
langsam wird, begehrt die schwichelnde Sieges-
gottin einen makellosen, schreitenden Gebieter
von ausgedehnter Tatkraft und straffen’? Ziigeln
[in seiner] lotus[gleichen] fahigen Hand.

7.112 Wenn der Feind von der Siegesg6ttin ver-
lassen zu fliehen beginnt und mit groflem Geschrei
im Begriff ist, sein Leben zu lassen, will ein Herr-
scher von miachtiger Gestalt [und] erhabenen Cha-
rakter diesen [lebend] unterwerfen, [da] seine Ab-
sicht ungebrochen ist.

In dem Augenblick, als der Blick
der Armee des
Schirm und Banner des Gott
vertrauenden Herrschers fiel, ...

Feindes auf

. entglitten ihr die Zigel der
Kontrolle.

Sie nutzten die Gelegenheit zu
fliehen. Ohne dass eine Schlacht
stattgefunden hatte oder es ei-
nen Kampf gegeben hatte, sind
sie den Feind los geworden.

7.113 Ein verriickter [Feind] wollte zu einem Herrscher kommen. Man schnitt [ihm]

sofort mit einem scharfen Schwert den Kopf ab.

7.114 Und als der Herrscher nur demiitig mit ,Weh, oh weh® [wider]sprach, kamen

viele und zerstiickelten den Korper des [Verriickten].

7.115 Es ist sicher kein Fehler, in der Schlacht die Anweisung des Herrschers zu tiber-
treten; fiir die angemessen Verfahrenden leuchtet das Schicksal besonders.

21 .
Tentativ.
genseite zu verstehen.

22 Weortlich: ucca- ,erhoben’, hier im Gegensatzu zu den herabgefallenen Ziigeln der Ge-
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7.116-117 Als am Riickgrat ,Osten®, [welches] Der Morgen des Sieges bricht im
das Vertrauen in den Willen des Herrn [ist], (1) das Osten der Hoffnung? an;/ fiir
Erkennungszeichen der Sonne, [die Morgendam-  die Boswilligen ist die Fieber-
merung] / (2) die Fahne des Herrschers aufging nacht vorbei. s ?* (7.4)

[und] dadurch der Feind ,Dunkelheit” ursachlich

vernichtet [und] die Nacht ihres Glanzes beraubt

war, schien die Sonne ,Herrscher” durch die gro-

Ben Segnungen der Morgenddmmerung ,Sieg” in

dieser durch Andacht erquickten Welt, um alles

Unbheil zu vernichten.

7.118 Nach diesem [Kapitel] sollen Verstandige stets Folgendes bedenken: Es gibt
- 0 [Wunder] - gar keine Tat, die nicht durch die drei Mittel namens Genigsamkeit
(samtosa-), Kasteiungsitbung® und [Klage]rede von jemandem, [der] keine Zuflucht
hat,?® gelingen wiirde. Denn denjenigen, die sich fortwihrend diesen [3 Mitteln] hin-
geben, schenkt der Herr Seine Wonne. Und welche Rede [konnte] dann noch davon
[sein, dass] er Zauberkrifte gewéhrt?

7.119 So wurde dieses makellose, (1) noble / (2) hochwertige (mahartham) Juwel ,,Ge-
nigsamkeit® (samtosa-) beschrieben, um den hochsten Wert zu erlangen; ist dies im
Herzen vorhanden, scheint ein besonnener [Mensch] mit einem vornehmen Ruf wie
Visnu, wenn [dieser] das kaustubha-Juwel?’ [auf der Brust trigt].

2 Variante ummid ,Hoffnung‘ nach MS Berlin, Folio 12a. % Salman Savagi: Divan, Ed. HALAT und
KARAML, S. 192, Qasida Nummer 46, Z. 1. * tapas-kriya ist das erste Kapitelthema. 2
fungiert hier als Synonym zum dritten Kapitelthema. ?’ Dieses mythische Juwel wurde mit 13 anderen
Kostbarkeiten beim Quirlen des Milchozeans erzeugt und ist fester Bestandteil der Ikonographie Visnus
und Krsnas; vgl. Mahabharata, Ed. SUKTHANKAR 1,16.35.

a-sarana-vac-
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8.1 Nun [folgt] das achte Tor. Vor denjenigen, die dort (yatra) eintreten, liegt der Er-
folg [aller vier Lebensziele]. Es (ya) wurde [im Inhaltsverzeichnis] angekiindigt und ist
»Zuriickhaltung” (uparodhah), namlich (yat) Folgsamkeit gegeniiber Alten und Vorziig-
lichen (jyestha-$restha-anuvartanam).

8.2 Dieses [Tor] (ya) ist wie folgt: Diesen Gefal-  Dies ist eine edle Eigenschaft
len am [Herrn, der] alle Dinge fiigt, behalten kluge ~ und eine vorziigliche Gemiitsart.
Menschen im Dies- und selbst im Jenseits, [weil er]

die Herzen aller erfreut. Es ist duflere und innere

Lauterung, der treffliche, gute Charakter. Dadurch

empfangen Wohltiter die Achtung von Guten, [es

ist] ein Schmuck fiir das Haupt. Die Weisen halten

Angemessenheit von Stimme, Kérper und Geist fiir

die [wahre] Zuriickhaltung (uparodhah).

8.3 [Svayambhuva-]Manu, in welchem die Gunst Der Prophet bezeichnete die Be-
des Herrn strahlte, sprach wie folgt: ,Und diese  scheidenheit folgendermaflen ...
von uns [allen] zu ehrende Zuriickhaltung ist das
Handeln gemif je eigener Kaste und Lebensstadi-

um.
8.4 Dieses [Handeln] ist die Blutenknospe am ... als einen Zweig am Baum
Wunschbaum ,Heil der Kasten und Lebensstadi- des Glaubens: ,Die Bescheiden-

en®; fir die Guten[, die sich in Zuriickhaltung  heit ist ein Zweig des Glaubens:*
tiben,] wird er nach [einiger] Zeit den h6chsten  (arab.?)
Nektar ,,om" als Frucht tragen.

8.5 Und auch die Offenbarung charakterisiert eben jenen Gegenstand, [wenn sie] ver-
kiindet: Fiir [Menschen] mit makellosem Wesen ist diese Zuriickhaltung (uparodhah)
das Ebenbild des wahren [alle anderen Verdienste iibertreffenden] Verdienstes (sad-
dharma-).

8.6 Denn wie man verdichtetes Wasser als ,Eis“ bezeichnet, [so] bezeichnet man eben-
diese Verdichtung ,wahres Verdienst® (sad-dharma-) als ,,Zurtickhaltung® (uparodhah).

8.7 Oder wie man verdichteten Urgrund (brahma) als ,Krsna“ bezeichnet, so bezeichnet
man dieses [wahre Verdienst, wenn es] verdichtet [ist,] als ,Zurtickhaltung®.

8.8 Die Offenbarungen sagen: ,Wahr“-Sein heifit ohne Falschheit und Tauschung sein.
Das trifft so auf das [wahre] Verdienst (dharme) zu, [aber] auf nichts auflerhalb von
Zuruckhaltung (uparodhat).
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8.9 Das ,Wahr“-Sein im Verdienst (dharma-) bezeichnen scharfsinnige Weise nach-
dricklich (pra-) als ,Zuriickhaltung® (uparodhah), [sei sie] unmittelbar [durch Tadel
der Leute] oder mittelbar [durch Gottesfurcht motiviert].

8.10 Der verdichtete Unsterblichkeitstrank ,Verdienst” (dharma-) erscheint in mannig-
fachen Formen und wird andernorts mit dem Synonym ,Folgsamkeit* (anuvartanam)
bezeichnet.

8.11 Fir die Ordnung in der Welt, die [im Sin-  Bescheidenheit ist eine Bedin-
ne] (1) Sivas / (2) des Schopfergottes (bhavasya)  gung fiir die Ordnung auf der
festgelegt wurde, ist diese [Zuriickhaltung] die Be- ~ Welt.

dingung, die man [daher] ,,Grundlage” und ,,Mine“

nennt.

8.12 Die Ordnung, [welche] Vater und Sohn, Herrscher und Diener und dergleichen
umfasst, ist gewiss von dieser [Zuriickhaltung] abhéngig. Wiirde nicht jene [Ordnung]
ohne diese [Zuriickhaltung] schwanken?

8.13 Ein Vater [zeichnet sich] durch Ricksichtnahme (-anurodhena) auf [seinen] Sohn
[aus], ein Sohn durch Riicksichtnahme auf den [Vater], ein Herr durch Riicksichtnahme
auf [seine] Diener [und] ein Diener durch Riicksichtnahme auf [seinen] Herrn.

8.14 Denn was wire sonst, ohne Riicksichtnahme (anurodha-) bei gleichgestellten
Instanzen wie Hénden, Augen, Ohren und Dergleichen wessen Willen unterstellt?

8.15 Daher [existiert] alle Anmut, die es hier im unbesténdigen, leidvollen [und vor Un-
heil] schillernden Daseinslauf gibt, durch die Ausiibung von Folgsamkeit (anuvartana-).

8.16 Und daher [sage ich]: Wenn dieser gute =~ Wenn die Qualitdit des Sich-

Weg der Welt, die schwer zu erleuchten ist, abhan- Bescheidens verloren geht und
den kiame, [dann wiirde] die von zahllosen Knoten- sich niemand mehr vor einem
verbindungen gehaltene Form ,Daseinskreislauf® anderen beschrankt, werden die
zum Flickenkleid werden. [Da] es ganz schlaff vor ~ Ordnung der Welt und die Inter-
schlaffen Verbindungen wére, wiirde es sich au-  essen der Menschen zunichtege-

genblicklich fast auflésen [und so] gewiss der Ver- ~ macht. Aber die Qualitat der Be-
ganglichkeit anheim fallen. Weh, [oh] weh! - wer  scheidenheit lasst nicht zu, dass
wiirde [dann noch] Hoffnung auf etwas richten? jeder das tut, was ihm beliebt.

8.17 All die Arten [guten Benehmens], welche in
der Welt als feste Biinde bestehen, [beruhen auf]
Ricksichtnahme (anurodhena). Andernfalls wiir-
den [sie] fast génzlich zugrunde gehen.
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8.18 Und was [bleibt] sonst [noch zu sagen]? Selbst die drei [Veden oder Lichter: Sonne,
Mond und Feuer], die hier die Welt erkennen lassen, selbst sie [haben] nur dadurch
[Bestand]. Andernfalls wiirde die Erde fast ganzlich vergehen.

8.19 Deshalb wird das fortwahrende Bestehen [der Welt] vom [Schopfergott] Brahma
bis zum Gewiirm von diesem Faden zusammengehalten. Wie konnte es denn ohne diese
[drei] Bestehen geben?

8.20 So wird jeder Einsichtige, der die Folgsamkeit (anuvartanam) nicht aufgibt, unter
Menschen Zuneigung erhalten und [im Jenseits seinen] Herzenswunsch finden.

8.21 Und so rezitieren die groflen Seher zu diesem  Bescheidenheit ist ein Krieger,
[Thema] in den alten Legendensammlungen einen  der ins Herz der Verbote ein-
Vers: ,Er erschiittert die Armee ,Freuden“ und zer- dringt;/

pflickt [ihr] Inneres — es gibt hier auf Erden kei-

ne Kameradschatft, [die] der Riicksichtnahme (anu-

rodhena) gleich [kame].

8.22 Diese [Riicksichtnahme] versperrt den Weg Bescheidenheit versperrt dem
fir den Trupp ,Belustigung, Ausgelassenheit und  Heer der Zerstreuungen den

Dergleichen®, von dem im Dies- und Jenseits Ge- ~ Weg.// (8.1)

fahr ausgeht.”

8.23 Es wird uberliefert[, dass] Riick- Esist nun deutlich geworden, dass sowohl
sichtnahme (anurodhah) allen hohen  gewdhnliche als auch privilegierte Men-
und niedrigen Menschen Gewinn bringt. ~ schen weitreichenden Nutzen aus der Be-

Denn wer Thm ergeben ist, erlangt das  scheidenheit ziehen.
hohe Gliick.

8.24 Und so wird auch andernorts im Leitfaden der Fithrungskunst! von der Herrlich-
keit der [Riicksichtnahme] gesprochen. Denn wie kénnte eine [von selbst] angenehme
Sache nicht von allen geschatzt werden?

8.25 Die Ranke ,guter Charakter®, [die] (1) vom Licht des Glithwiirmchens / (2) von der
Hitze der Sonne (khadyota-) ,diese [Riicksichtnahme]® durchdrungen ist, bringt gewiss
die innen ganz reifen Friichte ,Freundschaft und Dergleichen® hervor — o [Wunder].
Diese [Frichte, welche] die Bienen ,Herzen® mit Geschmack und Wohlgeruch betéren,
fallen [mit Ricksichtnahme] ausgestatteten guten Menschen [von selbst] zu, [weil sie]
iiberaus zufrieden [machen]. Gewiss ist die Riicksichtnahme (anurodhah) zu achten!

! Dies konnte ein Hinweis auf den persischen Pritext sein; vgl. S. 42.
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8.26 Die Ranke ,guter Charakter®, [der] es Ohne die Strahlen der Son-
(1) am Licht des Glihwiirmchens / (2) an der Hitze ne ,Bescheidenheit” wiirden die
der Sonne (khadyota-) ,diese [Riicksichtnahme]® Friichte ,Ethik® unreif verkiim-
mangelt, bringt unzuverlissig die innen unreifen = mern.

Friichte ,Freundschaft und Dergleichen® hervor —

o [weh]. Diese [Friichte, welche] die Bienen ,Her-

zen“ mangels Geschmack und Wohlgeruch verder-

ben, fallen [mit Riicksichtnahme] ausgestatteten

Bettlern [nur] zu, [weil sie] nicht zufrieden [ma-

chen]. Wie kénnte man die Riicksichtnahme (anu-

rodhah) aufgeben?

8.27 Und entsprechend machten auch andere Gelehrte folgende Aussage zur Folgsam-
keit (anuvartana-), [die] bedeutsam [und] sorgfiltig mit Begriindung und dergleichen
[Argumenten versehen ist]:

8.28 ,[Weil] sie dies- und jenseits Schutz gewahrt, Gabe es nicht die Bescheiden-
ist Reinheit? in der Welt essenziell. Diese [Rein- heit, die Sitte der Unschuld wiir-
heit] wiederum ist durch [Folgsamkeit] zu erlan- de vernichtet;/

gen. Deshalb ist diese von groier Bedeutung,.

8.29 Denn wenn es keine Zuriickhaltung gibt
[und] die Erde von Unreinheit verzehrt wird, dann
sind alle Kasten und Lebensstadien gleichgestellt.?
Woher soll [dann] die Hierarchie [der Reinheit]
kommen?

8.30 Wenn dies fehlt, entsteht allergrofites Unheil. Wenn es unter den Leuten gar keine
[Zuriickhaltung] gibt, diirfte die Welt beinahe verloren sein.

2 Reinheit, hier Sucita, ist das Thema das nichsten Kapitels. % Nach Kommentar beruhe die Hierar-
chie des Kastensystems auf verschiedenen Graden an Reinheit; konstitutiv dafiir seien unter anderem die
Dominen Essen und Sexualitit. Ein Ubertreten der kastenspezifischen Beschrinkungen wird in diesen
Bereichen tiblicherweise als ,Verunreinigung® konzeptualisiert. Essen unterliegt dabei neben substanziel-
len und zeitabhéngigen Beschrankungen wie Fastenzeiten, vor allem einer sozialinteraktiven Restriktion:
Hoherkastige diirfen nichts essen, was von Personen zubereitet wurde, die in der Kastenordnung unter ih-
nen stehen. Entsprechend unterliegen die hoheren Kasten gréfieren Einschrankungen zur Wahrung ihrer
,Reinheit“; vgl. MALINAR 2018b. Daher stellt ,Reinheit® hier zwar wie die ,,Unschuld® des Ahlag-i Muhsini
einen allgemeingiiltigen Wert dar, aber impliziert keine allgemeingiiltige Ethik.
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8.31 Jedenfalls strahlt diese [Zuriickhaltung] in ~ aus der Notwendigkeit der Be-
der Welt als Schatten / Anmut (-cchaya) des Schlei-  scheidenheit gibt es Schleier./
ers. Und sie ist gewiss — o [Wunder] — ein Balda- (8.2)

chin, ein tadelloser Schattenspender.

8.32 Und wenn diese [Zuriickhaltung] vergeht, wird die Welt — ohne Schatten - fast
[ganz] verbrannt sein. Welche (1) [gute] Tat / (2) [vergeltungskausal] nicht [relevante]
Tat konnte es in einer Welt geben[, die] wiist und versengt [ist]?*

8.33 Selbst wenn [diese Zuriickhaltung] so [zu schwinden droht], sollen Verstandes-
reiche sich auf das Primat der Bedeutung berufen und zum Gelingen der Erkenntnis die
Zuruckhaltung untersuchen.

8.34 Diejenigen, [die] im Denken geschickt sind, billigen [nur] eine Erkenntnis, die
dem Objekt [der Erkenntnis] angemessen dreifach[, namlich] gemafl Wort, Bedeutung
und deren Verbindung, bewiesen ist.

8.35 Denn so zielt der Veda und [darauf beruhende Smrti-]Lehrbiicher auf das Primat
des Wortes ab und ferner gilt wegen [seinem] Primat der Bedeutung ein Stil als den alten
Legendensammlungen zugehorig. Und die schone Literatur spielt auf die Verbindung
von Wort und Bedeutung an.

8.36 Daher (tat) wird dieser [Gegenstand] in Ubereinstimmung mit [der Stellung von]
Herrscher, Freund und Frau mit drei korrespondierenden [Auflerungen] bezeichnet,
namlich Befehl, Ratschlag und sehr lieblicher Rede.

8.37 Obwohl in dieser [Einteilung] dieses [Werk] hier als [Lehr]buch der Fithrungs-
kunst gilt, weil es auf dem Primat des Inhalts [beruht], sollen Verstandige nicht um ein
Wort davon abweichen.

8.38 [Wenn] man sich auf das Primat der Bedeutung beruft, dann gilt [manchmal],
die [Zuriickhaltung] (esah) als etwas anderes (an-esah) oder etwas anderes [gilt als] die
[Zuriickhaltung]. Der Zusammenhang der Inhalte ist wahrlich vielschichtig.*

* Nach Kommentar sei Zuriickhaltung in diesem Sinne nach ihrem Ergebnis definiert, wie in 8.42 deutli-
cher ausgefiihrt wird.
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8.39 Oder [wenn] man sich auf den poetischen Sprachgebrauch (dhvanim) beruft, gilt
Scharfsichtigen das einer Anweisung [implizite] Verbot und die einem Verbot [implizi-
te] Anweisung als Schmuckmittel.®

8.40 Verstandige sollen nicht wankelmiitig werden, [weil] sie sich ausschliefilich auf
das Wort berufen. Denn Bedeutung ist durch die Einteilung in Hauptbedeutung, An-
deutung und implizite Bedeutung dreifach gegliedert.

8.41 Und was die Philosophen der Mimamsa zu recht (sam-) als vierte Bedeutung
annehmen [- namlich die Intention des Sprechers —] hat keinen tatsichlichen Bestand,
da ihr Einfluss auf die Verbindung von Wort und Bedeutung als gering angesehen wird;
folglich bildet die vom Sprecher intendierte Bedeutung auch nicht den Schluss [der
Aufzihlung oben].

8.42 Und daher sieht man selbst bei Nicht-Zuriickhaltung (an-uparodhe) zuweilen
ein gutes Resultat [und] ebenso bei Zuriickhaltung (uparodhe) ein schlechtes Resultat.
Die zwei Zustande sollen gemifl Bedeutung [nicht geméafl Bezeichnung] unterschieden
werden.®

8.43 Jemand von erhabenem Mut und Grofie, der Eine Art der Bescheidenheit ist
unabsichtlich [oder fremdbestimmt] eine schlech- die Scham nach einer Straftat,
te Tat begangen hat, [dies] von sich aus offentlich ~ was bedeutet, dass der Tater sich
macht [und] sich einsichtsvoll mit gedemiitigtem  fiir seine Tat schamt.

Verstand nachtréglich [mit den Worten] geiflelt:

,Was kann [ich] nun dagegen tun?®, erlangt nur in

dieser Welt die [fiirs Jenseits] Gliick bringende Er-

niedrigung;’ darauf genief3t er nach dem Tod ge-

lauterten Herzens hohe Verdienste [und] erreicht

[schliellich] eine hohe [ndmlich menschliche] Ge-

burt [auf Erden, da] er rechten Verstands [ist].

8.44 Begeht jemand eine in viel Unheil resultierende, schlechte Tat, verheimlicht diese
mit allen Mitteln [und] handelt immer wieder so, [weil] sein Wirken von der Riicksicht-

> Als Beispiele fithrt Sahibram zwei im poetologischen Werk Dhvanyaloka zitierte Prakrt-Strophen aus
Halas Sattasai an. Die erste illustriert ein implizites Verbot, das explizit durch eine Anweisung ausgedriickt
wird: “Go your round freely, gentle monk; / the little dog is gone.  Just today from the thickets by the Goda/
came a fearsome lion and killed him. //”. Das zweite vice versa: “Mother-in-law sleeps here, I there:/ look,
traveler, while it is light./ For at night when you cannot see / you must not fall into my bed.\/”; Ubersetzung;:
INGALLS 1990, S. 83 und 98.  ® Vgl. auch 8.38. Die folgende Strophe den ersten Fall illustrieren, namlich
das Resultat von Zuriickhaltung im Falle von Nicht-Zuriickhaltung. 7 Zu Sahibrams Auffassung der
Sithne (prayascitta) von unabsichtlich begangenen, schlechter Taten vgl. 9.13-18.
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nahme (-anurodha-) eines Méchtegern-Kundigen durchdrungen ist, [dann] erlangt er
unmittelbar [im Diesseits] Unheil, grasslich durch viele Leiden. Und im Jenseits erlangt
er fiirwahr diese oder jene Hollenqualen [und] nimmt, [weil] er stumpfsinnig ist, eine
finstere Geburt [als Tier oder Pflanze].

8.45 Wer sich so [dieser Ausfithrung folgend] mit Verstand besinnt und ganz nach
Sachlage Riicksicht nimmt (anurodhayati), der hat es in dieser Welt leicht und wird
nach dem Tod Gliick genief3en.

8.46 Und an dieser Stelle gibt es eine Anekdo- ~ So wie Adam — gepriesen sei er
te (abhanakah), ein Beispiel der einfachen Leute: und unserer Prophet!

Einst beauftragte der Schopfer den ersten Men-

schen [damit], den Himmel [zu] hiiten.

8.47 ,Behiite diese [Schopfung] ohne eigenes Begehren! Und du sollst unter keinen
Umstinden jemand [anderem] trauen!®

8.48 Er verbrachte [so] lange Zeit, entschlossen, [den] Befehl [einzuhalten], und war
[so] in seiner natiirlichen Position [und] duflerlich schén. [Dann] tauschte ihn ein Ubel-
tater:

8.49 ,Iss!“ Als er [dem folgend Nahrung, die] Als er im Paradies Weizen af3,
hauptsiachlich aus [dem Tierfutter] Weizen be-  verschwand die Kleidung von
stand, a3, entfernten die Erwachten augenblicklich seinem Korper.

sein Bastgewand und entbl6f8ten ihn, [worauthin]

er sich schamte.

8.50 Er schaute nach links und rechts und floh Adam floh rechts und links und

von Baum zu Baum. [Als] er sich dadurch fiir ent- versteckte sich hinter jedem
kommen hielt, sprach eine verborgene, [gottliche] Baum.
Stimme:

8.51 ,Warum fliehst du so, im Angesicht der [G6t- Er wurde adressiert: ,Adam,
ter, die] den zehn Sinnen- und Gliedern vorstehen® fliehst du vor uns?“ Er sagte:

/ den zehn Himmelsgegenden vorstehen (-dasa- »,Nein, Herr, wie sollte ich vor
dik-svami-)?“ Er horte [dies] und sprach beschamt: Dir fliehen kénnen?

,lch [fliehe] nicht, [ich fliehe] nicht!, sagte er mit

gesenktem Blick.

8 D.h. die fiinf wahrnehmenden Sinne (Seh-, Hor-, Geruchs-, Geschmacks- und Tastsinn) und die finf
Tatigkeitsglieder (Arme, Beine, Mund, After und Geschlechtsteil); vgl. 3.32.
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8.52 ,Wohin [kénnte] ich von Euch Hochgesinn- Und wohin sollte ich denn flie-
ten fliehen, [der] Thr alles seht? Vielmehr verberge hen? Ich schame mich fir mein
ich mich selbst in meinem Vergehen.* Fehlverhalten

8.53 So [sprach] er beschdmt, [da er so] den Grund fiir [seine] Achtung 6ffentlich ge-
macht hatte. Er sagte [ferner]: ,Wie [konnte] ich denn Dir [mein] Gesicht unter diesen
Umsténden zeigen?

8.54 Und wie [konnte] ich die richtigen Verhaltensweisen erkennen?” [Weil] sein Ver-
gehen derart [durch Schamgefiihl] vermindert wurde, freute er sich wieder wie zuvor.
So [berichtet es] die Offenbarung.

8.55 Und anderswo heif3t es: Den Staub ,Ubeltat®, Denn: Verszeile: Selbst wenn ei-
der auf dem Gesicht des Ubeltiters liegt, kann nie- ne Stinde vergeben wurde, bleibt
mand - weh! - durch irgendwelche [Mittel auler ~ immer noch das Schamgefiihl./
Zurickhaltung] entfernen! (8.3)

8.56 Und so: Den gesamten Staub, den jemand erhilt, [der] eine schlechte Tat begangen
hat, [kann] er mit Reue wegwischen, [wenn er] es ertragt.

8.57-58 Und so beschreiben diejenigen von  Eine andere Art von Beschei-
scharfem Verstand die Zuriickhaltung (uparodhah)  denheit ist die Grofiziigigkeit,
der zweiten Art: Wenn schlechte Tat von ande-  denn der Grofziigige schamt
ren [zwar] erkannt, [aber] nicht 6ffentlich gemacht  sich, wenn ein Bedurftiger ent-
wird und der [Ubeltiter es] von selbst erkennt mutigt von seiner Schwelle zu-
und dieses Verhalten einstellt. Daher gilt auch die  riickkehrt.

Zuriuckhaltung anderer (para-uparodhah) [von der

Bekanntmachung einer schlechten Tat] als eigene

Zuriuckhaltung (sva-uparodhah).

8.59 Folgendes ist das Wesen der grofien [Menschen]: Selbst wenn [sie] die gesamte
[schlechte Tat] kennen, vergeben [sie] in der Zeit, [in der] sie [noch] nicht bekannt ist,
ebenfalls [wie der Herr], womit erwiesen ist, [dass] sie Teile des Herrn sind.

8.60 An dieser [Stelle folgt] ein Beispiel: In den  In den Hadithen wird erwéhnt,
geheimsten mystischen [Werken] wird der Herr, dass der Herr mit den Attributen
der ,Vergeber® heifit, sowohl ,Seher [von allem]“ Bescheidenheit und Grofziigig-
als auch ,Wahrer der Zuriickhaltung® (uparodha-  keit beschrieben wird.

kah) genannt.
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8.61 Daher wird jeder von Schuld befreit, der [in- ~ Wenn jemand seine beiden Han-
nerlich] ruhig [und] ganz sanftmiitig, mit Augen = de zum Gebet an Ihn erhebt,
feucht vor Elend, die Unterarme zusammenlegt9 schamt Er sich, dass der Mensch
und den heilbringenden [Siva] aufmerksam zufrie-  seine Hande ohne Segen und
denstellt, [weil] er den hochsten Einsatz macht. Er ~ Gnade senkt. Deshalb legt Er so-
wird sowohl [seinen] begehrten Wunsch erlangen  fort in die wiinschenden Hande,
als auch frei von Furcht [werden]. Deshalb wirder =~ was er wiinschte.

niemals mit leeren Handen von diesem Hoéchsten

weggehen.

8.62 Wenn sich gute [Menschen von der Bekanntmachung einer schlechten Tat] zu-
riickhalten (uparodhe krte), ist dies kein blof3es Unterbleiben [von angebrachter Strafe]
fur dafiir, um den zu bewahren, [der] Zuriickhaltung hitte tiben sollen (uparodhyasya),
[sondern] auch — o [Wunder]! — [ihre] eigene Eigenschaft des Vergebens.

8.63 Daher wird diese Folgsamkeit (anuvartanam), [die] Beiden[, dem Zuriickhaltung
Ubenden und dem der Zuriickhaltung hitte tiben sollen,] Heil gewéhrt, gemaf3 dem drit-
ten Lehrsatz!? [selbstverstindlich nur] von [Menschen] mit gutem Schicksal erworben,
nicht [aber von solchem] mit einer schlechten Grundlage.

8.64 Fir alle anderen [aufler den beiden direkt Beteiligten bringt] allerdings demge-
méaf Nicht-Folgsamkeit (an-anuvartanam) nur Gefahr in Dies- und Jenseits. Deshalb
soll man sich ganz an die [Zuriickhaltung] halten.

8.65 Der Unwiirdige aber, der [seine] schlechten Taten [bewusst] ohne Scham geheim-
nistuerisch verbirgt, — [sei er] auch niedrig und elend - wird niemals gliicklich.

8.66 Dies ist der iiberaus schmerzhafte Weg in ~ Es ist ausgeschlossen, dass du
der Welt. Wenn man den Kopf von oben senkt  deinen Kopf an diese Tir legst/
und ohne [eigene] Absichten bescheiden [und] ge- und mit leerer, bittender Hand
schwind wehklagt, so ist dieser Weg, [welcher] das  zuriickkehrst. 7 (8.4)

Herz des Hochsten erfreut, duferst leicht zu ge-

hen. Denn dieser [Herr] vergibt geschwind [und]

gewihrt das hohe Reich.

° Dies wird in 11.94 und 11.115 als Geste von Kriegern und Hofriten gegeniiber dem Herrscher erklirt;
vgl. Wortschatz — prakostha und — bahu. '° Vgl. Gautama: Nyayasitra, Ed. JOSi 1,1.26-31. Dort wer-
den vier Arten von Lehrsétzen (siddhanta) unterschieden, von denen der dritte den auch von Sahibram
an dieser Stelle umrissenen adhikarana-siddhanta bezeichnet: Ist er bewiesen, sind auch seine Pramissen
bewiesen.
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8.67 Das ist [namlich] die Vergebung grofler = Die hochste Grofiziigigkeit be-
[Menschen]: Ein Bittsteller, [der] eine schlechte steht darin, dass man den Bitt-
Tat begangen hat, soll nicht vor Scham erniedrigt  steller nicht beschamt und pein-
umkehren, denn Erniedrigen ist ein Merkmal von lich beriihrt zuruckkehren lasst.
Verruchten.

[Auszug des Kommentars:] Nachdem [der Autor] so hier eine dazwischen geschaltete ,Aigrette®
angefigt hat, fertigt er die ,Brosche” mit [den Worten]: Auch an dieser Stelle ...

8.68 Auch an dieser Stelle vernimmt man eine In den Uberlieferungen wird er-
liebliche Geschichte aus alten Zeiten, welche, [da] wahnt, ...

sie eine erkldrende Passage ist, eine Vorschrift be-

stitigt.

8.69 Es gab einen Herrscher namens Mamoha, ... dass es zur Zeit des Kalifen

[der war innerlich] ruhig, beherrscht [und] klug. Ma’min ...
Als er herrschte,!! frohlockten die Subjekte.

8.70 Er exzellierte in der Riicksichtnahme (-anurodhah) [und] war auf der [ganzen]
Welt berithmt, denn seine unermessliche Grofie wuchs sogar [noch] durch diese eine
[Eigenschaft].

8.71 Er exzellierte darin derart, dass die Diener ihn fiir die Verkérperung der [Riick-
sichtnahme] hielten und frohlockten. Prachtig ist schon die Fiille einer [guten Eigen-
schaft]!

8.72 Alsbald entstehen Anteilnahme, Duldsamkeit, [geistige] Ruhe und dergleichen
[gute Eigenschaften] aus einander, denn ist [nur] eine vorhanden, kommen [auch] die
anderen.

8.73 In seinem Herrschaftsgebiet gab es ei- ... einen arabischen Wistenbe-
nen Ackerbau treibenden Bauern'? mit [beson-  wohner gab, der auf Salzland
ders] rauhem Leben, der mit dem Trinken salzigen  aufgewachsen war und ...
Wassers aufgewachsen war und auf einem [Stiick]

Land mit Salzboden lebte.

"' Wortlich: mahi-palana-samsakte ,als [er] mit dem Hiiten der Erde betraut war.  '* Die Ubertra-
gung des nomadischen Wiistenbewohners als karsikah graminah ,pfliigender Bauer/Dorfbewohner* passt
schlecht in die von Sahibram noch weiter ausgeschmiickte Landschaft. An dieser Stelle wire es zwar mog-
lich und plausibler, a-karsikah ,nicht-pfligend‘ zu lesen, da die nicht-negierte Bezeichnung aber 8.77b
sowie in den Kommentaren zu 8.76, 102, 109 und 124 ohne moglichen Vokalausfall wiederkehrt, muss
diese vorlagentreuere Interpretation hier verworfen werden.
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8.74 Dieser Alte lebte dort unter solchem Um-
standen, dass er noch kein stifles, kithles und reines
Wasser zu Gesicht bekommen hatte.

8.75 Vogel, [die] in Kiistennihe!'® umherziehen,
haben gewiss kein Leben bis [ihr] Schnabel weif3,
was Siiiwasser ist [und] wie [es wirklich beschaf-
fen ist].

8.76 Nun gab es im Wohnort dieses Bauern einst
eine grofle Hungersnot, sodass den dort Lebenden
selbst an diesem salzigen Wasser mangelte.

8.77 Als Speisen und Getrinke zur Neige gin-
gen [und] er zu sterben drohte,!* verlief der Bauer
auf der Suche nach Essen und Trinken diesen [Ort]
und blickte in die Ferne.

8.78 WEelil [er dort fruchtbaren] Lehmboden und
vorziigliches Wasser erblickt hatte, freute er sich
und ging von Ferne!® [hin]; dort sah er Regenwas-
ser in einem Loch.

8.79 Er entfernte ringsum Gras, Wasser-, Indi-
gopflanzen und Dergleichen, schaute und stellte
erfreut fest, [dass] das Wasser klar, kiithl und siif3
[war].

8.80 Er sah, was er so lange Zeit nicht zu Gesicht
bekommen hatte; [er] war erstaunt, ging [hin],
schopfte [etwas] Wasser und trank zunéchst [nur]
einen Schluck.

3 Wortlich: lavana-ambhodhi-tira-abhyasa- ,nahe der Kiiste eines Salzwasserozeans'.
kantha-luthat-pranah ,[als] sich seine Lebenshauche [schon] zur Kehle bewegten”.

,von andernorts’.

. aufler salzigem und bitterem
Wasser nichts anderes gesehen
und gekostet hatte.

Ein Vogel, der reines Wasser
nicht kennt,; taucht
Schnabel das ganze Jahr in
salziges Wasser. 1/ (8.5)

seinen

Als es unter seinen Stammesleu-
ten zu einer Hungersnot kam,
verlief} er seine gewohnte Hei-
mat und seine tibliche Behau-
sung. Als er das Salzland hinter
sich gelassen hatte, fiel sein Blick
auf eine Stelle, ...

... deren reine Erde zur Kulti-
vierung geeignet schien. Er sah,
dass sich in einer Lache Regen-
wasser gesammelt hatte und der
Wind Gras und Gestriipp davon-
geweht hatte. Das Wasser schien
ihm auflerst rein und fein.

Der Araber hatte noch nie Suf3-
wasser auf dem Boden gese-
hen. Er staunte, wandte sich dem
Wasser zu und kostete davon.

" Wortlich:
5 Wortlich: anyatas
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8.81 Als er das sufle, kihle, wohlrie-
chende [Wasser] getrunken hatte, erin-
nerte er sich folgendermaflen: ,Es wur-
de offenbart, dass es im Himmel Unster-
blickeitstrank gibt. Ich denke [aber], dass
[wohl] dieses [Wasser] hier nicht jener
[Unsterblickheitstrank sein kann]?!

Es schien ihm eigenartig sufilich and an-
genehm zu schmecken. Er sagte zu sich:
slch habe gehort, dass der Herr — geprie-
sen sei Er — im Paradies siifles Wasser be-
reitstellt, dessen Geschmack niemals en-
det, gemaf: ,Im [Himmel] sind Bache mit
Wasser, das nicht faul ist. '

8.82 Oder ist etwa auf der Erde dieses [Wasser-
loch] eine Leitung des [Unsterblichkeitstranks]?
Oder [verhalt es sich] so, [dass] der Herr mir, [da]
Er mit [meinem] Fasten zufrieden ist, soeben den
Unsterblichkeitstrank zum Stillen von Durst und
Hunger vom Himmel auf die Erde geschickt hat?
Sicher [verhilt es sich so].

Wenn ich mich nicht irre, hat der
Herr meine Armut und Bediirf-
tigkeit erkannt und als Trost fiir
meinen Hunger und mein Elend
dieses Wasser aus dem Paradies
auf die Erde gesandt.

8.83 So erschien in [seinem] Geist der ruhmreiche Herr. Was wiirde Er aus Mitleid mit

[seinen] Verehrern nicht hervorbringen?

8.84 ,Dieses siifle, kithle und reine [Wasser] ist
Edelleuten angemessen. Daher befiille ich ein Ge-
fafl damit und bringe [es] geschwind zu meinem
Herrn!

8.85 [Wenn] dieser Herrscher durch das gute Ge-
trank mit mir zufrieden ist, wird er [mir, der] ich
beinahe gestorben wire, wohlwollend als Aussoh-
nungsgeschenk eine Lebensgrundlage schaffen.

8.86 Damit werde ich das Leid abwenden, [wel-
ches] mir samt [meiner] Familie nun wegen der
Hungersnot widerfahren ist, und behaglich ver-
weilend zum Hort des Guten werden.”

Es ware in meinem Interesse, et-
was von diesem Wasser mitzu-
nehmen und es dem amtieren-
den Kalifen zu bringen.

Er wird sich gewiss als Dank fiir
diesen Dienst mir gegentber er-
kenntlich zeigen und ...

. ich und meine Angehorigen
werden durch die segensreiche
Zuwendung des Kalifen vor der
Hungersnot gerettet.

8.87 So vergewisserte er sich, fiillte ge-
schwind das Wasser in einen Schlauch
und brach unverziiglich erfreut in Rich-
tung [des Regierungssitzes] seines Landes
auf.

16 Qur’an 47:15.

Er nahm also den Lederschlauch, den er
mit sich fihrte, fillte ihn mit Wasser, er-
fragte den Weg nach Bagdad und brach
in Richtung der Kalifenstadt auf.
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8.88 Nahe des Weges vernahm er nun, [noch]
in weiter Ferne zum Herrscherhof Tumult. ,Wie
[kann] das [sein]?“ fragte er, von Angst ergriffen.

Nach Bagdad war noch eine gan-
ze Strecke Weg zu gehen, da kam
ihm Ma’min begleitet von Ge-
folge und Trommeln entgegen.

8.89 Einen Augenblick [spiter] hatte er sich erhoben [und vernahm] mit begierigem
Geist: ,Der Herrscher kommt!“ [Auf seine Frage:] ,Wer ist das?* erkannte er ihn [durch
die Antwort] aus dem Munde der eifrigen Menschen[menge]:

8.90 ,Jener [Mamoha], dessen Name durch [den
Titel] ,Kalif* geldutert wird,'” zog zum Jagen aus.
[Dies] horte er und eilte in Richtung seines Wegs.

8.91 Nachdem er [seinen] Giirtel angelegt hat-
te und nun vor ihm stand, fithrte er seine Unter-
arme zusammen'® und sprach aufmerksam einen
Segenswunsch.!’

8.92 Dieser Mamoha genannte [Kalif] vernahm
den ihm angemessenen [Segen], wandte sich zu
und fragte [den] vor ihm [Stehenden]: ,Woher
[kommst du]? Warum?*

8.93 [Nachdem er so] gefragt wurde, verneigte
er sich und sprach: ,Ich komme aus der Salzwiiste.
Die Bevolkerung dort leidet unter einer Hungers-
not [und ist daher] geistig verwirrt.

Der Araber vermutete in ihm den
Kalifen, der zur Jagd ausgezogen
sei. Augenblicklich begab er sich
zu seinem Weg und ...

... erhob die Stimme zu Bittgebet
und Lobeshymnen.

Ma’min beachtete ihn und sag-
te: ,Araber, woher kommst du?“

[Der Araber] sagte: ,Von dem Ort
in der Wiste, dessen Bewohner
an der Hungersnot und am Ge-
treidemangel leiden.

17 -puta- ,gelautert’ diirfte hier auf das Hinterglied von khala-puh Kalif® anspielen, was sub 2.26 als khalan
punati samyagdandanitya der die Bosewichte lautert, [namlich] durch angemessene Strafe’. '® Dies wird
in 11.94 und 11.115 als Geste von Kriegern und Hofréten gegentiber dem Herrscher erklért; vgl. Wortschatz
— prakostha und — bahu.  Wahrend das Ahlag-i Muhsini hier zwei Anrufungen aufzihlt, deren
erste du‘a ,Bittgebet’ auch das Thema des dritten Kapitels bezeichnet, reduziert Sahibram diese auf asir-
vadam ,Segenswunsch’. Da er hiufig Anklénge an die Themen anderer Kapitel aufnimmt (vgl. 8.61) oder
eigens herstellt, liefle sich hier vermuten, dass es als unschicklich empfunden wurde, dem Herrscher ohne
Umschweife mit einer Bitte entgegenzutreten; ferner scheint aber auch du‘a im Prétext weiter gefasst als
im dritten Kapitel.
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8.94 Sie leiden unter der Hitze, haben eingefalle- ~ [Ma’mun] sagte: ,Wohin gehst
ne Korper und fliehen schicksalsgemaf3. Alser ge-  du?” [Der Araber] sagte: ,Ich bin
fragt wurde: ,Wohin [gehst] du?, [antwortete er:] unterwegs zu deinem Hof.

slch gehe zu euch.

8.95 Wegen eurer Diener fand ich euch durch Schicksal[s Figung]. O [welch ein]
Gliick, o [welch ein] Gliick, o [welch ein] duf8erst folgenreiches Gliick!

8.96 Es strahlt fiir mich das aus meiner guten Tat resultierende Gliick, dass ich dem
Herrscher, [dessen] Anblick [nur] schwer zu erlangen ist, von selbst auf dem Weg be-

gegne!
8.97 Dass der Herrscher [mir] zu Gesicht kommt, ohne [dass ich seine] Diener besinf-

tigen [musste — was fir ein] grofles Gliick, groles Gliick, grofles Gliick [ist das], umso
mehr!

8.98 Keinesfalls bin ich abzuweisen, denn ich Ich komme nicht mit leeren Han-
komme mit vollen Handen. Ich bin mit einem Ge- den, sondern habe dir ein Ge-
schenk fiir den Herrn gekommen, nicht ohne [et- schenk mitgebracht, ...

was].

8.99 Und mein [Geschenk] ist derart au- ... eine Gabe ist es, die bisher noch von
Berordentlich, dass [danach] Verlangende  keiner begehrenden Hand auf dieser Welt
tber alle Maflen [selbst] an einer Wim-  beriihrt wurde. Kein begieriges Auge ei-
pernspitze dessen hingen; [aber auf sie] nes Menschen hat je den Glanz von des-
trifft allein die Bezeichnung ,Verlangen-  sen Schonheit erblickt”

de® zu, [weil sie es nie erreichen werden].

8.100 Wenn [es] niemand je gesehen, [obwohl] man davon gehort hat, habe ich es
[wohl] durch den Segen von Euresgleichen erhalten und nicht anders

8.101 Ervernahm dessen Rede und sprach nun er- Der Kalif war erstaunt?’ und sag-
staunt: ,Aber was ist es? Und bring [es] geschwind te: ,Bring es her, damit ich sehe,
her!“ Erfreut blieb der [Herrscher] vor [ihm] ste-  was es ist

hen.

% Variante muta’ajjib ,erstaunt’ nach MS Berlin, Folio 13b.
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8.102 Er holte den auf [seinem] Riicken befind-
lichen Schlauch hervor, machte [dabei] standes-
gemifd [biuerische] Gebarden und sprach: ,Ka-
lif, nimm hochachtungsvoll den Unsterblichkeits-
trank entgegen!”

Der Araber holte den Lederbeu-
tel herbei und sagte: ,Kalif! Das
ist Wasser aus dem Paradies
(arabisch und persisch), ...

8.103 Er legt den [Schlauch] vor ihm nieder und entfernte sich riickwirts gehend,
wihrend er die Hande vor [seinem] Kopfes hin und her bewegte und freudig sprach:

8.104 ,Herrscher, [dieser] Unsterblichkeitstrank
ist gewiss der Unsterblichkeitstrank, von dem man
auf der Erde nur gehort hat und der nicht und nie-
mals gesehen und auch nicht in der Kehle gespiirt
wurde.?! Daher bezeichne ich diesen nun, [nur] um
es fiir dich zu benennen, als Wasser’. Und selbst
ein Bisschen von diesem Sirup hat stiflen Wohlge-
schmackt.

8.105 Dies ist Zuckersirup oder der Bruder des
Unsterblichkeitstranks, bei dem sich [die Worte]
,gesehen und getrunken’ nicht auf ein fritheres
Verstindnis beziehen [kénnen] .

8.106 Der Herrscher, der Kalif horte dies und wies
geschwind einen [Diener] an der Flanke [seines]
Gefahrts an: ,Bring [mir] unverziiglich eine Tasse
mit [diesem] Wasser!*

8.107  Darauf hielt er das gereichte

das auf dieser Welt noch
niemand gesehen oder gekostet

143

hat.

Vers: Nenn es nicht Wasser, [es
ist] Zuckerrohrsirup;/ in seinem
Geschmack mit dem Lebenswas-
ser verwandt.?? // (8.6)

Ma’min befahl seinem Pagen,
ihm eine Tasse von jenem Was-
ser zu bringen.

Er fand Wasser von veranderter Farbe

[Gefafl] in der Hand, betrachtete dieses
glanzlose, von Schlauchgeriichen besu-
delte Wasser und trank einen Schluck,
[nur] der Ermutigung [des Spenders] wil-
len.

! Wortlich: dhrtam ,gehalten wurde’. %

und aufdringlichem Geruch vor. Der Le-
derbeutel hatte es verandert und es hatte
eine andere Farbe und einen anderen Ge-
schmack angenommen. Der Kalif kostete
ein wenig davon und ...

ab-i hayat ,Lebenswasser’ nach TABASI 2018, S. 35, Fn. 19.
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8.108 [Obgleich] ihm innerlich Ekel hochkam, ... fand aufgrund seiner Klugheit
[wahrte] er einen schonen Anblick, [indem] er sein heraus, wie es um die Angelegen-
Inneres verbarg. Verstandig [wie er] selbst [war], heit wirklich stand.

erwog er die Absicht des [Spenders] ganz mit [sei-
nem] Verstand.

8.109 Auch als er [die Einfalt des Bauerns] er- Er war bescheiden und schickte

kannt hatte, bewahrte er seine Riicksicht (anurod- ihn nicht fort, damit nicht auffal-
hah), denn Vergeben ist ein Schmuck, [welcher] le, wie es wirklich war.

aus der Rucksichtnahme (anurodhat) der Edlen

[resultiert].

8.110 Diese Form der Ricksichtnahme (anurodha-) nennt man ,Vergeben®. Und jenes
[bezeichnet denselben Gegenstand] im Allgemeinen, dieses im Speziellen.

8.111 Und [jeder] kennt die Differenzierung selbst einer allgemeinen Sache gemifd
verschiedener Empfinger wie etwa [die Differenzierung von ,Gaben®] in ,Lohn® [re-
spektive] ,Verehrung® fiir Diener [respektive] Brahmanen.

8.112 Denn alles, was ein Herrscher einem Brahmanen gibt, nennt man seine ,Vereh-
rung®; [nur] einem Diener [gibt er] Lohn. Denn derart ist der [richtige] Lauf der Dinge
in der Welt.

8.113 In diesem Sinne soll man unter gar keinen Umstdnden die Riicksichtnahme
(anurodhasya) gegeniiber jedweder Person aufgeben, denn sie allein ist ein Schmuck
fur alle.

8.114 Nachdem er selbst tiberlegt hatte, sprach Er sagte: ,Araber, das ist wahr.
nun der Beste der Sprecher zu diesem [Bauern]: Dieses Wasser ist siify und aufier-
»Wohlan, dies ist firwahr stifles [Lebens]wasser! gewoOhnlich!

Man mége den Schlauch zubinden!

8.115 Du darfst dies nicht jedem geben, behii- Dieses Wasser kann man nicht
te [es] gut!“ sprach er zu ihm, [wihrend] er beide ~ jedem geben”
Augenbrauen hob, und wies einen Diener an:

8.116 ,Versprenkle den [Inhalt dieses] Er befahl dann dem Pagen, das Wasser im
Bechers vor mir, nimm den Lederschlauch ~ Becher in einen speziellen Ausguss zu gie-
von ihm und verstecke ihn in irgendeiner ~ fen, den Lederschlauch in eine geheime
Ecke. Ecke zu legen und ...
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8.117 Gib auf den [Schlauch] Acht, damit [er]
geheim bleibt und kein anderer [ihn] wahrnimmt.
Und behiite den Gegenstand nach Kréaften!”

8.118 Nachdem der Anfiihrer sich so ver-
stellt hatte, sprach er wieder zum [Bau-
ern]: ,Trefflich, du hast [mir] ein exzellen-
tes, unvergleichliches Geschenk gebracht!
Nun sprich!

8.119-120 Erzéhle jetzt unbesorgt, was du be-
gehrst [und] was du erbittest! [Der Bauer] ver-
nahm die trostliche Rede des ruhmreichen, machti-
gen [Herrschers] und sprach: ,Grofler Herrscher!
Wir leiden alle unter einer Hungersnot. In dieser
Sache ist allein der Herr die Richtschnur, wie du
weif3t.23

8.121 Meine Leute werden zuhause vom grofien
Ubel des Hungerns [so] gepeinigt wie Lotus[bli-
ten] nicht [mehr] glinzen, [wenn sie] zum Win-
tereinbruch ganz verwelkt [sind].

8.122 Welil [ich] folgende Hoffnung [hege], bin
ich heute mit dem Geschenk fiir dich hierher ge-
kommen, Ehrwiirdiger (bhoh): Handle so, grofiter
Herrscher, dass wir iiberleben!®

8.123 Sofort wies der [Herrscher seine] Diener an:
Lhr (bhos), bringt geschwind Hundert Gold[miin-
zen] her!” Und als [diese] gebracht waren, sprach

1«

er [zum Bauern]: ,Nimm bitte [diese Miinzen]!

8.124 Nachdem [dieser die Miinzen] erhalten hat-
te, sprach der [Herrscher]: ,Nun geh.” Er nahm die-
se und ging. Als er aus dem Sichtfeld verschwun-
den war, sprach ein Diener:

... mit hochster Vorsicht auf die-
ses Wasser zu achten.

AnschlieBend wandte er sich zum Araber
und sagte zu ihm, dass er das Gesicht der
Araber gewahrt hat und ein schones, Se-
gen bringendes, ihm gefalliges Geschenk
mitgebracht hat.

+Was ist dein Anliegen und was
erbittest du?“ [Der Araber] sagte:
,O Kalif der Muslime!

Meine Leute sind kurz davor, vor
Armut und Bedurftigkeit zu ster-
ben.

Meine Hoffnung richtet sich auf
die Gunst Gottes und auf deine
Grofiziigigkeit.*

Der Kalif wies an, dass man
tausend Dinar bereitstellen sol-
le und sagte: ,Araber! Nimm die
Goldmiinzen ...

...und mach dich von hier aus
wieder auf den Riickweg in deine
Heimat.” Der Araber nahm das
Geld und ging sofort zurtick. Ei-
ner der Privilegierten fragte:

» Weortlich als rhetorischen Frage: kim vadami te ;was [soll] ich dir sagen?‘
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8.125 ,Wohl sei dir, grofier Herrscher! Man mége mir Sicherheit gewahren, ich habe
eine Frage. ,Frag!“ genehmigte [der Herrscher, woraufhin der Diener] unter Zittern

und Furcht ausfihrte:

8.126 ,Welchen Grund [oder] welche heilende
Wirkung [hat es, dass] du nicht einmal einen Trop-
fen von diesem Wasser [deinen] Untergebenen ge-
wahrt hast, o [weh]!

8.127 Jener nahm auf halbem Wege das Gold an
sich und verschwand. Wir wissen in dieser [Ange-
legenheit] gar nichts oder die politische Kunst ist
[in diesem Fall] triftiger.”

8.128 So angesprochen antwortete er mit ver-
schmitzter Stimme: ,Dieses [Wasser] war von [(b-
lem] Geruch besudelt, hatte eine unnatiirliche Far-
be [und] war geschmacklos.

8.129 Und er hielt es fiir hochwertiger als sein
gewohntes [Wasser| und verschenkte es. Thn trifft
in keiner Hinsicht Schuld, [ist er doch] ein ungebil-
deter Bauer, der immerzu an Salz[wasser] gewo6hnt
war.

8.130 Wenn ihr nur ein Wenig getrun-
ken héttet, hattet ihr — [ihm] schlecht ge-
sonnen — ihn angeschrien und mit bo-
sen Worten verjagt; [daran besteht] kein
Zweifel.

8.131 Wenn er verscheucht, mit nichts [und] mit
vor Scham gesenktem Haupt gegangen wére, dann
wire meine Riicksichtnahme (anurodhasya) durch
diese Verfehlung in Bedrdngnis geraten.

.Was war daran weise, dass Sie
von dem Wasser niemanden kos-
ten lielen und den Araber von
dieser Stelle zuriick schickten?*

Ma’mun
schlecht
tbelriechendes Wasser. Aber im

sagte: ,Das war
schmeckendes und

Vergleich zu dem Wasser, das
der Araber gewohnt ist, scheint
es ihm wie Paradieswasser.

Wenn einer von euch ein wenig von die-
sem Wasser gekostet hatte ohne dieses
Geheimnis zu kennen, hattet ihr den Ara-
ber sarkastisch beschuldigt.

Der Ungliickliche wére be-

schamt gewesen.

8.132 Es gibt in der Welt nichts, [was] der Riicksichtnahme (anurodha-) gleichkame.
Wessen Weg [davon] abweicht, den wird er in die Hélle fithren.
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8.133-134 Und wenn ich ihn nicht
auf halbem Weg [zuriick] geschickt hat-
te, dann wire er weiter gegangen, hétte
das Flusswasser vom ersten Schluck an als
vorziiglich befunden und Scham aus ver-
lorener Wertschiatzung des [zu mir] ge-

Wenn ich ihn von hier nicht weggeschickt
hatte,” dann wire er weiter gegangen
und hatte das Wasser des Tigris gesehen.
Er hatte von jenem feinen siiflen Wasser
gekostet und hatte sich fiir das, was er ge-
tan hat, und seine Gabe geschamt.

brachten Wassers hitte [sein] Herz von
selbst zerrissen. Welche Abhilfe hitte es
fir ihn [noch] gegeben?

8.135 So dachte ich und schickte diesen [Bauern] auf halbem Wege [zuriick]. Die
Gedanken [wahrer] Menschen fithren zum Erkennen der Mimik von anderen. Sonst

sind [sie nur] Tiere.

8.136 [Ich] nahm Ricksicht (anurodhah) auf ihn,
[weil] er vor mich getreten war. [Und] er akzep-
tierte die Unterstiitzung meiner Riicksichtnahme
(anurodha-) aufgrund seiner eigenen Tatvergel-
tung.

8.137 Deswegen ist es unangemessen [und] besu-
delt gewiss in dieser Welt und nach dem Tod, wenn
[Menschen] mit klarem Augenlicht, [aber] man-
gelndem Verstand entgegen der [Zuriickhaltung]
scham- und bedenkenlos [nur] einen Schmutzpar-
tikel auf dem Gesicht derer sehen, deren Herz zer-
rissen ist. Oh weh, das Wirken des Schicksals ist
schwer zu verstehen!

2 Dieser Nebensatz nach MS Berlin, Folio 14a.

Ich hatte mich geschamt, dass je-
mand sich an mich wendet, an
meine Grof3ziigigkeit appelliert,

... davon etwas erwartet und mit
dem Staub des Schams behaftet
zuriickkehrt
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8.138 Dabher sollen die Dichter ihren Verstand  Vers: Der Grofiziigige hat sich

[darauf] richten und es stets griindlich so beden-  geschamt, dass der Bittende / be-
ken. Diese Grofie glianzt in der Welt ganz und gar ~ schamt von der Schwelle zurtick-
rein, von endloser Freude. Wenn nun ein Bittstel- kehrt. (8.7)

ler mit Riicksicht an der Tir von Wohltatern er-
scheint, soll er erfreut, befriedigt, frohen Muts, mit
strahlendem, lotus[gleichem] Gesicht und nicht
mit leeren Handen gehen.

8.139 [Hingegen] ist genau das besonders am
Haus einer bedeutenden Person ein Brandmal
des Schmutzes ,Unangemessenheit“, wenn an der
Tiir ein Bittsteller erscheint [und] fortwadhrend
taumenlnd, mit zerbrochenem und stechendem
Herzen, zornig, enttduscht, mit fahlem Gesicht,
schwankenden Schritts, geplagt, mit welkem Lotus
,Herz" [und] mit vor Tranenfliissigkeit versperrter
Sicht zurtickkehrt.”

8.140 Die [Diener] tranken den Nektar ,Rede®, [die] vom Mund des Herrschers vorge-
tragen wurde, und waren vollauf befriedigt / voller Freude (muda purnah). Und darauf
ging der Herrscher [seinen] Geschéften nach.

[Auszug des Kommentars:] Genau hier stimmt [der Autor] nach dem Binden einer ,kleinen

Aigrette® erneut eine ,kleine Brosche® mit [den Worten] an: Nun [wird] noch eine andere ...

8.141 Nun wird noch eine andere Art der Eine andere Art der Bescheiden-
[Zuriickhaltung] beschrieben, [ihr] geistig Klaren; heit besteht im hoflichen Verhal-
durch sie (yena) werden [Menschen] hier [im Dies-  ten, was bedeutet:

seits] ein gliicklichem Los haben und im Jenseits

den hochste Zustand erreichen.

8.142 Bei dieser [Art] (yatra) zeigt sich die offenbar unvorstellbare Mannigfaltigkeit
des Schopfers, [denn] auf'sie (yatra) trifft die Definition [des Vai$esika und Nyaya] nicht
zu, dass Eigenschaften keine Eigenschaften haben.
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8.143 Das Befolgen des fiir die eigene Kaste =~ Obwohl das Ausfithren einer
und das eigene Lebensstadium [vorgeschriebenen] Handlung nach dem religiosen
Verhaltens wird als hochstes Verdienst (dharma) Gesetz und geméafl der Vernunft
gelehrt und dies (yah) gilt auch durch Zeugnis des nicht verboten ist, hélt die Be-
Verstands als sehr gesichert. scheidenheit des hoflichen Ver-
haltens [einen Menschen] davon

8.144 Wer aber dieses [Verdienst] aus Riicksicht-
ab, dem nachzugehen.

nahme (anurodhena) dieser [Art] (yasya) aufgibt,
ist fir die Menschen ehrenwert. Ein wohlgebilde-
ter Mensch vernachlassigt das [Verdienst, wenn]
Gefahr [besteht, andere in] Verlegenheit [zu brin-
gen].?

8.145 Und so gibt es an dieser Stelle ein Sprichwort, [welches] die Herzen der Guten
erfreut. Denn in wessen Herz verfangen siife Worte nicht?

8.146 ,Was Ublicherweise unerwiinscht ist, — und sei es auch verdienstvoll (dhar-
myam) - soll man keinesfalls tun; und was tiblicherweise erwiinscht ist, — sei es auch
verwerflich — das soll man unbedingt tun.*

8.147 So wird aus der Scham, die man ublicherweise als ,Eigenschaft” bezeichnet,
[als zweite] Eigenschaft die Riicksichtnahme (anurodhah) erwachsen, die [auch] ,,An-
stand“%® heifit.

8.148 Obwohl das Entstehen von Eigenschaften aus einer [anderen] Eigenschaft in der
Lehre des Weisen Aksapada [Gautama, Autor der Nyayasiitras,] bestritten wird, leuch-
tet es von selbst ein und ist durch das Beweismittel ,Eintreten der Wirkung” [gesichert].

8.149 Wie konnte die Tatsache, [dass] etwas iiblicherweise einem Beweismittel ge-
niigt, nicht zur Gewissheit [dariiber] fithren? Muss man [weitere] Beweismittel erwa-
gen, wenn [etwas schon] mit einem sicheren Beweis abgesichert wurde?

[Auszug des Kommentars:] Genau hierzu fertigt [der Autor] eine ,kleine Brosche® (apidikam)

mit [den Worten]: Denn so ...

8.150 Denn so gibt an dieser Stelle eine Anekdote, ein Beispiel zur erfolgreichen Ab-
sicherung [dieser Ansicht]. Wem bereitet dieser makellose Sachverhalt keine Freude,
nachdem die [Anekdote] gehort wurde?

% Die Kernaussage des Ahlag-i Muhsini, dass nicht alles, was nicht verboten ist, sich fiir einen bescheide-
nen Menschen geziemt, wird hier ins Positive verkehrt, indem Zuriickhaltung als legitimer Grund fiir die
Nichtbeachtung der verdienstvollen Kastenpflicht behandelt wird. 2 vinaya ,Anstand" ist das 10. Kapitel-
thema, es wird auch in den folgenden Strophen 8.151, 8.153 und 8.155 mit dieser Form der Riicksichtnahme
gleichgesetzt.
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8.151 EsgabaufErden einen Herrscher Navasara, =~ Wie Nasirvan ...
ein Fundament des Anstands (vinaya-), [der seine]

Subjekte sehr erfreute [und] durch den die reicht-

umtragende [Erde] ihrem Namen Ehre machte.

8.152 Und die Subjekte, [die] sich an [seiner] Fithrungskunst, [seinem] Anstand und
[seiner] Popularitat erfreuten, nannten [ihn Gotter]lehrer [Brhaspati], Indra und auch
Manu, [weil sie unter ihm] die religio-soziale Ordnung (dharma-) wahrten.

8.153 [Da] sein Geist von jenem Anstand gepragt ... in einem Haus, in dem es Nar-
war, welcher der Riicksichtnahme (anurodha-) den  zissen gab, nicht mit seinen Frau-
Vorrang [einrdumt], vergniigte er sich zu keiner ~ en und Sklavinnen verkehrte.
Zeit mit den schonschenkeligen [Frauen] im Ha-

rem dort, wo ein Hindchen der ,Labungs-Bliite“?’

erbluhte.,

8.154 ,Wie [konnte] ich mich [quasi] offentlich Denn er meinte, dass die Augen
vergniigen, wahrend ihr Auge ,Knospe® zuschaut?®  der Narzisse den Augen eines Be-
So dachte der Anstindige und vergniigte sichnicht  trachters gleichen.

mit seinen schonschenkeligen [Frauen].

8.155 Wie konnte man aus diesem Anstand nicht [folgern, dass] er im héchsten Mafle
beim Verdienst (dharma-) blieb?

7 Die im Ahlag-i Muhsini an dieser Stelle erwihnten Narzissen (narcissus tazetta), pers. nargis miis-
sen dem kaschmirischen Autor bekannt gewesen sein, da sie im 19. Jh. Exportgut waren und im Kasch-
miri ebenso wie in den meisten neuindoarischen Sprachen des nordwestlichen Indien dhnlich heiflen;
vgl. GRIERSON, PLATTS und SINGH, sub nargis. Eine ira-marjari kommt auch im Moksopaya, Ed. SLAJE
u.a. 5,32.15 vor, konnte jedoch dort nicht sicher identifizert werden; vgl. STEINER 2015, S. 179, Fn. 1. Aus
Sahibrams Kommentar erfahren wir dass sich die ,Hindchen‘ oder ,Riisselchen’ (-hastika) dieser Pflanze
gewohnlich an den Eingéngen zu den Haremsmauern befédnden und ihre halb geéffneten Knospen den den
berauschten Augen einer Geliebten glichen. Unklar bleibt, ob der im ,Handchen‘/,Riisselchen’ angelegte
Vergleich auf die Strauf3-, Blitten- oder Knospenform zu beziehen ist, was alles nicht recht zur Narzisse zu
passen scheint. Zudem iiberldd es den intendierten Vergleich der Bliiten mit menschlichen Augen unnétig.
An dieser Stelle bleibt nur die wortliche Ubersetzung als Versuch der Annéherung.
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8.156 Diese(s) hier vernommene, derartige Ver-
halten / Erzahlung (pravrttih) von Navasaravant
bezeichnen [diejenigen, die] die ganze Wahrheit
erkannt haben, als dem guten Charakter [gleichen-
de] Folgsamkeit (-anuvartanam). O Wunder, der
hochste Pfad des Verdiensts (dharmasya) ist du-
Berst obskur! Gewiss ist die verdienstvolle Sitte fiir
Stumpfe mit [nur] fleischlichen Augen nicht leicht
zu verstehen.

8.157 Und sie sagen von diesem Herrscher, er sei
héchst wiirdig, vom Feuer verbrannt zu werden,?8
wodurch sein Ruhm, der [ihm Eintritt in] den Him-
mel gewihrt, bis zum [Ende des] Aons gesichert
ist.

8.158 Daher ist Weg jener gegenwértigen [Herr-
scher] mit der guten Sitte [des Kastensystems und]
edler Abstammung uniibertrefflich, [wenn sie] die-
se Folgsamkeit (anuvrttim) walten lassen.

8.159 Das Herz, welches durch das Liuterungs-
mittel ,Riicksichtnahme® (anurodha-) rein ist, diirf-
te ein ununterbrochener Spiegel des Lichts und der
Wonne des Herrn, des Urgrunds sein.

Tatsachlich ist dieses Verhalten
von Nusirvan keine Bescheiden-
heit [im engeren Sinne], weil die
Bescheidenheit aus dem Glau-
ben entsteht ...

... und er ein Feueranbeter (d. h.
ein Zoroastrier) war, sondern ei-
ne Art von hoflichen Verhalten,
das er pflegte.

Wenn die islamischen Herrscher
etwas Ahnliches pflegen, ist das
Bescheidenheit aus hoflichem
Verhalten.

Vers: Wenn das Herz voll von der
Eigenschaft Bescheidenheit ist,/
wird es zu einem Spiegel fiir das
Licht Gottes./

% Hierbei diirfte es sich um eine etwas missverstindliche Adapation von pers. atis-parast wortlich ,Feuer-
anbeter’ handeln. Dies dient im Ahlag-i Muhsini lediglich dem Hinweis, dass Nasirvan als vor-islamischer
Zoroastrier nicht im engeren Sinne Bescheidenheit praktizieren konne, da diese Eigenschaft den islami-
schen Glauben voraussetze, wie schon in der 8.4 zugeordneten Passage angedeutet wurde. Nach Sahi-
brams Kommentar deute vahni-daha-ucitam ,wiirdig, vom Feuer verbrannt zu werden‘ an, dass er dieje-
nigen iiberrage, die mrn-nikhanana-ucitebhyah ,es verdienten, in der Erde begraben zu werden’, obwohl
er auflerhalb der guten Sitten des Kastensystems stehe. Damit ensteht eine ganz neue weltanschauliche
Bruchlinie, die fiir Sahibrams Zeit denkbar zwischen den Erdbestattung praktizierenden Muslimen und
den Feuerbestattung praktizierenden Hindus verlduft; und sein Navasaravant stiinde demnach den Hin-
dus kraft seines Anstands niher, obwohl er kein Kastensystem kannte. An dieser Stelle missverstiandlich
wirkt die Ubertragung vor allem dadurch, dass die Zoroastrier bekanntlich Luftbestattungen durchfiihrten.
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8.160 Es ist kein [taugliches] Sehvermogen,
solange es riicksichtslos (nir-anurodha) ist. Dem
ist Blindheit vorzuziehen. In der Blindheit [liegt]
kein Fehler, [aber] erkennt das [Sehverm&gen oh-
ne Riicksicht], kommen viele Fehler zustande.

Ein schamloses Auge ist nicht lo-
benswert;/ die Vernunft betrach-
tet dies jedoch nicht als Auge.
(8.8)

8.161 Dieses reine Juwel, [welches] ,Riicksichtnahme® (anurodha-) lehrt, vertreibt
[alle] Augentriibungen [und] strahlt — von mir geschliffen [und] von Verstandigen aus-

geschmiickt — vorziiglich im Herzen.
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Vorbemerkung: Ahnlich wie im vorigen Kapitel, wo ,Reinheit als Folge des Kapitelthemas
yZuruckhaltung® angerissen wurde (8.28f.), wird ihr auch hier eine die Gesellschaftshierar-
chie garantierende und abbildende Funktion beigemessen. Den Ausgangspunkt bildet hier
jedoch spezifisch die Sexualitit (9.8). Die sozialinteraktive Restriktion, dass Hoherkastige
durch Verbindung mit Niedrigkastigen ihre ,Reinheit” einbiiflen und damit nicht nur ihren
Status, sondern die gesamte sozio-religiose Ordnung gefahrden wiirden, ist etwa der Ver-
fallskaskade in 9.10-13 implizit. Schwerpunkt der weiteren Argumentation ist der auf der
irdischen Gesellschaftshierarchie fulende Heilsweg des Einzelwesens, welches sich nur
durch ,reines®, d. h. hier vergeltungskausal zu besseren Existenzen fithrendes Handeln im
Daseinskreislauf erheben und diesem schlieflich entkommen kénne.
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9.1 Im Anschluss daran wird nun das erhabene (an-avamam) neunte (navamam) Tor
verkiindet, [ihr] Klugen; wer dort eintritt, erhalt sofort frische, mit neuem Gliick [ver-
bundene] (nava-mam) Anmut!

9.2 Genau das, was oben [in 1.71] als ,duflerlich und innerlich Reinsein® (bahya-antara-
$ucitva-) genanntes [Tor] angekiindigt wurde, wird nun mit Definition und einem Bei-
spiel dafiir erklart.!

9.3-4 Wenn sich plotzlich zusagende Sinnesob-  Diese besteht in der Vermei-

jekte bieten [und] man sich zur Erfullung des Ver-  dungder Vertibung von dem, was
langens danach [ihnen] zuwendet — womit die un- [nach dem islamischen Gebot]
erlaubte Handlung beginnt — [diese aber] mit Ver-  verboten ist, ...

stand richtig bedenkt und darauf von ihnen ab-
lasst, so ist dies Reinheit (Saucam). Und diese ist
gemaf der Unterscheidung in duflere und innere
zweigeteilt.

9.5 [Wenn] sich jemand wegen eines Bruchteils von Diinkel am ganz falschen Ort die-
sem fruchtlosen / schlechte Resultate bringenden (viphalam) Rausch hingibt und [da-
mit] schwankt[, so ist dies Unreinheit], [weil es] diesseits einem tadelnswerten Zustand
[und] Blindheit [gleichkommt] und jenseits Unheil bringt. Die Weisen erkldren genau
das zweifache [ebenfalls in duleres und inneres unterschiedene] Unterlassen dessen als
Reinheit (Saucam).

9.6 Denn wenn man das Vehikel der schlechten Tat bestiegen hat, ist es verunreinigend
(asaucakam), dass durch den Aufstieg zu [diesem zunéchst] hohen Zustand wegen des
Berauschtseins von der Stif3e [dieser Tat] weitere hinzukommen.

9.7 Dies kennt man zunéchst gemaf; der Unterscheidung in Geist und Korper als zwei-
fach. Weil diese [Beiden] unendlich viele Schosslinge haben, entsteht gewiss unendlich
viel.

! Dieses Kapitel weist jedoch keine Anekdote im Stile der Ubrigen auf.
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9.8 Und hauptsichlich bezeichnet man das Erwédgen/ ... insbesondere verbotene
Beriihren (-avamarsah) der Frau eines anderen als [Un-  sinnliche Begierden.
reinheit]. Wenn die Erwégung (-avamarse) der Frau ei-

nes anderen innerlich stattfindet, gibt es keine iible Tat,

die ein Mann mit schwindendem Verstand nicht tun

wiirde.?

9.9 Denn dabei findet gar keine Priifung statt, [ob man der Frau] beiwohnen darf oder
nicht. Und gewdohnlich darf man in der Welt den schénen [Frauen] nicht beiwohnen,
auch wenn sie leicht zu haben sind.

9.10 Und verkehrt man mit [Frauen, denen man] nicht beiwohnen darf, gehen die
[Opfer]handlungen zugrunde, welche durch heilige Spriiche gereinigt sind. Und sind
diese zugrunde gegangen, verschwinden die Gottheiten, [die] dem sattva[-Strang] zu-
geordnet werden.’

9.11 Taubheit, Hautkrankheiten, Blindheit, Stummbheit, Lihmung der Hiande und Fii3e
und dergleichen Gebrechen [rithren] hier [auf der Welt] vom Verschwinden der [den
Koérperfunktionen vorstehenden] Gottheiten [her].

9.12 Wenn diese verschwunden sind, geht auch die Unterscheidung von erlaubten und
verbotenen Speisen verloren. Ist diese verloren, woher [soll dann] Furcht [vor Regel-
verstoBen kommen]? Furchtlosigkeit ist bei Gefahr unheilbringend.

9.13 Wenn Furchtlosigkeit [herrscht], geben die Menschen das vorgeschriebene Han-
deln (sat-kriya) gemafd der je eigenen Kaste [und des je eigenen Lebensstadiums] auf.
Wenn dies aufgegeben wurde, wie soll es denn dafiir eine Prozedur der Sithne geben?

2 Andieser Definition der ,Reinheit* ex negativo zeigt sich, dass diese in der Viraratnasekharasikha auf den
Mann zugeschnitten ist, wihrend die Definition der ,Keuschheit im Ahlag-i Muhsini auf beide Geschlech-
ter anwendbar ist. * Die hier und im Folgenden herangezogene Lehre von drei gunas (wortl.: ,Stran-
gen’) geht urspringlich auf vedische Ideen von Dreiergruppen zuriick und wurde schliefflich im Samkhya
in Form von drei Konstituenten der Urmaterie (prakrti) systematisiert: leuchtendes sattva (,Sein‘), auf-
wirbelndes rajas (,Staub®) und beschrénkendes tamas (,Dunkelheit). Ideengeschichtlich besonders wirk-
méchtig ist der dieser philosphischen Verwendung teils vorausgehende klassifikatorische Gebrauch im
Mahabharata, den Puranas und den Dharmasastras. Dort werden etwa Arten des Gliicks, Speisen und
Kasten nach der Dominanz von einem oder zwei dieser gunas eingeteilt. Dies dient als Heuristik einer
soteriologischen Hierarchisierung, in der sattva die héchste und tamas die niedrigste Stufe représentiert;
vgl. MALINAR 2018a. Da sich Sahibram hier vor allem aus epischen und dharmasastrischen Quellen be-
dient, diirfte diese Absicht auch hier vordergriindig sein. Zur Idee, dass die vedischen Opferspriiche und
wie in folgender Strophe die Kérperfunktion von sattva abhingen vgl. Manavadharmasastra 12.31: “Vedic
recitation, ascetic toil, knowledge, purification, the control of the organs, righteous activity, and contem-
plation of the self—these mark the attribute of Goodness (sattvikam).”; Ubersetzung: OLIVELLE 2005, S. 231,
Sanskrit von mir ergénzt.
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9.14 Man iibt Sithne, um sich von unwissentlich [begangenen] schlechten Taten zu lau-
tern. Unterbleibt dies, nennt man deren feststehendes Schicksal unaussprechlich [tibel]:

9.15 [Sie] erleiden viele Hollenqualen und nachdem sie danach geméaf [ihrer] schlech-
ten Tat als Gewilirm und dergleichen [niedere Lebewesen] Geburt genommen haben,
[erreichen sie] schlief3lich einen Lebensweg als Pflanze.

9.16 Obgleich auch Sithne fir wissentlich [begangene] schlechte Taten in der Offenba-
rung beschrieben wird, so gibt es dabei den leichten Fall [einer nur einmal begangenen
Untat] und den [nach unserer Meinung zu] schwerwiegenden Fall [von mehrmals be-
gangenen Untaten].

9.17 Bei iibermafligem Beharren darauf, Unreinheit (a-$auca-) hervorzubringen, kann
es gar keine Bereinigung geben, denn nirgends kennt man eine solche [Bereinigung]
von Urin, Alkohol und Kot.

9.18 Dabher sollen Klugen von wahrhaft reiner Gesinnung, die im Herzen auf eine hohe
Stellung aus sind, diese [Unreinheit, besonders die Erwagung der Frau eines anderen]
mit Verstand als Schatulle [voller] Unheil betrachten und das Denken [davor] hiiten,
diese [Schatulle] auch nur zu wiinschen.

9.19 So hilt man die Reinheit (Saucam) in dufierlicher und innerlicher Gestalt fiir
zweifach. Dabei gilt der lautere Vorsatz als innerliche Reinheit (-Saucam) des Herzens.

9.20 Es folgt [gemafl dem dritten Lehrsatz]* aus ~ Dies gehort zum ausgezeichne-
der Eigennatur von Freundlichkeit und derglei-  ten Charakter.

chen [guten Geisteseigenschaften, dass sie] damit

in Verbindung stehen. Ist der lautere Vorsatz vor-

handen, sind [auch] Freundlichkeit und Derglei-

chen nahe, denn ist die Sonne aufgegangen, miis-

sen [ihre] Strahlen nicht mit Mithe erworben wer-

den.

9.21 Die ,Sinne“ genannte Gruppe® gilt als Mittel zur Erkenntnis und zum Handeln.
Welil auch diese [Gruppe] vom [Denken] abhingt, ist keine separate [lauternde] Be-
handlung geboten.

9.22 Denn was ist [wohl] der Lebensweg der Subjekte, wenn [ihr] Herrscher ganz lau-
ter und gut handelt? Gewiss [aber] sieht man nirgends Herrscher [auf eine bestimmte
Art] handeln, [nur] weil die [Subjekte so] handeln.

4 Vgl. Fufinote zu 8.63. > D.h. die fiinf wahrnehmenden Sinne (Seh-, Hor-, Geruchs-, Geschmacks- und
Tastsinn) und die funf Tatigkeitsglieder (Arme, Beine, Mund, After und Geschlechtsteil); vgl. 3.32.
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9.23 Wenn man sieht, [dass] der Herrscher in einer bestimmten Hinsicht den [Sub-
jekten] folgend handelt, dann sind [seine innere] Unreinheiten [noch] nicht reif [zum
Entfernen]. Daher ist das Handeln des [Denkens/Herrschers] primér.

9.24 Deshalb wird die je spezifische Tatigkeit der Sinne,® [wenn sie] ohne Unheil [und]
frei vom Makel [,Unreinheit®] ist, als ,Reinheit (Saucam) bezeichnet.

9.25 So wie Wahrhaftigkeit fir die Stimme und das [ausschlief}liche] Essen von er-
laubter Speise fiir die Zunge [Reinheit ist], soll man [die Reinheit der ibrigen Sinne]
gemafd der Maxime vom [garen] Reis im Kochtopf’ bedenken.

9.26 Und deshalb entsteht diese zweifache Reinheit von selbst aus dem Wesenszug
[derer, die] einen guten Charakter haben. Dafiir bedarf es keiner Verfeinerung durch
Unterweisung.

9.27 Und so wird in den alten Legendensamm- Die Altvorderen haben gesagt:
lungen die Welt als zweifach beschrieben: Zwei  Der Mensch hat zweierlei Natur.
bestidndige Verbindungen bringen den Lebewesen

[vergeltungskausale] Resultate geméafl [ihrer] Ur-

sache.

9.28 Die eine [Verbindung] zu den Goéttern Er stammt sowohl von den En-
heiflit ,gottliche Bedingung®; [denn] auf sie ge-  geln ab und daher rithrt seine

stiitzt, [ndmlich] aus Neigung zu guten Taten ge-  Neigung zu Wissen und rechtem
maf} der orthodoxen Lehrbiicher, strebt man nach Handeln.
gottlichem Glick.

9.29 Dabei wird ein Mann, weil er durch Neigung zu den technischen / orthodoxen
Lehrbiichern (sat-$astra-) ganz herausragend gemaf} sattva[-Strang]® verfihrt, allmih-
lich oder auch plétzlich Befreiung erlangen.

9.30 Wem der Herr erscheint, der braucht aufgrund des kleinsten Teils Seiner Gunst
[so offenkundig,] wie eine in der Hand [gehaltene] Jujube [klar durchschaubar ist,] gar
kein [geregeltes] Verfahren.

9.31 Wem nun durch Befreiungspraxis und dergleichen [Heilswege] oder auch infol-
ge stetiger Selbstbeherrschung der grof3e Herr [geistig] gegenwirtig wird, der braucht
dieses Verfahren[, nimlich die Reinheit zu wahren].

 Vgl.9.21. 7 Diese besagt: Wenn ein Reiskorn im Topf gar ist, sind alle gar. * Vgl. Fuinote zu 9.10.
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9.32 Dieser Weg, obwohl zweigeteilt,9 geht niemals fehl, [weil er] wahrlich seine Ge-
stalt durch die Dominanz des sattva[-Strangs] erhilt. Wie [konnte man] etwas [von
selbst] Leuchtendes verbergen?

9.33 Ebendies ist das [allein] auf dem sattva[-Strang] beruhende Verfahren, die ers-
te gottliche Bedingung. Nun [folgt] ihr zweites, mit dem sattva[-Strang] verbundenes
Verfahren, [welches] auf Tatigkeit beruht.

9.34 Das durch Neigung zu [vorschriftsgemafl] guten Taten vom sattva[-Strang] be-
herrschte, [obgleich auch] aus dem rajas[-Strang] bestehende [Verfahren entspricht],
versehen mit Anstrengung und dergleichen Handlungsweisen, genau der Verdienst
bringenden géttlichen [Bedingung].

9.35 Das Ménner in jeder Hinsicht schmiickende [Verfahren, das] gleichermafien mit
dem rajas[-Strang] und dem sattva[-Strang] verbunden ist, gewéhrt gemafl der Abstu-
fung des Handelns hohe und niedrige Zustande.

9.36 Wer die Aigrette (-Sikha) ,vedische Vorschriften® auf dem Kopf tragt, (1) der steht
unter den Menschen (janatayam) von selbst als Vorziiglicher (vara-) da, [was] zur Voll-
kommenbheit [des Lebens taugt] / (2) der steht in der Hochzeitsgesellschaft (janatayam)
von selbst als Brautigam (vara-) da, [was] zur Vollkommenheit [des Haushélterdaseins
taugt].

9.37 Nun [folgt] ferner andererseits die Verbin- Er stammt aber auch von den
dung zu den Widergéttern. Und diese (ya) [wird] Tieren ab.

~widergottliche Bedingung” [genannt]; unter ihr

ist man den Tieren gleichgestellt [und] ferner [tritt

in einer spéteren Geburt] der Zustand dieser [Tiere

ein].

9.38 Der Weg, welcher aus Vorherrschaft des rajas[-Strangs] und durch das Unterlie-
gen des sattva[-Strangs] auf den tamas[-Strang] zustrebt, gilt als ,widergéttliche Be-
dingung®.

9.39 Wie konnte jemand, der die Aigrette ,vedische Vorschriften® mit Filen tritt, 10
[indem] er unabhéngig [davon] verfahrt [und seines vorgeschriebenen Verhaltens] ver-
lustig geht, nicht nach unten fallen?

° Gemafl Kommentar ist hiermit nicht die in 9.29 eingefiihrte Unterscheidung zwischen allmihlicher und
plotzlicher Befreiung gemeint, sondern die Unterscheidung zwischen Befreiungspraxis (yoga) und Wissen
(jiana) innerhalb des allméhlichen Wegs. ' Wortlich: pad-gata krta ,zum Fufl setzt".
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9.40 Wie konnte jemand kein Tier sein, wenn er
bei [verbotenem] Trinken und Essen aus Schléfrig-
keit, Faulheit und Nachlassigkeit [und] ohne Ur-
teilskraft das gute Handeln verspottet?

9.41 Deshalb sollen hierbei die mit Verstand Ge-
schmiickten kraft der Macht [ihres] guten Ver-
stands Tag fir Tag zur Erlangung des Heils auf
dem ersten Pfad wandeln, [welcher] zweifach er-
scheint.!’ Und deshalb sollen [sie] hierbei den an-
deren, schmutzbedeckten Pfad weithin umgehen,
damit auch [ihre] reine (1) Lebenslagen / (2) Klei-
dersdume (dasah) dabei sicher nicht beschmutzt
werden.

Und daher rithrt seine Gier nach
Essen, Trinken und Geschlechts-
verkehr.

Voraussetzung fur ein raison-
ables Verhalten ist, nach bes-
tem Bemiihen die Engelsnatur zu
starken und sich nicht von der
tierischen Natur leiten zu lassen.

9.42 Der Mann wurde vom Schopfer fiirwahr mit der Befahigung fiir diese grof3e Auf-
gabe geschaffen, weshalb die Ordnung der Dreiwelt voller [vorgeschriebener] Tétigkeit
ist. Deshalb soll er [seinen] klaren Verstand [darauf] richten und so auf das Gelingen
hinwirken, dass er einen ehrenwerten Zustand im Dies- und Jenseits erreicht. [Denn]
der Verstand [von Klugen schlagt] den unermesslichen Weg [ein].

9.43 Deshalb soll der Kluge durch das Einlassen auf die erste [Verbindung] und das
Einstellen der zweiten [Verbindung] seine Pflicht erfullen. Der Mann, [der] seine Pflicht

erfiillt hat, ist ein [wahrer] Mann.

9.44 Und so belehrten die Weisen den Menschen
tiber diese [zwei Verbindungen]: ,,O [Mensch], aus
beiden [Verbindungen] folgt etwas fiir dich. Eigne
[dir] an, was du begehrst!

9.45 Wenn dir der Wunsch kommt: ,Ich mochte
die gottliche Bedingung empfangen’, [dann] wen-
de [dich] vom tierischen Genuss ab [und] sei ganz
aufs Erwiagen bedacht.

" vgl. 9.32.

Vers: Von den Engeln hast du ei-
nen Teil und ebenso von den Tie-
ren;/

lass den tierischen hinter dir, so
dass du die Engel ubertriffst.,

(9.1)
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9.46 Wenn in [deinem] Herzen Begierde [ist,
so] geniefle [erst], nachdem du mehrfach erwogen
hast. Erwagung ist offenkundig [geboten], weil
unter Autorititen in verschiedenen Fallen ,Scha-
digung’ oder ,Nicht-Schadigung® und dergleichen
[Vorschriften angegeben werden].!?

9.47 Handle so, dass es nicht an [der Unter-
scheidung von] ,rein‘ und ,unrein‘ und Derglei-
chen mangelt. Wodurch kénntest du, [wenn du]
so (1) verfahrst / (2) erwiagst (vicaratah), [im Dies-
oder Jenseits] iiberwaltigt werden?

9.48 Und wenn dennoch ein duflerst starker Aus-
wuchs des Verlangens aufkommt, soll man sich -
um diesen zu mindern — zur Zeit der Blindheit
durch Verblendung [die autoritativen Werke tiber]
das Verdienst (dharmah) ins Gedichtnis rufen.

Wenn einen Menschen also die
Gier uberkommt, ...

...dann achtet er nicht mehr dar-
auf, ob [die Speisen] erlaubt oder
verboten sind.

Ebenso  unterscheidet [ein
Mensch], wenn ihn die Gier
nach fleischlichen Geniissen
uberwaltigt, nicht mehr zwi-

schen ehelich und auflerehelich.

9.49 Auf diese Weise entsteht im Dies- und Jenseits in [allen] drei Zeiten Gliick fiir die
Vorfahren, Zeitgenossen und Nachfahren. Und der bis ans Ende des Aons ausgedehnte
Ruhm wird die Mondscheibe [ob seiner Strahlkraft]'® beschimen.

9.50 Ziehe genau dann, wenn das Verlan-
gen vollstindig erstarkt, geschwind die
Zugel ,Sinne’ von der Zuwendung [zu
den Sinnesobjekten] ab und bezwinge den
Geist!'*

9.51 Platziere [deinen Geist] nach Kriften so
fern [von den Sinnesobjekten], dass der Kleider-
saum ,Grofle’ nicht vom Schlamm ,Unreinheit* (a-
Sauca-) besudelt und klamm wird.

9.52 Wenn du geméifd der Vorschrift verfahrst, die
Anweisungen der Regelwerke nicht zu verletzen,
dann wird ebendies leicht gelingen und nicht auf
anderem Wege.

12 Tentativ nach Kommentar tibersetzt.

'* Zur Lichtmetaphorik von Ruhm vgl. etwa 7.58.

Folglich driickt sich Keuschheit dadurch
aus, dass ein Mensch, wenn ihn das Ver-
langen nach fleischlichen Geniissen er-
greift, die Geliiste ztigelt und ...

... bestrebt ist, den Kleidersaum
des Strebens von den Befleckun-
gen des Verbotenen rein zu hal-
ten.

Wenn er nur im Sinne des religio-
sen Gesetzes voranschreitet ...

" vgl. 9.75,

wo jedoch der Geist metaphorisch als Ziigel fiir die Pferde ,Sinne” fungiert.
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9.53 Und wenn [du] auch nur im geringen Mafle nach eigenem Ermessen davon ab-
weichst, dann sei gewiss, dass [dir] Unheil bis ans [Ende des] Aons [widerfahrt]

9.54 Der grofie Herr [Siva] weif} alles, tut alles und hat alle Macht. Seine Festlegung
ist das erlaubte [Handeln]; es wird [dich] in jeder Hinsicht ans Ziel bringen.

9.55 Die plotzliche Festlegung, die nach eigenem Ermessen [geschieht], ist keine [wirk-
liche] Festlegung. Aus dieser Scheinfestlegung wird auf Schritt und Tritt Unheil [fol-
gen].

9.56 Und die Betrachtung von dem stets zu unter- ... und nicht tber ungebiihrliche
driicken, was sonst noch in dieser Welt von [Men- Taten nachdenkt, ...

schen] mit gutem Verstand als Laster bezeichnet

wird, ist der hochste Gewinn.

9.57 Jeder, der so durch die Aktivitaten von Geist, ... offnen sich ihm die Tore des
Stimme und Koérper ganz rein ist, in dessen Mund ~ Guten, der Besonnenheit und
werden sich die Turflugel ,Zauberspriche® und  des Siegs.

,Maximen der Guten® auftun.

9.58 Stets festlich, immer siegreich [und] stets zu-
friedenen Herzens, wird er diesseits Ehre erlangen
und jenseits Gliick.

9.59 Obwohl die Ausiibung von [Reinheit] in dieser Form fir alle gleichermaflen gilt,
haben hierfiir besonders Herrscher ein Mandat.

9.60 Wenn iiber allen stehende Herr- ~ Wenn dem Herrscher Keuschheit zuge-
scher diese Eigenschaft hat, weicht schrieben werden kann, wird gewiss die
schlechtes Benehmen und dergleichen  Finsternis des unmoralischen Verhaltens
Unheil [selbst] von der Grenze seines und des Ehebruchs aus seinem Herr-

Herrschaftsgebiets. schaftsgebiet fernbleiben.

9.61 Und wo ein solcher Herrscher weilt, dort Und das Ungliick von Schande
hort man niemals auch nur im Geringsten Ver- und Verrufenheit wird nieman-
leumdung von Kindern, Frauen und Dergleichen. des Frau und Kind befallen.

9.62 In seinem Herrschaftsgebiet wird nirgends die Rede von Unruhen aufkommen,
es gibt kein Versterben zur Unzeit [und] gar keinen Wittwenstand.
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9.63 Und die Wolken regnen stets zur [rechten] Zeit (1) glickbringendes Wasser /
(2) glickbringenden Unsterblichkeitstrank (amrtam). Bei ihm entstehen keine Plagen
und schon gar keine grofien Katastrophen.

9.64 Dort entsteht Paaren kein Leiden durch Trennung. Die Feldfriichte gedeihen
[und] den Menschen geht es ringsum gut.

9.65 Die [funf] Elemente [Erde, Wasser, Feuer, Luft und leerer Raum] sind rein, der
Luftraum beherbergt die makellose Sonne, Schlangen haben kein Gift [und] samtliche
Wassertiere sind gezahmt.

9.66 Und die Tiere der Wildnis sind gar nicht feindselig. Warum sollten in so einem
gut regierten Herrschaftsgebiet verstandige [Menschen] feindselig werden?

9.67 Auf diese Weise werden zweifellos die vom eigenen [Koérper und Geist] verursach-
ten Storungen, die, welche [andere] Wesen verursachen und [die] restlos [verschwin-
den, welche] man ,vom Schicksal verursacht nennt.

9.68 Alle Kasten befolgen ihre Kastenpflichten und ebenso die vier Lebensstadien. Der
gesamte Zustand des besten Zeitalters wird erzeugt,'® daran [besteht] kein Zweifel.

9.69 O, das Resultat von Taten in der [Menschen]welt ist unermesslich und duf3erst
wunderbar, sodass der Herrscher, obwohl er mit samtlichen Sinnen wie Augen und
Dergleichen [anderen Menschen] gleichgestellt ist, den gesamten Erdkreis mit Befehl
anweist und [seine] Subjekte ihn aus hochster Achtung wie einen Gott verehren.

9.70 Wenn dieser Herrscher gute Taten verkorpert [und daher] einen ruhigen Geist
ist, kann es nicht wundernehmen, dass [auch seine] Bevolkerung sich guten Taten hin-
gibt.!® Wenn der gesunde Geist voll héchster, makelloser Erquickung verweilt, schwan-
ken die [Sinnes]6ffnungen gar nicht — dufierlich wie innerlich —, [obwohl] sie naturge-
mafl wankelmiitig sind.

9.71 Und gewiss wurde dieses machtige Befehlshaber der beweglichen und unbewegli-
chen [Lebewesen] mit Bedacht vom ehrwiirdigen [Schopfergott] Brahma — dem Herrn
[aller, die] auf dem Wagen ,Tatvergeltung® fahren — als feste Nabe eingesetzt, an wel-

5 Die Idee von vier sukzessive schlechteren Zeitaltern (yuga) wurde vergleichsweise spat ins Mahabhara-
ta eingearbeitet und symbolisiert dort hauptséchlich einen stetigen Verfall des dharma. Die Benennungen
der Zeitalter als krta, treta, dvapara und kali gehen auf die Bezeichnung der Augenzahlen 4-3-2-1 im in-
dischen Wiirfelspiel zuriick — krta ist also der beste, kali der schlechteste Wurf. Erst die spateren Puranas
systematisieren dies zu einer zyklischen Wiederkehr dieser vier Zeitalter; vgl. GONZALES-REIMANN 2002.
Die Denkfigur Sahibrams, dass sich durch Einhalten der Kastenordnung das beste Zeitalter manifiestiere,
ist schon in vorsystematischen Zeiten préfiguriert; vgl. etwa Mahabharata, Ed. SUKTHANKAR 1,102.1-14
und 12.70. Sie diirfte hier, da der Autor mit der zyklischen Zeitalterzahlung vertraut war, hyperbolisch
gemeint sein.  '® Wértlich Plural: janapadah.
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cher von allen Seiten die Subjekte wie Speichen befestigt sind und vorankommen, ohne
[auch nur] ein bisschen ihre [jeweils festgelegten] Grenzen zu tiberschreiten; denn so
werden — o [Wunder, wie schnell]! — ungliickliche Vorfalle in die Ferne riicken.

9.72 Deshalb soll der Herrscher, [wenn er] das Wohl aller Leute wiinscht, [seinen]
Geist kontrollieren und mit Leib und Seele diesen Kern der Gesamtheit, die Reinheit
(Sauca-) schitzen — duflerlich und innerlich. Und wenn dieser gut behiitet ist, erhebt
sich von allen Seiten das reine Banner guten Ruhmes, [welches] fiir [alle] Kasten und
Lebensstadien die Hollen bezwingt wie der liebliche (1) verdienstvolle Pfad / (2) Ganges
(punya-vithi).

9.73 Wenn das Banner ,Reinheit® seinen Glanz Dort, wo die Keuschheit wie eine
tiberall verbreitet, frohlockt das Herz der Subjekte Flagge gehisst wird, /

ausgiebig. Wie konnte sich ein kluger [Herrscher]

nicht daran halten?

9.74 Da die zuverlissig [glickbringende] Verhal-  ist man Gemit und Glaube voll-
tensweise gemiaf der je eigenen Kaste und dem  kommen gefallig./

[je eigenen] Lebensstadium prachtig prangt, darf

ein besonnener [Herrscher] dies nicht vernachlis-

sigen.!’

9.75 Und jene [ehemals] verruchten Pferde ,Sin- Die Geliiste werden gemindert
ne“ reiten ganz zum Schutze ihres Herrn auf dem  und unterdriickt,/

hochsten Pfad, [wenn] sie ihre verruchten Tétig-

keiten aufgeben.

9.76  Selbst der Wesenskern im Innern ge-  der Geist wird Gott wohlgefal-
langt, wenn er auf rechte Weise mit der Zierde lig. 7 (9.2)

[,Reinheit“] geschmiickt ist, in die Gegenwart des

[Herrn], bei dem es — o [Wunder] - keine [gute]

Tat und keine Untat gibt.

[Auszug des Kommentars:] Soweit das Gefiige ,Aigrette (Sikha-). Weil im nun zu verfassenden
Gebilde ,Brosche® (Sekhara-) dieses ,Juwel Reinheit (Sauca-ratnasya) sehr wertvoll ist, gelangt
kein beliebiges Wesen zur Einsicht [dariiber, wer dem] wiirdig ist; allein jener Prinz [Ranbir
Singh] ist [dem] wiirdig, [weil] sein Denken unverdorben [und formbar] ist — damit formuliert
[der Autor] einen Segenswunsch und schliefit die , Aigrette” (Sikham) ab indem [er sagt: Es gibt
... keinen] hiermit ...

7 Wértlich als rhetorische Frage: katham ... tatra upeksam samasrayet ,wie kénnte er dies vernachlissi-
gen?"
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9.77 Es gibt hier auf der Welt gar keinen hiermit vergleichbaren Weg. Dies ist die
Essenz des hochsten Herrn, der Worte und Gedanken tibersteigt.

9.78 Er ist es[, der] als hochster Unsterblichkeitstrank in der Welt in jeder Hinsicht
und immer triumphiert[, da] Er sich dem Gelingen der Ziele [aller] anderen widmet.
Die Stitte eines Partikels der Gunst von diesem (yasya) Allherrscher [und] Vertrau-
ensgrundlage von jeglichem Gedeih [im Dies- und Jenseits, ndmlich] der Prinz [Ranbir
Singh] von rithmenswerter Gesinnung strahlt auf Erden besonders.

9.79 Und wenig Achtung misst man [unter den Géttern] dem die gesamte Erdoberfla-
che erfiillenden Ruhm von diesem [Prinzen] bei, [der] eine herrliche Gestalt, makellosen
Charakter und Verstand besitzt. Denn dieser fiillt die Erde mit [allem, was] dazugehort,
ringsum [so] iiberméflig aus[, dass er bis in den Himmel gelangt,] und stiftet beim Blit-
ze schleudernden [Himmelskonig Indra] Verwirrung, wenn [er seinen] rein[-weiflen]
Elefanten besteigt[, da er vom gleiflenden Ruhm geblendet diesen nicht finden kann].

9.80 O Wunder, Wunder, ach, grofles Wunder, ach! Wenn diese [Welt] makellos [und]
ringsum [davon] erfillt ist, sucht selbst die treue, [innerlich] ruhig Glicksgottin, die
Tochter des Ozeans, [Hande klatschend] den vor [ihr] sitzenden, [ihr] lieben, [mon-
sun]wolkenschwarzen, funkeldugigen, [ohr]ringtragenden Visnu[, weil sie ihn vom
gleilenden Ruhm des Prinzen geblendet nicht finden kann].

9.81 Als [der Schopfergott] Brahma die [von ihm] selbst erschaffenen Welten in neuer
Gestalt glanzen sehen wollte, dachte er an sein [von weiflen] Streifengénsen [gezoge-
nes] Gefahrt, um hinaus zu fahren. Als er darauf am falschen Ort landete, [weil] vom
Ruhm des [Prinzen] alles weify war [und er infolgedessen sein Gefihrt nicht erkannte],
wandte sich sein Geist vor Scham wieder [davon] ab und er vertrieb [sein] Verlangen
mit Rezitation der Veden.

9.82 Triumphieren, triumphieren wird dieser ge-  Gott sei Dank, dass dieser erfolg-
wisse Held / [Ran]bir [Singh] (virah) mit preis- reiche und hochrangige Prinz
wiirdigem Ruf, klaren, lotus[gleichen] Augen]|, [AbT’l Muhsin Mirza] Glick und
der] nur [fein]geistige Ausgelassenheit in Emp- ~ Vermogen hat; das moge auch
fang nimmt, einen makellosen Charakter hat, ein weiterhin so bleiben!

Hort des Gliicks und der Erquickung ist, einen

Charakter von hochster Grofie hat [und] fir Kluge

der Priifstein ist.
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9.83 Der Sohn, der [seinen] Vater, dessen Name durch den Titel ,Herrscher® mit dem
Beiwort ,Grof3‘ geehrt wird (= maha-raja), wie der Sohn namens Jayanta den [Himmels-
konig] Indra oder der Mond [Candra] den Ozean [Varuna] vorziiglich schmiickt [und]
zufriedenstellt, moge triumphieren!

9.84 Ebendiesem sei wiahrend der Entfaltung [seines] Gedeihens fiir lange Zeit ein lan-
ges Leben beschieden, und Anmut mit einer Fiille von gutem Ruf, Gesundheit und eine
Menge Gliick, das Erreichen [seiner] gewiinschten Ziele und ein Verstand, der Gefallen
am Verdienst (dharma-) findet und alle fordert.

9.85 Ein Verstand, der die Wirklichkeit analysiert, ein gesunder, langlebiger Korper,
eine der Wahrheit ergebene Stimme, Entschlossenheit, ein guter, makelloser Ruf[, der]
die Subjekte erfreut, im Herzen die Gliicksgottin, [welche] durch die Kraft der Erha-
benheit makellos ist, und Hingabe an die Verehrung Sivas, Nachsicht, Abstinenz [von
schlechten Taten] und immerzu Gefallen an [diesem] Lehrbuchs mégen ihm zukom-
men!

9.86 Dieses [Kapitelthema] ,Reinheit” (Sauca), in- 4Er hat ein schones Gesicht, rein
folge derer man [im nichsten Leben] zu den un- und tugendvoll;/ das Streben der
sichtbaren und [in diesem] sichtbaren Goétter[, den Reinen aus beiden Welten steht
Brahmanen,] gezihlt wird, die Lebenszeit, Gliick, ihm bei. /“1 (9.3)

Ruf, Besitz und Sieg gedeihen ldsst [und] die dies-

wie jenseits fir Kluge mit makellosem Geist ein

Schmuck ist, moge hier hochste Wonne erzeugen.

9.87 (1) Besonders moge die Simha als Nachnamen tragende, freigiebige Person tri-
umphieren, welche zur hochsten Freude gelangt ist (rati-mukha-gata), nicht [aber] der
Blick des Liebesgottes ist[, der auf das Antlitz seiner Frau Rati fallt], welche zum Kern
der Mittel vorgedrungen ist (karana-tala-ga), aber nicht [wie] die auf [direktem Sin-
nes]kontakt fulende Erkenntnis [zum niederen Teil der Sinne gelangt], welche die prei-
senden Herrscher auf dem Kopf tragen (navi-isa-$irah-sthita), [die aber] nicht die Ma-
nifestation Visnus [ist, welche Garuda auf dem Kopf tragt (vi-iSa-Sirah-sthita)], welche
mit Juwelen vorziiglich ist, ohne eine Hochebene des [axis mundi] Meru [zu sein].

(2) Besonders moge die Person triumphieren, welche [die Silbe] am Anfang von rati
(= ra), am Ende von karana (= na), am Anfang von vi$a (= vi) [und] am Anfang von
ratna (= ra) hat, [und die] Simha als Nachnamen trigt, mit visarga.'®

18 Hafiz: Divan, Ed. HANLARI, Band 1, S. 134, Gazal 59, Z. 5. Y 1n der zweiten Ubersetzung werden nur
die fur das Ratsel relevanten Passagen wiedergegeben. Die Losung Ranavirasimhah ,Ranbir Singh’, fiigt
sich syntaktisch zu jayatu ,moge triumphieren’.
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9.88 So wurde die makellose Reinheit beschrieben, das Mittel zur héchsten Erkennt-
nis, [welche] die Befleckung von Stimme, Korper und Geist entfernt [und] wichtigster
Bestandteil der Befreiungspraxis ist. Wer den Fufi auf die [Reinheit] setzt, dessen ma-
kelloser Weg wird im Jenseits iiberhaupt nicht in die Irre fithren.?°

% Weértlich: na caskhaliti ,iiberhaupt nicht schwanken’.
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10.1 Vernehmt nun mit gespitzten Ohren! (1) das zehnte / (2) [gleichsam] mit einer
Division [zur Eroberung] versehene (parkti-arikitam) Tor! Fiir die dort (yatra) Eintre-
tenden [stellt sich] Erfolg in allen [Lebenszielen] ein, der Freude stiftet.

10.2 Menschen|, die] von Kindheit bis ins Greisen[alter] zum Eintritt in dieses [Tor]
(yatra) berechtigt sind, beschreiten einen rithmenswerten Weg. Dieses Tor heifit ,,An-
stand®.

10.3 Jedes Tun [zu] unterlassen [und zwar] aus Dieser bedeutet, sich vor un-
makelloser Einsicht, freiwillig, stets und in jeder schicklichen Worten und ver-
Hinsicht, das man wegen der Aktivitit von Er-  achtenswerten Handlungen zu
kenntnis[sinnen] und Titigkeit[sgliedern]? fiirun-  schiitzen und ...

angemessen erklart und Gefallen [zu finden] am
angemessenen Vorgehen, was in jeder Hinsicht
ein Grund fur Lobpreis ist, dieses Verfahren be-
zeichnen die besten Weisen (1) mit dem Wort ,,Zu-
rickhaltung® (nibharah) / (2) mit der Benennung
~Rucksichtnahme auf Gute® (sat-prasraya-).

10.4 O Wunder, [ihr] Klugen, bedenkt mit Verstand die makellose Art, aus deren Ange-
messenheit die Aktivitit fiir einen selbst und fiir andere gute Resultate zeitigt, wodurch
sich bei den Menschen eine Neigung zur Ubereinkunft einstellt. Welcher Verstandige[,
der seinen] eigenen Nutzen fordert, wiirde sich nicht an diesen Anstand (vinayam) hal-
ten?

10.5 Daher verkiinden Heilige die alle Sinne [und Glieder]® befriedende Aktivitit
[,Anstand“] als geeignetes Mittel[, das] den vor Ubereinkunft und einem [guten] Ruf
strahlenden Sieg bewirkt. Eben deshalb gibt es, wenn die Sinne richtig befriedet sind,
gar keinen Erfolg, der befriedeten [Menschen] nicht [schon beim bloflen] Wiinschen
ganz in die Hénde fiele.

10.6 Daher sollen [Menschen] von scharfem Verstand so verfahren, dass diese Hand-
lung[sweise ,Anstand] nicht schwindet, wodurch [sie immer] wieder Spott ernten
[wiirden].

! Wartlich Vokativ: sravana-adrtah ,aufs Horen Aufmerksame’. # D.h. die fiinf wahrnehmenden Sinne
(Seh-, Hor-, Geruchs-, Geschmacks- und Tastsinn) und die finf Tatigkeitsglieder (Arme, Beine, Mund,
After und Geschlechtsteil); vgl. 3.32.  * Vgl. Fufinote zu 10.3.
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10.7 Andere zu achten und von anderen geach- ... sowohl sich selbst als auch
tet zu werden* ist in jeder Hinsicht die Anmut der ~ andere mit Hochachtung zu be-
Menschen, denn bei gegenseitiger Hochachtung  trachten.

wird gewiss kein Unheil entstehen.

10.8 Denn wenn man selbst Anstand (vinaye) [ge- Ferner bedeutet es, sowohl das
geniiber anderen] pflegt, weil andere ihn [eben-  Gesicht nicht zu verlieren als
falls] wahren, so [entsteht] durch gegenseitige  auch die anderen vor dem Ver-
Achtung Anmut, ein Hort des Ruhms fiir Manner. lust des Ansehens zu bewahren.

10.9 O Wunder, die Grofie des Anstands (vinaya-)! Wenn Ménner sich gemaf3 diesem
(yad-) betragen, schwindet nimmer die rithmenswerte Anmut bei einem selbst und bei
anderen.

10.10 Diese Anmut nennen die Weisen den hochsten Kern des [sich anstiandig Verhal-
tenden].’ [Jemand,] dessen Kern wie der [axis mundi] Meru ist, weil [er sich] auf diese
(yat-) stitzt, kann von niemandem tiberwunden werden.

10.11 Diese Anmut des [Anstdndigen] halten Weise fiir die hochste Gravitas. Wie
konnte [ein Herrscher] schwanken, der schwer wie die Erde ist, weil [er sich] auf sie
(yat-) stutzt?

10.12 Diese Anmut des [Anstidndigen] halten die Besonnenen fir die profundeste
Tiefe. Wer tief wie der Ozean ist, weil [er sich] auf sie (yat-) stiitzt, ist fiir alle schwer
zu ergriinden.

10.13 Diese Anmut ist die Aigrette (Sikha) der Manner. Die (1) hochstehenden[, be-
fehlsbefugten] Aigrette-Trager / (2) hochlodernden Feuer (uddhatah Sikhinah) verbren-
nen sofort alle Fehler im Keim® zu Asche, weil [sie sich] auf sie (yad-) stiitzen.

10.14 Diese Anmut ist der Sonnenschein. Weil [sie sich] auf sie (yat-) stiitzen, retten
die (1) Klugen / (2) Sonnenstrahlen die in tiefer Dunkelheit [namens ,Verblendung®]
versunkene Welt ganz und gar.

10.15 Diese Anmut ist der Schein des Mondes. Weil [sie sich] auf sie (yat-) stiitzen,
erfiillen Kluge die Erde ringsum mit Unsterblichkeitstrank.

* Wortlich: sva-para-unmana-salita ,das eigene Mit-Hochachtung-Versehensein gegeniiber anderen’ so-
wie ,das Mit-Hochachtung-Versehensein anderer gegeniiber der eigenen Person‘. ° Tentativ wurde die
Glosse asya = vinetuh auf das Kapitelthema bezogen, die Grundbedeutung wire jedoch ,des Lehrers‘ oder
,des Herrschers, was zumindest konnotiert sein diirfte. ¢ Wortlich: dosa-saspa-ogham ,die Menge der
Keime von Fehlern®.
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10.16 Oder [zusammenfassend]: Diese Anmut [bietet] den Mannern eine makellose
Zukunft. Gestiitzt auf sie (yad-) werden sie dies- und jenseits gliicklich.

10.17 Sie ist die iiberaus bedeutende Mine aller guten Eigenschaften. Gestiitzt auf sie
(yad-) kommen samtliche [gute] Eigenschaften von selbst hervor.

10.18 Und auch wenn ebendieser [Anstand ge-  Der rechte Anstand ist, ...
rade] auf vielfaltige Weise [identifiziert] wurde,

beschreiben die Anstindigen’ Folgendes als den

Kern, auf dem gestiitzt diese Reihe des Anstands

(vinaya-) prangt:

10.19 [Der Kern ist] die (yat) die frewillig [und] fortlaufend beachtete Abhangigkeit
vom [Herrn], dessen Grofie unvorstellbar ist [und] der aus dem hochsten Unsterblich-
keitstrank besteht. Wurde Er klar [erkannt], wird den Klugen von ganz allein die tiber-
weltliche Vorziiglichkeit [schon] in [dieser] Welt [zukommen].

10.20 Er ist auf diese Weise gewiss der hochste Unsterblichkeitstrank, der Gebieter,
dessen Eigengestalt das [allgegenwirtige] Bewusstsein ist. Ein blofles aus der Menge
Seiner Blicke aufblitzendes Zucken [konstituiert] diese Welt. Dieser hochste Herr [Sival]
macht Vorschriften [in Form von] Geboten und auch in Form von Verboten, indem er
[seine] Kraft der [vergeltungskausalen] Notwendigkeit® erscheinen lisst.

10.21 Diesist die Machtduflerung der durch [seine] Entfaltung [tiberall] ausgedehnten,
groflen Person, bestindig kein bisschen berithrt von Leiden und Dergleichen, [da Er]
der aus sich selbst entstandene Gebieter ist, der allwissende, alle Ziele gew#hrende, die
gesamte Welt erschaffende, unabhiangige, makellose Herr aller. Fortwahrend strahlt die
Abhingigkeit von Thm als Riicksichtnahme (prasrayah).

10.22 Aus Seinem alles beinhaltenden Nabel entfaltet sich bei [der Schopfung] das
hochste Wesen [Brahma, der Schopfergott], welches das gesamte Treiben als erfillt
[und] in vierfacher Weise vorhanden betrachtet und nur aus eigenem Willen mit voll
entfalteten vier Gesichtern die vier Veden sorgfiltig verbreitet [und darauf] zufrieden
verweilt. Wenn dieses [Wesen] vom [Welt]treiben bedacht [und] vergegenwértigt wird,
ist dies der Weg [des Anstands].

7 vinetrbhih hier: ,die sich anstindig Verhaltenden? Vgl. Fuinote zu 10.10. ® Hier wird niyati- als eine
der 5 Bedeckungen (kaficuka) im Sivaitischen Sinne verstanden.
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10.23 Als dieser [Visnu] und dieser [Schopfergott Brahma] erkannt hatte, [dass die
Veden,] die Schitze simtlicher Lebensziele, duflerst schwer zu verstehen sind, erschuf
[Brahma] darauf mittels Gedanken[kraft Autoritidten] von makellosem Verstand[, wel-
che die Bedeutung der Veden durch Uberlieferung tradierten]. Die Abhéingigkeit von

diesen ist der [Anstand].

10.24 Anstidndige (vinayibhih) sollen die Speku-
lation [iiber die Richtigkeit dessen] innerlich auf-
geben und alles, was die hochst makellosen, dar-
in gelehrten Hiiter der Dreiwelt, die als Manu und
Vyasa bekannt sind, hierfiir verfasst haben, sowie
all dass vom Herrn Gesprochene mit Sorgfalt be-
denken und stets befolgen.

. sich unter allen Umstanden
nach dem Propheten zu richten,
weil er der perfekte Meister des
Anstands ist.

10.25 Verstandesreiche bezeichnen ebendiese hochste Maxime (naya) als Anstand
(vinaya). Denn hier in der Welt sind selbst jene [Autorititen Brahma, Visnu und Siva
nur]| wegen eines Hauchs dessen [als Schopfer, Erhalter und Vernichter] bekannt. Wird
dieser [Anstand] mit grofiter Sorgfalt beachtet, diirften auch sie von selbst gegenwértig
sein. Denn hat man den goldenen Berg, [den axis mundi Meru] erreicht, sind Zauber-

kréfte gewiss nicht fern.

10.26 Und die ganze Welt soll nur den [all]wissen-
den (kavih) Erleuchter preisen und ehren, in dem
die [gottliche] Rede méchtig prangt und [auf den]
sie rein vom Himmel hinabkam. Was Manu be-
schreibt, ist das Heilmittel. Und ferner [folgt] aus
den Worten der Offenbarung unmittelbar[, dass er]
der wiirdige Empfanger des Anstands (viniteh), die
hochste, natirlich liebliche Verkérperung dessen
ist.

Er ist derjenige, der in der Schule
des [Hadiths unterwiesen wur-
de]: ,Lehre mich Anstand, Herr!*
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10.27 Denn diesem [Manu], der vom Herrn, dem
Gesicht der Offenbarung das [richtige] Beneh-
men umfassend gelernt und diesen [Anstand an-
deren] vollstindig gelehrt hat, kommt kein Zwei-
ter gleich. Daher soll man frohen Herzens alles von
ihm im Gedéchtnis behalten. Und nachdem man es
memorisiert hat, soll man [entsprechend] handeln,
denn [dadurch] entsteht die Gunst des [Herrn], der
hochste Gewinn.

10.28 Genau ebendieser Anstand gilt hier ganz
evident (-taram) bei allen als zusagend, aber be-
sonders bei denen, welche die Oberherrschaft tiber
alle [anderen] innehaben.

10.29 Wenn namlich die hochgesinn-
ten Herrscher derart auf dem Weg des
Anstands kommen und gehen, [werden
auch] ihre [unmittelbaren] Diener und
[selbst deren] Gefiahrten [so verfahren].

10.30 Und wenn die von die-

Kein anderer hat so wie er den
Anstand gelernt und wurde ver-
feinert und das wird so bleiben.

Lerne Anstand von jenem Meis-
ter,; der den Anstand von Gott
erlernte./ Lerne von demjenigen,
der unter allen Umstanden/ von
der grofien Tafel lernte. s (10.1)

Anstand steht allen gut, ins-
besondere aber den Weltherr-
schern und groflen Fiirsten.

Denn wenn diese auf dem Weg des An-
stands gefestigt sind, dann wird deren
Umfeld gezwungen sein, die Regeln des
Anstandes auch zu befolgen.

sen abhidngige Bevolkerung die-
se so [verfahren] sieht, wenden
sie den Kopf nicht vom Pfad des
[Anstands] ab. Dadurch werden

Dadurch kann dann auch die Bevélkerung nicht
vom Pfad des Anstandes abkommen. Folglich gilt
das Verhalten des Konigtums als regulativ und die
Belange der Bevolkerung erledigen sich im Ein-
klang mit [dessen?] Weisheit.

alle Pflichten erfullt sein.

10.31 Und wenn die Pflicht auf Erden [mit Anstand] verbunden ist, ist auch die [ganze]
Dreiwelt [mit Anstand] verbunden. Und wenn diese [darin] vereint ist, bleibt nichts zu
tun iibrig.

10.32 Denn so erhilt man nach der Art des Anstands (vainayiki sthitih), den man
einhalt, das richtige, angemessene und zusagende Resultat derselben Art.

10.33 Denn obgleich viele einem Herrscher von unermeflich [hohen] Absichten auf-
warten, erhalten [nur] einige ein Resultat. Anstand (vinayah) gilt als Grund dafiir.

10.34 Obwohl sich viele wieder und wieder vor Lehrern verneigen und sich [so] dem
Wissen nahern, sind nur einige hierin geschickt. Anstand (vinayah) ist der Grund dafiir.
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10.35 Deshalb sind in der Welt [nur] die fiir Ménner Mysterien [wie den Anstand]
bergenden, makellosen Maximen (nitayah) erfillt vom Verlangen nach freiwillig ge-
wiinschtem [In-Gott-]Verliebtsein, nicht [aber] andere [Maximen]. [Dies ist] meine
Meinung.’

10.36  Und so [heifit] es an dieser Stelle in Denn im Masnavi-yi Ma’navi
den mystischen Werken: Kluge, in deren Spiegel  heifit es:

,Herz" sich die Welt wie eine [klar durchschauba-

re] Jujube befindet, wiinschen [Folgendes]:

10.37 ,O Herr, ich erbitte von Dir weder Ver- Vers: ,Lasst uns Beistand suchen
dienst (dharmam), noch Sinnesgenuss und auch bei Gott hinsichtlich des Anstan-
nicht wirtschaftlichen Erfolg, [die alle drei] von  des./

Natur aus verganglich [sind], und gewiss nicht

die [durchaus] wiinschenswerte Befreiung. Oze-

an der Barmherzigkeit, leiste mir verlassliche Hil-

fe beim Anstands (vinaye), mit dem hier [auch]

die Geistesschwachen alle [vier Lebensziele] errei-

chen konnen.

10.38 Und Anstandslosigkeit (a-vinitatvam) gilt ~ Ein Anstandsloser wird von der
in jeder Hinsicht als Unheil, denn diese Abkehr = Gnade des Herrn ausgeschlos-
vom Herrn [bringt] alles Ungliick hervor. sen./

10.39 Und so wird andernorts die Gréfie des An- Dieser Himmel wird durch An-
stands (vinayasya) illustriert: Der immer von An-  stand von Licht erfullt,/

stand durchdrungene (vinitam) Luftraum ist im-

mer ein duflerst strahlender Ort.

10.40 Und die Magier (vidyadhara-) und derglei-  durch Anstand wurden die Engel
chen [hohere Wesen], welche als Gotter, Gandhar- rein und unschuldig. /“'" (10.2)
vas und Kimnaras alle hochgesinnt sind, genieflen

wegen des [Anstands] den [ihnen] entsprechen-

den Ort.1°

10.41 Mithilfe des weit verbreiteten Anstands (vinayam) genieflen all diese in je an-
gemessener Weise [ihre] lieblichen Stellungen nach Belieben.

° Obwohl der Kommentar diese Bedeutung erhirtet, erschliefit sich der Zusammenhang mit den vorigen
Aussagen nicht. '° Fiir eine detaillierte Besprechung der hier nur entlehnt wiedergegebenen Himmels-
wesen siehe OBERLIES 2018. !! Rami: Matnavi-yi Ma‘navi, Ed. SURTS, Band 1, Daftar 1, S. 8, Z. 78 und
S.9,7.91.



922 Kapitel 10 — Anstand : Anstand

10.42 Man bezeichnet ja die [Lebens]fithrungskunst (niti), die besonders [qualifiziert]
ist, als Anstand (vi-nayah). Ferner ist es keine Ubertreibung, [dass] in der [Staats]fiih-
rungskunst (naye)[, die] ein blofles Synonym [davon ist,] [sprachlich] nichts als An-
stand (vinayah) [liegt].

10.43 Dabher ist alles ein Resultat der Fiihrungskunst (niti). Diese bunte Weltenreihe
zeigt sich namlich genau [so], wie diese [Fithrungskunst ihre] Beschaffenheit hervor-
gebracht hat:

10.44 Wegen Fithrungskunst (nitim) hier [auf der Erde wird man] der auf dem Lo-
tus sitzende Schopfer [Brahma und] veranlasst auf gehorige Weise die mannigfache
Erschaffung dieser [Lebewesen] hier. O Wunder, Visnu wiederum betrachtet ja uner-
miidlich die mannigfachen, reizenden makari-Wangen'? der Laksmi!

10.45 Wie soll man Seine Grof8e beschreiben? Bereit, den guten Menschen Wonne zu
gewihren [und] entschlossen, die gesamte in den Veden offenbarte religio-soziale Ord-
nung (-dharma-) zu schiitzen, schmiickt Er ebenfalls - o Wunder! - augenblicklich den
Erdkreis mit dem Staub seiner lotus[gleichen] Fiifle, um die geistig verruchten Herr-
scher der Widergotter zu vernichten, [die] sich anschicken, diese [guten Menschen und
die Ordnung] zu bedrohen.

10.46 Und der Herr [Siva] - der von allen Gottern verehrte Gemahl der Gauri, der
Segenspender, Herr der Gespenster, Schopfer und Zerstorer der Welt, mitsamt [allem]
Beweglichen und Unbeweglichen - legte das mannigfache Schicksal fest und wurde,
[da] er die Fihrungskunst (naya-) kennt und [darin] geschickt ist, zum Asketen/[, der]
mit einem Antilopenfell bekleidet [und] mit aufgebundenen Haarflechten in ununter-
brochene Behaglichkeit versunken ist.

10.47 Gewiss erreicht [Indra], der Herrscher der Gotter, [sein] Ziel, [da] er die Fith-
rungskunst (naya-) kennt und [darin] geschickt ist. Tag und Nacht teilt er die mannig-
fachen Doménen und Zustandigen ein, beschiftigt den sehr gewichtigen [und] mit dem
Verstand duflerst geschickten Lehrer [Brhaspati] als Hauspriester und widmet sich der
Unterscheidung; [so] pflegt er, die Widergdtter zur Gentige auszulschen.

10.48 So weifl man, dass es Resultat der Fithrungskunst (niteh) ist, in welchem Um-
fang jemand Macht hat. Deshalb erklaren Kluge das Resultat der Fithrungskunst (niti-)
in dem Mafle vom Schépfergott bis zum Gewtiirm reichend, in welchem die auflerst

12 Beim makara handelt es sich um ein Fabelwesen, das meist mit Krokodilschnauze und Fischkorper dar-
gestellt wird und unter anderem in der Tempelarchitektur bedeutsam ist. Der Bezug zu Laksmi ist ikono-
graphisch nicht nachvollziebar, weswegen hier ein Vergleich der Wangen Laksmis mit dem entsprechend
weiblich gedachten Tier néher liegt, wobei das tertium comparationis dieser Gegeniiberstellung unklar
bleibt; vgl. DARIAN 1976.
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liebliche Anmut!® [bei jemandem] entsteht, der Gefallen an der Fithrungskunst (naye)
findet. Ein Verstandiger soll alles als von Fithrungskunst (niti-) abhiangig betrachten
und sich deshalb stets an diese halten.

10.49 Es gab ein [ehemals menschliches] Lebewesen, das — oh [weh]! — aus Mangel
an Verstand Geburt als Gewiirm genommen hatte und gliicklich [war], [in eine Pfiitze]
auf der Strafie von Kastenlosen gefallen [zu sein].

10.50 Oh [weh], aus Mangel an Verstand werden Menschen zu Vieh [und] bewegen
sich unter Schlagen und mit einem durch die Nase gezogenen Strick voran.

10.51 Oh [weh], aus groBem Mangel an Verstand nihern sich einige unverninftige
[Menschen] durch unreines Handeln in der Welt dem pflanzlichen Dasein.

10.52 Einige [andere] fiillen[, da] ihr Verstand verblendet [ist und] weil grausame
Taten ihre Eigennatur sind, die Hohlen in schrecklichen Héllen.

10.53 Deshalb soll ein Kluger sich in richtige Weise auf die Urteilskraft stiitzen und
den von Gelehrten besprochenen Gegenstand bedenken: Was beim Herrn Siva die Re-
flexionskraft ist, in der sein Wesenskern liegt, ist sicher genau diese Fithrungskunst
(nitih).

10.54 Auf diese Weise sollen Gelehrte nach der Maxime namens ,Nadel und Pfanne“!*

die Kraft ,Fithrungskunst® (niti-) letztlich als Inbegriff aller [anderen] Krafte erkennen.

10.55 Der hochste Herr hat sich diese [Fithrungskunst] selbst als Kraft der Unab-
hangigkeit zu eigen gemacht und als er diese auch durch Teile [Seiner] Teile in [allen]
anderen [Aspekte] platziert hatte, wurde Er[, was Er ist].

10.56 Diejenigen, die diese [Fithrungskunst] richtig demgeméaf} beachten, sind sicher
in dieser [ihrer Stellung] verankert. Wenn [sie] davon ein wenig abweichen, gehen sie
geschwind [ihrer] Stellung verlustig.

10.57 Das liebliche [Himmels]reich des Indra ist die Stitte des hochsten Herrn [Siva].
Geniefien nicht Besonnene [dieses Himmelsreich] ohne Stérung, [wenn] sie Seine Kraft
[,Anstands“] wahren?

10.58 So zeigt ndmlich [die Tradition] zwei [dynastische] Wege fiir Herrscher auf,
unterschieden in Sonnen[-] und Mond[-Dynastie]; [allein] Anstand (vinayah) ist der
Grund dafiir.

B Vgl 10.7-16. ' Diese besagt: von zwei Gegenstinden gleicher Machart, im Bild also Eisenwaren, soll
der einfachere zuerst gefertigt werden; vgl. JACOB 1907, S. 53. Hier hebt er Autor konkret darauf ab, dass
Fithrungskunst/Anstand ebenso wie die in 10.53 damit gleichgesetzte Reflexionskraft (vimarsa-sakti) Sivas
gegeniiber anderen Eigenschaften respektive anderen Krafte Prioritit habe.
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10.59 Wodurch Sagara, Bhagiratha und Janaka aus [der Sonnendynastie des] Iksvaku,
[nachdem] sie zu Herrschern iiber die Erde!® geworden waren, hier [auf Erden] einen
makellosen Ruf erwarben und [nun] im Himmel weilen, ist [Resultat der] Fithrungs-
kunst (nitih).

10.60 Schérft [euren] Verstand, [ihr] Klugen und betrachtet die Fithrungskunst (ni-
tim) des Raghu-Sohns [Dasaratha aus der Monddynastie] (1) nebst den Weisen (munib-
hih sardham), wegen welcher der Herr [Rama] (2) mit den Weisen (munibhih sardham)
herabstieg [und] die Erde l4uterte.

10.61 Nahusa war einst Herrscher des Erdkreises, versehen mit gutem Benehmen
und Fithrungskunst (-naya-) durchdrang er mit [seinem guten] Ruf die Welt; die besten
Gotter hielten ihn fiir geeignet, den hochsten Himmel zu regieren, und weihten ihn
nach erfolgreichen Bitten [zum Herrscher] tiber das Himmelsreich.'®

10.62 Wie konnten [Menschen] von geringem Verstand die Grofle der gewaltigen
Erscheinung des [Krsna] im Hause Yadus beschreiben, der unermesslich viel [asketi-
sche] Inbrunst, Heldenmut und Macht hat? Er ist [Visnu,] der Gemahl der Gliicksgéttin
hochstpersonlich, welcher fiir die ganze Welt als Lehrer der unsterblichen [Gotter] her-
abstieg und die Last der Erde vollstindig zunichte machte.!’

10.63 In dieser [Yadu-Dynastie] (yasmin )gab es einen [Herrscher namens] Kunti,
makellos durch guten Ruhm war er ein Feuer fir den Brennholzhaufen ,Unheil®, eine
Schatzkammer der guten Eigenschaften, hatte die Gliicksgéttin auf dem Schof3 [und]
entfernte die Feindesschar; er liefl auf der Erde die ganz makellose wunscherfiillende
Ranke [in Form seiner] Tochter [Kunti] wachsen, die gewiss fiinf makellose Schne, [die
Pandavas,] als Friichte in die Welt [trug].

10.64 In dieser [Yadu-Dynastie] (yasmin gab es auch den [seine] Subjekte erfreu-
enden, ehrwiirdigen Kartavirya, einen Herrscher, der Ravana, welcher den Ursprung
[Brahma] mit [der Opferung] seiner lotus[gleichen] Képfe erfreut hatte, wie ein [Op-
fer]schaf fesselte, die Erde mit dem Banner guten Ruhms schmiickte und durch Rama
Jamadagnya den Tod fand; er war hierzu [Kraft seiner Befreiungspraxis] bereit [und]
seine lotus[gleichen] Fifle sind von Helden zu ehren.

10.65 In dieser [Yadu-Dynastie] (yatra) gab es einen Herrscher von makellosem Ver-
stand [namens] Sasabindu, welcher zum Entziicken [seiner] Subjekte vierzehn grof3e
Juwelen als Insignien am Hof hatte; kraft [seiner] Tiefe war er auf Erden der Ozean und

5 Wértlich: dharani-bhartrtam yatah ,zu Gatten der Erde geworden’, vgl. HARA 1973. ' Nahusa sollte
Indra vertreten, begehrte jedoch dessen Frau und wurde infolgedessen verflucht, als Schlange auf die Erde
zuriickzukehren; vgl. 10.73. 7 Zur Ideengeschichte des Kriegeradels als ,Last der Erde“ in Indien und
Griechenland vgl. JONG 1985.
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kraft [seines] Strahlens die Sonne, kraft [seines] Verstands der Herr der Rede [Brhas-
pati], kraft [seiner] Fithrungskunst der Lehrer der Widergétter [Sukra], kraft [seiner]
Starke der Wind[gott].

10.66 Auch dem Herrn Bhisma, [der] den Ozean mit [seiner] Tiefe aufwiihlt, gab es in
dieser [Dynastie] (yatra); [indem] er von Kindheit an enthaltsam war, blieb er seinem
Vater (guru-) ergeben;!® und Zuflucht beim Staub auf den Fiiflen von Krsna nehmend
stellte er die Gottesliebe voran und liefl Krsna sein Versprechen [im grof3en Krieg nicht
mit Waffengewalt einzugreifen] brechen; und als wiirde er selbst die Zeit Liigen strafen
gab er [seinen] Korper [erst] durch [seinen eigenen] Willen auf.

10.67 Alle funf [Pandavas], welche Statten des Gipfels von Verdienst (dharma-), Norm,
[asketischer] Inbrunst, Vertiefung, Gleichmut, Wahrhaftigkeit und Dergleichen waren,
deren Zuflucht der Staub auf den lotus[gleichen] Fiiflen des glorreichen Krsna war [und]
die Feuer fur die Wélder ,Widergotter” waren, entstanden in dieser [Dynastie] als Ver-
korperung der [asketischen] Inbrunst der Kunti wie Gotterbaume. Kluge wissen, [dass]
dies Resultat von Fihrungskunst (niteh) ist.

10.68 Erlangt mit der Urteilskraft Gewissheit und setzt stets die Fihrungskunst (nitim)
um! Wie passt die tief in allerlei Unheil [versunkene] Sippe des Gotterfeinds [Hiranya-
kasipu] zum Juwel [dieser] Sippe, dem seinen und den Eltern anderer Wonne spenden-
den Prinzen [Prahlada], der den Herr aller erfreut?!’

10.69 Obwohl [sein Vater] ihn mit Gift, Feuer und Dergleichen martern lief3, etrug der
weise [Prahlada] die schwere Qual als befande er sich in einem Ozean aus Wonne, [weil]
er im hochsten Maf3e den [unzerstérbaren] Kern kannte; auf diese Weise lauterte er mit
Gottesliebe ausgestattet [seinen] Vater, [seine] Verwandten und [seine] Sippe. Man soll
dies in diesem Umfang vollstindig als Ergebnis seiner Hingabe zur Fithrungskunst®
verstehen.

10.70 [Ihr] Klugen, in der Welt triumphiert eben diese Fithrungskunst (nitih) im hochs-
ten Mafle, weil [sie] alles zugleich anstimmt; aufgrund dieser schlug der Lehrer [der
Gotter, Brhaspati,] die Widergotter in anderer Gestalt[, namlich als ihr Lehrer Sukra
verkleidet]. Weil diese [Fithrungskunst] schwand, wich selbst Sukra unentschlossen
von seinem Ziel ab [und] hinderte entziirnt [seine] armen Schiiler [mit einem Fluch].

'8 Bhisma gelobte, als erster Sohn seines Vaters Santanu nicht das Erbe zu beanspruchen und kinderlos
zu bleiben. Damit erfiillte er die Bedingung des Brautgebers, die Erblinie mége mit den ménnlichen Nach-
fahren seiner Tochter Satyavati fortgesetzt werden, in die sich Santanu unsterblich verliebt hatte. ' Zur
Rezeptionsgeschichte dieser Figur siche HACKER 1959. 2° Wortlich: tasya niti-tantrasya ,von ihm, bei
dem Fithrungskunst vorwaltet’.
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Woher soll jemand, dem es an dieser Fithrungskunst (atah niteh) mangelt, die Freude
der Entschlossenheit [erfahren]?

10.71 Mit Fithrungskunst (nitim) herrschte auch Vibhisana tiber die nachtwandelnden
[Unholde]. Auf [seinen Bruder] Ravana, der gar keine Fithrungskunst (-nitau) hatte, fiel
ohne [diesen makellosen] Mond gewiss nur ein Streifen des Makels.

10.72 Selbst die Indras, [die] das [Himmels]reich von Indra [schon] erreicht hatten,
fielen schnell aus diesem Rang, [wenn] sie auf Abwegen wandelten. Deshalb soll man
diese [Fihrungskunst] wahren.

10.73 Der Herrscher namens Nahusa hatte [erst] die Oberherrschaft iiber den Himmel
und wurde [umgehend] auf der Erdoberflache zu einem erbdrmlichen Wesen (1) ohne
Sinn [fiir seine Obliegenheit] / (2) mit schlechtem Verstand (hata-matih), beschrankt
[und] von Hunger und Durst geplagt. Denn die Geburt, welche einen zum Objekt des
Spotts aller macht, ist das Resultat fehlender Fithrungskunst (vi-niteh).

10.74 So erwarben die Herrscher, welche auf Erden als nachfahrenreich in allen beiden
[Dynastien des Mondes und der Sonne] bekannt und sorgfiltig verfahren sind, durch
ein Ubermaf} an Fithrungskunst (niti-) wirtschaftliche Ziele [fiir sich und andere], kos-
teten zufrieden verschiedene sinnliche Geniisse [und] bereiteten sich die mit dem Ban-
ner guten Ruhms beflaggte, gliickbringende Reihe [ihrer Vorfahren] als Zugang zum
Himmel, wodurch sie schliellich Befreiung erlangten. Die gute [Wunsch]ranke ,Fiih-
rungskunst” (-niti-) tragt gewiss ganz makellose Friichte.

10.75 O Wunder, in die [meeresgleich] (2) profunde (gabhiram) Lehre der Fithrungs-
kunst (naya-) tauchen in der Welt [nur] einige Verstandige ein; [sie ist] breit und tief,
mit schwer zu verstehenden Daseinsformen gefiillt, enthélt Perlen von grofiem Wert,
macht [Menschen] mit wenig Mut Angst [und nur] (1) Gelehrte von profundem Ver-
stand (gabhira-mati-siksitaih) / (2) iberaus Gelehrte (ati-Siksitaih) schaffen ein wenig
(1) einen Zugang zur Lehre / (2) eine Furt zu den Pilgerstatten (-tirtha-tirtham).

10.76  Schluss mit diesem Straufl ,Erzahlung von alten Erdenherrschern®! Es gibt
selbst gegenwirtig [im schlechtesten Zeitalter] zur Gentige Erdherrscher, [die] Perlen
der Sonnen- und Mond-Dynastien sind, [weil sie] ihr Gel6bnis hielten, die Erde zu be-
fruchten;?! in ihren Armen wird die Erde [so] wohlig, [dass] sie ihre Verbindung mit
den Weltgebirgen und den Hauptgebirgen vergisst [und] vor Menschen frohlockt und
gedeiht.

?! Zur indischen Vorstellung vom Herrscher als Gatten der Erde vgl. HARA 1973.
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10.77 Darunter ist er das Juwel der Mond-Dynastie, (1) von makellosem Verstand
(amala-prajiiah) / (2) als unsterblich wohlbekannt (amara-prajriah) / (3) [nur] den Goét-
tern [in seinen Absichten] ganz bekannt (amara-prajiiah), hochgesinnt, den Beduirftigen
ein wahrer Wunschbaum, den besten Brahmanen ein Hort nur der Verlasslichkeit, von
tiefer Kenntnis, den die Subjekte erst seit Neustem $ri-maha-raja ,edler Groherrscher
nennen. Die ganz neue Art [ihn zu adressieren], strahlt gewiss unter allem Neuen.

10.78 Dieser Gulab Singh ist der einzige / hochste (param) Meister der Fithrungskunst
(niti-). Ich meine, er sei der einzige auf der ganzen Erde, (1) der als einziger inmit-
ten von Widersachern [in den Nachfolgewirren des Sikh-Reichs] sein [Leben] vollstan-
dig schiitzte / (2) der als einziger [wie die Golabha-Blume] inmitten von Bienen (ali-)
sich selbst schiitzte / (3) der als einziger inmitten von Widersachern seinen [Reichtum]
schiitzte / (4) der [wie] Brahma (-kah) auf [dem Lotus aus dem Nabel von] Visnu (e-)
[sitzend] sein [Leben] vollstindig schiitzte. Denn nur die Fithrungskunst (nitih), die in
der Not [hilft], ist [wahre] Fithrungskunst.

10.79 O [Wunder], der Mut von Verstandigen ist duflerst rithmenswert; dadurch zeigt
sich in [deren Fithrungskunst] hier weder Gelingen noch Misslingen. Ich halte diesen
[Gulab Singh] fiir den einzigen in dieser Welt, dessen Blick sich bei Gewinn oder Verlust
nicht dndert.

10.80 Und so geben an dieser Stelle diejenigen,die ~ Die Altvorderen haben gesagt,
sich allein auf die alten Legendensammlungen be-  dass Anstand ...

rufen, zusammengefasst die Grofie der Fithrungs-

kunst (niti-) wieder, was die grofite Ehre fur das

Ohr ist.

10.81 Was niamlich einen prachtigen Wert und ... das beste Kapital und der
prachtiges Auf8eres hat, erhalten Gotter, Widergét- ~ vorziglichste Schmuck der Kin-
ter und Menschenherrscher als Resultat des An-  der Adams und insbesondere der

stands (vinaya-); dem soll ein Kluger zustimmen  Weltenherrscher sei.
und sich an den Anstand (vinayam) halten

[Auszug des Kommentars:] Nachdem [der Autor] so die ,Aigrette” von der Wurzel bis zur Spitze
in guter Gestalt gebildet hat, fithrt er nun die Erklarungsaussage [der Veda-Exegese] an, um die
Fertigung der ,Brosche® zu bewerkstelligen, indem [er sagt]: Und so ...
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10.82 Und so gibt es [an dieser Stelle] eine Anek-
dote: Es gab einen Kriegerfiirsten im Land Agyp-

Es wird erzahlt, dass der Herr-
scher Agyptens ...

ten, der wie die Sonne aufging, [aber] stets, [denn]
er kannte sogar die Nacht ,,Unheil®, [wahrend die

Sonne nur am Tag leuchtet].

10.83 Dieser hatte mit dem Herrscher der Ro-
mer,?? dem Kaiser, feste Freundschaft geschlossen,

... schlug dem Kaiser Roms eine
familiare Verbindung vor.

weshalb er diese Erde unbeschwert beherrschte.

10.84 Die Freundschaft dieser beiden strahlte wie [die] des Indra und Varunal, der
Regen spendenden Gotter des Ostens und Westens]. Die Menschen waren gliicklich

[und] bar aller Leiden.

10.85 Als nun [ihre] Freundschaft [wei-
ter] gediehen war, besprachen die bei-
den Herrscher zum Zwecke eines festen
Biindnis’ die gegenseitige Tauschheirat
[ihrer] Sohne und Téchter.?

10.86

Er hatte sowohl fur seinen Sohn um die
Hand der Tochter (des romischen Kaisers)
angehalten als auch seine eigene Tochter
zur EheschlieBung dem Sohn des Kaisers
ubergeben.

Als [ihre] Freundschaft derart mit einem festen Biindnis versehen war, trie-

ben deren beider Bevolkerungen, [die] Handler und dergleichen umfasste, eifrig (pra-)

wechselseitig Handel.

10.87

Und durch ihre Freundschaft erhielten beide Herrschaftsgebiete derart [viel]

Wohlstand, dass alle beweglichen und [sogar die] unbeweglichen [Lebewesen] froh-

lockten.

10.88 Welche Aufgabe sich auch die-
sen beiden [Herrschern] stellte — ob klein
oder grofl —, [sie] bewiltigten diese mit
gegenseitiger Beratung. Stets nahm es ein
gutes Ende.

2 Oder romaka- als lexikalischen Ersetzung verstanden: ,mit dem Herrscher Roms®.

Wegen dieser Zusammenfiihrung korre-
spondierten beiden Seiten diplomatisch
hin und her und beide Lander trafen
durch diese beiden Machthaber ein Ar-
rangement.

% Aus dem Kom-

mentar wird ersichtlich, dass die Tauschehe in beiden Texten virilokal verstanden wird.
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10.89  Diese beiden [Herrscher] un-  In allgemeinen und spezifischen Angele-
ternahmen gar keine Mafinahme oh-  genheiten fragten sie einander um Rat
ne gegenseitige Beratung, da [ihre] fes-  und ohne Konsultation und Riicksprache
te Freundschaft auf ganzer Linie Erfolg  unternahmen sie keine wichtige Angele-
[brachte]. genheit.

10.90 Und nun setzte eines Tages der Herrscher ~ Eines Tages lies der agyptische
Agyptens den Herrscher der Rémer mit Wortenin ~ Konig dem romischen Kaiser ei-
Kenntnis [und zwar] auf richtige Weise, [ndmlich] ne Nachricht zukommen:

von Anstand (vinaya-) geférdert:?*

10.91 ,Wohl [euch]! [Dieser] Herrscher von Agypten wird [euer] Sklave sein, mit allen
[Edlen] gleicher Abstammung verneigt er den Kopf und richtet kleinlaut ein Gesuch [an
euch], Gebieter!

10.92 O Juwel [meines] Kopfes, macht [euch] bereit! Die Zeit ist reif fiir unseren Akt.
Die Tat, [die] zur [rechten] Zeit begonnen wurde, strahlt als [wahres] Versprechen.

10.93 [Wenn sie] zur [rechten] Zeit von guten [Menschen] ausgefithrt wird, strahlt
eine Tat vorziiglich[, selbst wenn sie teilweise unvollkommen ist]. Verstiandiger, ist die
[rechte] Gelegenheit vorbei, bemiihen sich [Gute] vergeblich, auch wenn [sie es] voll-
kommen [tun].

10.94 Zur [rechten] Zeit strahlen [selbst] kleine Erregungen durch Tandelei von Frau-
en; zur falschen Zeit, selbst wenn [sie] grofi [ausfallen, bringen sie] wahrlich gewiss nur
Scham.

10.95 Denn Zeit allein bezeichnet man als Grund fiir die Zustinde des Seins und
Nichtseins; das Seiende scheint wegen Zeit nichtseiend [und] das Nichtseiende wegen
ihr [und] vermittels ihrer seiend.

10.96 Schau deshalb mit nektar[gleich] kithlem, mildem Blick auf unsereins und l6se
die rithmenswerte, gute Zusage [wie] vereinbart ein, [damit sie] (1) wegen [fritherer]
Verdienste sichtbar wird / (2) einen gliickbringendem Anfang (Subha-udayam) hat.

10.97 Ferner werden unsere beiden [Kinder, wenn] sie die gute Tat [der Hochzeit]
vollbracht haben, unser beider Leben schmiicken und wie das schmucke [Paar aus]
Sonne und [Sonnen]strahlen unser lotus[gleiches] Herz zufrieden machen.

* Erst in der Einfithrung zu 10.104 erfahrt der Leser, dass es sich hier wie im persischen Pritext um eine
schriftliche Nachricht (-lekhyam) handeln soll.
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10.98 [Wenn] auch diejenigen, von denen [nur]
Ruhm hier auf Erden iibrig ist, durch [ihre Kinder]
am Leben bleiben, ist ihr Verweilen in jeder Hin-
sicht verdienstvoll.

10.99 Wessen Wesenskern mit Namen ,Sohn‘ sich
hier auf dem Erdenrund befindet, der strahlt be-
sonders wohlsituiert (samsthitah) oben [im Him-
mel], obwohl er Kraft [seines] Schicksals [schon]
verstorben (samsthitah) ist.

10.100  Deshalb soll dir geraten sein,

»S0hne sind das Wichtigste und
die Stutze im Leben. Unser Na-
me tuberdauert nach unserem To-
de nur durch sie.

Vers: ,Es lebt weiter, wer in seiner
Heimat/ einen Nachfolger hin-
terlasst. /% (10.3)

Also sollte man sich bemiihen, dass sie or-

gemifl dem Willen des Herrn geschwind
die Grundlage [zur Tauschehe] zu schaf-
fen, sodass uns beiden im hochsten Mafle

dentlich und wohlhabend sind und man
sollte die Zuigel der Gunst aufmerksam

Wohlbefinden zukommen wird.

in Richtung Anhaufung von Wohlstand
und der Ausweitung des Lebensunter-
halts lenken.

10.101 Du sollst den Willen [des Herrn] so einlésen, dass die gliickbringende, gute
Tat der [Hochzeits]feier dieser beiden [Paare] uns durch Lauterung der Vorfahren und
Schutzbefohlenen (apara-) Freude [bereiten wird].

10.102  Fiir meinen Sohn ha-
be ich auf schickliche Weise lieb-
liche Guter vorbereitet, reich an
Wiégen, Pferden, Sklavinnen und

Ich habe seitens meines Sohnes derart viel Vorbe-
reitung geleistet und ihn mit Ressourcen und Kost-
barkeiten, Sklaven und Pferden, Landereien und
Immobilien ausgestattet.

Sklaven mitsamt Ausstattung.

10.103 Ich verweile bereit [und] warte auf deine
vorziigliche, [da] Freude spendende Zustimmung
wie der Pfau auf das Donnern der Wolken zum Er-
langen von Heiterkeit.”

10.104 Der verstindige Herrscher Roms vernahm
die mit dem Bericht versehene Kunde, freute sich
und sprach lachelnd zu den am Hof Versammelten:

Welche welterfreuenden Vorbe-
reitungen hat nun Seine Majes-
tat auf der anderen Seite fur sei-
nen Sohn getroffen?”

Als der Kaiser diese Nachricht
gehort hatte, lachelte er und sag-
te:

10.105 O [welches] Gliick, o [welches] Gliick! Seid unverziiglich bereit! Wem wiirde

der Erhalt dieser Dynastie keine Freude bereiten?

» Nizami Gangavi: Layli u Magnan, Ed. DASTGIRDI, S. 58, Z. 8.
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10.106 Diese Mitteilung ist in jeder Hinsicht rithmenswert, da [sie] die drei Schulden
[eines jeden Mannes gegeniiber den Gottern, Ahnen und Menschen] begleicht. Man
moge [auch] hier die Voraussetzungen schaffen [und] Ritual- sowie Marktplitze her-
richten!

10.107 Unter den Stadtern soll man [Trommel]klang erténen lassen[, um zu verkiin-
den]: ,[Es ist] schon vorbereitet!” Auch das Enthiilsen [von Reis] und dergleichen [Ritu-
alvorbereitung] moge in wiirdiger Weise fiir das Herrscherhaus durchgefiihrt werden.

10.108 Und meinen Jungen soll man in [iiblicher Hochzeits]kleidung [bis zur Hoch-
zeit] absondern!“ So wies er Diener an, lief den Boten [des Herrschers von Agyp-
ten] Gastfreundlichkeit mit den allerbesten [Giitern] zuteil werden und schrieb seiner
Schicklichkeit entsprechend mit tiefem Verstand eine schickliche Antwort:

10.109 ,Wohl [euch], m6gt [ihr] unsere Verneigung entgegen nehmen! Eure und [auch
unsere] Absicht ist in unserem Kopf die [reife] Frucht vom Baum ,gutes Schicksal®,
[welcher] den Segen (1) wunderbarer Vogel / (2) guter Brahmanen (sad-dvija-) hat.

10.110 Aber [ich] habe [dir] etwas mitzuteilen. Vernimm es, verstehe selbst mit [dei-
nem) Herzen, [dass] die Lebenswege mannigfach sind, und werde guter Dinge, Ehrer-
weiser / Zerstorer von Hochmut (manada)!

10.111 Welchen Unterschied gibt es unter den beweglichen [Lebewesen, die] mit den
gleichen Sinnen und Gliedern agieren? Sieht es mit Verstand gilt es als Mensch, ohne-
dies jedoch als Tier.

10.112 Wegen dieses Unterschieds kann der Mensch alle Wege [der Wiedergeburt]
einschlagen, das Tier [taugt nur] zum Abtragen der vergeltungskausalen Resultate.

10.113 Andererseits ist bei [naherer] Uberlegung der Mensch verglichen mit dem Tier
niedrig; [denn] dieses verringert [nur] die vergeltungskausalen Resultate,?® der niedere
[Mensch] gibt sich dem Erwerb schlechter [Resultate] hin.

10.114 Wer erwégt deshalb nicht, [indem er sein] Denken lange sammelt, im Verstand
- dem Mittel, um einen guten Weg [der Wiedergeburt einzuschlagen] — die allerbeste
[Verhaltens]weise nach Kraften?

10.115 Und jene [Erwagung] ist wie folgt: Alles,  ,Besitzist ein treuloser Freund ...
was auf der Erdoberfliche an Giitern [existiert],

ist durch [seine] Eigennatur vergénglich; welchem

[Menschen] mit makellosem Verstand koénnte es

Freude bereiten?

% Weoértlich Singular: karma ,vergeltungskausales Resultat".
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10.116 Aller Orten pflegt eine Hetére [so] einund ... und ein unsteter Geliebter, von
aus zu gehen wie diese [von dir in Aussicht gestell- ~ dem man nichts erwarten darf.
te] Fiille an Giitern in Wirklichkeit niemandem ge-

hért.

10.117 Kluge sollen aus [dieser] Uberzeugung  Man soll sich nicht von vergang-
heraus gar keinen Wert auf das Vergangliche le- lichen Gutern der niederen Welt
gen. Dies ist der Verstand von verstandigen[, wah-  verleiten lassen

ren Menschen]; denn ohne diesen gilt man als Tier.

10.118 [Den Menschen, die] das hochste Ziel nicht kennen, erscheint dieser Schmuck
[,Giiter‘] des triigerischen Daseins aus Verblendung sicher als vertrauenswiirdig.

10.119 Verstandige aber[, die] das [hochste] Ziel kennen, sollten sich dariiber kei-
nesfalls ereifern. Woher soll denn, wenn man ereifert [ist], auch nur ein Hauch von
Behaglichkeit eintreten?

10.120 Alles, was man in der Welt als Schmuck schétzt, ist jedenfalls die Einbufle
dieser kostbaren Perle ,hochstes Ziel'.

10.121 Also ereifern sich diejenigen, welche dem Schmuck Beachtung schenken[, aber
in Wahrheit] alles verloren haben. Wie soll bei [denjenigen, deren] Denken vom Wollen
verwirrt ist, Wohlbefinden [autkommen]?

10.122 Deshalb habe ich meinen Sohnbis  Ich habe meinen Sohn mit der Zierde des
zum heutigen Tag mit Anstand (vinaya-)  Anstandes geschmiickt und die Schatz-

geschmiickt und gut unterrichtet, wo-  kammern der moralischen Qualitaten fur
von [allein] die Dekoration mit dulerem  ihn gefillt.
Schmuck abhéngt.

10.123 Uberall mit dem Schmuck der unschitzbar wertvollen Perle ,Anstand’ (vinaya-)
geschmiickt, strahlt er in der Welt noch mehr [und] wird in den [gelehrten] Versamm-
lungen geschitzt.

10.124 Niemals [aber] strahlt [ein Mensch] mit stumpfem Verstand, selbst wenn er in
der Versammlung von Gelehrten ist, selbst wenn er gute Kleidung besitzt, [die] zusa-
gend ist, [da] mit prachtigem Schmuck versehen.

10.125 Ein [Mensch], dessen Korper mit dem unschitzbar wertvollen, guten Juwel
,Anstand’ (vinaya-) geschmiickt ist, strahlt unter allen Gelehrten, selbst wenn sein Kor-
per ohne [materiellen] Schmuck ist.

10.126 Wenn jener [Mensch] mit Anstand (vinaya-) geschmiickt ist, sind die Schatze
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,[innere] Ruhe’, ,guter Charakter’, ,Selbstbeherrschung’ und Dergleichen, welche [ei-
nen Menschen] ehrwiirdig machen, bekanntlich von selbst vorhanden.

10.127 Denn alle [scheinbar] prachtvollen Giiter, [die] entstehen, sind notwendiger-
weise verganglich; sie werden zur Biirde und erzeugen Leid, [weil sie] vergehen.

10.128 Gefahr [droht] von Dieben, Feuer und [an- Besitz ist von Schwund und Ver-
deren] Herrschern; Verschwinden und auch Verge- fall bedroht, ...

hen sind unvermeidlich. Daher hat man [als Besit-

zer von Giitern] in jeder Hinsicht Leid. Wie [kénn-

ten] Wissende daran Gefallen finden?

10.129 Dieser [Anstand genannte] Reichtumbirgt ... Anstand hingegen ist sicher
keine Gefahr, verschwindet nicht und ist wirklich vor Wandel und Konfiszierung.
immer vorhanden; [er] ist keine Biirde und bringt

Behaglichkeit — wem wiirde er nicht Freude berei-

ten?

10.130 Dieses beste Juwel, mit dem nichts in der
Welt vergleichbar ist, wird nicht vom Verschwin-
den bedroht [und] ist ohne Minderung, Vergehen
und Unbheil.*

10.131 So schrieb der Herrscher das Schreiben auf angemessene Weise und sprach
erfreut zum Boten mit reichlich Umwerbung [fiir den Herrscher Agyptens]: ,,Geh und
erfreue diesen Guten!”

10.132 Als nun der Herrscher Agyptens den Ein-  Als diese Nachricht den agypti-
willigungsbrief erhalten hatte, war er von Freude  schen Herrscher erreichte, sagte
erfullt, verstand die Intention des [Herrschers von  er:

Rom] und war - o Wunder! — hochst erstaunt:

10.133 ,Das ist wahr! Oha, sein ... sein?’ Ver-  ,Er spricht die Wahrheit."
stand ist mit Tiefe und Entschlossenheit verziert!*
So sprach er entziickt wieder und wieder.

10.134 Firwahr hat diese ,Anstand” (vinaya-) genannte Reinheit, [die] alles gelingen
lasst, eine hohere Stellung als die [im vorigen Kapitel behandelten] Reinheits[regeln]
des Verhaltens gemaf3 Kaste und Lebensstadium.

7 Die andernfalls poetologisch als Makel anzusehende Wiederholung des Personalpronomens tasya sei
gemifl Kommentar hier als Vorzug aufzufassen, da eine hochst verziickte Person spricht.
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10.135 Diese Reinheit, welche man als ,An-
stand® (vinaya-) bezeichnet, wird in Offenbarung,
Uberlieferung und den alten Legendensammlun-
gen Schatzkammer und [sogar] lieblicher als [alle]
Schatzkammern genannt.

10.136 Wer auf rechte Weise Anstand (vinayah)
hat, dessen Herrschaftsgebiet wird unerschitter-
lich sein. Besonnene erlangen, indem [sie sich] an
den Anstand halten, gewiss [diesseits gleichsam,
jenseits tatsachlich] einen géttlichen Zustand.

10.137 Grof3e [Menschen] verschwenden keinen
Gedanken an Giter, weil [diese] vergianglich sind.
Menschen, die ein anstdndiges (vinaya-) Beneh-
men haben, empfangen Behaglichkeit.

10.138 Der gute Ruf von groflen Menschen ist die-
ses hier [behandelte Thema] — das steht fest. Des-
halb sollen Kluge diesen [Anstand] auf rechte Wei-
se [und] mit aufmerksamen Verstand befolgen.

Denn [man sagt]: Anstand ist
besser als Gold.

Vers: Anstand ist wertvoller als
der Schatz Korahs, / weitreichen-
der als Fereydiins Konigreich./

Die Altvorderen haben keine Gii-
ter angehauft,; denn jedwede
Giiter sind dem Verfall anheim-
gegeben./

Sie haben sich nach Anstand und
Wissen gerichtet,/ weil sie ihren
guten Ruf durch Anstand erwor-
ben haben./ (10.4)

10.139 So wurde das Juwel namens ,Anstand” (vinaya-) beschrieben, welches auf
Erden ein wahrhaft lauterer Schmuck ist. [Diejenigen, die] dies beachten, erwerben im
Diesseits Ruhm und gehen im Jenseits gelautert zur hochsten Stitte.
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11.1 Vernehmt das (1) gut [verfasste] (sadhu) elfte Tor (2) aufmerksam (sadhu), [Men-
schen] von makelloser Gesinnung! Nach der richtigen Annidherung an dieses kommt
die [dahinter] verborgene Macht [zum Vorschein].

11.2 Die Erhabenheit (udarata), welche eine Mine allen Wohls, die Wurzel der Gliick-
seligkeit [und] Quelle groler Sicherheit ist [und] die erwiinschte Gesinnung entfaltet,
schétzen Verstandige mit makellosem Verstand [und] einer guten, hohen Gesinnung
voll ausschweifender Freude; diese Tor hier lehrt jene [Erhabenheit].

11.3 Die Erbarmlichkeit (dinata), welche eine Mine des Unheils und Ungliicks, die
Wurzel allen Leids [und] die Quelle grofler Gefahr ist [und] die erwiinschte Gesin-
nung vereitelt, schitzen Stumpfe mit triibem Verstand [und] hochst Verruchte; diese
[Erbarmlichkeit] energisch fernzuhalten nennen [Verstandige] die hochste Erhaben-
heit (udarata).

11.4 O [Wunder], in der Welt triumphieren die Regenwolken im hochsten Maf3e, [da]
sie strenge Geliibde [allein] zum Wohle anderer auf sich nehmen, auch wenn ihr Glanz
dunkel ist; sie lassen, [da] sie ein auflergewdhnlich erhabenes Inneres haben, mit Was-
ser die Erde hier fortwiahrend gute Friichte tragen, [obwohl] sie selbst kein Bewusstsein

haben.

11.5 [Menschen] von makellosem Verstand, betrachtet die Erhabenheit der Erde auf
rechte Weise: Obwohl sie - 0 Wunder [und] Weh! - Tag und Nacht von Lebewesen
zertrampelt, zerpfligt, verletzt, gespalten, verbrannt [und] durchnéasst wird, bringt sie
mit Verziickung vollstindig die Lebensgrundlagen aller hervor.

11.6 Und keine Art [von Lebewesen] auf der Erdoberflache ist der [richtige] Maf3stab
tir Ehrwirdigkeit (manyatva-) von Menschen. Verstiandige, betrachtet auf rechte Wei-
se: Der Ozean gelangte zur Wurzel der Unterwelt, [weil] er kleinlich (krpanah) [war].
Sein Sohn, der aus dem Wasser geborene [Mond], wurde, als er nach dem Abschla-
gen des Unsterblichkeitstranks seines Korpers fiir die ganze Welt [sichtbar als Neu-
mond] abgenommen hatte, vom Haarflechten tragenden [Siva] in einem Nest auf [des-
sen] Haupt zur hochsten Himmelsbahn gebracht.

11.7 Es gibt auf der Erdoberfldche keine Entsprechung zu [jener] Erhabenheit (au-
daryasya), mit welcher der Mond, obwohl er abgenommen hat, von Menschen verehrt
[wieder] Fille erlangt. [Menschen] von besonnenem Denken sollen die Kleinlichkeit
(karpanyam) aufgeben und stets die Erhabenheit (udarata) wihlen, welche selbst bei
stetigen Verlust Wachstum gewahrt [und] diesseits [wie] jenseits ein Hort der Behag-
lichkeit ist.
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11.8 O [wie rihmlich]! Was in der Welt die Macht vergré8ert, ist [auch] im héchs-
ten [soteriologischen] Sinne der Kern. Und [diejenigen, die] diesem folgen, erlangen,
nachdem sie die [bereits] erreichte Ausstattung mit den drei [Lebenszielen] hinter sich
gelassen haben, die unaussprechliche (kapi), vor iiberméfliger Freude iiberquellende,
héchste Mondsichel;! [denn] sie haben die héchste Gesinnung [und] in ihnen ist die im
hochsten Mafle ruhige Erkenntnis aufgegangen.

11.9 Wessen Denken vom [Unsterblichkeits]trank ,Erhabenheit® (audarya-) prachtig
glanzt, der ist lieblich, vorzugsreich, gedeiht makellos / steigt makellos auf (vimala-
udayah) [und] erleuchtet [alle] Himmelsgegenden mit dem von [seinem] guten Ruf
erfilllten Aufstieg; [er] scheint wie die strahlende [Sonne] als Vertreiber [aller] Makel /
Dunkelheit (dosa-).

11.10 Wessen guter Verstand erhaben (udara) ist, der [lasst] die Erde (dhara) die stete
Folge der [in den Himmel fithrenden] Verdienste tragen (dhara), [der] gibt [seinem]
guten Ruf ein Fundament, [und der] ldsst Sonne und Mond [jederzeit] strahlen, [weil
seine unermidliche] Unterstiitzung deren intrinsisches Leiden heilt, [jeweils nur zu
ihrer Zeit zu leuchten].

11.11 Wessen Denken vom Saft ,Erhabenheit® (audarya-) benetzt ist, [dessen] Ahnen-
reihe ist geldutert, [dessen] Eltern sind zufriedengestellt, dessen gute Nachkommen-
schaft ist gleichsam auf immer strahlend [und so] strahlt die Perle ,Erde” von selbst.

11.12 Wessen Inneres erwacht und auch erhaben (udaram) ist, [fiir den] ist die an
Gliick reiche Himmelsstadt entriegelt, [fiir den] gibt es auf Erden unendlich viele voll-
standige Erfolge [und] dessen reiner Ruf lautert [sogar] die Guten.

11.13 Nachdem [er] die hoheren, [offenbarten, den Urgrund behandelnden] und nie-
deren, [iiberlieferten, die drei innerweltlichen Lebensziele behandelnden] Lehrbiicher
studiert und auch die [vierzehn] Wissenszweige mit verschiedensten Inhalten intensiv
eingeiibt hat, soll ein Weiser Folgendes zum Erlangen der hochsten Wahrheit akzeptie-
ren: Die [feine] Kunst ,Erhabenheit” (audarya-) ist unschitzbar [wertvoll].

11.14 Die drei Herren [Brahma, Visnu und Siva, deren] lotus[gleiche] Fiiffe vom Licht-
funkeln der Juwelen auf den Kopfen aller Gotter und Widergotter geschmiickt sind, sind
fir die ganze Welt ehrenwerte Gestalten. Dies ist gewiss das hochste Resultat von Er-
habenheit (udaratayah).

11.15 Menschen aller [Kasten] erbitten — auf ununterbrochene Verbindung zu Behag-
lichkeit bedacht — von diesen [Dreien] taglich, unablassig [und] eifrig Verdienst (dhar-
mam), wirtschaftlichen Erfolg und auch Sinnesgenuss oder besonders den makellosen

! Vgl. Fuinote zu 13.6.
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Gipfel [dieser] Dreiergruppe, [Befreiung], nachdem sie Male entfernt haben. Und wer
konnte die Erhabenheit (udarata) dieser [Drei] erschépfend beschreiben?

11.16 Dieses hochste [geistige] Gebilde, das die Bevolkerung der gesamten Dreiwelt
voller Gotter und Widergoétter befriedigt, strahlt [hier] in der Welt vorziiglich als Erha-
benheit (udarata).

11.17 Deshalb erlangt ein Kluger, [wenn] ihm auf der Erdoberfliche ein bestimmtes
Mafle an Erhabenheit (audaryam) [vom Herrn] zugebilligt wurde, ein dementsprechen-
des Amt und strahlt behaglich.

11.18 Die Ranke ,Krifte” ($akti-), welche den Wunschbaum ,grofier Herr [Siva]“ um-
ringend prangt, gilt ebenfalls als [Seine] Erhabenheit (audaryam); Kleinlichkeit (kar-
panyam) ist [dagegen] in jeder Hinsicht niedrig — verdammt [sei] sie!

11.19 Hort den Kern der Lehre aller [Lehrsysteme, welcher] von Besonnenen iiber-
einstimmend anerkannt wird: Was [diese] Erhabenheit [des Herrn] ist, ist in der [Men-
schen]welt die [zu einer hohen Stellung fithrende] Gré3e (mahattvam), [die] allen Be-
haglichkeit bringt.

11.20 Und Kleinlichkeit (karpanyam) [ist es], welche in dieser Welt die Niedrigkeit
der Niederen bewirkt. Denn genau Hoheit und Niedrigkeit gelten iibereinstimmend als
[jeweiliges] Merkmal dieser beiden [Gegensatze Erhabenheit und Kleinlichkeit].

11.21 In der Offenbarung erklart der Herr selbst ~ Folgendermafien wird uberlie-
die Grofle des [erhabenen Menschen, indem] er fert: ,Gott liebt die Rechtschaffe-
verkiindet: ,Wer erhaben ist, der ist mein bester nen.?

Freund.

11.22 Ich, der alleinige [Herr, der] die hochs- Der Herr liebt Menschen von ho-
te erhabene Eigengestalt besitzt, erfreue mich von =~ hem Streben.

ganzem Herzen an [Menschen, die] den Horizont

mit [ihrer] hochst erhabenen Gesinnung (-udara-

mati-) schmiicken.

11.23  Die [Taten] von jedem, der erhabene Und Er erhoht bedeutende Taten
(udara-) Taten ausfithrt, wiirdigt der [Herr]; [lau- durch Seine Zustimmung.

tet] die Zusammenfassung des Inhalts aller Lehr-

biucher.

2 Qur’an 2:195.
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11.24 Und die verdienstvolle Verbindung von je-  Und die Hochachtung hangt mit
mandem mit erhabener Gesinnung (udara-mateh) dem hohen Streben zusammen.
zum guten Schicksal ist so fest, dass sie nicht ein- ~ Es ist unmaoglich, diese beiden
mal infolge des Bebens am Ende des Aons locker  voneinander zu trennen.

wird.

11.25 [Wenn] der Streifenganter ,Mann“ mitdem  Vers: Wenn der Vogel des Stre-
vom Nektar ,Erhabenheit® (audarya-) gendhrten  bens seine Fliigel ausbreitet,/ ist
Flugelpaar schlagt, fullt er die Himmelsgegenden  sein Nest Ehre und Gliick./
reichlich mit hellem Ruhm [und] geht in das Nest

[,Befreiung“] ein, von dem es heifit, [dass es dafiir]

von allen Seiten prachtige Verehrung gebe, [weil er

allen] inneren Schmutz abgeschiittelt hat.

11.26 [Wenn] er das Fliigelpaar ,bereits wirksame Vergeltungskausalitat” und ,Bemii-
hung”, besprenkelt mit dem Nektarsaft ,Erhabenheit® (audarya-) weithin ausbreitet,
erwirbt er hier Ruhm [und] betritt die Welt, in der keinerlei Gefahr [droht].

11.27 Ein Held von lieblichem Wesen hat immer  Fiir den Poloschléager des hohen
die mannigfache [Erhabenheit]; [ihm] scheint der ~ Strebens/ ist der Himmel der
mit Sternen und Planeten funkelnde Himmel, [da kleinste Poloball. s (11.1)

er] vom groflen Holz[schldger] ,Erhabenheit® (-

audarya-) hin und her bewegt wird, aus Lust [dar-

an] gleich einem Poloball.®

11.28 Kluge sagen, Erhabenheit (audaryam) [kenne] viele Wege: Ein Verstand, der edel
ist, ist hierbei auch Erhabenheit (audaryam). Ein makelloses Naturell wird ebenso als
Erhabenheit (audaryam) bezeichnet. Hochstes Heldentum und auch unvergleichliche
Gelehrsamkeit [gelten ebenfalls als Erhabenheit]. Deshalb sollen Besonnene [davon]
irgendeiner, von Natur aus lieblichen Verhaltensweise folgen.

11.29 Obwohl [es] allgemeingiiltig ist, [gilt] die =~ Fur Herrscher ...
Anwendung dieses Verhaltens besonders fiir Herr-
scher.

* Die Bezeichnung des Poloballs als vira-gola ,;Heldenball® ist nicht aus anderen Quellen zu belegen und
scheint recht allgemein. Der Kommentar verortet das Spiel im westlichen Gebiet und konnte damit indirekt
bestatigen, dass der Sport zur Zeit des Autors im Kaschmirtal nicht iblich war. Nach DREw 1875, S. 380-392
erfreute es sich unter den Moguln breiter Beliebtheit in hofischen Kreisen, verschwand aber aufier in den
westlichen (Baltistan und Ladakh) und 6stlichen Himalaya-Ausldufern (Manipur) wieder. Die Englédnder
hitten es in Kalkutta von Manipuris gelernt und im Kolonialreich verbreitet, auch im Panjab, aber erst
nach 1860.
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11.30 Eine Fiille an Gefahrten auf der einen und ... ist das hohe Streben ausrei-
ferner die Erhabenheit (udarata) auf einer [ande- chender Gehilfe und ergebener
ren] Seite — [bei dieser Gegeniiberstellung] glanzt ~ Assistent. Wer tiber das meisten
das Streben nach Grofiem (maha-icchata), [weil es] Streben verfugt, ist den anderen
von den Altvorderen als wichtiger ermessen wur-  an Erhabenheit voraus.

de.

11.31 Selbst ein [Haupt]gefahrte gleicht dieser [Erhabenheit] nicht; wie konnte [er
denn] mehr sein? Denn die [Erhabenheit] entzweit sich nie [und] fihrt ohne Zaudern
niitzliche Taten aus.

11.32 Daher: In dem Mafle, in welchem ein Herrscher durch diese vorziigliche [Erha-
benheit] zur Geniige eine Fiille an Zielen erreicht, [kann er diese] nicht durch die Fiille
in Form von Wigen, Pferden, Elefanten und Fusoldaten [erlangen].

11.33 Ein mit Wagen, Pferden, [Kriegs]elefanten und Fufsoldaten geschmiicktes Heer
bringt niemals Erfolg, [wenn] Einféltige es — [sei es] auch gut (su-) — anfithren.

11.34 Selbst ein verachtetes Heer mit Wagen, Pferden, Elefanten und Fu3soldaten er-
zielt bedeutende Erfolge, [wenn] ein nach Groflem strebender (maha-iccha-) Herrscher
es anfiihrt.

11.35 Deshalb wird ein [Mensch] mit erhabener Mache dir ein hohes Streben zu
Tatigkeit (udara-cestah) [sein] Ziel erreichen, [in- eigen, denn in dem Mafle; wie
dem er sein] Inneres erhaben (udaram) macht. Die du Streben hast, verdienst du
[Erhabenheit] kam als gottliche Teilkraft auf die bei Gott und den Menschen Re-
Erde herab. Wer sie ehrt, dem [bereitet] der Herr  spekt.,/ * (11.2)

Freude.

11.36 Der Herr, der die hochste Erhabenheit (-audarya-) ausiibt, strahlt besonders
fir [alle] anderen [Erhabenen, weil] Er die Himmelsgegenden mit viel Machtglanz und
[Seinem] guten Ruf durchdringt.

11.37 Wie soll man das Benehmen eines [Menschen] / von [Ranbir Singh] ermessen,
[der] die hochste Erhabenheit (-audarya-) besitzt? Sein (yasya) Machtglanz / [Sohn na-
mens] Pratapa® die Dynastie fortsetzt[, wenn] sein Kérper [nur noch] als [guter] Ruf
besteht.

* Ibn Yamin Faryumadi: Divan-i as‘ar, Ed. RAD, S. 502, Qit‘a 723, Z. 5 (10322). 5 pratapah wird im Kom-
mentar als Anspielung auf Pratap Singh (1848-1925, r. ab 1885) stellvertretend fiir die Bedeutung eines
guten Sohns als Stammbhalter ausgedeutet. Er war der erste Sohn Ranbir Singhs.
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11.38 [Menschen] von hohem Wesen sollen sich derart Erhabenheit (audaryam) an-
eignen, dass [sie] jenseits zur Vertrauensperson des unabhingigen Herrn und Lehrers
aller und diesseits [zu der] von freundlichen Guten werden, [infolgedessen sich] Erfolg
[einstellen wird].

[Auszug des Kommentars:] Nachdem [der Autor] so richtig untersucht und angemessen die
LAigrette” gebildet hat, legt er nun ein Podest unter, um die ,Brosche® zu bilden und den Sta-
tus der vorherigen und folgenden Aussagen als Vorschrift und Erklarung [der Veda-Exegese]
anzudeuten, indem [er sagt]: Auch an dieser Stelle ...

11.39 Auch an dieser Stelle erzihlt man eine hiibsche Anekdote, damit die Menschen
Vertrauen fassen, [die nur] an Sichtbares glauben.

11.40 Der Herrscher von Lasa® namens Vyako- Einer der Altesten seines Stam-
pa hiitete, nachdem [sein] Vater verstorben war, mes sagte zu Ya‘qub Lais, ...

als Kind die Erde, wobei die Subjekte duflerst froh-

lockten.

11.41 Wie Mandhatr’ schmiickte (-bhiisita-) er [seine] Dynastie durch [sein] gutes
Verhalten gemiafl Anstand [und lief3 sie damit gleichsam in Form ihres guten Rufs] die
Erde bewohnen (-bhi-usita-). Er war mild wie der aus dem Ozean geborene [Mond,
weil] er mit dem Unsterblichkeitstrank ,Worte“ Wonne spendete.

11.42 Als er das Jugendalter erreicht hatte, nd- ... alser die Adoleszenz erreichte.
herte sich im Vertrauen ein bestimmter Berater in

lauternder Absicht und klarte [ihn] mit guter Un-

terweisung auf:

11.43 ,Mein Denken ist derzeit ganz aufgebracht  ,Ich sorge mich um dich. Dennin

uber deinen Wandel, Gebieter, denn diese Alters- dem Alter, das du erreicht hast,

stufe erregt dich, [der] du das Jugendalter betrittst, ~ wird man von Geliisten domi-

in jeder Hinsicht. niert und vom Begehren uber-
waltigt.

11.44 Es gibt keinen Menschen, dessen Denken
in dieser Altersstufe nicht aufgebracht wire. Selbst
Weise werden in diesem [Alter] betort.

S Transliteration des pers. Patronyms Lais, von Sahibram irrtiimlich als Ortsbezeichnung aufgefasst.
7 Mandhatr wurde von seinem Vater 100 Jahre lang ausgetragen, nachdem dieser versehentlich den fiir sei-
ne Frau bestimmten Fruchtbarkeitstrank zu sich genommen hatte. Er wurde an Indras Zeigefinger gesiugt,
erlangte so in kiirzester Zeit tibernatiirliche, herrschaftliche Fihigkeiten und konnte es wie der Himmels-
herrscher selbst regnen lassen, woran sich hier der Vergleich mit Ya‘qub Lais knipft; vgl. Mahabharata,
Ed. SUKTHANKAR 3,126.
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11.45 Dieser Liebesrausch, [der] den Geist verwirrt, ist natiirlich. Wende eine kleine
(kimcit) Bedeckung® an, um die Mundhéhlen der Frauen zu verbergen.

11.46 Nun ist die Zeit gekommen, [dass] du, Un- Stelle eine Brautgabe zusam-

schuldiger, eine Verbindung (1) mit einer [Frau] men, damit ich fiir dich um eine
von edler Abstammung aus [den Klassen] padmini  Edle aus einer bedeutenden Fa-
und dergleichen’ / (2) mit der Lotus und derglei-  milie anhalten kann®

chen tragenden'® [Erde, welche] sich unter den
edlen [kosmischen Gebilden] befindet,!! eingehen
sollst.

11.47 Bereite etwas Schmuck fiir Hals, Hande und
dergleichen vor, damit die Zusicherung (-asvasa-)
der [Braut]wahl'? gelingt [und so] das Wohl unse-
rer Familie [gesichert ist].*

11.48 Nachdem er so vom erwachsenen Minister ~ Ya‘qub sagte: ,Die Brautgabe fiir
angesprochen wurde, liachelte der Herrscher und  die Braut, die mir gefallt, ist vor-
sprach zu ihm: ,[Das ist] wahr, aber die Braut, die bereitet.

[mein] Herz erfreut, steht fest.

11.49 [Sie] wird als umwerbbar, am ganzen Korper bereit [fiir die Ehe], von ausge-
zeichnet edler Abstammung, als padmini, $ankhini,'? treu, mit jasmin[weiflen] Zidhnen
[und] als genussreich geschatzt. Und fiir sie wurde guter Hals- und Handschmuck und
Dergleichen bereit gelegt.”

11.50 Der [Minister] ergriff mit vor Freude erblithten Augen die Fiifie [des Herrschers]
mit der Hand [und sprach]: ,Entschuldige, Wohl sei dir! Bitte lass [folgendes] Gesuch
fruchten.

8 Von Schleiern war auch in 10.31 die Rede, dort jedoch klar durch den Pratext motiviert. Hier zielt der
Kommentar darauf ab, dass unerfahrene Prinzen keine zweideutigen Signale von Frauen erhalten soll-
ten. ° Die indische erotische Wissenschaft unterscheidet vier Klassen von Frauen, die in absteigender
Reihenfolge als geeignete Partner gelten: (1) padmini, (2) citrini, (3) Sankhini und (4) hastini. Sahibram
erlautert, die Aufzahlung ,... und dergleichen® (-adi) umfasse auch die Klassen 2 und 3. '° Das Kom-
positum padmini-adi-anyataraya ,eine von padmini und dergleichen® ist streng genommen nicht in dem
Doppelsinn konstruierbar, den der Autor hier mit padma-adi-nidhi-vati ,Lotus und dergleichen Schétze
habend" vorschlidgt. ' D.h. er soll zum Herrscher geweiht werden, vgl. HARA 1973.  '? Da die Braut-
gabe (arab. al-mahr), bei welcher der Brautigam zur Hochzeit ein Geschenk an die Verwandschaftsgruppe
seiner Braut entrichtet, in Indien nicht tiblich ist, adaptiert Sahibram diesen Gabentausch, indem er ihn in
die Umwerbung vor die Hochzeit verlagert. ' Vgl. Fuinote sub 11.46.
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11.51  Er beruhigte sich und fragte:
,Erziahle mir von der zu umwerbenden
[Braut], die du im Herzen tragst, und [zei-
ge] den prachtigen Schmuck!

Der Alte sagte: ,Lege es mir offen, damit
ich sehen kann, was es ist und gib Kunde
von der Braut, damit ich weif3, wer sie ist.

11.52 Denn zu einer solchen Angelegenheit soll man die Alteren befragen, so [ist es]
Sitte. Selbst arrangierte Beziehungen neigen zum Scheitern.”

11.53 Der [Herrscher] stimmte ihm mit ,Jawohl!“
zu, betrat freudig das Privatgemach, nahm seine
mond|[gleich] lichelnde [Klinge]'* an sich, zeigte

[sie ihm] und sprach genehme Worte:

11.54 ,Mit jenem Schmuckstiick billi-
ge ich die 6stliche und westliche [Geliebte
als Gattinnen]. Ich werde, meiner Familie
angemessen, [mich als] Gatten der Erde!®
manifestieren.

Ya‘qub ging ins Haus, brachte ein
Schwert mit nach draufien und
sagte:

slch werbe um die Konigreiche des Os-
tens und des Westens und meine Braut-
gabe ist diese edelsteinbesetzte Klinge
und dieses Schwert, das Ristung durch-
brechen kann.

11.55 Ein Mann wird in der Welt geschitzt, [wenn] er eine [seiner] Familie ange-
messene (1) gute Lehre / (2) gute Unternehmung (sat-kriyam) vollendet und dufleren
Tatigkeiten nachgeht, die gewiss [wie] ein Spielplatz sind.

11.56 Verstandiger, du sollst meine Rede heute im Gediachtnis halten! Weise sind so-
gar ungeachtet der sprechenden Person'® begierig, die Vorziige [des Gesprochenen] zu
erfassen.

11.57 Die Rede, welche wertvoll, heilsam [und] belastbar ist [und] aus der Gliick folgt,
soll ein Kundiger bekanntlich ungeachtet der sprechenden Person annehmen.

11.58 Selbst von einem Kind soll man Nitzliches annehmen, aus dem Schlamm die
Lotusbliite, von [der Stirn] der Schlange den Edelstein — so sagen die Weisen in der
Welt. Ein Kleinod von Frau [soll man] auch aus unedler Familie [an sich nehmen].

11.59 Solange Ménner nicht das Gift des [unerfiillten] Verlangens im Herzen mit Ge-

genmitteln beseitigen konnen, [verschwenden sie] keinen Gedanken an Aufleres.!”

" Vgl. 11.68 und 11.123. Es konnte sich um eine Art Krummsibel handeln.  D.h. als Herrscher iiber
die Erde, vgl. HARA 1973. ' Es bedarf dieser Rechtfertigung, da der Herrscher jiinger als sein Berater
ist und diesen gewdhnlich nicht belehren diirfte, wie auch in 11.52 ausgefithrt wurde. 7 Wortlich als
rhetorische Frage: ka cinta bahya-vastuni ,welcher Gedanke [richtet sich] auf ein dufieres Ding?‘
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11.60 Wie soll, solange kein Regen eintritt, Schlamm entstehen? Ohne Regen legt sich
der Anschein von Schlammigkeit ganz schnell.!8

11.61 Den Auswuchs der Liebeslust, der das Denken verwirrt [und] von dir bemerkt
wurde, hat mir der Vorsteher der Verstandigen, der oberste Weise [Valmiki] gelautertet:

11.62 ,Wie kann ein Verstandiger an Frauen denken, bevor er seinen Ehrgeiz gestillt
hat? Der Sonnengott huldigt auch nicht der Abendroéte, bevor er die ganze Welt iiber-
schritten hat.“1°

11.63 Nachdem der [Minister] dessen so anstindige, wertige [und] belastbare [nek-
targleich] getrunken hatte, ergriff er innerlich erfreut die Fiifle des Gatten der Erde®

11.64 ,Wohlauf bin ich, [meine] Pflicht ist erfiillt; mein Wirken als Hofrat ist zu dir
durchgedrungen und glianzt nun besonders! Vollbringe nun die Taten, [die dich] im
Leben erfreuen!”

11.65 So sprach [er] und iiberlegte innerlich [vor Staunen] schmunzelnd: ,Wozu den
Herrscher belehren,?! [wenn er schon so] grofies Gliick hat [und] sein Verhalten [so]
erhaben (udatta-) ist?

11.66 Wahrlich, es entspricht genau der festgelegten Ordnung, dass die Hofrate dem
Herrscher ergeben sind [und] nicht die Herrscher [ihren] Hofriten ergeben sind. Fir
beratende [Hofrite] entfaltet sich das Gliick.

11.67 Und dieser Gedanke [der Welteroberung,?> ~ Niemand hat etwas dagegen,
der] aus groflem Gliick [erwachsen ist und] eine Gluck zu haben.,

prachtige Zukunft hat, mége bei ihm gedeihen!

Wahrlich, die Ansicht [der Weisen] tiber aus gu-

ten Samen Entstandenes beinhaltet eine prachtige

Zukunft.
11.68  Fir Herrscher von guter Fiih- Firr die Braut des neu eroberten Landes
rungskunst, gibt es wahrlich keinen an-  gibt es keine bessere Brautgabe als die

deren Schliissel fiir den Riegel der Burg  scharfe Klinge./ (11.3)
,Ehefrau’ als diese mond[gleich] lacheln-
de [Klinge]® hier [in seiner Hand].

'8 Der Herrscher greift hier die in 11.43ff. vorgetragenen Bedenken seines Beraters ironisch gebrochen auf,
um seine metaphorischen ,Ehefrau” entgegen der Gepflogenheiten selbst wihlen zu kénnen. '* Nicht
in Valmikis Ramayana zu finden, doch vgl. MAHASUBHASITAS. 3711, nichstliegende Quelle ist Kalhana:
Rajatarangini, Ed. STEIN 4.441.  ?° D.h. des Herrschers iiber die Erde, vgl. HARA 1973. 2! Wortlich: kah
anusasti ,wer belehrt?. % Vgl. 11.54. % Vgl. 11.53 und 11.123.
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11.69 Und [die Altvorderen] sagen: Wer ~ Und in diesem Sinne sagten sie auch:
ihr die seinen Machtglanz steigernde Per-
lenkette, [die das vor Blut] stark glidnzen-
de [Schwert ist], schenkt, umlagert die
Burg ,Ehefrau’.

Vers: Die Braut des neu eroberten Lan-
des bekommt nur,/ wer als Brautgabe die
scharfe Klinge schenkt. (11.4)

11.70  Entschieden nimmt er die Burg  Und der gleiche Sinn ist auch im Folgen-
,Ehefrau’ ein, [wenn] er zuerst freudig den zum Ausdruck gebracht worden:
den siflen Unsterblichkeitstrank ,Mund
(1) [seiner] / (2) [der feindlichen]?*
Schwertklinge® gekiisst hat.

Die Braut des neu eroberten Landes be-
kommt derjenige,/ der die Lippe seines
Schwertes kiisst. 7 2° (11.5)

11.71 Wer inmitten der strahlenden Flammen des ungeheuren Giftbrands der [vor
Blut] stark glinzenden Kobra ,Schwert® mit Entschlossenheit und erfillt von ausge-
zeichneter Tapferkeit dem entgegen tritt, der empfangt das Gliick [des Siegs].

11.72 Wer als Beschworer der duflerst giftigen Kobra ,Schwert® hierbei mit den gro-
Ben, ungeheuren Flammen des Giftbrands tanzt, in dessem Arme begibt sich die Mutter
des Sieges, [die Glicksgoéttin], mit Freude, [auch wenn sie] gewaltsam [aus dem Palast
befreit wird].

11.73 Wer hierbei mit Freude die ausgelassenen Stiicke der Schauspielerin ,furcht-
barste Nacht [am Ende] der Zeit’ betrachtet, dem lauft die Siegesgéttin geschwind nach
[und zwar, da] vom erwahlten Helden festlich gestimmt, ohne Scham.

11.74 Wer die Sonne ,Mund’ im Gesicht ,Kampfplatz® aufgehen lasst, [wo] sich durch
ibermaflig viele Geschosse [am Himmel] Dunkelheit ausbreitet [und] der Luftraum
vom Gebriill der Kriegerléwen erfiillt ist, der wird der Siegesgottin lieb werden.

11.75 Wer nicht schwankt, [wihrend er] in [dieser] Mitternacht umherirrt, [wel-
che] ringsum die Ohren mit dem heftigen Larm der Flut von Edelménnern, stattlichen
[Kriegs]elefanten, Kavallerie [und] Wégen betdubt [und] aus der Verdunklung infolge
der vom hufzerstampften Boden aufgewirbelten, dufierst dichten Staubschwaden [her-
vorgeht], dem lauft die Gottin der Eroberung nach.

11.76 Er allein empfangt diese [Siegesgottin], der sich hier frohen Herzens vergniigt,
wenn dieser [beriichtigte] Sohn des Sonnengottes, [namlich Yama, der Todesgott] nebst
Begleitern und Kriegern mit grausigen Fangzihnen aus der Ferne kommt, eifrig ent-

' Damit soll ausgedriickt werden, dass er nicht vor dem Kampf zuriickschreckt. ?* Zahir al-Din Faryabi:
Divan, Ed. YAZDGIRDI und DADBIH, S. 83, Qasida Nummer 30, Z. 13 (mit einigen Varianten im ersten Misra).
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schlossen, das liebliche Pfeifen [des Windes] aus den gebrochenen Brustkérben und
Knochenhaufen der Durchlécherten, Angstlichen und Feigen zu vernehmen, [wihrend
alle] Himmelsgegenden von heftigen Schreien erfiillt sind.

11.77 Jener [junge Herrscher] hat sich wahrlich auf den Weg begeben, der demgemaf3
rithmlich fiir Heldenshne ist [und der] dem [guten] Schicksal folgt. Fiir uns glanzt das
Glick im hohen Mafle!”

11.78 So dachte der verstindige Minister und lehrte ihm zur Férderung [seines] Muts
mit Bedacht eine Erzihlung aus alten Zeiten:*°

11.79  ,Wohl sei dir, grofler Herrscher! Moge Es wird uberliefert:
[dein] Ansinnen immer derart sein! Spitze augen-

blicklich die Ohren und hoére die Erzéhlung, [die

ich] schildern werde:

11.80 Es gab einst einen Sakendra genannten  In jenen Tagen, als Alexander
Herrscher in einer [Grenz]stadt des Romerreichs, uber die Grenzen von Makedoni-
bei dem [und] nirgendwo sonst noch als auf der en hinaus ...

Brust Visnus die Gliicksgéttin verweilte.?’

11.81 Er hatte die Siegesgirlande ... die Standarte der Welteroberung durch
[Visnus], namlich seinen Ruf, von Ost Einnahme der Lander der Araber und
nach West errichtet [und den Vorsatz ge-  nicht-Araber hissen und sich daran ma-
fasst]: ,Ich nehme mir vor, die Ziigel [mei- chen wollte, das Festland und den Ozean
nes] Pferdes dieser [Girlande in ihrer Er- der Welt zu unterwerfen, ...

streckung] folgen zu lassen.

11.82 Und als er sich [dies] vergegenwirtigt hat- ... war er duflerst nachdenklich
te, bemerkten [seine] Begleiter darauf, [wie] er ein und entmutigt.

wenig in Gedanken versunken war. Da er vor Kraft

juflerst strotzte, konnten sie ihn nicht nach dem

Grund fragen.

% Im Ahlag-i Muhsini gibt es hier keine erkennbare Verbindung zwischen diesen Anekdoten. Moglicher-
weise ist dies als Indisierung zu werten; abkvgl WiTzeL 1987. *" Die Gliicksgéttin Laksmi gilt als lau-
nisch, nur bei ihrem Gatten Visnu verweilt sie. Der implizite Vergleich weist wohl auf das ungewo6hnlich
anhaltende Erorberungsgliick Alexanders hin. Daran ankniipfend ist in der folgenden Strophe von der
vaijayanti, der ,Siegesgirlande Visnus® die Rede.
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11.83 Denn welcher Weise wire bereit, vor einem Herrscher, einem Feuer oder einer
Schlange zu verweilen, [wenn sie] wiiten, auler kraft eines Ratschlags [im Falle des
Herrschers] / Zauberspruchs [im Falle von Feuer und Schlange] (mantra-).

11.84 Wenn der [Herrscher] entgeistert ist, sind [auch seine] Begleiter entgeistert — so
werden sie iiber [ihre] Obliegenheit verwirrt; wenn das Herz erschiittert ist, wie [sollen
dann] die Sinne Wohlbehagen [empfinden]?

11.85 Als nun der Haupthofrat Als der Weise Aristoteles, der sein Minister war,

namens Aristoteles dessen Geba-  Anzeichen von Nachdenklichkeit und Merkmale
ren sah, trat er vor [ithn] und  von Verwunderung in seinem Ausdruck und sei-
sprach anstandig wie folgt. nen Auflerungen erkennen konnte, sagte er:

11.86 Was [bleibt] Besonnenen verborgen? Denn [wahrer] Verstand resultiert gewiss
im [Erkennen] der Gesten von anderen.?® Und unter [den Besonnenen] [ist Aristote-
les derjenige], der den Weg der Hofrite beschreitet [und] gewiss diese Bezeichnung
[,Hofrat‘] mit Sinn erfiillt.

11.87 ,Hochgesinnter, dein Eroberungswille ziert [dich] vorziiglich! Jetzt ist die Zeit,
[in der dir] die Friichte am Wunschbaum des guten Gliicks trefflich gedeihen!

11.88 Die schicksalsgemifie Anstrengung fruchtet [nun] besonders wegen [deiner]
Reichtiimer. Schicksal und menschliche Tat[kraft gelten gemeinsam] den Hochgesinn-
ten als Ursache des Erfolgs.?’

11.89 Wie ein Wagen nicht mit einem Rad fahren kann, so stellt sich fiir Menschen
ohne einen [dieser beiden Faktoren] gewiss kein Erfolg ein.>

11.90 Und so wie Vogel im Himmel mit zwei Fligeln vorankommen, so kommen
Menschen [nur] vermittelst Schicksal und Tatkraft voran.

11.91 Heute [gibt] dir die Vorsehung ein gutes Los und [deine] Tatkraft strotzt vor
Starke. Erobere, grofler Herrscher! Dies ist die Zeit, [die dir] den Sieg bringt!

% Vgl. das Zitat im Kommentar sub 8.108, in MAHASUBHASITAS. 6767d mit Edgertons Ubersetzung: “The
wise man divines even what is not expressed; for the fruit of intelligence lies in understanding the mien of
others” * Zur Dichotomie dieser beiden Faktoren in der indischen Geistesgeschichte vgl. SLAJE 1998.
0 Fiir diesen Vergleich ist der einachsige Holzstreitwagen der Indoarier paradigmatisch.
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11.92 [Dein] mit [Kriegs]elefanten, Pfer-
den und Wigen vollstindiges [militari-
sches] Vermogen ist in Fiille vorhanden.
[Deine] Krieger sind solche Helden, dass
sie augenblicklich die [ganze] Erde er-
obern [kénnen].

,O weltbeschirmender Herrscher! Die
Ressourcen des Staates stehen bereit;
die Bediensteten stehen zur Verfiigung,
untertanig Befehle zu erfillen, ... die
Staatskasse ist im Uberfluss gefiillt, das
im Wobhlstand schwelgende Land ist

mit der Eigenschaft der Dauerhaftigkeit

11.93 Und der Reichtum [deiner] Schatz- B
geschmiickt, Rang und Pracht stehen

kammer ist umfangreich, [dein] milita-
risches Vermdgen gewaltig und [es dro-
hen] keine Katastrophen. Herrscher iiber
die Erde,®! behaupte augenblicklich deine
Oberherrschaft!

dienstfertig da.

11.94 [Deine] Heereskrieger [stehen] geriistet vor [dir], die Arme bis zu den Unter-
armen zusammengelegt,* die Kehlen fast von Schwertern beriihrt [und] kleine[, von
einem Mann zu bedienende] Schusswaffen®® tragend.

11.95 So warten sie — manche Schwertkdmpfer, andere wiederum Bogenschiitzen —
auf das [blofle] Zucken [deiner] Augenbraue, wie die Marut-Schar [auf das] des [Him-
melskonigs] Indra.

11.96 Der Baum ,Vermogen® wird von Blattern [[Wagen‘] (1) prachtig (2) beschattet
(-chayah) [und folglich] vom Nektar ,Gliick‘ begossen, ist von Asten [,Schatzkammer
und Dergleichen] durchzogen [und] erhélt durch [zusétzliche] Stamme [,Heereslager®]
eine kraftiger Erscheinung; er wurzelt so fest, dass er nicht [einmal] von den gewaltigen
Stiirmen [am Ende] des Aons bewegt wird.

Das Gluck ist auf deiner Seite.
Wohlstand und Eminenz stehen
greifbar an der Tiir und mochten
empfangen werden.

11.97 Deine Macht ist geriistet, Hochgesinn-
ter. Deine [militarische und charakterliche] Grofle
breitet sich in alle Himmelsrichtungen aus. Dein
hohes Ansinnen [als Herrscher] steht [bereit] wie
eine Dienerin [und] die militarische Macht [steht]
sofort an der Tiirschwelle.

11.98 Genug der vielen Worte, wohlan! Das Gliick trdgst du wie ein edles Diadem
[und] all diese [beschriebenen Vermégen] bescheinen in [ihrer] Gleichartigkeit (?) nicht

31 Wortlich: ... ,Gatte der Erde, vgl. HARA 1973. 32 Vgl. Fufinote zu 11.115, wo dieselbe Geste klarer
ausgedriickt ist und vgl. Wortschatz — prakostha und — bahu. ** gola-yantraka-, die genaue Waffen-
gattung ist nicht zu bestimmen; -yantra- weist jedoch darauf hin, dass es sich nicht um eine Waffe handelt,
bei der das Projektil — hier eine oder mehrere Kugeln (gola-) — mit Muskelkraft beschleunigt wurde; vgl.
SLAJE 2019c.
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einmal einen sechzehnten Teil davon.** Erhebe dich mit dessen Hilfe in jeder Hinsicht
[iiber deine Zweifel], strahlender [Herrscher]!

11.99 Wihrend dieserart wirklich — o [Wunder] - in jeder Hinsicht der Segen greifbar
ist, erkenne ich: Eine gewisse innere Aufruhr sucht dich heim.

11.100 Wie eine dunkle Wolkenmasse [nur scheinbar] die helle Nektarscheibe, [den
Mond] vollstindig umschlief3t, [so umschliefit] die Sorge [hoffentlich nur scheinbar]
dein Herz. Wie das? Erzihle, Herrscher!

11.101 Warum ist dein immer leuchten- ~ Warum ist euer leuchtendes Denken so
des Denken beeintrichtigt? Ohne Ursa-  zerstreut? Warum ist euer brillantes Emp-
che sieht man niemals eine Wirkung ent-  finden durcheinander?”

stehen.

11.102 Oder konnte es sich um eine [so] geringe Ursache handeln, [dass sie von mir
nicht erkannt wurde], obgleich dir dies nicht angemessen [wire]? Welcher Unterschied
[bestiinde] zwischen einem Berg und einem Baum, wiirden beide sich bei Wind bewe-
gen?

11.103 Niemand kann die charakterstarken Menschen besiegen, die in [ihrer] Eigen-
natur verweilen, wenn [Grund zu] Freude, Zorn und dergleichen [starken Gefiihlsre-
gungen] eintritt.

11.104 Der Oberherrscher der Sakas trank  Alexander antwortete:
den Nektar ,Rede“ des obersten Hofrats auf, ent-

sann und konzentrierte sich. Gegeniiber jeman-

dem, [der] ansténdig verneigt, bleibt nichts verbor-

gen®®

11.105 ,Alles, [was] du gesagt hast, ist wahr. Dein Verstand durchdringt die Fiih-
rungskunst. Als [wahrhaft weitblickende] Sehkraft bezeichnet man die Fithrungskunst
der Verstandigen, nicht das von Haut [bedeckte] Auge.

11.106 Hore, [der] du die Sehkraft ,Fithrungs- ,lch sinniere.
kunst® hast, die Sorge, die [mich] zermiirbt,3°
gen der ich hier keine Freude finden werde [und
aufgrund derer ich in einem hoheren Sinne] die
Freude [finden werde], die immer vorhanden ist.

we-

3 Tentativ, diese Strophe gibt sich durch ihre metrischen Fehler als hochgradig zweifelhaft zu erkennen.
3 Wortlich als rhetorische Frage: guhyam kim asti Was ist verborgen? > Wortlich: yat vyakulata-
padam ,was der Ort der Bestiirzung [ist]".
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11.107 Diese gesamte Grundlage des Daseins, die ~ Die Flache der Welt ist armselig
mit Bergen, Wasser und Bidumen [versehen ist], und das Gebiet der sieben Welt-
ist klein bemessen. Was wire mit dieser mickrigen  regionen ist begrenzt.

[Erde] hier gewonnen?

11.108 Inmitten des Daseins[kosmos] hat dieses mit Wasser bedeckte Lehmkiigelchen
hier eine duflerst zusammengeschrumpfte Erscheinung. Was wire mit dieser mickrigen
[Erde] hier gewonnen?

11.109 Die von Wasser, Anhéhen und Biumen bedeckte [Erde] hat eine duflerst zusam-
mengeschrumpfte Erscheinung, sie beherbergt Waldbrande und Schlangen. Was wire
mit der mickrigen [Erde] gewonnen?

11.110 Im [kosmischen] Raum [verweilt] sie von den Furchen der Meere [in Erdteile]
gepragt [und] vom Wind aufgewirbelt wie ein kleiner Spielball [nur] einen Moment
lang unbewegt. Was [soll man] mit dieser mickrigen [Erde] hier?

11.111 Gewahrt wie lange dieser beengte, [obgleich] sieben [héhere und niedere] Wel-
ten umfassende [Kosmos]*” der [diesen durch]wandernden Menge [der Lebewesen, die
sich] im Entstehen und Vergehen wohnlich eingerichtet hat, gleichsam als herrschaft-
liches Zelt [gilt]!

11.112 So sehe ich [es] und empfinde, obgleich Ich bin beschamt, mich fiir dieses

lich] herausragende [Voraussetzungen habe], da- Maf} an Landern zu erheben, um
bei Scham. Der Fleif$*® Wissender [richtet sich] sie einzunehmen und tber sie zu
darauf, wo das Denken halt findet. verfligen.

11.113 Aus demselben Grund, weswegen Ver-  Vers: Die sieben Weltregionen in
stindige sich um [etwas] bemiihen, [das ihnen] ihrer Lange und Breite sind es
Herzensfreude spendet, [richtet sich] mein Herz nicht wert,/ dass ich mit der Ab-
nicht mit Freude auf die Bereitschaft [zur Erobe- sicht, sie zu erobern, aufsatteln
rung]. wiirde.

%7 Das Subjekt ist an dieser Stelle weder ausgedriickt, noch wird es vom Kommentar angegeben. Kontextu-
ell wiirde man ,Erde’ erwarten, aber das Attribut sapta-bhumika mit der kommentariellen Glosse urdhva-
adhas-bhir-adi-sapta-bhimika-racana-vati ,die Anordnung von sieben Welten, [namlich] bhir und der-
gleichen, ober- und unterhalb umfassend‘ kann nur auf den puranischen Kosmos bezogen werden, welcher
alle Welten einer Schépfung umfasst.  ** udyamah ,Flei* ist ein Synonym des dreizehnten Kapitelthe-
mas.
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11.114 Kenne, Verstindiger, meine wahre An- Selbst wenn es tausend Welten
sicht: Selbst wenn diese [Erde] hier tausendfach dieser Art wiaren, es wire immer
vorhanden wire, hitte ich kein Verlangen nach je-  noch zu wenig, / als dass ich mich
ner. Was fiir ein geringes Ergebnis wire mit ihr ~ aufmachen wiirde, um jene Ge-
[gewonnen]? [Man hitte] eine (1) Ungliickbrin- biete einzunehmen. // (11.6)

gende / (2) [scheinbar] Ungliickbringende (an-aya)
erworben (api).

11.115 Der Inbegriff der Geisteskraft vernahm  Aristoteles sagte:
dessen mit Erhabenheit (audarya-)** und Tiefsinn

versehene Rede, legte die Hénde bis zu den Unter-

armen zusammen*’ und sprach zu ihm:

11.116 ,Wohl [dir], o Verstandesreicher! Es gibt keinen Zweifel daran, dass das Re-
Jedwede Oberherrschaft scheint den mit  gieren dieser Masse der Welt deinem ho-
[auflerer] Grofle, [innerer] Erhabenheit hen Streben nicht angemessen und dei-
und [unergriindlicher] Tiefe Ausgestatte-  nem wertvollem Eifer nicht adaquat ist.
ten genau so [wie von dir beschrieben].

11.117 Oha, der [Geistes]zustand [derjenigen, die] erkannt haben, was es zu erkennen
gibt, verwundert; dass [ihnen] selbst diese Bewegliches und Unbewegliches umfassende
[Welt] mickrig bemessen scheint!

11.118 Klein bemessen [sei] diese Erde, [die] mit Meeren und Kontinenten, von Wasser
bedeckt vor Kraft im [kosmischen] Raum leuchtet [und] vom Wind [dort] in Form einer
Kugel gehalten wird.

11.119 Deine (iyam) unschuldige Urteilskraft moége von Tag zu Tag wachsen, Herr-
scher! Durch sie hast du den unvergéinglichen Ort fast erreicht.

11.120 Sicherheit sei mir [gewdhrt], ich werde ein fiir Einsichtige angemessenes Ge-
such [an dich] richten, denn ein mit Urteilskraft sprechender Sterblicher sollte nicht der
Spur des Unaussprechlichen folgen.

¥ Wurde das Kapitelthema bisher innerhalb der Anekdote spezifisch auf die innerweltliche, expansio-
nistische Ambition des Herrschers bezogen, glossiert hier der Autor audarya ,Erhabenheit’ mit vairagya
,Leidenschaftslosigkeit* als ein Uber-der-Welt-Stehen aus Uberdruss.  ** Vgl. 11.94, nach Kommentar
handelt es sich hierbei um amatya-riti-abhinayah ,eine Geste im Stil der Hofrate".
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11.121 [Wenn] du die [Uberirdische] Welt, die
unendlich, schwer zu betreten, unverinderlich [ist
und dir alles] gewéhrt, [was] zum Schein ein
Waunsch [ist,]*! mit jener [von dir beschriebenen
Welt] fest verbindest, wirst du die Vollkommenheit
erreichen.

Binde die ewige Welt darin ein,
damit du sowohl die vergangli-
che Statte ...

11.122 Wenn diese [irdische Welt] unterworfen ist, sollst [du] eine Verhaltensweise
etablieren, durch die du hier verweilend zu jener [iiberirdischen] gelangen [wirst]. Was

ist fir Gute schwer zu vollbringen?

11.123 Hore Herrscher, erweise der mond[gleich]
lichelnden [Klinge],** die in [deiner] Hand glinzt,
die Ehre, unterwirf und beschiitze die grofe [Er-
de], Gliicklicher!

11.124 Halte [dich] bei der Versammlung zur Un-
tersuchung [von Rechtsstreitigkeiten] gemafl der
Einteilung von Tag und Nacht an die achtzehn [ju-
ristische] Doménen umfassende Staatskunst und
widme von zu Unrecht Geschidigten.*3

11.125 [Wenn] du [dich] da-

... durch die Kraft der Schnei-
de deines weltverbrennenden

Schwertes unter Kontrolle

bringst, ...

. als auch durch den Segen
der welterleuchtenden Gerech-
tigkeit ...

... das Konigreich der Gliickseligkeit in deinen

bei in rechter[, namlich neutra-
ler] Weise verhaltst, ist diese
grenzenlose Welt mit jener [Welt
hier] verbunden [und] spendet
dem Herzen Trost. Dieses Han-
deln ist das [vollkommene] Han-
deln.

11.126

rechtmafligen Besitz tiberfihrst; um diese defi-
zitare [Welt] durch den Segen jener vollkomme-
nen [Welt] auszugleichen und damit diese geringe
[Welt] durch die Schonheit jener [Welt] an Pracht
gewinnt.

Was konnen diejenigen, [deren] Urteilskraft [auf das Heilsversprechen der

Uberlieferung] vertraut, in der Weltenreihe nicht erreichen? Was konnen andererseits
diejenigen, [deren] Urteilskraft nicht [darauf] vertraut, in der Weltenreihe [iiberhaupt]

erreichen?

41

weltliche Ziele richten konne, iiber die keine Gewissheit besteht.
ge der diese Anekdote rahmenden Geschichte. Vielleicht hier nur: Krummsébel?

— avadhya-ukti-.

abhista- nach Kommentar ,Scheinwunsch’, weil sich ein Wunsch im eigentlichen Sinne nur auf inner-

#2 S0 hief auch in 11.53 die Klin-
* Vgl. Wortschatz
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11.127 O [Wunder], das Vorgehen derjenigen mit Urteilskraft [verwirft] das Wertlo-
se [und] nimmt den wertvollen Gegenstand [an]; und das Vorgehen derjenigen ohne
Urteilskraft [nimmt] das Wertlose [an und] vernichtet den wertvollen Gegenstand.

11.128 Diejenigen mit reinen Absichten, welche — von Furcht vor Unheil erfiillt -
die Freude des [weltlichen] Daseins alsbald aufgeben und geméf3 der Sehkraft namens
,Unterscheidungsvermogen’ verfahren, genieflen jenseits auf rechte Weise (sam-) den
gewiinschten, ungestorten Ort, [der] das hichste beruhigte Erkennen autkommen lasst
[und] vor dem hochstem Unsterblichkeitstrank glénzt.

11.129 Verfehlt verfahren aus iiblem Antrieb diejenigen mit verriickten und einfél-
tigen Absichten, [indem sie geleitet von] einer Sehkraft ohne Verstand ihr Bemiithen
auf aus geistiger Freude entspringenden Sinnesgenuss richten [und] bereit sind, den
hochsten Zweck zu vernichten; sie erlangen das hochste Unheil und - oh weh! — erlei-
den Hollenqualen.

11.130 Dabei sollte ein Kluger mit makellosen Absichten hat, [wenn] im Kaufen und
Verkaufen geschickt ist, etwas Minderwertiges verkaufen und etwas Wertvolleres kau-
fen.

11.131 So sollst auch du, Oberherrscher, das Unbestdndige mit Verstand in [deine]
Gewalt bringen, das Unbestindige mit [seinem] Gegenteil iiberwinden und Gewinn
machen, Frommer!

11.132 Erwirb durch Ablegen dessen, [was] als Wert nur das Verstreichen hat, in-
dem [du] den richtigen und guten Fortbestand behiitest - oh [Wunder] —, den nicht
verstreichenden, auf gute Weise bestindigen Wert und werde voller Wonne!

11.133 Diese duflerst kleine [Welt] hier [bereitet] dir nun Freude, [wenn] sie mit der
groflen [Welt] dort verbunden brilliert. Wozu vergebens zweifeln?

11.134 Achte du vor allem (param) diesseits wie Wiinsche das Reich der anderen
jenseits auf die Unendlichkeit, welche das Hochste Welt, die wohltuend ist.,

vom Hochsten, das Prachtige, Essenzielle [und] die

immerwahrende Wonne ist; wenn sie (yatra) er-

langt wurde, scheint jene mit Makeln unreine Erde

als Herrschaftsgliick, obgleich sie nur nichtig, un-

geniigend, Leid bringend [und] voll wertloser Gii-

ter [ist].
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11.135 Jene unsichtbare Burg ist so beschaffen,
[dass im Vergleich] zu ihr diese sichtbare Schop-
fung, obgleich als zehn Millionen Burgen erschei-
nend, zum mickrigen Staubkorn werden diirfte.

11.136 Herr, erkenne dies und handle so, dass die
Burg der lichtvollen Welt in deiner Hédnde Gewalt
kommt, noch wihrend du [hier] verweilst!

11.137 Nachdem er die vortreffliche Rede aus
dem Mund des Ministers vernommen hatte, ehrte
[Alexander] mit ganz getrostetem Herzen ihn un-
ter Beifallsrufen.

Ein Staubkorn von jenem Reich
ist wie 100 Welten./

Versuch, dass du durch diese
Konstellation/ die andere Welt
beherrschst. ;s * (11.7)

Alexander fand durch diese Wor-
te Trost, er lobte den Weisen
mehrfach.

11.138 Denn in einen unbefleckten Stoff dringt Farbe richtig[, namlich unveranderlich
und] augenblicklich ein. In einem von Schmutz durchdrungenen Stoff verbreitet [sie

sich] nicht einmal mit Miihe.

11.139 Nur einer, der sich selbst rettet und auch andere lautern will, prangt hier in der

Welt als Empfanger von Groé8e (mahatmya-).

11.140 Der gemachte [Mann, der] sich selbst be-
freit hat, lautert [selbst] jetzt noch andere, weil ihn
Dichter mit schonen Wort preisen.”

11.141 Die Streifengans ,Zunge guter [Dichter]*
(1) mit Reden in liebreizenden Versen / (2) mit
orangen Filen und Schnabel (rakta-pada-alapana)
erfreut sich iiber die Maflen an den Vortrefflichkei-
ten der ungewdhnlichen, grofle Erquickung ver-
stromenden Worte.

Heutzutage fliegt der Falke des
Verstandes eines jeden Vollkom-
menen im Luftraum des Lobes
von Alexander, ...

11.142 Denn wen erfreut sie nicht (1) mit den Abschweifungen liebreizender, guter
Verse aus dem durch makellose Wiedergabe der [rhetorischen] Positionen*> erhaben
strahlenden Mund / (2) mit dem Watscheln ihrer orangen, prachtigen Fufle, [die] kraft
der weiflen Schwingen einen erhabenen, schmucken Schnabel [bekommt und daher]
ihre Wege [fast] ausschlieB3lich mit den Fligeln [bestreitet].

“ <Attar: Musibat-nama, Ed. KADKANI, S. 208, Z. 1984f. (mit einigen Varianten). ** Gemeint ist die fiir die
scholastische Argumentation charakteristische, aus Einwand (purva-paksa) und Antwort (uttara-paksa)
bestehende, quasi-dialogische Abwiagung. Als alternative Deutung fiir Suddha-paksa- gibt der Kommentar
in dieser Auslegung ferner spezifisch die philosophische Schule des Vedanta (vedanta-paksah) an.
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11.143 Wessen tritbes Denken reinigt der liu- ... weil der Huma-Vogel*® seines
ternde, den Ozean des Daseins tiberqueren las- (d. h. Alexanders) hohen Stre-
sende Lebenswandel eines [Menschen] nicht, des- bens nicht den Kopf zu den Kno-
sen Streifenganter ,Erhabenheit (audarya-) nie-  chenresten der niederen [Welt]
mals der Lust an den Lotuswurzelstiicken ,,im Da- beugte.

sein[skreislauf] entstandene Dinge* frohnte?

11.144 Hierbei ist es nicht verwunderlich, dass [Lebewesen, die in vergangenen Leben]
gute Taten vollbracht haben, wenn sie [schon] als Menschen auf der Erde Geburt neh-
men [und] dabei sogar den heilbringenden?’ Erdteil Bharatas, [nimlich den indischen
Subkontinent] erreichen, darauf Liebe zu jenem Herrn aller entwickeln und - hochst
bedacht auf das Mysterium [der Nicht-Dualitat] — [Giberweltliches] Gliick genieflen.

11.145 Vogeljunges, [dem] der Unterarm des  Du bist ein Falke auf dem Unter-
Herrschers eignet, setze deine Kralle nicht auf arm des Herrschers, schau nicht
wertlose und nichtige [Dinge]! Halte dich an die =~ nach Knochen!/ Lass den Huma-
Erhabenheit (audaryam) und fliege in den Luft-  Vogel deines Strebens hoch auf-
raum, wo [dein] ganzes Verlangen gestillt wird. fliegen!// (11.8)

11.146 O menschlicher Streifenganter, [wenn] du der guten Tat[, der Unterweisung
im Wissen,] eine Stitte bist, gelangst du auf den Arm des hochsten Herrn! Lege daher
mit ganz reinem Verstand den niederen Durst ab, erkenne den hochsten Weg und be-
miithe [dich] um die Erhebung nach oben! Alsbald wird der Weg des altehrwiirdigen
[Schopfergottes Brahma]*® in deiner eigenen Hinde Gewalt sein.

11.147 Was gewihrt dieses mannigfache Tor namens ,Erhabenheit” (audarya-) nicht,
[das] von vorn bis hinten vor guten [didaktischen] Mitteln strahlt, eine mit guten
Silben/Farben (sat-varna-ali-) wunderbar [ausgestaltete] Mitte hat [und] zusagend,
[wenn] es von guten[, ihrer jeweiligen Kastenpflicht ergebenen Menschen aller vier]
Kasten geehrt wird?

% Ein mythischer Vogel, der ohne je zu landen so weit oben fliegt, dass er fiir Menschen unsichtbar bleibt.
" Dieses Attribut begriindet der Kommentar mit der Einteilung der Gesellschaft gemifl Kaste und Le-
bensstadium in diesem Erdteil. ** Der hamsa ,Streifenganter® (anser indicus), hier als Bild fiir den nach
Erhabenheit strebenden Menschen gebraucht, gilt mythologisch als Reittier Brahmas.
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958 Kapitel 12 — Entschlossenheit : feste Uberzeugung

12.1 Nun [folgt] das zwolfte Tor namens ,feste Uberzeugung® (drdha-niscaya-); durch
Betreten dessen (yad-) sind Verstindigen [die Lebensziele] Genuss und Befreiung nicht
[mehr] fern.

12.2 Der Mensch bemiiht sich — von einer Menge Diese [Entschlossenheit] ist
Wiinsche erfiillt — in aller beider[, dies- und jen- der Anfiithrer der Karawane der
seitiger] Hinsicht, indem er in guter Weise geht =~ Wiinsche und sie geniigt zur
und wiederkehrt, sodass er auf Erden ohne [blei-  Erledigung der wesentlichen

benden] Erfolg umbher irrt; zur Ruhe kommt er  Angelegenheiten.
[erst], wenn er diese [feste Uberzeugung, die] vor-

an schreitet [und so] den Weg weist, erlangt und

freudig ans Ziel gelangt. (1) Dieses [richtige] Ver-

fahren / (2) diese Gesundheit (kalpah) im Her-

zen [lehren] innerlich Makellose als feste Uberzeu-

gung (drdhah niscayah).

12.3 Alle Vollkommenheiten, die den Menschen nach dem Tod oder hier Freude brin-
gen, sind wahrlich durch feste Uberzeugung (drdha-niScayena) leicht zu erreichen. So
sagen die Klugen: Nicht diese Welt oder die andere, [noch] Gliick hat er; wer zweifelt,
vergeht gewiss.! Er ist hier schwach, ohne Verstand, [beider Welten] verlustig, ohne
Zuflucht [und] arm.

12.4 In jeder Hinsicht ohne [innere] Stérung zu sein nennt man ,Festigkeit®
(dardhyam). Bei wem diese beziiglich [seiner] Obliegenheit strahlt, der wird ungestort
zufrieden sein.

12.5 Den Zweifel (samsayam) kennen Kluge in jeder Hinsicht als Ungliick.? Wie kénn-
te eine Sache nicht gelingen, wenn man ohne diesen verfahrt?

12.6 Kluge beschreiben Uberzeugung (niscayah) als Gewahrwerden eines durch [ge-
eignete] Erkenntnismittel erwiesenen Sachverhalts, nachdem man irrige Annahmen
[dariiber] durch Scheidung von Realem und Irrealem verworfen hat.

12.7 Das Erkennen des Realen und die [logische] Konklusion, [auch] Schlusssatz [ge-
nannt], ist die Uberzeugung (niscayah), als deren Synonyme den Gelehrten ferner rech-
te Erkenntnis und Dergleichen [mehr] gelten.

! Dies ist eine Paraphrase von Bhagavadgita, Ed. BELVALKAR 4.40cd: nayam loko ’sti na paro na sukham
sam$ayatmanah /s ,nicht diese Welt, noch jene, noch Gliick gehort den Zweifelsiichtigen:; Ubersetzung:
GARBE 1905. 2 Wortlich: an-artha-bhagitvam ,Teilhabe an Unheil.
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12.8 Deren Festigkeit ist die vollstdndige Unverriickbarkeit in den drei Zeiten [Ver-
gangenheit, Gegenwart und Zukuntft]. Daher ist, [dies eingehend] geprift habend, diese
[Uberzeugung] hier in erster Linie die Uberzeugung (-niScayah) von [der Existenz] des
Herrn.

12.9 Alle Seine Vorschriften erstrecken sich als Gebote (vidhi-) und Verbote (-itara-)
auf alle [Lebewesen und] (1) lassen [sie] in [verschiedenen] Welten weilen / (2) erhalten
[alle] Welten (loka-sthiti-vidhayikah); und auf diesen [Vorschriften] beruht die [sekun-
dare Uberzeugung].

12.10 Dabher scheint diese (1) erst[genannte und] (2) priméare (prathamah) [Uberzeu-
gung] hinsichtlich des [Herrn] mit der sekundéiren [Uberzeugung] beziiglich Seiner
Unterweisungen stets zweifach, [weil] unter Gelehrten ihr Zustand [so] bestimmt wur-

de.

12.11  Oder: [Einige, weniger fortgeschrittene Autorititen] halten in erster Linie
nur die [Uberzeugung] beziiglich Seiner Unterweisungen fiir primér und erst darauf[,
wenn] ihr innerer Sinn [weiter] gelautert ist, [die Uberzeugung] beziiglich Seiner [Exis-
tenz].

12.12 Sie ist jedenfalls zweifach und bei genauer Uberlegung abermals zweifach -
[durfte] die Vierfaltigkeit dieser [Uberzeugung] nicht den Geist guter [Gelehrter] er-
quicken?

12.13 Seine Anweisungen, die als Gebote (vihita-) und Verbote (-itara-) das grofle
Resultate [zeitigen, Thn zu erreichen], haben hauptsichlich die Form, dass [sie] unver-
riickbar (drdha) einem selbst und anderen niitzen.

12.14 Deshalb ist [ihr] Kern die Betatigung zum Wohle anderer,> welche aus der festen
Uberzeugung (drdha-niscaya-tas) [beziiglich Seiner Unterweisungen so sicher folgt] -
o [Wunder]! - wie die frische Butter aus der Milch.

12.15 Wer mit fester Einsicht (drdha-pratitih) die mit Festigkeit richtig bestimmte
(dardhyena su-niscita-) Sache verfolgt und fertigstellt, dem wird eine makellose Geburt
[zuteil, weil er] ganz klare Urteilskraft besitzt; er hat [sein] Ziel im Dies- und Jenseits
gewiss erreicht.

> Wie die Hinfithrung zur Strophe ausfiihrt, bediirfe es fiir den Eigennutz keine Anweisungen; die Ver-
sprechungen des Kapitelthemas fiir eigene Zwecke folgen ab 12.20.



960 Kapitel 12 — Entschlossenheit : feste Uberzeugung

12.16 Und dadurch diirften [einem von allein] alle respektablen Anliegen zu Hinden
kommen; meist empfangen Géste, unmittel- und mittelbar Schutzlose?* diese [Wohltat
vom Herrn].

12.17 [Wenn] diese sich aus fester Uberzeugung (drdha-niscaya-tas) ein Ziel gesetzt
haben, erweichen sie selbst den Geber der [vergeltungskausalen] Resultate aller, um
wieviel mehr einen von Manu abstammenden Menschen?

12.18 Und obwohl dieses [Handeln aus fester Uberzeugung] fur alle gleichermaflen
[gilt], sollen Herrscher es besonders beherzigen, denn fir sie ist [diese] auflergewdhn-
liche Tat vollstiandig ausfiihrbar.

12.19 Beistand im Umfang dieses Handelns gibtes ~ Ohne die Hilfe des richtigen Ent-
auf keine [andere] Weise. Wodurch [sonst konnte] schluss’ hat der Herrscher bei
man die Gewalt iiber alles verleihenden Ziigel in  der Eroberung die Ziigel nicht im
die eigenen Hiande bekommen? Griff der Kontrolle.

12.20 Wie soll [der Herrscher], solange er nicht Und ohne viel Miihe erreicht
eifrig mit dieser [festen Uberzeugung] titig zusein ~ kein Herrscher den koniglichen
pflegt, [sein] Ruhelager auf dem Thron samt Kissen =~ Thron und die Weltherrschaft.
einnehmen?®

12.21 Deshalb sollen Weise Folgendes in Kiirze = Ohne rechten Entschluss und
als Kern [dessen] erkennen: Allein feste Uberzeu- vollkommene Bemuhung/ wird
gung (drdha-niscayah) vervollstindigt die [Mittel, = niemandes Ziel erreicht., (12.1)
namlich] gute Taten und [ihre] Zwecke.

12.22 Esgibtin der Welt keinen [anderen] Gegenstand von dieser Art, mit dem die [fes-
te Uberzeugung] verglichen werden konnte; sie [birgt] namlich dezidiert Bereitschaft
fur die fur sich selbst gewiinschte Sache.

12.23 Oder [besser gesagt]: Was man zum Gelingen der Zwecke anderer fortlaufend
wiederholt, wird [selbst] durch hundertfache, anders{lautende] Anweisung nimmer
schwinden.

* Die Mittelbarkeit setzt der Kommentar als Unterscheidungskriterium zwischen a-natha-, wortlich: ;her-
renlos‘ und -a-Saranah, wortlich: ,schutzlos‘ an. > Der Kommentar legt aus, dass hiermit genauer ein
haimam asanam ,goldener Sitz‘ mit gandika-upavarhah jhiigeligem Kissen® gemeint sei, was den zeitge-
nossischen goldenen Thron Ranjit Singhs (1780-1839) beschreiben kénnte, der heute im Besitz des Victoria
& Albert Museums ist.
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12.24 Man sieht, dass selbst Verstandige, [die] an ihren Vorsétzen fest[halten], durch
anders[lautende] Anweisung erweichen, wodurch sie auf Erden (1) unméannlich [wie
Frauen] / (2) unmenschlich [wie das geknechtete Vieh] (a-narata) werden.®

12.25 [Wirklich] ,feste”” Uberzeugung (drdha- Rechter Entschluss ist, wenn je-
niScayah) ist es, weswegen [man ein Vorhaben  mand sich mit der Intention ei-
trotz] vieler Hindernisse nicht einstellen wird; Der ~ nes Werks giirtet und sich mit
[Herr] wird die Ziele [von jemandem mit solcher  der Ausfiihrung eines wichtigen
Uberzeugung] und die hochsten [Winsche] zu  Anliegens beschaftigt;

Wege bringen.

12.26 Oder: Das, warum ein starker Mann, [der] wobei er von keinem Hinderniss
mit dem Abbrechen liebdugelt,® [dies] nicht ver- gehemmt wird und nicht erlaubt,
mag, nennt man [wirklich] ,feste“ Uberzeugung  dass sein Entschluss von Ver-
(drdhah niscayah). saumnis und Mattigkeit beein-

12.27 Wer sich eifrig bemiiht [und] unerschopf- flusst wird.

lich ist, [weil] er Verstand hat, [kennt] keine Irri-
tation, nicht einmal durch [innere Faktoren wie]
Tragheit; das ist die [wirklich] ,feste® Uberzeu-
gung (drdhah niscayah).

12.28 Und wer sich nicht abwendet, auch wenn [durch einen Schicksalsschlag] bei
einem groflen Vorhaben [nur] eine kleine Aufgabe gelingt, der genief3t [in jedem Falle]
die Behaglichkeit der [wirklich] ,festen” Uberzeugung (drdha-niscaya-).

12.29 Deshalb ist der [wirklich] ,fest” iiberzeugte (drdha-niscaya-van) Besonnene, der
selbst durch die anders[lautende] Unterweisung nicht nachlassig wird, der (1) mann-
lichste Mann / (2) menschlichste Mensch.’

[Auszug des Kommentars:] Nachdem [der Autor] so die ,Aigrette” durch richtige Komposition
gebildet hat, beginnt er diese mit dem Gebilde der ,Brosche® zu schmiicken, indem [er sagt]:
Und so ... Wie zuvor soll man den Status von Vorschrift und Erklarung [in der Veda-Exegese
hier respektive] bei , Aigrette® und ,Brosche” unterscheiden.

¢ Eine andere Abgrenzung von ,Mannlichkeit“ nimmt Sahibram in 13.51f. vor. ’ In dieser und den fol-
genden vier Strophen, mochte Sahibram erneut (vgl. 12.4) das Attribut fest® (drdha) des Kapitelthemas
behandeln. ® Tentativ, der Kommentar erklirt nicht, was pratyavartana- in diesem Zusammenhang
bedeuten soll. ° Woértlich: purusa-pirusah ,Mann unter Ménnern‘; vgl. 12.24 zur Auslegung von Mann-
lichkeit respektive Menschlichkeit in diesem Zusammenhang.
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12.30 Und so vernimmt man an dieser Stelle in ~ Man fragte einen Weisen:
den alten Legendensammlungen eine gute Anek-

dote: Der besonnene Janaka befragte [einst] Yaj-

fiavalkya, den Herrn der Weisen.!”

12.31 Janaka sprach: ,Brahmane, was ist der allerhéchste Weg der festen Uberzeugung
(drdha-niscaya-tas) fir Ménner, wie es [Euresgleichen] offenbart wurde? Verkiinde [es],
bester Redner!®

12.32 Yajiiavalkya [sprach]: ,Wenn die feste Einsicht (drdha-pratitau) [herrscht]: ,Es
existiert hierbei der eine, hochste Erschaffer der beweglichen und unbeweglichen [Le-
bewesen, der] selbst sein Dasein [und] Zeuge der Gesamtheit ist. Und nichts anderes
existiert.” [Dies ist] der ganz reine, hochste Weg. Was sonst?*

12.33 Janaka sprach: ,[Was ich eben von dir] ge- ~Wann scheint der Entschluss
hort habe, ist der Kern des Kerns aller Doktrinen, von Herrschern gut und wann
Herr! Verkiinde: Wo und wann genau soll ein Herr- ~ kommt er zum Einsatz?*

scher diesen anwenden?“

12.34 Yajnavalkya sprach: ,Wenn der Feind mit Er sprach: ,Beim Verteidigen ge-
[vollem] militdrischen Vermégen, [bestehend aus gen Staatsfeinde ist er sehr lo-
Kriegs]elefanten, Kavallerie[, Wagen und Fuf3sol- benswert.

daten] gegen [einen] aufmarschiert, dann [sollte

man] dies im hochsten Maf3e beachten.

1% Dialoge zwischem dem mittelvedischen Philosophen Yajfiavalkya und dem Herrscher Janaka begegnen
uns bereits in der Brhadaranyaka-Upanisad, Ed. OLIVELLE 4,1-4, welche den Abschluss des Satapatha-
brahmana bildet. Diese Gesprachskonstellation wurde auch im Mahabharata und den Puranas rezipiert;
vgl. WITZEL 2003 und Mahabharata, Ed. SUKTHANKAR 12,298.3f. Inhaltlich kniipft der folgenden Dialog
jedoch an keine dieser Vorlagen an.
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12.35-36 Ein [Herrscher] mit gutem Ver-
stand stellt den Willen des Herrn voran
und vergewissert sich wie folgt: Ich wer-
de siegen, [wenn ich] mit Stimme, Geist
und Kérper den Fuf3 ,Erhabenheit!! mit
[dem Fuf] ,feste Uberzeugung‘ (drdha-
niscayam) als bestes Heer [aller] Heere
in die beiden Steigbiigel namens ,Wille

Denn jedes Mal, wenn der Herrscher
aus Gottergebenheit im Sinne von: ,Und
wenn du dich entschlossen hast, dann
vertrau auf Gott!''® den Fuf3 des Strebens
in den Steigbtigel der Entschlossenheit
setzt, dann bricht die Armee des Sieges
und Erfolgs mit zwei Pferden auf, um ihn
zu empfangen.

des Herrn' und ,Anstrengung‘!? setze und
beim Herrn allein Zuflucht suche.

12.37 [Wer seine] ganze Habe ,feste Uberzeugung’ (drdha-niscaya-) ausgibt [und] sich
damit ein Festmal gonnt, entwurzelt den Feindestrupp und erreicht den hohen Thron.*

12.38 Janaka horte die Darlegung aus dem Munde des Herrn der Weisen und bedachte
[sie] erfreuten Herzens lange Zeit, vor Macht strahlend.

Denn der rechte Entschluss ist ein Zeichen von
Vorherrschaft und Sieg.

12.39 Denn diese [feste Uber-
zeugung] ist das grofle Zeichen
des Siegs, wodurch jener[, der sie
hat,] die Feinde besiegt und die
Zigel in der Hand halten wird,
[welche die Pferde] ,alle Zwe-
cke® in die gewiinschte [Rich-
tung lenken].

Vers: Wenn der Herrscher mit rechten Entschluss
den Fuf} in den Steigbuigel steckt,/ erschiittert er
das Herz des Feinds und er bekommt die Ziigel in
den Griff. s (12.2)

12.40 Hierbei sollen Verstindige eine gewisse Besonderheit klar (param) erkennen,
durch deren Erwégung ein Kluger in der Welt keine Schande [auf sich] laden wird.

12.41 Wird sie in angemessener Weise ausgefiihrt, strahlt diese [feste Uberzeugung]
auf Erden vorziiglich. [Wird] sie hingegen unangemessen [ausgefiihrt], nennt man sie
LSturheit (nirbandhah).

12.42 Verdammt [sei] die grofles Unheil stiftende Sturheit (nirbandham)! Durch sie
hinterlielen viele, nachdem sie [die Herrschaft tiber] die Erde genossen hatten, [nur]
Schande.

"' qudarya- ist das Thema des vorigen, 11. Kapitels. '? -yatna- ist das Thema des folgenden, 13. Kapi-

tels. Zugleich wird mit der Gegeniiberstellung dieser beiden Faktoren als Steigbiigel die Dichotomie von
Schicksal (daiva) und Tatkraft (paurusa) angedeutet; vgl. auch 11.88. ' Qur’an 3:159.
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12.43 O, wunderlich ist der Weg der Vorsehung! Diese [feste Uberzeugung] ist in
geeigneter Weise ausgefiihrt ein Hort von Grofie und in ungeeigneter Weise ist dieselbe
[feste Uberzeugung] ein Hort von Unheil.

12.44 Daher wird sich in dem Mafle, wie hoch jemandes Eigennatur ist, fiir ihn Er-
folg einstellen, [wenn] er diese [feste Uberzeugung] pflegt. Andernfalls verursacht [sie]
Unbheil.

12.45 Dabher soll ein Weiser diese [feste Uberzeugung] auf dem Weg umsetzen, [dem]
gute Menschen folgen. Und so gibt es an dieser Stelle eine Anekdote, welche beim Héren
das Hochste erlangen lasst.

12.46 Ein Herrscher mit ganz beruhigtem Inneren ~ Ein Herrscher war siichtig da-
pflegte mit fester Uberzeugung (drdha-niscayam)  nach, Lehm zu essen und ...
Lehm zu essen, um vom Verlangen nach Speise frei

zu werden.!*

12.47 Obwohl an Verstand und Charakterstar- ... obgleich die Arzte es ihm un-
ke reiche Arzte ihn immer wieder unterrichteten, tersagten und ...

horte er nicht auf. Wer konnte gleichsam heftig

hervorbrechendes' Wasser zuriickhalten?

12.48 Die Arzte versammelten sich, zeigten den ... den Schaden davon aufzeig-
Schaden des [Lehmessens] auf und dréngten ihn ten, lieB3 er nicht davon ab.

[zur Verdnderung]. Er lief} davon aus fester Uber-

zeugung (drdha-niscaya-) nicht ab.

12.49 Und dann kam einst infolge eines frii- Eines Tages kam ein Heiliger, um
her [vom Herrscher geleisteten] Gefallens uner- ihn zu treffen.

warteterweise ein Heiliger mit beruhigtem Inne-

ren [und] bot einen Gutes [verheiflenden] Anblick.

" Hier setzt Sahibram das Kapitelthema auch fiir die fehlgeleitete Uberzeugung des Herrschers an, der
mit dem Lehmessen einem fiir ihn unangemessenen, asketischen Ideal nacheifere. Im Unterschied dazu
erscheint das Lehmessen im Ahlag-i Muhsini lediglich als Sucht, die es mithilfe des Kapitelthemas zu tiber-
winden gilt. Zu dieser rein pathologischen Beschreibung ist erwahnenswert, dass der arabische Kompilator
Rhazes (865-925) die Geophagie als Krankheitsbild kennt und dafiir eine indische Quelle angibt, die in der
Form jedoch nicht mehr greifbar scheint; vgl. KAHL 2015, S. 94, sub 13.  '* Wortlich: drdha-aroham fest
aufsteigend‘ mit Anklang ans Kapitelthema.
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12.50 Er sah, [dass] der [Herrscher] schméchtig,
saftlos, gelbgesichtig, vielfach entstellt war [und]
seine Fiifle von der Kette ,Kraftlosigkeit” geknech-
tet waren und dachte:

12.51 ,Oh weh, sein Gesicht sah zuvor wesens-
gemaf lieblich aus, einer Granatapfelbliite gleich!
Was ist nun aus ihm [geworden]?

12.52  [Sein] Ko6rper war zuvor wohlgenihrt,
freudvoll, kriftig, saftig, mit Anmut geschmiickt.
Warum krankt er nun an [so] Vielem?“

12.53 Er uberlegte wiederholt, betrachtete [ihn]
vom Fufl bis zum Kopf und fragte: ,Was ist dir
[bloB3] im Laufe der Zeit [bis] heute zugestof3en?“

12.54 Von dem Heiligen befragt legte der [Herr-
scher] den wahren Sachverhalt richtig dar: ,Heili-
ger, von diesem Handeln hier, [ndmlich vom Leh-
messen], kommt das Elend [wie] ein Wahn.

12.55 Oh weh, nun leide ich wie ein im Schlamm
versunkener Elefant, weswegen ich [meine] Hén-
de [vor Schmerzen] auf die Brust lege, als wiirde
ich [etwas] bereuen.

Und er sah, dass er auflerst
schwach und abgemagert, sein
[einst] rosiges Gesicht safran-
gelb geworden und sein [einst]
glanzender und kraftiger Korper
in die Falle der Kraftlosigkeit ge-
tappt war.

Er fragte nach einer Erklarung
fur den [gegenwartigen] Zu-

stand.

Der Herrscher legte den wahren
Sachverhalt dar: Wegen des Leh-
messens ...

.. steckt mein verirrter Fuf3 im
Schlamm und meine Hand liegt
wehmiitig auf dem Herzen.

12.56 Der [Heilige] horte und
sprach nun erneut zu ihm: ,War-
um lasst du es nicht sein?“ Der
[Herrscher] vernahm [dies] und
sprach: ,Ich bin abhingig. Was
[soll] ich tun?

Der Derwisch sagte: ,Warum unterlasst du es
nicht, da du (doch) weif3t, dass dir durch dieses
Vorgehen Schaden entsteht?” Er sagte: ,Ich rin-
ge immer wieder mit mir, aber schliellich verliere
ich’

12.57 [Weilich] eine verfestigte Pragung habe, werde ich gewaltsam getrieben, Ehrer-
weiser. Was [soll] ich tun, wohin [mich] wenden? Deine Anteilnahme [sei] nun meine

Richtschnur.
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12.58 Der Weise vernahm, [wie] er zu handeln Der Derwisch sagte:
pflegte, und sprach feinfiihlig: ,Es gibt gewiss ir-

gendeine andere Lebensform, fiir die dieses Han-

deln angemessen ist.

12.59 Deswegen heif3t es in der Offenbarung:'® sWo ist deine Entschlossenheit
Die nach Angemessenheit unterschiedene Tat ge-  nach Art der Entschlossenheit
wihrt alle Ziele, [selbst diejenigen,] die den Men-  der Konige?

schen verborgen sind.

12.60 Man soll ohne Zaudern (bhrsam) die Tatin ~ Wo ist die Entschlossenheit, die

einer Weise ausfithren, wie sie fiir einen schicklich ~ Kénigen zu eigen ist, von der
ist. Warum hast du diese treffliche, [aber nur] fir man sie auf keine Weise abbrin-
einen anderen angemessene Tat begonnen? gen kann?”

12.61 Wende [dich von der Ansicht] ab, dass jenes die Kastenpflicht (dharmah) fir
deinesgleichen sei und man jenes Tun, selbst wenn sein Schaden offenbar ist, nicht
aufgeben diirfe. Kasteie dich nicht vergebens!”

12.62 Der [Herrscher] mit vorziiglicher Urteils- Der Herrscher war von diesen
kraft horte dessen Rede und widmete sich auch Worten beeindruckt und ent-
dem Verringern [seiner sturen] Anstrengung; er  schloss, nie wieder Lehm zu es-
legte [als Vorsatz] fest: ,Ich werde diese [Tat] nicht ~ sen. Durch den Segen der Ent-
wieder ausfithren.” Und er wurde durch den Um- schlossenheit wurde er von der
gang mit dem [Heiligen] aus [seiner] Not befreit. lebensgefahrlichen Falle befreit.

12.63 FEin Verstindiger, [der] das Pferd ,An- Vers: Wohin du die Zigel des
strengung”!’ mit den Ziigeln ,feste Uberzeugung®  Entschlusses lenkst,
(drdha-niscaya-) lenkt, soll auf sanfte Weise das

[ihm] zukommende Anliegen verfolgen.

12.64 Niemals soll ein Besonnener, [der] ei- lockere deine Ziigel nicht durch
nem Anliegen nachgeht, hastig etwas unterneh-  die Hand der Zogerlichkeit./
men. Die Hast wird selbst ein naheliegendes Ziel

eindschern.

! Das hier verwendete Wort srutau ,in der Offenbarung® gebraucht Sahibram zuweilen bei Koranzitaten.
Tatsachlich findet sich im Ahlag-i Muhsini an dieser Stelle jedoch die arabische Redensart ayna ‘azamta
min ‘azamat al-muliilk, was vermuten lisst, dass dieser Sprachwechsel falsch gedeutet wurde. 7 yatna-
ist Thema des folgenden, 13. Kapitels; ebenso unten bei 12.65.
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12.65 Mit [gleichem Maf} an] fester =~ Denn man findet keinen Zugang zum ge-

Uberzeugung (drdha-niscaya-) und An-  wiinschten Ziel,; aufler durch vollkom-
strengung erreicht ein Mann den Weg, mene Anstrengung, aufler durch richti-
[der] zum verfolgten Ziel fithrt — so sol-  gen Entschluss./

len Weitsichtige denken.

12.66 Ein Mann, der den Fuf} [sanft] auf den Pfad
Jfeste Uberzeugung® (drdha-niscaya-) setzt [und
damit sein] Ziel im Dickicht kundtut, erreicht das
Ziel [und] kein anderer.

12.67 Wer allein nach dem ersten, festen (drdhat)
Schritt sogleich die hohe Liege ,Grofle” bestiegen
haben dirfte, muss sich nicht um den zweiten und
weitere Schritte sorgen, [da] er von selbst [schon]
zum Gipfel dieses Erdkreises gelangt ist.

Jeder, der den Fufy des Anspruchs
auf den Weg des Entschlusses
setzt,/

erreicht mit dem ersten Schritt
schon den Thron der Erhaben-
heit. /7 (12.3)

12.68 Somit habe ich das aus fester Uberzeugung (drdha-niscaya-) bestehende, zu-
sagende und riegellose Tor beschrieben. Menschen, [die] durch dieses [hindurch] die
hochste Stétte betreten, haben ganz geschwind Erfolg in allen Zielen.
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Vorbemerkung: In seinem Kommentar unterlegt Sahibram den der Defintion des Themas
vorgeschalteten Strophen 1-42 eine $ivaitischen Deutungsfolie. Eine dhnlich umfangrei-
che und sektarisch konsistente Auslegung findet sich im hier iibersetzten Text kein zwei-
tes Mal. Anlass dafiir diirfte das unter 13.12 zitierte fiinfte Sivasatra udyamo bhairavah
,[Siva-]Bhairava ist das Aufkommen [der hochsten erleuchtenden Einsicht]‘, womit ein
konkreter theologischer Ankniipfungspunkt zum hier als Synonym des Kapitelthemas ge-
brauchten udyama ,Flei}‘ hergestellt wird. Um diese bemerkenswerte Abweichung vom
ansonsten sektarisch nur andeutungsweise und eklektisch verfahrenden Adaptionsstil in
der Ubersetzung abzubilden, wird im Folgenden ein stirker an die nicht-dualistische Saiva-
Terminologie angelehntes Register benutzt, wenngleich eine allgemeinere Ubersetzung
haufig auch moéglich wire. Schon in der folgenden Einfithrungsstrophe, die formal der iibli-
chen Schablone folgt, erklirt er das ,Tor* (Kapitel) als Vergniigungsplatz Sivas (mahesvara-
vihara-bhumih) und die darin Eintretenden als diejenigen, welche die Erkenntnis der Ein-
heit mit Siva besitzen (samavesa-vatam). Die Vorziiglichkeit der Urteilskraft sieht er in
der Ubertragung der Bedeutung der esoterischen, nicht-dualistischen Saiva-Schriften (an-
uttara-sastra-artha-samkrantih) begrindet. Fiir die geduldige Unterstiitzung bei der Er-
schliefung dieser und der folgenden Andeutungen danke ich Jiirgen Hanneder.

13.1 Hort nun das dreizehnte Tor, [Menschen] mit feiner Urteilskraft! Den wegen
vortrefflicher Urteilskraft darin Aufgehenden [wird] die hochste Vollkommenbheit[, das
Erwachen zuteil].

13.2 Dieses zutiefst verborgene Tor flof3t Eintretenden mit geringem Mut' viel Furcht
ein. Deshalb soll [man sich] der [hochsten] Realitit[, dem Licht des Bewusstseins Sivas]
(sattvam) ergeben.

13.3 Die verborgene Mehrdeutigkeit (vakrata) des Synonyms dieses [Tors, ndmlich]
,FleiBligsein“ (udyantrta)? [bereitet] den Vollkommenen Freude, [weil] sie von héchst
erhabener Reflexionsfahigkeit erfiillt sind.

! Zur Deutung von alpa-sattvanam vgl. STRAUBE 2022; dies wird in 13.13 erneut angedeutet. > Die
Verwendung der poetologischen Kategorie vakrokti ,mehrdeutige Redeweise’ in der Definition des Kapi-
telthemas noch bevor dieses unzweideutig genannt wurde, zeigt eindriicklich den Willen des Autors zur
Verkiinstelung des Pritexts. Das hier analog zur Ankindigung im uddesa-prakarana als udyantr-bhava
gebildete Synonym udyantrta ,Fleiligsein‘ betont tiber das Abstraktionsmorphem -ta den Handlungsvor-
gang (bhava-pradhanah nirdesah), welcher hier sowohl die Eigenschaft selbst als auch denjenigen, der
diese Eigenschaft hat, namlich den udyantr ,Fleiligen‘ erhellen wiirde; vgl. GEROW 1971 sub vakrokti, S.
260-262. Daher die ebenfalls etwas schiefe (vakra) Ubertragung ins Deutsche als ,Fleiigsein’.
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13.4 Und die von der Vergeltungswirklichkeit® Beschrinkten, [denen] Reflexionsfa-
higkeit fehlt, [ldsst] die verborgene Mehrdeutigkeit des Synonyms ,Fleifligsein® (udy-
antrta) (1) im hochsten Mafle / (2) ausschlieBlich (param) ziirnen.

13.5 Dieses Tor ,Fleiligsein® (udyantrta) ist der aulerst hochste Unsterblichkeitstrank,
belebt alle, [bewirkt] Vollkommenheit [und] prangt iber allem.

13.6 Ebendies ist die Vollkommenheit der Vollkommenen; dies ist die hochste [den
Unsterblichkeitstrank gewihrende] Mondsichel* der Yogins; dies ist das reife Wissen
der Gelehrten; dies ist der Kern Sivas.

13.7 Wie die Warme des Feuers, das Licht der Sonne, die Kithle des Wassers, so ist
ferner diese Gestalt Sivas [nur] dem Namen nach [von Thm] verschieden.

13.8-9 Was mit den Synonymen ,Kern [Sivas, nimlich dessen Reflexionskraft], ,Exis-
tenz des [allen Daseinsformen] eigenen Wesenskerns®, ,Licht [der Erkenntnis]®, ,Kraft®,
»Zucken®, jhochste Aktionskraft® (para kala), ,Zustand des [allJumfassenden Wesens-
kerns® [und] ,vollkommene Wonne" wegen der Verschiedenheit der Lehrbiicher unter-
schieden wird, das nennt man auch die vollkommene, urspriingliche Unabhéngigkeit
und Allmacht namens ,,[absolutes] Bewusstsein [Sivas]“.

13.10 Im Zustand des Aufkeimens von [Sivas] Keimling [,Wille] gibt es zwei
[Keim]blatter, die ,Wissen[skraft]“ und ,Tat[kraft]* heiflen, welche man mittels ety-
mologischer Herleitung5 ,Kenner® und ,Handlung” nennt.

* Die Vergeltungswirklichkeit (niyati) ist eine der 5 materiellen Wirklichkeiten (tattva), die von Sivas II-
lusionskraft (maya) zu Beginn der Weltentfaltung hervorgebracht werden; sie lasst den Lebewesen die
vergeltungskausalen Resultate zukommen. Die Finfergruppe der Wirklichkeiten kala, kala, vidya, raga,
niyati wird auch als kaficuka, wortlich etwa ,Umhiillung’ bezeichnet. * Tentativ. In seiner einfachsten
Bedeutung ist kala ,ein Sechzehntel’, was sich besonders hiufig auf die Mondsichel bezieht. Diese wichst
etwa 16 Tage lang von Neumond bis Vollmond an, weshalb gewissermafien die kleinste Sichel als ,Sech-
zehntel® bezeichnet wird. Der Mond, der als sich stets erneuernder Lebensquell schon in der vedischen
Literatur zunehmend mit dem ,unsterblichen‘ (amrta) Rausch- und Opfertrank der Indoarier (soma) asso-
ziert wurde, gilt der spateren Mythologie als Quelle des nunmehr ganz mythologisierten Unsterblichkeits-
tranks (amrta). Der Hatha-Yoga verlagert diese Quelle in den Korper und versucht mittels Aufsteigen der
kundalini dieses Reservoir zu nutzen. Teils werden den auf ihrem Weg befindlichen Knotenpunkten (cakra)
bestimmte Mondsicheln zugeordnet. Die hochste (para) davon konnte etwa eine im Yogatattvabindu unter
dem neunten cakra beschriebene siebzehnte, als ganz rein imaginierte sein; fiir diesen Hinweis danke ich
Nils Liersch. Eine dem kaschmirischen Sivaismus niher stehende Auslegung von para kala findet sich im
Kommentar zu 13.8, jedoch spricht der mit Yogins und Gelehrten kontrastierende Kontext hier fiir eine
davon abweichende Auffassung. ° Tentativ, der Kommentar #uflert sich nicht zu diesen Begriffen. Als
kleinste Verbindung zum Zuvorgesagten ist jedoch jfiana, hier stellvertretend fur jiana-saktih Wissens-
kraft [Sivas]‘ immerhin von derselben Wurzel wie jiatr ,Kenner* abgleitet, und kriya, hier stellvertretend
fiir kriya-saktih Tatkraft [Sivas]‘ von derselben Wurzel wie karman ,Handlung".
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13.11 Dieser Siva hat die Gestalt des hochsten Erkennens und einen groflen, ganz
unsterblichen Korper; aulerhalb der Verbindung zu [seiner] expandierenden Kraft von
[ur]eigener Starke [ist er] fahig, die mannigfache Schopfung [hervorzubringen], indem
er Beherrscher (prabhu-) und [beherrschtes] Lebewesen (-pasi) in Erscheinung treten
lasst, worauf er sich erneut zum rechten Entstehen der unbelebten Dinge schopferisch
bettigt.

13.12 Die Unabhingigkeit dieses [Siva ist] voll héchstem, makellosen Zucken, ohne
einen anderen zu erfordern, siif§ vor Freude tiber das hochste Treiben [und] von einer
rundum schwankenden, durch den kadamba-Baum ,,[bezeichnete] Welt und [bezeich-
nendes] Wort“® strahlenden Gestalt; und [diese Unabhingigkeit] nennen die Kenner
des Schopfers ,Fleif3“ (udyamah), [weil] daraus die Entfaltung hervorgeht.

13.13 Dies ist jenes FleiBigsein (udyantrta), das ist (1) das erhabene Wesen / (2) der
grole Mut (udara-sattvam)’, ,im Geiste Titigsein“ genannt. Das Bewusstsein ist ge-
wiss der Kern von [Siva], auf den gestiitzt dieses [Welten]ei als du8erst [unabhingig]
erscheint.

13.14 Wegen dieser inhidrenten Kraft zur Reflexion wurde dieser Siva von seinen Ken-
nern in der Welt ,grof3er Herr* (mahesvarah) genannt. Denn wie sonst konnte Er ohne
die Kraft eines anderen fahig sein, auch nur den Spross eines Grashalms zu kritmmen?

13.15 Dieses von der Kraft des groflen Herrn geprigte reine Erkennen, [das] alles
belebt [und] nur aus dem hochsten Unsterblichkeitstrank besteht, leuchtet zweierlei,
sowohl aus sich selbst heraus als auch vermittels anderer. Der spielerische Wandel [Si-
vas] erscheint nun tiberall als [von Thm] getrennte Entitit, obwohl [es im hoéchsten
Sinne] nicht getrennt [ist]. Es gibt gar kein Wirken, das auflerhalb [Seines] Erkennens
liegt.

 Nach Kommentar vertreten pura, hier i.S.v. bhuvana Welt* gebraucht, und pada ,Wort" die insgesamt
6 Pfade (sad-adhvan), welche im Sivaismus die materielle Welt konstituieren. Indem Szhibram diese in
3 Bezeichnete (vacya) — namlich bhuvana, tattva und kala, und 3 Bezeichnende (vacaka), namlich pada,
mantra und varna — einteilt, l4sst er diese zwei Elemente als pars pro toto fiir die ganze Gruppe stehen.
7 Vgl. Fufinote zu 13.2. Das Thema dieses Kapitels wird an mehreren Stellen mit Phrasen umschrieben, die
an Kapitel 11 erinnern. Eine Motivation dafiir konnte in der Verwendung des Prifix’ ud- in den Synonymen
beider Kapitelthemen liegen, vgl. 13.20, 13.48f., 13.54, 13.58a, 13.98b, wo dies auch im persischen Pratext
anklingt, 13.124a und besonders den Exkurs in 13.99. Ein weiterer Grund fir diese Assoziation dirfte die
mit 13.166 beginnende Anekdote von Ya‘qub Lais (Sanskrit Vyakopa) sein, der bereits als Erhabenheit
exemplifizierender Herrscher im 11. Kapitel vorkam.
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13.16 Er ist mit diesem Wirken Seines wesensgemifien Erkennens als Weltseele der
Vorsteher, [welcher] Schépfung und Erhalt der Welten nur durch sich und in sich her-
vorbringt; der unermiidlich [Tatige] zuckt als Ursache des Untergangs [der Welten]®
durch fortwéhrende Erkenntnis der Einheit Seiner selbst. So beschreiben die Verstan-
digen [Thn] in den Vedanta-Lehren in aller beider Hinsicht’ als Ursache [allen] Seins.

13.17 Niemals erscheint im Geist der innerlich vom Nektar ,h6chste Wonne [der Er-
kenntnis der eigenen Einheit mit Siva]“ Gesittigten, die vermittels dieser hochsten Stufe
Vollkommenheit erreicht haben, unheilbringende Furcht, [selbst dann nicht,] wenn all
dies untergeht.

13.18 Die Ozeane mégen den Erdboden von allen Seiten iberschwemmen und heftige
Stiirme die Berge erschiittern; die tragende [Erde] mag mit den schwankenden Bergen
wie ein kleiner Spielball hin und her tanzen und Waldbrénde mégen heftig wiiten, [die]
mit ihren tiberspringenden, riesigen Flammen den Zwischenraum in [allen] Himmels-
gegenden eindschern — fiir jemanden von reinem Denken gibt es keine Vernichtung,
[weil] in ihm das Erkennen aufgegangen ist.

13.19 Kluge, die mit diesem urspriinglichen Fleiligsein (udyantr-bhavam) verfah-
ren, diirften [damit] selbst den Gipfel des Urahns[, den hohen Rang des Schopfergotts
Brahma] erreichen.

13.20 Dabher ist dies der hochst erhabene, urspriingliche [Fleifl]. [Wenn] diese Macht in
Erscheinung tritt, bezeichnet man sie zweifach, geméaf; der Unterscheidung in priméren
und sekundéren [Fleif3]:

13.21 Der primaére [Flei3] hdngt nicht von anderen [Faktoren] ab, der sekundére wird
von anderen [Faktoren] beeinflusst; ersterer beruht allein auf dem [mit ihm verfahren-
den] Helden, letzterer beruht zusitzlich auf einer Methode.

13.22 Diejenigen, die sich mit der Kraft der eigenen Arme bemiihen [und dabei] an
ihren Vorsitzen fest[halten], erreichen [ihre] Ziele und strahlen auf Erden ganz und gar
wie Bhima.!?

13.23 Die anderen ergreifen nach richtiger Uberlegung ohne Furcht [geeignete] Mittel,
kommen zu Ruhm und strahlen auf Erden wie der diademgeschmiickte [Arjuna].!!

% Eine Beschreibung der Vernichtungstatigkeit Sivas folgt in 13.18. ° Gemeint ist nimitta ,Wirkursache*
und upadana ,materielle Ursache’. '° Diese Strophe soll den priméren Fleifl beschreiben. Bhima ist im
Mahabharata der zweitgeborene juristische Sohn von Pandu, der diesen vertretend vom Windgott Vayu
mit Kunti gezeugt wurde; er gilt dem Epos als Inbegriff von Stiarke. ' Diese Strophe soll den sekundéren
Fleifl beschreiben. Arjuna ist im Mahabharata der drittgeborene juristische Sohn von Pandu, der diesen
vertretend vom Himmelskonig Indra mit Kunti gezeugt wurde; er gilt dem Epos als bester Bogenschiitze.
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13.24 Nur in diesen [beiden Arten des Fleif3’] scheint jegliches, von Einsicht [zur eige-
nen Vollkommenheit] und Kenntnis [zum Erfolg duflerer Faktoren] gekennzeichnetes
Wirken fest verwurzelt. [Daher] sollen Gelehrte dieses [Fleifligsein] aller [beider] Art
anerkennen.

13.25 Bei den Vollkommenheit Anstrebenden, die mit dem Verfahren der Ausdeh-
nung [des Bewusststeins] zur Vollkommenheit gelangen, [da] sie vor Geschmack an
der hochsten Wahrheit glanzen, strahlt der primére [Fleifl] besonders.

13.26 Bei denen, die mit dem Verfahren des Zusammenziehen des [Bewusstseins]
iiber mehrere Geburten vollkommen werden, [da] sie sich um langsames Aufsteigen
bemiihen, strahlt der sekundéare [Flei3] besonders.

13.27 Dabher bezeichnen Kluge das in den mystischen Werken beschriebene Wissen als
zweifach unterschiede: zum Beherrscher und zum [beherrschtes] Lebewesen gehérig;'
[es] bringt den Kennern in jeder Hinsicht Erfolg.

13.28 Die vorm héchsten Unsterblichkeitstrank glinzende, nicht in Aufleres und Inne-
res [unterschiedene] Art, bei der es gar keine Beschrankung [durch Regeln] gibt, nennt
man ,Wissen des Beherrschers®.

13.29 Die beim Erfolg, [der] grofle Beschwerlichkeiten'® hervorbringt, in jeder Hin-
sicht Beschrankungen unterworfene, [im Yoga] als Konzentration bekannte Art nennt
man zum [beherrschten] Lebewesen gehoriges Wissen.

13.30 Auch in dieser [Einteilung] ist das erste der primére [Fleifl]; wenn [dem so ist],
moge diese [erste Art hier] nicht [weiter] behandelt werden. Denn auch dabei bezeich-
net man die sekundire [Art] als Heil, [das] alle zum Erfolg [fihrt und nicht nur die aus
sich selbst heraus Befihigten].!*

13.31 Wer verstandig ist und sich mit makellosem Denken gemiafl den methodischen
Aphorismen befleiffigt, wird notwendigerweise Erfolg haben.

2 Nach der im Kommentar zitierten Strophe aus Abhinavaguptas Tantraloka, dessen exegetische Tradi-
tion mit den hier angefithrten ,mystischen Werken‘ (rahasyesu) gemeint sein diirfte, zeichne sich das auf
den Beherrscher bezogene Wissen (pati-jianam) durch Grade der Ausdehnung (vikasa-) wie in 13.25 aus,
wihrend das auf das beherrschte Lebewesen bezogene Wissen (pasava-jianam) wie in 13.26 durch Grade
des Zusammenziehens (samkoca-) charakterisiert sei. > Wegen der folgenden Yoga-Terminologie lage
die Vermutung nahe, dass hiermit die fiinf in Patafjali: Yogasatra, Ed. SWAMI 2.3 beschriebenen Leiden
(klesah) gemeint seien: a-vidya ,Unwissenheit’, asmita ,Egoismus’, raga ,Verlangen', dvesa ,Abneigung’
und abhinivesa ,Anhaftung [an weltliche Geniisse]‘. Jedoch passt dazu schlecht, dass diese nach Sahibram
von der Methode hervorgerufen wiirden, was er auch in 13.45 wiederholt. Es diirfte sich hierbei also eher
um die Beschwerlichkeiten handeln, welche die Yoga-Praxis mit sich bringt. '* Vgl. 13.21fF. und 13.35fF.
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13.32 Welcher Erfolg tritt nicht fir sich befleiligende Méanner ein, [wenn] ihr Ver-
stand mit Methode verziert ist? [Wiirde] nicht gleichsam eine (1) mit Land prachtig
ausgestattete (rasa-ujjvala) / (2) vor Liebe strahlende (rasa-ujjvala) Geliebte vor [einen
solchen Mann] treten?

13.33 Diejenigen mit groflem Verstand, die das Pferd ,Methode guter [Méanner]“ be-
steigen und [damit ins Ziel] reiten, sind rithmlich, haben im héchsten Mafle Erfolg [und]
verheiflen Gliick.

13.34 Kluge, die sich [zum Fleif3] bereit erheben, kommen selbst in tiefer Finsternis
niemals ins Stolpern, [weil] ihre Auge ,Methode" stets wacht.

13.35 Fiir diejenigen, die sich mit reiner[, primarer] Anstrengung (yatnam) bemiihen,'®
ist der Erfolg zweifelhaft, [weil] sie nicht an [methodischen] Vorsitzen fest[halten].
[Und] Zweifel ist der Grund von Unheil.

13.36 Gar niemand kann es ertragen, mit [bloflem] Wagemut ein gleilendes Feuer
auch nur zu betrachten. Und Verstandesreiche iiberwinden es sogar mit Kalkiil.

13.37 Deshalb [gilt], wenn sich eine unabwendbare Notlage einstellt, bei der [ansons-
ten] wirkmaéchtige Mittel unniitz sind, Ersteres[, ndmlich Wagemut] als bestes [Mittel]
zum Erfolg.

13.38 Solange es [jedoch] einen Moment Zeit gibt, solange [noch] bedeutend [viel]
Kraft vorhanden ist, sollte man letztlich genau mit der Methode nach Art der Guten
[seine] Aufgabe erfiillen.

13.39 Wenn nun die Zeit ablauft [oder] die Krifte zu schwinden drohen, gibt es keinen
Unterschied zwischen Not und Methode. [Dann] ist die [Methode] ganz unniitz.

13.40 In diesem [Fall] muss ein Kluger mit dem [priméren] Fleifligsein (udyantrtvam)
[seine] Aufgabe zu Ende bringen. [Er] soll dabei keine Sorge hinsichtlich der Uberque-
rung des Ozeans und dergleichen [schweren Aufgaben] hegen.

13.41 Wer hierbei, wenn die Mittel schwinden, vor der Kraft ,Wagemut® strotzt, hat
[bereits] triumphiert, denn die Siegesgottin bevorzugt stets den Helden.

5 Vgl. 13.21fF. und 13.30.
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13.42 Genug der vielen Worte! Denn
auch [in anderen Fichern?] Gelehrte ha-
ben diese Tiefe.!® Dieses [Fleifligsein] ist
jedenfalls zweifach in Fleil (-udyama-)
beziiglich der Aufgabe und beziiglich der
Mittel [zum Erfiillen der Aufgabe] unter-
schieden.

Bemiihung heifdt, sich Miihe zu geben,
um seine Wiinsche zu erreichen. Und An-
strengung bedeutet, Schwierigkeiten zu
ertragen, um das Gewiinschte zu erwer-
ben.

13.43 Der erste [Flei3 dient] unmittelbar dem Erreichen des Ziels und der andere
[bezieht sich] auf die Mittel dafiir, wie eine Passage in den Upanisads und in deren
Hilfswissenschaften [direkt respektive indirekt] zum Beweis des Wesenskerns dient.

13.44 Fiir Menschen, die den Gnadenakt [Sivas] erhalten, entsteht Einsicht ganz ohne

Mittel, allein durch blofles Horen.

13.45 Fur die anderen entsteht die makellose Einsicht in denselben hochsten Wesens-
kern nach der Finsicht in die sehr beschwerlichen!” Mittel.

13.46 Ebenfalls [in dieser Weise] zwei-
fach strahlt besonders die Eigennatur des
Herrschers, der, [weil] er grof3 denkt,
schone Stidte erobern will.

Und Bemihung und Anstrengung geho-
ren zum Charakter von Welt erobernden
Konigen und Land einnehmenden Sulta-
nen.

13.47 Jawohl - kein anderer|[, dies nicht anstrebender Herrscher] zahlt auf Erden zu
Seines[gleichen]! Und mittellose [Herrscher] leben gewiss das Leben von [gewohnli-

chen] Menschen.

16 Tentativ. 7 Vgl. 13.29.



Kapitel 13 — Bemiithung und Anstrengung : FleifSigsein 977

13.48 Hauptsachlich gilt dies als Eigennatur von =~ Und diese Eigenschaft hangt

jemandem, der [vor Fleif}] strotzend die Mond- vom Streben ab. Je hoher das
scheibe mit [seinem] vor Erhabenheit'® [makellos Streben ist, desto grofier sind Be-
weif}] leuchtenden, guten Ruf beschamt. mithung und Anstrengung, das

13.49 Wegen diesem von Erhabenheit charakte- Gewlinschte zu erreichen.

risierten [Fleif}] sind die Himmelsrichtungen ganz
und gar erfillt von den Reichtiimern ,Anstren-
gung” (yatna-), ,Rucksichtnahme®, ,gutes Wesen®,
,Kasteiung®, ,Dankbezeugung” und Dergleichen.®

13.50 Was die von Kleinlichkeit?® verursachten, in jeder Hinsicht Unheil bringenden[,
gegenteiligen Eigenschaften] anrichten, l4sst [im Vergleich sogar] den [dunklen] Fleck
des Mondes weif} erscheinen.

13.51 Nur der ist in der Welt ein [wahrer] Mann, Ein hoch strebender Mann soll
der sich Tag und Nacht anstrengt (yateta). Wer  keine Angst haben, Schwierig-
sich mit von anderen Erworbenem begniigt, ist ei- keiten zu ertragen.

ne Frau oder héchstens ein Eunuch.?!

13.52 Wirklich alle genief3en hier [etwas]; von nicht genossenem [Essen kann] man
keinen Moment lang leben. [Doch] die Klugen halten den Zustand desjenigen, [der]
geniefit, [was er] mit [seinen] eigenen Armen erworben hat, fiir das [wahren Méannern
angemessene] Genieflertum.

13.53 Es gibt hier [im individualisierten Wesenskern] eine eingeschrankte Aktions-
kraft (kala), wegen der dieser [Wesenskern] — selbst untitig — als [sinnlich] Erfahrender
der von anderen [Faktoren auflerhalb des Wesenskerns] hervorgebrachten [sinnlichen]
Erfahrungen bezeichnet wird.

13.54 So haben hier [in der Welt Herrscher] mit herausragend [fleiligem] Charakter
sogar die hochste Aktionskraft, durch die sie auch mit ungestértem Geist iiber das von
anderen erworbene Resultat verfiigen.

13.55 Fir den an einem Ort [(1) im Herzen / (2) auf dem Thron] situierten [(1) We-

18

audarya- war das Thema des 11. Kapitels, das dort in 11.6—-8 ebenfalls mit dem Mond verglichen wurde.
Es taucht in der folgenden Strophe erneut als Attribut zum elliptisch zu ergéinzenden Thema dieses Kapitels
auf; vgl. Fuinote zu 13.13.  *° Hier werden die Themen voriger Kapitel in Abhingigkeit vom Thema dieses
Kapitels angefithrt; darunter -prasraya- Rucksichtnahme’ als Synonym des 10. Kapitelthemas, -sat-sarga-
,guter Beschluss als Synonym des 12. Kapitelthemas, sowie -tapah- Kasteiung' als Thema des 1. Kapitels
und -$ukla- ,Dankbezeugung’ als Thema des 4. Kapitels. *° karpanya- Kleinlichkeit* war ein Antonym
zum 11. Kapitelthema, vgl. etwa 11.7.  *' Eine andere Abgrenzung von ,Mannlichkeit* nimmt Sahibram
in 12.24 vor.



978 Kapitel 13 — Bemiihung und Anstrengung : FleifSigsein

senskern / (2) Herrscher] ist diese hochste Aktionskraft, von der alles abhingt, als Reihe
(1) auBBerer Sinne und Glieder und [dem Denken als] innerer Sinn?? / (2) der Diener im
dufleren und innere [Staatsdienst]? (bahya-antah-karana-) wahrnehmbar.

13.56 Ebendiesen [Fleif}], mit dem Kluge in der von Unheil heimgesuchten Welt den
nie zu verachtenden Weg beschreiten, soll man von ganzem Herzen ehren.

13.57 [Wer] dem Fleifl (udyama-) er-  Weil es nur zwei Moglichkeiten gibt: Ent-

geben [ist], erlangt das gewiinschte [Re-  weder er erreicht das Gewiinschte durch
sultat] nebst Ruhm. Wenn der [Fleiflige = Anstrengung; das ist das Ziel. Oder er
ohne sein Zutun] vom Schleier ,Verzoge- bleibt im Schleier stehen; dann wirden
rung” verhiillt werden, entsteht ihm [dar-  ihn die Weisen sicherlich entschuldigen.

aus] keinerlei Schande.

13.58 [Es ist] gut, dass er sich mit hochster Er-
habenheit?* anstrengt (yatnah krtah)! Fluch [sei]
dem [aus fritheren schlechten Taten resultieren-
dem] Schicksal, bei dem [gute] Eigenschaften und
[edler] Charakter [ihre] Verkehrung [ins Gegen-
teil] bewirken!

13.59  Ich werde mich stets mit unermidli-
chem Herzen anstrengen (yatisye), [meine] Zie-
le zu erreichen. Werden sie erreicht, beruht mein
Glick auf der Ehrung [mit dem Ausspruch] ,Gut!®
von sehr Berithmten. Werden [sie] hingegen nicht
erreicht, sagt man mir ebenso ,Gut!“ - [durch
Ausspriiche wie] ,Fluch [sei] diesem [schlechten]
Schicksal!“ oder ,[Fluch] den Hindernissen!* ist
[einem] die Verehrung von [Menschen] mit makel-
loser Ansichten gewiss.

Sein hohes Streben, etwas Herr-
liches und Herausragendes zu er-
reichen, ist fur alle offenkundig.

Ich werde mir Mihe geben;
wenn ich [das Ziel] erreiche -
gut! — [dann] bin ich glicklich./
Und wenn ich es nicht erreiche,
wiirden die Groflen meine Ent-
schuldigung annehmen. /7 (13.1)

13.60 Die mit sich ausbreitendem Ruhm [versehene] Aktionskraft fleifliger (udyama-
$alinam) Gelehrter, [die] im Verstand davon iiberzeugt sind, strahlt in jedem Fall unter

guten [Menschen].
Soweit das Gebilde ,Aigrette”.

2 vgl.3.32. 2 Vgl.33.15. ** Vgl. Fufinote zu 13.13.
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[Auszug des Kommentars:] Nachdem [der Autor] so die mit dem Faden ,richtige Methode® ge-

bundene Aigrette bereit gemacht hat und meint, [dass] sie durch die Platzierung tiber der Bro-

sche den Guten Vergniigen spendet, beginnt er das Gebilde ,Brosche” zu fertigen, indem [er

sagt]: Und so ...

13.61 Und so haben gute [Menschen] einst fol-
gende Erzdhlung in einer Sammlung guter Erzah-
lungen?® festgehalten, weil [sie] iiber die Niitzlich-
keit des fleiBigen (udyata-), guten Charakter[zugs]
staunen lasst.

13.62 Eine Ameise hatte sich den Girtel ,An-
strengung® (yatna-) angelegt und verbrachte be-
kanntlich [ihre] Tage aufmerksam [damit], einen
Haufen Erde fortzutragen.

13.63 Ein aus Schicksal[s Figung] gekommener
Vogel sah diese unter [ihrem] Eifer leiden, [wih-
rend sie einzelne] Korner beiseite warf, um den
Haufen zu erschopfen.

13.64 Er beobachtete, [dass] sich die magere, er-
schopfte, aufs Vollbringen des Zugesagten hoffen-
de [Ameise ganz] ihrem Tun widmete und dachte
erstaunt:

13.65 ,O [Wunder], ihre Anstrengung (yatnah)
beim Forttragen der Erde ist [derart] grof3, dass [ih-
rer] Hande und Fiifie Geschick [dabei] die Schnel-
ligkeit des Geists tibertrifft!”

13.66 [So] dachte er und sprach zu ihr: ,[Mei-
ne] Liebe, was hast du [dir zur Aufgabe] gemacht?
Was ist [dein] Vorsatz? Woher kam das Verlangen
hierzu? Und was ist das [angestrebte] Ergebnis?

In den Fabeln der indischen Wei-

sen steht:

Eine Ameise bemihte sich, ei-
nen Haufen Erde abzutragen,
der auch fiir Menschen nur mit
Schwierigkeit zu bewegen wiére.
Sie trug kleine Stiicke anderswo
hin. Ein Vogel flog vorbei.

Er sah ein schwaches und diin-
nes Wesen, das sich mit vollkom-
mener Freude bewegte und fur
das Tragen der Erde [seine] gan-
ze Bemuhung und unbeschreib-
liche Anstrengung aufbrachte.

Der Vogel sprach: ,Oh Kraftlo-
se, was hast du dir zur Aufgabe
genommen? Und was willst du
Wichtiges erreichen?”

% Wortlich wire subhasita-avalyam eher ,in einer Reihe guter Ausspriiche’, doch stellt der Kommentar
klar, dass darin arbeitslose Indologen verstreute Erzahlungen (katha-) sammeln wiirden. Wer diese Fuf3-
note liest, hat sich Kraft seines Fleifies ein Bier auf Kosten des Herausgebers verdient.
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13.67 Aber, [meine] Liebe, bei diesem Tun hier [wird] man dich auslachen. Warum
[hast du damit] angefangen? Eine Tat bringt den Lebewesen sicher Anmut, [aber nur,

«

wenn sie] angemessen [ist]

13.68 Sie horte die belehrende Rede, entsiegel-
te [ihre] Stimme und sprach aufmerksam zu ihm:
~Guter [Vogel], vernimm, zu welchem Zweck die
Anstrengung (yatnah) [geschieht]!

13.69 In meinem Herzen entbrannte Liebe zu ei-
nem meiner Art.2® Nachdem er [mich] als verliebt
erkannt hatte, setzte er eine Abmachung auf, [um
mich zu] prifen:

13.70 ,Wenn du jenen Erdhaufen wegbringst und
auf diesem [damit bereinigten] Weg [zu mir] kom-
men wirst, dann werde auch ich auf diesem [Wege]
in dein Heim kommen.

13.71 [Meine] Anstrengung (yatnah) [dient] da-
zu, das auszufithren. Wegen der Abmachung stelle
ich meinen [Korper] auf die Probe (Sodhaye), denn
Kluge wissen, dass eine nach Kriften [ausgefiihr-
te] Tat wahrlich [gute] Resultate bringen [wird]

13.72 Der [Vogel] vernahm ihre Absicht,
lachelte und sprach zu ihr: ,Mit dem Bo-
gen [erfolgreich] auf ein Ziel zu schieflen,
[heiflt,] gentigend Kraft im Oberarm [zu
haben].

Die Ameise lockerte ihre Zunge
und sagte:

slch schwarme fiir jemanden aus
meinem Stamm. Und als ich Ver-
einigung mit ihr wiinschte, hat
sie eine Bedingung gestellt:

Wenn du mich zu erreichen
wiinschst, mache den [ersten]
Schritt und raume diesen Erd-
haufen aus dem Weg'

Jetzt bin ich bereit, das zu er-
ledigen. Und ich will diese Be-
dingung erfiillen und erfolgreich
sein.

Der Vogel sagte: ,Dieser Traum ist jen-
seits eines fiir dich erfillbaren Wunsches.
Und dieser Bogen ist zu schwer fiir die
Kraft deiner Arme.

13.73 Wie soll diese Aufgabe, [der] du zugestimmt hast [als wirst du ein Mann,?’ dir]
Anerkennung bringen? [Meine] Liebe, spanne nicht [den Bogen] ,Wagnis‘! Auf dass
ferner die Grundbedingung [aller Absichten, dein Korper] nicht vergehen moge!

% Wie im Kommentar sub 13.73 expliziert, fasst Sahibram die werbende Ameise als weiblich, die umwor-
bene als ménnlich. Die Geschlechter der Fabeltiere sind im Ahlag-i Muhsini sprachlich nicht markiert. Aus
dem kulturellen Zusammenhang lésst sich allerdings vermuten, dass dort die werbende Ameise ménnlich,
die umworbene weiblich imaginiert wurde. Dieser Geschlechtstausch bzw. die Festlegung in der Adaption
konnte dazu dienen, das Streben der Ameise wie in 13.73 angedeutet noch unverhaltnisméfliger wirken

zu lassen.

%7 Vgl. Fuinote zum Geschlecht der Fabeltiere sub 13.69.
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13.74 [Ist] der eigene [Wesenskern/Geist/Korper dabei] wohlauf, halten die Gelehrte
jede Tat fir ein Verdienst. Welche Hoffnung auf Verdienst [gibe es], wenn der eigene

[Wesenskern/Geist/Korper dabei] verginge?

13.75 Ein Gelehrter soll zunichst mit allen Mitteln [seinen] Wesenskern/Geist/Koérper
(atma) schitzen. Ist dieser geschiitzt, kann [er] vorziglich das [darauf] Aufbauende
erreichen, denn Zeit [setzt] dem Verdienst keine Grenzen.”

13.76 Die fest entschlossene [Ameise] entsiegel-
te wieder [ihre] Stimme und sprach erfreuten Her-
zens: ,Hore, Wohl dir! [Deine] Rede ist ganz gewiss
kostbar.

13.77 Ich bin derzeit [so] fest darauf bedacht,
[weil ich] unter der Gewalt des Verlangens stehe.
[Doch] mit dem Fufl ,Anstrengung” (yatna-) eile
ich ganz ohne Leid.

13.78 Wenn [ich] mit dem Fuf} ,Anstrengung®
(yatna-) voranschreite, dann trage ich sicher den
Erdhaufen fort und erreiche das gewiinschte Re-
sultat.

13.79 Wenn andernfalls aber meine Hoffnung in-
nerlich ganz schwinden sollte, dann [gebiihrt] mir
ebenso Beifall und dem Schicksal der Tadel der
Welt:

Die Ameise sagte:

,lch bin entschlossen, fur die-
ses Ziel Bemiihung und Anstren-
gung aufzuwenden.

Wenn ich es erreiche, bin ich am
Ziel.

Und wenn nicht, werde ich ent-
schuldigt sein.

13.80 .0, eine duflerst grofle Bemithung (prayasah) unternimmt diese armselige [Amei-
se] hier! Gewiss nennt man das Schicksal den wirkmachtigen Grund fir Erfolg und

Misserfolg.

13.81 Ich nimlich setze den Fuf8 ,Anstrengung®
richtig [und] auf den rechten Ort. Das Eintreten
und Ausbleiben des Erfolgs [meiner] Aufgabe ist
[hingegen] sicher durch den Willen des Herrn fest-
gelegt.

Ich folge dem Weg der Bemi-
hung;/
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13.82 Was entsteht denn auf Erden schwer, wenn
der [Herr es] will? Wenn [Er] nicht will, vergeht
selbst, [was man schon] in Hénden hilt, augen-

blicklich.

13.83 Nun denn, mir wird der Saum
des Gewands ,[mein] Wunsch® zu Hin-
den kommen [und] aller Kummer und [al-
le] Sorge werden gewiss vergehen.

13.84 Und, selbst wenn dem nicht [so]
ist, kann der Tadel [gewdhnlicher] Leu-
te meine Anstrengung (yatnam), [welche]

,Und dass dem Menschen nichts
anderes zuteil wird als das, wo-
nach er strebt?,

Wenn ich den Rock meines Wunsches er-
greifen kann,; wiirde ich von Kummer
und Leid frei bleiben./

Und wenn ich es durch meines Anstren-
gung nicht erreichen sollte,; wiirde ich
entschuldigt sein und fertig. s “ (13.2)

Kluge mit Beifall ehren, keineswegs befle-
cken.”

13.85 Als die beiden so miteinander sprachen, kam plétzlich eine Gruppe von Men-
schen mit Schaufeln dorthin, um den Erdhaufen abzutragen.?’

13.86 Nun war der Haufen im nichsten Augenblick weg gebracht. Wegen [diesem]
Anblick suchte der [Vogel] mit Geist [und] Stimme beim inneren Lenker aller, dem
maichtigen Gott Zuflucht:

13.87 ,0O hochster Gebieter, dieses Dein wundersames Wirken strahlt schranken- und
grundlos! Was ist diese niedere, kleingeistige [Ameise] mit schwachem Korper gegen
ihren in Erfiillung gegangenen Wunsch?

13.88 Herr, nun erkenne ich die Offenbarung an, welche Deine Macht lautstark ver-
kiindet! Das Schicksal [eines Lebewesens als Schopfergott] Brahma und dergleichen
[hohe Stellungen] oder [als] Insekt ist der Wille dieses grofien Herrn; denn der Herr
bringt hier [auf Erden] wirklich alles zu Wege.*

13.89 Deswegen sollen Erwachte, [die] auf Verdienste aus sind, [ihre] Liebe auf jenen
[Herrn] richten und diesen [Fleif3] stets auch anwenden, um zur Stufe der héchsten
Wirklichkeit zu gelangen. Wozu [dienen sonst] jene inneren Triebe?

% Quran 53:39. %’ Die von Sahibram gegeniiber dem Pritext hinzugefiigte Auflésung durch héhere
Macht erinnert an die Geschichte vom Strandldufer und dem Ozean aus dem Paiicatantra-Zyklus; vgl.
HERTEL 1909a, Geschichte 1,10 (S. 40-43). Darin schafft es ein Strandldufer mit der Hilfe Garudas die
vom Ozean ihm gestohlenen Eier zuriickzufordern. In spéteren Fassungen dieser Geschichte beginnt der
Strandlaufer, den Ozean Tropfen um Tropfen auszutrocknen, bevor sein aussichtsloses Tun das Mitleid
Naradas weckt und dieser schliefflich Garuda ruft, wie mehrere Bhagavadgita-Kommentare mitteilen; vgl.
HERTEL 1909b, 132f.
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13.90 Diesen wahrhaftigen, hochsten, allgestaltigen Gebieter, der als einziger in dieser
[vor Unwissenheit] tief finsteren [Welt] wacht, die Grundlage von Allem, muss man
zum Erreichen [seiner] Ziele anstreben. [Denn] in der Gewalt Seines Willens [liegt] die
gesamte, mannigfache [Welt].

13.91 Deshalb sollen [Menschen] von gutem Verstand stets wie folgt denken: Wihrend
diese [Welt, die] durch verschiedensten Anschein bunt [wirkt] und das [wahre] Treiben
verbirgt, in jeder Hinsicht schlummert, wacht nur der [Herr] allein. Er geht in diese
gesamte Welt ein und treibt [sie] zum entsprechenden Tun an, das Er als trages oder
auch fahiges [Lebewesen] vollstandig vollendet und [so Sein] Ziel erreicht.

13.92 Ferner [folgt hier] eine weitere Anekdote, [die] bei [gewthnliche] Leuten beliebt
[und] ehemals bekannt war; durch sie (yaya) kénnen, [wenn] sie auf richtige Weise ins
Denken Eingang findet, Entschlossene alles erreichen.*

13.93-94 Es gab einen Herrscher namens Phe-
rendu [,Mond der Pheras’, dem] eine [schicksals-
mafig] glickliche Zukunft bevorstand [und] des-
sen reiner Garten ,Herrschaft®, in dem [alle] Him-
melrichtungen nach dem Basilikum3! ,Wohlstand"
dufteten, immerzu von Plitzen der Vergniigung
geschmiickt war. Wem bereitete die Pracht, die alle
erfreut, keine Freude?

13.95 Wem verlieh sein immer segensreicher
Wind ,Festtag® aus dem Siiden ,Herzensfreude®
nicht durch die Erhebungen (1) ausschweifender
Heiterkeit / (2) Gberschwinglichen Wohlgeruchs
(amoda-bhara-) die Pracht des Friithlings?

13.96 Thm, [dessen] ganzes Innenleben von der
Sile der [Menschen] mit gutem Charakter ent-
ziickt war, entstand der segensreiche Wunsch, die
nicht unter [seiner] Kontrolle stehenden Gebiete
zu unterwerfen.

Am Anfang der Herrschaft Fari-
dans - als die duftenden Krau-
ter des Gliicks begannen, in den
Garten des Wohlstands zu duf-
ten ...

. und die Boe der Frohlichkeit
aus der Gegend des Genusses
wehte —

kam ihm die Idee, einige Provin-
zen zu erobern, die eine Gruppe
von Angreifern belagerte.

%0 Wortlich als rhetorische Frage: vi§vastaih kim na sadhyate Was kénnen Entschlossene nicht erreichen?’
31 Tentativ fiir -barbarika-, die nach Kommentar eine zarte Blumenart sein soll; vgl. pw sub *vanabarbari-
ka: ocimum pilosun und *barbarika: ocimum villosum. TABASI 2018, S. 53 liest rayahin ,duftende Kréuter',
Plural von rayhan, das konkret ,Basilikum‘ bedeuten kann. Eine denkbar zur Wortmorphologie passen-
de Pflanzenart wire der Sandelholzbaum, vgl. barbaraka bei MEULENBELD 1999-2002 IIA, S. 175 und IIB,
S. 199, doch passt dies schlechter zum Kommentar.
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13.97 ,0, wie kénnten, [wenn] ich [als Mond der Pheras] aufgegangen bin,*? die Ver-
ruchten die dortigen, elenden Subjekte peinigen? [Denn] das ungezwungene [Treiben]
von [Menschen] mit gutem Schicksal kann man nur preisen!”

13.98 Es gibt auf der Erdoberflache einige [Men- ~ Obwohl| zum Leben wenig ge-
schen], die sich am Fiillen ihres Bauchs bis zum  niigt,/ passt es zum hohen Stre-
Rand - [wie sie es] angemessen [finden] - erfreu- ben, die ganze Welt mit dem
en [und da sie] gedanklich allein auf das darin lie-  Schwert zu erobern. /s (13.3)
gende Gliick erpicht sind, machen sie die Fleif3i-

gen (udyatan) schlecht. Fir entschlossene [Men-

schen] mit vor Erhabenheit®® strahlenden Augen

gibt es kein anderes Mittel auler dem Entwurzeln

der Feinde und der Aneignung ihrer Gebiete.

13.99 Erhabenheit ist immer zu preisen! Alle [guten] Eigenschaften folgen aus ihr
[und] der im Dies- und Jenseits Verdienst bringende Ruf stiitzt sich auf sie.

13.100 Er war im Geiste mit unverriickbarer Ent- Er teilte diese Ansicht den be-
schlossenheit darauf bedacht, anderen [zu] helfen, deutenden Mitgliedern des Ho-
und erhob sich, um diese [Absicht zur Hilfe] mit fes mit.

dem Nektar ,,Zustimmung [seiner] angestammten

[Hofrate]“ zu besprenkeln.

13.101  Als nun diese behaglichen Feingeis-  Einige sagten:
ter, [die] auch ehrenvoll behandelt wurden, [das

Ansinnen] gehort hatten, teilten sie dem Herr-

scher mit zusammengelegten Unterarmen® auf-

merksam mit:

13.102 ,Wahrlich, dies ist Herrschern angemes- »,O Konig!
sen! Aber Kluge machen im Zweifel gar keinen

Schritt, [solange] sie behaglich [sind]. Denn der

[Zweifel] verheif3t Unheil.

13.103 [Herrscher, die] aus unertriglicher Not zu einem [solch] zweifelhaften Vorha-
ben aufbrechen, [ernten] niemals Spott.

32 Mit der metaphorischen Auslegung des Namens im Kommentar soll angedeutet werden, dass die Ver-
ruchten ihre Untaten meist in der Dunkelheit ausfithrten und der herrschaftliche Mondschein dies verei-
teln kénne. ** Vgl. Fufinote zu 13.13.  ** Dies wurde in 11.94 und 11.115 als Geste von Kriegern und
Hofriten gegeniiber dem Herrscher erklart; vgl. Wortschatz — prakostha und — bahu.
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13.104 Du bist [aber schon] ein freudvoller Gebie-
ter Uber dieses, dir angemessene Land hier. Deine
Schatzkammer ist so reich [gefiillt, dass] es keinen
Mangel [geben wird], selbst wenn daraus Ausga-
ben getétigt werden.

13.105 Oh [weh/Wunder], Verstandiger! Du lei-
dest ohne [duleren] Grund, wie [jemand, der]
stumpf und blind [ist]. Gib den Stumpfsinn auf und
verfolge das deiner Dynastie angemessene Tun!

13.106 Herrscher, wie [kannst] du deinen [in-
nerlich] ruhigen, makellosen [und vor Gesund-
heit] strahlenden Kérper nun mit der Staubschwa-
de ,Gedanken’ ganz in seinem Anmut verfinstern?

13.107 Ehrerweiser, wie [kannst] du das reine
Feuer ,[dein] Machtglanz® ganz in den Rauch jenes
unreinen, unniitzen Gedankens hiillen?3®

13.108 Das ist nicht gut. Herrscher der Er-
de®® alles, was [dir] vom Schicksal gegeben wur-
de ist nektargleich, von hohem Wert, [und mora-
lisch] makellos. Was ein anderer nicht [einmal] im
Traum erreichen [kann], besudelst du mit ausgie-
bigen Guissen vom Gift ,aulerst verwerflicher Ge-
danke’ und riistest dich hingebungsvoll, den Ozean
,Ungliick’ zu tiberqueren?

Du besitzt ein gut geordnetes
Herrschaftsgebiet und eine Men-
ge wertvoller Gegenstande.

Ohne Not ...

...den Staub des Konflikts aufzu-
wirbeln ...

...und das Feuer der Agitation zu
entzunden, ...

... scheint nicht richtig.

13.109 Beschenke die [hierher] geeilten Bittsteller durch Erfiillen [ihrer] Wiinsche, eh-
re deine Angehorigen mit Ehrung, geniefle leckere, reine [und] an (1) Wohlgeschmack
/ (2) den [sechs] Geschmacksrichtungen (rasa-) reiche Speisen und stelle die Gétter zu-

frieden!

¥ Wortlich: -cintaya pradhiimayasi ,du raucherst mit dem ... Gedanken’. * Wortlich: urvi-pate ,Gatte

der Erde’, vgl. HARA 1973.
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13.110 Trinke was zu trinken ist, schmecke was Geniefde, was vorhanden ist, ...
zu lecken ist, kaue das beste Essen, schlirfe was

zu schliirfen ist und befriedige die Gottheiten [dei-

ner] Sinne®” hier ganz gehérig mit den Reizen der

Frauen!

13.111 Trinke, iss [und] lass die deine [Angehorigen] trinken und essen! Befriedige
[deine] Geliebten mit guter Ausgelassenheit und Geniissen! Diese [deine] Lebenslage
von Nah duflerst vergniiglich. Oh [weh], warum verwirrst du [dich] mit solchen Ge-
danken?

13.112 Trinke, rieche, koste und schaue, hore [und] beriihre [so] aus Lust alle Genuss-
objekte [mit deinen Sinnen]. Stelle dein Herz in jeder Hinsicht zufrieden und befriedige
Gotter [und] Ahnen mit unschétzbar [wertvollen] Speise[opfern].

13.113 Erwache zur rechten [Zeit] und erfiille ....und begib dich nicht in Ge-
[deine] Pflicht am Morgen, gib [Menschen] mit gu-  fahr.

tem Charakter und reinen Absichten [Spenden],

begliicke Schauspieler und dergleichen [Kiinstler]

mit Silber, Kleidern und Speise und ruhe hier [ohne

Gefahr], Verstandiger.

13.114 Wache auf, Herrscher, [indem] du [dei- Vers: Bemuhe dich um Ruhe und
nen] Irrtum [dariiber, was zu tun und zu lassen  Genuss, weil kein/

ist,] geschwind ablegst! Warum [willst] du ganz

vergeblich Unniitzes unternehmen? Sei zufrieden

mit dem, [was du] in Handen héltst. Vernichte die

Damonin ,[Eroberungs]drang’ geschwind mit Ur-

teilskraft.

13.115 Diese [Damonin] hat niemals ein Ende, Ende der Wiinsche in Sicht ist. /s
Verstandiger. Entfesselt man sie, wird sie immer  (13.4)

grofler. Sie geht immer weiter [und] kann nie von

[ihr] Nachlaufenden eingeholt werden, bis diese in

die Grube stiirzen. Man sollte [es] nicht tun.

13.116 Deshalb ist allein das Unterlassen [dessen] fiir weise [Herrscher] mit woh-
lerfreutem Herzen ganz richtig. Denn [nur] fiir [Herrscher, deren] Verstand von schwer
zu Uberwindenden [Schwierigkeiten] geplagt wird, bringt eine Mafinahme keinen
Nachteil, [die] eigene und fremde [Krieger] im Kampf sterben lasst.

7 Vgl. 9.10fF.
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13.117 Der [Herrscher] vernahm jene von den  Faridin sagte:
besten Hofraten vorgetragene Rede standesgemaf;

[er] fluchte innerlich, duf8erlich aber beschwichtig-

te [er] mit ungetriibter Miene jene [Hofrate] und

mit Gberragenden Absichten eine makellose, be-

lastbare, zusagende [und] wertvolle Rede, [gleich-

sam] eine Woge aus Nektar.

13.118 (1) ,Eure Vernunft ist tiefsinnig, geschétzt, [selbst] von Geschickten nicht ins
Schwanken zu bringen wie eine am ganzen Korper geschmiickte Frau [und] lieblich
nach Art der Fihrungskunst; (1) wessen (kasya) Geist wiirde sie nicht erstaunen? /
(2) [nur] den Geist des Schopfergottes [Brahma] (kasya) wiirde sie nicht erstaunen.

(2) Eure Vernunft ist oberflachlich, nicht geschitzt, [selbst] von Ungeschickten ins
Schwanken zu bringen [und nur] nach Art der Fithrungskunst lieblich; wessen Geist
diirfte sie nicht demiitigen, wie eine Frau, [die] am ganzen K6rper nach Krawall aus-
sieht?3®

13.119 Dieses [aus eurem Mund] gekommene  ,Genlgsamkeit gehort zur Natur
geniigsame Verhalten haben sich [Herrscher] von =~ vom Vieh mit gesenktem Kopf.
erhabenem Wesen® nicht angeeignet. Auf Erden

ist dies der Wesenszug von Tieren: Sie senken den

Kopf und leben in irgendeinem dunklen Loch von

(1) halb fillenden / (2) [von anderen schon] halb

vertilgten (sami-grasitena) [Fressen, das fir sie]

abfillt.

13.120 Oder ferner ist dies auch der Wesenszug Und in einer Ecke zu sitzen, ge-
von Menschen, die mangels dufierer und innerer ~ hort zum Wesen von nach Nied-
gut [funktionierender] Sinne als Dumpfe oder der- rigem strebenden alten Frauen,
gleichen [Behinderte] unfihig auf dem Erdboden  die unfihig sind.

liegen; [daher ist es] das Verhalten von Unedlen.

% Dies fithrt der Kommentar als hintergriindige Absicht in Form eines Doppelsinns (vakrokti-riipa-
gudhabhipraya-) aus, fir unsere Begriffe etwa: ironischer Subtext. Als solcher beruht er nicht ausschlief3-
lich auf von 13.118(1) abweichender Worttrennung, etwa wird acalya pravinaih wortlich: ,von Geschickten
nicht ins Schwanken zu bringen* hier ohne Veranderung als ,von Ungeschickten ins Schwanken zu brin-
gen’ gedeutet. *° Vgl. Fuinote zu 13.13.
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13.121 Kluge sollten bedenken, [dass] diese Zeit
[des Wohlstands] duflerst begrenzt [ist]; sie halt
gewiss nicht an. Sie wird zligig vergehen wie
ein abgetrennter Wolken[fetzen] am Himmel. Was
[niitzt] dann Reue?*’

13.122 Deshalb soll man in dieser Angelegenheit
mit wagemutigem Vorgehen die Angst vor [der
Ungewissheit von] Erfolg oder Misserfolg ganz til-
gen, die Angst vor dem Feind [und] die Angst
vor dem Schicksal hinter sich lassen [und] sich
anstrengen (yateta). Dies ist die [richtige] Gesin-
nung.

13.123 Wer schon mit dem Fiillen des eigenen
Bauchs zufrieden ist, der ist mit der Schlinge an-
gebunden [wie das Vieh], nicht [herrschaftlich]
gegiirtet. Wer Beschwerlichkeiten zum Wohle al-
ler auf sich nimmt, der ist gegiirtet, nicht mit der
Schlinge angebunden.

13.124 Der Oberherrscher der Erde, der einen
erhabenen Charakter hat,*! dessen Anweisungen
nicht schwanken [und] der stets fleilig (udyatah)
ist, strahlt, obwohl in Beschwerlichkeiten versun-
ken, leicht mit [seinem] guten Ruf wie die Dunkel-
heit vertreibende Sonne.

Die Gelegenheit ist wie ein
Traum, wie eine vorbei ziehende

Wolke.

Deshalb sollte man sie nutzen
und keine Sorge um die Erfiil-
lung der Wiinsche hegen.”

Man soll sich nicht den Gir-
tel der Herrschaft anschnallen,/
wenn man die Bequemlichkeit
schatzt. ,

Wie kann man von Anstrengung
frei sein,/ wenn man die Welt-
eroberung anstrebt? // (13.5)

13.125 Folgende Gesamtaussage der Lehrbiicher soll man sich unter allen Umstanden
mit den Verstand ins Gedachtnis rufen: Tragheit (alasyam) verursacht den Tierzustand,

Anstrengung (yatnah) bewirkt den Gotterzustand.

13.126 Einem Niedrigen erscheint Tragheit (alasyam) als ginzlich angenehm [und]
Fleifl (udyamah) als [génzlich] leidvoll. Einem Hochgesinnten [erscheinen] diese Bei-

den umgekehrt.*?

“ Wortlich Plural: anutapaih. *' Vgl. Fuinote zu 13.13.

unangenehm, aber am Ende angenehm und Trégheit vice versa.

# Nach Kommentar sei Fleiff zu Beginn
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13.127 Denn dies wird folgendermafien in einer =~ Es wurde erzahlt, dass ein Konig
Begebenheit aus alter Zeit mit einem Beispiel ver-  seinen Sohn in den Krieg gegen
deutlicht: Ein [Herrscher] schickte [seinen] Sohn Feinde schickte.

zum Kampf gegen einen Feind.*?

13.128 Der Herrscher liefl ihm eine angemessen [ausgestattete] Division folgen und
engagierte in richtiger Weise verlassliche Kundschafter, um [sein] Verhalten auf dem
Weg zu priifen:

13.129 ,Man soll [mir] Tag und Nacht Kunde tiber alle Wege, alle Nachtlager, iiber
Wildnis, schwer passierbares [Terrain] und Berge bringen!*

13.130 [Weil er] in der politischen Kunst erfahren [war], platzierte er auch unter den
Kundschaftern je einzelne (1) verkleidete Agenten / (2) Asketen [als Agenten] (lingi-
nah),* [die] nichts von einander wussten.

13.131 Er nidherte sich unter vier Augen jedem [Kundschafter und Geheimagenten]
einzeln und wies ihn an, nachdem [er ihm drohend] ans Ohr gegriffen hatte,* iiber alle
[Konfliktparteien] wahre Kunde zu tiberbringen.

13.132 Obwohl sich der [Herrscher] wie der [alles bezeugende] Wesenskern im In-
neren aufhielt, erfuhr er hochstpersénlich von allen [Konfliktparteien] alle dortigen
offentlichen und geheimen Vorgénge durch das verlassliche Auge der Kundschafter.

13.133 Seitdem [der Sohn das viterliche] Haus verlassen hatte,*® wusste der [Herr-
scher] alles, [was] auf allen Wegen und bei Tag und Nacht geschah. Was ist fiir Ge-
schulte unerreichbar?

13.134 Er horte vom rithmlichen, [verdienstvollen] Verhalten seines [Sohns] und froh-
lockte voll ausufernder Freude, wie [der Himmelskonig] Indra tiber das verdienstvolle
Gebaren [seines Sohns] Jayanta [erfreut ist].

* Die Rede Faridans diirfte im Ahlag-i Muhsini schon vor dem Vers abgeschlossen sein. Sahibram nutzt
diese Anekdote hier als Rahmen fiir die folgende, was méglicherweise als Indisierung zu werten ist; abkvgl
WiTzEL 1987. ** Vgl. Kautilya: Arthagastra, Ed. KANGLE 1,11-12 fiir eine detaillierte Beschreibung der
verschiedenen Arten von Geheimagenten. * Nach Kommentar ist dies als drohende Geste zu verstehen,
mit der das Abreifien des Ohrs angedeutet wird. *° Bezogen auf den Tagesablauf des Herrschers kénnte
man auch tibersetzen: grha-nirgamanad urdhvam ,sobald [der Herrscher morgens] das [inneren] Gemach
verlassen hatte'.
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13.135 Nachdem nun téglich solche Kunde iiber-  Er wurde informiert, dass der
bracht worden war, zurnte der Herrscher innerlich Prinz auf dem Weg manchmal
[seinem] Sohn, [als er] erfuhr, [dass] dieser [seine] seine Riistung ablegte.

Ristung abgelegt hatte.

13.136 Und duflerst ungliicklich dartiber, [dass er] Und manchmal liefy er sein Zelt
zwei, drei Tage in ein [und demselben] Nachtla- fur zwei Nichte an derselben
ger verbracht hatte, schrieb er eine Anweisung an  Station. Der Vater schrieb ihm:
[seinen] Sohn, [da] ihm Grund und Folge erkannt

hatte.

13.137 ,Wohl [dir], Prinz! Oh, ich habe dir mit ,Oh mein Sohn!’
Bedacht [diese] Biirde auferlegt und war [anfangs]

unbesorgt [und] erfreut; nun quélt mich die [neus-

te] Kunde.

13.138 Wie [passt] das Verhalten von Heldenschnen [wie dir] zum Ablegen der Riis-
tung? Wie der [gehorige] Siegeseifer zu deinem dreitdgigen Aufenthalt am selben Ort?

13.139 Dein [Verhalten] ist Nachlassigkeit oder Wankelmut. Es scheint mir keine Be-
sonnenheit [zu sein, denn] Besonnene haben einen Verstand, [der] die Fithrungskunst
durchdringt. Fluch [sei] der Besonnenheit ohne Fithrungskunst!

13.140 Du hast das Lehrbuch der Fihrungskunst nicht vernommen. Die Fithrungs-
kunst ist das Auge der Herrscher. [Wenn] sie mit Fithrungskunst schauen, haben sie
Erfolg. Fihrungskunst ist iiberall eine Zierde.

13.141 Denn so hat der Lehrer aller, [der Herr] die zwei: Hoheit und Niedrigkeit zum
Nutzen der hohen und niedrigen Menschen auf [je] zweifache Art hervorgebracht.

13.142 Es ist die [eine] Unabhéangigkeit [des unabhéngigen Herrn], es ist die [eine]
Erkenntnis [des erkennenden Herrn] oder es ist das [eine] mannigfaches Trugbild [des
tduschenden Herrn], was bei diesen Beiden, nach Vorder- und Riickseite unterschieden,
als zwei [erscheint].

13.143 Damit legt der hochste Herr [Siva], wo Sein Wesenskern duferlich manifestiert
ist, Gliick und Leid fiir Hoheit und Niedrigkeit [als Schicksal] fest.
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13.144 [Es gibt] in dieser Welt niemanden, der nur Gliick empfingt oder der nur leidet.
Diese hier [vorgenommene] Unterscheidung [betrifft] das Neben- und Hauptséchlich-
sein [dieser Aspekte].?

13.145 Vor wem Gliick liegt, hinter dem [lauert] schliefilich Leid; vor wem Leid liegt,
hinter dem [lauert] schliellich Gliick.

13.146 Jener [hochste Herr] betrachtete die unendlich [vielen] Aufgaben und brachte
zuerst den Besten der Erde[, den Herrscher] hervor; und um dessen Stellung als Bes-
ter bedeutsam zu machen, schuf Er den gesamten restlichen Bestand [der Schopfung].
Diese Einteilung in Vorrangiges und Untergeordnetes wurde in der [ganzen] Welt [als
Ordnung der Dinge] bekannt [und Er] schuf fiir diese [zweifache Einteilung] wiederum
die zwei Zustande ,Wohlbehagen und Mithsal®, um [dem] im héchsten Mafle entgegen-
zuwirken.

13.147 Als der aus sich selbst entstandene [Herr] Als Gott die Wiirdigkeit erschuf,
Ehrwirdigkeit und Ehrlosigkeit erschuf, schuf von  verknupfte er sie mit Anstren-

allein [und je] damit verbunden die zwei [Tatigkei- ~ gung. Und als er die Unwiirdig-
ten]: Bemihung (prayasa-) und Bequemlichkeit (-  keit erschuf, verband er sie mit
arama-). Ruhe und Bequemlichkeit.

13.148 Der Schopfer betraute den Herrscher mit ~ Gott gab die Wirdigkeit den Ko6-
Ehrwiirdigkeit und machte Bemithung (prayasam)  nigen ...
zu ihrem Begleiter. Dies ist gewiss Seine Vorse-

hung.

13.149 Der Schopfer liefl den Diener die Ehrlosig- ... und die Unwiirdigkeit den
keit empfangen und machte Bequemlichkeit (ara-  Knechten.

mam) zu ihrem Begleiter. Dies ist gewiss Seine Vor-

sehung.

47 Der Kommentar fiihrt aus, dass Leid den hohen Kasten und Gliick den niedrigen primir zukdme, wih-
rend Leid fiir die Niedrigen und Gliick fir die Hohen sekundar sei. Dies lauft der Parallelitit von Hoheit
zu Gliick und Niedrigkeit zu Leid in 13.143 zuwider und widerspricht auch der indischen Vorstellung von
den Genussprivilegien des Kriegeradels oder noch allgemeiner: dem Modell des Kastensystems als Ab-
stufung verschiedener Kapazitiaten von Gliick und Leid; vgl. HALBFASS 1991, S. 349. Der Kommentar sub
13.146 fihrt detailliert aus, dass Gliick und Leid hier durchaus im tiblichen Sinne auf die sozio-religiose
Hierarchie projiziert werden, aber zusétzlich auch eine gegenlaufige Zuordnung stattfindet. Die Haupt-
und Nebensachlichkeit dieser folgt dabei dem Pratext wie ab 13.147 deutlich wird.
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13.150 Daher kennzeichnen beim Herrscher Ehr-
wiirdigkeit und Mithe (-ayasau) [je] das Hohe und
Niedrige, beim Untergebenen kennzeichnen Ehr-
losigkeit und Bequemlichkeit (-aramau) [je] das
Niedrige und Hohe.

13.151 In Seiner Schopfung hier werden die-
se zwei [von Thm] hoéchstpersonlich gegebenen,
[hohen] Geschenke niemals vertauscht. Denn wer
koénnte die Vorsehung iibertreten?

Der Konig geniefit es, wenn sei-
ne Herrschaft wiirdig ist. Der
Knecht geniefit es, wenn er si-
cher, beschiitzt und bequem ist.

Niemand erhalt diese beiden Ga-
ben zusammen.

13.152 Dabher belehre ich dich: Richte [dein] Sinnen nicht auf Bequemlichkeit (arame),
da dir so Ehrlosigkeit zukommen wird. Denn diese zwei gehéren zusammen.

13.153 Denn sogar ein Ehrloser wird ehrwiirdig, wenn er sich mit [dieser] Eigenschaft
bemiiht (prayasyet); als derart [mit einander] verbunden kennt man diese zwei.

13.154 Dir sollst du Bemithung aneignen und den
Dienern Erholung [lassen, dann] kannst du auf im
hohen Rang thronend ein Reich ohne Feinde ge-
nief3en!

13.155 Wenn du umgekehrt verfahrst, hast du
sicher den niedrigen Rang eingenommen; [dann]
werde ein armer Diener!

13.156 [Du hast] genug vom Genuss der Herr-
schaft, der zur Gentige Befriedigung verschaftt!
Strebe nach keinem anderen [Genuss], Einsich-
tiger! Wenn der [Genuss der Herrschaft] erlangt
wurde, bringt das Verlangen nach etwas anderem
Herrschern gewiss zum Quell von Armut.

Der Konig muss zwangslaufig
von Ruhe Abschied nehmen und
Bequemlichkeit dem Knecht las-
sen.

Wenn er dies nicht tut und es
sich bequem machen sollte, soll
er die Wiirdigkeit der Herrschaft
aufgeben.”

Vers: Der Genuss des Konigtums
reicht dir, such keine andere Ru-
he! Wenn du die Herrschaft er-
haltst, winsche dir keinen ande-
ren Besitz. /7 8 (13.6)

13.157 Nachdem der [Prinz] das Belehrungs[schreiben] mit Anstand und vor Scham
gesenktem Gesicht vernommen hatte, riistete er sich freudig, zerschmetterte die Feinde

“® Die Einbettung dieser schlieBenden Strophe ist im Ahlag-i Muhsini nicht klar bestimmbar: Sie konnte
als Schluss des viterlichen Schreibens oder als Resiime auflerhalb der eigentlichen Anekdote aufgefasst
werden. Aus dem Fortsetzung der Erzahlung in der Viraratnasekharasikha wird ersichtlich, dass Sahibram

fiir seine Bearbeitung die erste Moglichkeit wihlte.
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und nahm ohne zu zégern den gegnerischen Reichtum ein; [als er damit] die Heimat
erreichte, ergriff er gesenkten Haupts die Fiifle [seines] Vaters und betrat mit [dessen]
Erlaubnis zum Vergniigen den Harem. Was ist bei Verstand nicht zu erreichen?

13.158 Deswegen soll man mithilfe der Wurzel ,Anstrengung” (yatnam) [alle] Him-
melsgegenden mit der Ranke ,vollstindiges Gedeihen® [zurecht] machen, damit die
[Himmelsgegenden], Blumen und auch Friichte tragend, wohlriechendes / freudvolles
(amoda-purnam) Harz*® spenden werden.

13.159 Hofrite,” ich habe bewusst den Nutzen der Anstrengung (yatna-) beschrieben,
[wie] er mir angemessen ist, denn welchen [weltlichen und tiberweltlichen], vollkom-
menen Erfolg wird die [Anstrengung] nicht erreichen lassen?

13.160 Auch das [kronende] Diadem aller Erfolge, das als ,Befreiung® tiberliefert ist,
wird allein durch die [Anstrengung] grofler [Menschen] geschwind erfolgen.

13.161 Alles, was in der Welt [vergeltungskausal] erlebt werden muss — gut und
schlecht —, erhélt man von der bereits wirksamen Vergeltungskausalitat von allein.

13.162 [Aber], was weder durch Opfer, noch durch Spenden und [auch] nicht durch
Ehrung der Seher und Ahnen erlangt wird, l4sst diese [Anstrengung] allein durch [ih-
ren] Vollzug erlangen.

13.163 Hat man es erlangt, sind alle Wiinsche befriedigt und es ist von herausragender
Behaglichkeit; wegen eines Bruchteils dessen sind auch [der Schopfergott] Brahma und
die andere [Gotter] behaglich — [was man erlangen muss,] das ist die hochst segensrei-
che [Befreiung].

13.164 Wer ununterbrochen mit der hochsten[, sich auf Kérper, Stimme und Geist
erstreckenden] Anstrengung (yatnam) verfahrt, der erlangt schlieflich das grof3e Licht
[des Bewusstseins und] ergotzt sich frei von [allen] Befleckungen.

13.165 [Dies ist es,] womit man das duflerste [Ziel] erreicht, weswegen man die
héchste Behaglichkeit [aller] Behaglichkeiten erlangt, [die] Sprache und Sinneswahr-
nehmung tiber[steigt], [Kann es dann] verwundern, [dass] diese hier [zuvor beschrie-
benen, weltlichen Anliegen gelingen]?

¥ Das hier als Duftstoff gebrauchte surasa (m. oder n.) ist im Kommentar an keiner Stelle eindeutig identi-
fiziert. Nach den Worterbiichern konnte es sich dabei um Myrrhe, Indischen Monchspfeffer (vitex negundo
linn.) oder Kamelgras (cymbopogon schoenanthus linn.) handeln. Gut in das florale Bild einer Ranke und in
die kaschmirische Landschaft wiirde die Deutung als Jasmin passen, der jedoch gewohnlich als surasa f.
bezeichnet wird. *° Dies schlieit an die 13.118 begonnene Rede an, womit die Geschichte 13.127-158 in
der Viraratnasekharasikha von der vorhergehenden narrativ gerahmt wird. Im Ahlag-i Muhsini hingegen
erscheinen beide Anekdoten ohne explizite Verbindung zu einander.
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[Auszug des Kommentars:] Nachdem [der Autor] den Status als Vorschrift [in der Veda-Exegese]
durch den damit in Zusammenhang stehenden Beweis, dass der Fleify (udyamasya) das hochste
Ziel erlangen ldsst, in Form der ,Aigrette einfasst, fihrt er danach fort, die Bereitung einer da-
zwischen geschalteten ,Brosche® durch die als Erklarung [in der Veda-Exegese] herangezogene
Erzdhlung von Vyakopa zu fertigen, indem [er sagt]: Und so ...

13.166 Und so gelangte aufgrund dieser [Anstren-  Ya‘qub-i Lais hat sich ...
gung] ebenjener Vyakopa, [der] den [gesamten]
Horizont mit seiner Erhabenheit®! geschmiickt
hatte, ans duflerste [Ziel], nachdem er den Pfad der
Herrschaft beschritten / genossen (bhuktva) hatte.

13.167 [Da] er mit ganz wachem Verstand tiber ... zu Beginn seiner Laufbahn
den in [einer giinstigen] Zukunft griindenden Fort- Lebensgefahren ausgesetzt und
bestand [seines Reichs] wachte, unterzog er [sei- viele Gefahren in Kauf genom-
nen] Korper Kéltebehandlungen [zur kalten Jah- men.

reszeit], Hitzebehandlungen [zur heiflen Jahres-
zeit] und dergleichen Harten.

13.168 Er unterwarf sich den [Kasteiungen], die hier auf Erden [fiir gewohnliche
Menschen] in jeder Hinsicht unheilbringende Méngel sind, und geiflelte [damit seinen]
Leib.

13.169 Er hielt die Schar der Sinne energisch  Er hielt sich fern von Gemiitlich-
von [ihren] Sinnesobjekten fern und bandigte ru-  keit und ruhte nicht nach An-
hig den Geist, [weil] er als Selbstbeherrschter Ge-  strengung.

fallen am Miihsal (prayasa-) fand.

13.170 Zu dem so verfahrendem [Herrscher] Man sagte:
sprach bekanntlich ein gleichaltriger Befehlsha-

ber: ,Wundersam — wie [kann] der Lenker [aller]

anderen sich selbst in die Irre fithren?

°! Vgl. Anmerkung zu 13.13.
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13.171 [Du bist] durch Priifung der Rechtsfille in
jeder Hinsicht der Behiiter [aller] anderen — war-
um sollte sich ein [so] kluger [Herrscher] selbst
quélen? Ist dies Geschick in der Fiihrungskunst?

13.172 Oh [weh], dein Koérper ist gleich [dem ei-
nes Asketen] von tibermafig [glithender Inbrunst]
durchdrungen [und folglich] versengt. Warum
lasst du deinen Korper glithen als wolltest du [so
deine fritheren] Taten vernichten, Gebieter?“

13.173 So von dem [Befehlshaber wohlwollend]
ermahnt, sprach der duflerst einsichtige [Herr-
scher]: ,[Spatere] Reue tiber dieses Jugendalter,
[das] fiirs duBlerste [Ziel] geeignet ist, wire die

[wahrhaft] befleckende Tat.

,Du bist ein Kupferschmied®?,
was ist deine Motivation, so viel
Grausamkeit zu ertragen ...

. und dich in den Strudel der
Vernichtung zu werfen?“

Er antwortete:

13.174 Was [taugt ein Mann] mit verwirrtem Denken, dessen Verstand zur [rechten]
Gelegenheit von Hochmut berauscht ist [und] der [es] bereut, wenn [es] keine Gele-
genheit [mehr gibt]? Der Mann, [der] die [rechte] Zeit erkennt, ist der [wahre] Mann.

13.175 Das fiir alle [Zeiten] Gute soll man beginnen und dies wird nach [einiger] Zeit
gelingen. [Wer], wenn es keine Gelegenheit [mehr gibt], auf das Gute hofft, empfangt

in jedem Falle Leid.

13.176 Oh [weh], ein Nachlassiger mit dumpfem
Verstand verschwendet dieses [mitfithlend zu be-
trachtende] Jugendalter nutzlos mit dem Auftra-
gen von Salben, [die] das Gesicht authellen, und
Dergleichen, wodurch [ihm in spéteren Geburten]
der Lebensweg von Tieren oder gar von Baumen
sicher ist.

,Es ist schade, dass ich mein lie-
bes Leben mit Kupfer- und Zink-
arbeiten verbracht habe ...

13.177 Niemals [wiirde] ich das mit dieser Jugendkraft leicht zu erreichende, hichste
Ziel gefdhrden, um [mich] nur einen Augenblick [wahrender] Behaglichkeit hinzuge-

%% Ya‘qub-i Lais (r. 247/861-265/879) betitigte sich als Kupferschmied (saffar), bevor er sich militarisch ver-
dient machte und schlief8lich zum ersten Herrscher der nach seinem urspriinglichen Gewerbe benannten
Saffariden-Dynastie (247/861-393/1003) wurde. Sahibrams adaptive Zuspitzung auf den Gegensatz herr-
schaftlicher versus asketischer Ideale (13.167-169) fithrt im Grunde zu einer Verkehrung des geauflersten
Vorwurfs: Wihrend Ya‘qab sich trotz seiner Herkunft kriegerisch betétigt und kraft seiner Ambition sozial
aufsteigt, vernachlassigt Vyakopa scheinbar seine Kastenpflicht als Herrscher.
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ben. Oder [besser gesagt]: Was [kann] ich, [der ich] kraftlos bin, wenn (1) [diese Ju-
gend]zeit voriiber ist / (2) der Tod eintritt (kala-pate), [noch] ausrichten, selbst [wenn]

ich wollte?

13.178 Und ferner begehre ich niemals ein Amt,
an dem auch andere teilhaben. Zum Ruf [wahrer]
Minner [gehort] eine Tétigkeit, die keinen ande-
ren gemein ist. Was [hief3e] Vorrang bei gleicher
Tatigkeit?

13.179 Ichunternehme keine solche Anstrengung
(yatnam) oder auch: ich lerne [keine] Handwerks-
kunst, [die] vielen entspricht. Ich strenge mich fiir
etwas an (yate), bei dem mich keiner beerben kann
- so mein Entschluss.”

13.180 Man vernahm diese [nur] wundersam zu
bewerkstelligende Absicht und sagte: ,Dein Vor-
haben ist schwierig, denn schon der Vorsatz ist es.*

13.181 ,Jawohl], so sei es]!“ bekriftigte er und er-
klarte darauf: ,Ich habe das bedacht. Diese auf3erst
schwer zu bewerkstelligende Tat ist [wie] das Trin-
ken eines todlichen Suds [- man kommt in beiden
Fallen nicht mit dem Leben davon].

13.182 [Moge doch] der mithsame Auf-
stieg im Untergang [miinden]! Oder [bes-
ser gesagt,] meine Meinung [ist]: Das Er-
reichen der du8erst hohen Stétte oder Ver-
nichtung - Beides ist gleich.

13.183  [Weil ich] das Gelitbde der scharfen
[Schwerklinge einhalte],>® werde ich niemals ei-
ne Tat ausfithren, [die ein] niederes [Resultat ver-
spricht].” So entschlossen erreichte er am Ende den
hochsten Zustand. So horten wir von der Grofle
der Anstrengung (yatnasya), von der das gute Re-
sultat kommt.

3 Vgl. Fuinote zu 33.21.

. und meine Aufmerksamkeit
auf ein Gewerbe gerichtet war, in
dem es viele Wettbewerber gibt.

Meine Bemithung und meine
Anstrengung gelten dem, dass
ich eine Stufe erreiche, wo nie-
mand mir ebenbiirtig ist.*

Sie sagten: ,Das ist eine grofle
Aufgabe, die extrem schwer und
sehr kompliziert ist.”

Er sagte: ,Der Trank des Todes
wurde mir zur Probe gebracht
und mit Frau und Kindern ...

... muss ich die Vernichtung und das Ster-
ben meiner [Familie] in Kauf nehmen.
Aber wenn ich bei einer hohen Beschaf-
tigung sterbe, ...

. ist das besser als wenn ich
bei einer niederen Beschafti-
gung vergehe.“ Mit seiner Bemii-
hung und Anstrengung erreicht
er zwangslaufig eine vorbildliche

Stellung.
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13.184 Wenn die [Anstrengung] selbst diese = Vers: Habe Bemiihung und An-
(1) Pfauenfeder / (2) Flamme / (3) Aigrette (-Sikha)  strengung bei der Arbeit,/ behal-
»[hochstes soteriologisches] Resultat® erwirbt, die te das Gewand des Wollens in
makellos uber allen stehend strahlt, welche Rede der Hand./ Alles, worauf sich das
[kann] dann von den anderen [drei innerweltli- Herz richtet -/ wenn du dich an-
chen Lebenszielen sein]? Dieses gute Juwel nennt  strengst, wirst du es erreichen.
der Verstindige ,Anstrengung” (yatna-). Ganz ge-  (13.7)

wiss soll man es niemals aus irrefithrender Erwé-

gung vergebens aus der Hand gleiten lassen.

13.185 Dies ist die Statte der Grofde, dies Ebenso wird das Haus der Grofie mit Be-
ist der [wahre] Wert auf Erden, dies ist =~ miihung und Anstrengung fundiert. Von

der [wahre] Schmuck eines Mannes [und] den entgegensetzten Eigenschaften, Faul-
dies ist die beste Wurzel von Herrlichkei-  heit und Dumpfheit, wird das Bestehen
ten. von Ruhm und Wohlstand zerstort.

13.186 Diese [Anstrengung] ist der im Inneren liegende Wunschbaum. Von den Nek-
targiissen ,gute Vorsitze“ begossen, erfillt er den Wunsch, nach [dem] das Herz Be-
sonnener verlangt.

13.187 Man soll in rechter Weise auf Aussaat und Keimen dieses [Wunschbaums] ach-
ten: Die Nacht ist die [rechte] Zeit, ihn [zu] sden, der Tagesanbruch lésst [ihn] keimen.

13.188 Nachdem man nachts das zu Tuende festgelegt hat, fordert man bei Tagesan-
bruch den Anfang. Wie soll der gute Baum ohne [vorherige] Aussaat und [ohne] Keim
Frichte tragen?

13.189 Oder auch: Diese [Anstrengung] ist die Wurzel des iiber lange Zeit gewachse-
nen Wunschbaums ,Schicksal®. Man soll sie durch Bewésserung mit Nektar unablassig
hegen.

13.190 Die [richtige] Zeit zum Bewéssern mit Nektar ist der Abend oder eben der
Tagesanbruch. Zu diesen [Zeiten] sollen [diejenigen, welche] die gute [Frucht] erlangen
wollen, mit aufmerksamen Geist verfahren.

[Auszug des Kommentars:] Wie zuvor fertigt [der Autor zunéchst] den Sinn als Vorschrifts-
aussage [der Veda-Exegese] am Platz der ,Aigrette” und fiigt [diesen danach] mit der als Er-
klarungsaussage [der Veda-Exegese] in der ,Brosche® befindlichen Geschichte aus alten Zeiten
zusammen, indem [er sagt]: Und so ...
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13.191 Und so hort man von [folgendem] Ge- ~ Man befragte einen Tahiriden:
schehen: Jemand bemerkte den [verarmten] Zu-

stand der Schne des [einstigen] Herrschers na-

mens Tahira und befragte einen [der S6hne]:

13.192 _Was hat den Verlust eures Reichtums ver- “Was ist der Grund fur den
ursacht?” Der [Sohn Tahiras] seufzte aus ferner =~ Verlust eurer Macht und eures
[Erinnerung] und sagte: ,Obgleich man nicht von =~ Wohlstands?” Er antwortete:
den eigenen Fehlern reden sollte, werde ich es zu-

geben, [mein] Lieber, [weil du] aus Zuneigung [ge-

fragt hast]. Die Wahrheit strahlt in jedem Fall.

13.193 Ich spreche die Wahrheit, [denn] diese Sithne mindert [meine] Untaten.>* Ver-
nimm dies und verfahre nach Belieben.

13.194 Wir erlangten die von [unserem] Vater erworbene Pracht wie eine [Dame] von
edler Abstammung, gaben das [ihr] angemessene Verhalten auf und genossen sie mit
iiblen Absichten.

13.195 Nach Art von Pulindas® wurde sie durch [unsere] aus Geringschitzung [re-
sultierenden] Verfehlungen erniedrigt; die Asketin verlie uns [Gefallene] und ging in
die Ferne.

13.196 Besonders zwei tible Laster gab es in unse- ~Wein Trinken am Abend, Schla-
rem Haus: Das Trinken von Alkohol in der Nacht ~ fen am Morgen.
und schlimmer: Schlafen bei Tagesanbruch.

13.197 Dadurch verursacht entglitt un-  Das heif}t: Aus Faulheit haben wir die
serer Hand aus Erbarmlichkeit die gute Herrschaftsangelegenheiten unterlassen
Mafinahme, auf Land und Leute zu ach- und aus Dumpfheit die Sitte der Tapfer-
ten. Und [wir] gaben die vorgeschriebe-  keit.

nen Taten auf.

> Zu Sahibrams Auffassung von Sithne (prayascitta) vgl. 9.13-18; zum 6ffentlichen Eingestehen von Ver-
fehlungen als Form dieser vgl. 8.55f. * Bezeichnung von verschiedenen, auflerhalb des Kastensystems
stehenden Vélkern. Nach Kommentar wird es hier wohl unspezifisch gebraucht als ,Gétter und Brahmanen
verachtende und bereitwillig andere quélende Fremde".
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13.198 Deshalb erreichte unser Schiff = Zwangslaufig ging unser Schiff der Ent-
,Glick®, [das] im Strudel ,,Untergang der scheidungsgewalt im Strudel des Nieder-
Pflicht” umher wirbelte [und nur] vom  gang unter; und unser Schiff der Hoff-
schwachen Seil ,Verlangen® [weiter] ge-  nung erreichte das ersehnte Land nicht”
zogen wurde, auch nicht das Ufer.

13.199 Es wurde gewaltsam vom Sturm ,Ubeltat® ganz und gar versenkt. Um die [ver-
geltungskausalen] Resultate [unseres] schlechten Tuns zu erleiden, wurden wir nach
langer Zeit als Nackte, Arme [und] Erbarmliche von Wilden aus der Mitte [des Meeres]
gewaltsam herausgefischt.

13.200 Damit habe [ich] dir die Wahrheit erzahlt. Ein [Mensch] von gutem Verstand,
[der] ein solches Resultat des schlechten Tuns vernommen hat, soll sich nach Kriften
davor hiiten.*

13.201 Nach den Lehren der Vorziiglichen ent- Das Fundament seines Wohl-
wurzeln jene zwei [zuvor genannten Laster] ge-  stand zerstort,) wer am Abend
wiss die hohe Stitte ,Wohlstand®. Deshalb soll ein Wein trinkt und am Morgen
Kluger, [der] das Wohl wiinscht, keinen Brannt- schlaft. 7 (13.8)

wein trinken und mit Bedacht nicht bei Tagesan-

bruch schlafen.

13.202 So habe ich dieses Tor namens ,Anstrengung” (yatna-), [das] vom hochsten
[Lebens]ziel gestiitzt wird, zum Wohle der Verstandigen beschrieben. Fiir die hier Ein-
tretenden riickt ununterbrochen die allerh6chste Vollkommenbheit in greifbare Nahe.
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16.1 Betrachtet nun das folgende, sechzehnte Juweltor, [ihr] Klugen, durch dessen
blofle Betrachtung ein Mann gute Resultate [im Dies- und Jenseits] erhalten [wird].

16.2 [Was im Inhaltsverzeichnis] als ,Absehen von Ubeltitern® (papi-upeksa) ange-
kiindigt wurde, darf [erst] ausgefithrt werden, nachdem der Lebensweg des [Ubeltéters]
richtig betrachtet wurde. Sonst werden in dieser Sache Irrende Unheil erlangen.

16.3 Was die weisen [Smrti-Autoren] verkiindeten, nachdem sie [es] mit grofiter Sorg-
falt auf den Erdkreis hier bezogen untersucht haben, ist das [vergeltungskausale] Reifen
der Ubeltaten in aller [ihrer] Vielfalt; das miissen Kluge beherzigen. Fiir allen [beiden
denkbaren Mafinahmen: Strafe oder Vergebung] ist allein die Untersuchung das héchs-
te Mittel [zur geeigneten Festlegung]. Deshalb sollte [ein Herrscher] mit makellosem
Verstand aufmerksam [seinen] Verstand darauf konzentrieren und [sich] nicht in Be-
fleckung stiirzen, [wenn] er gute Absichten hegt.

16.4 Deshalb iiberwindet dieses [gewohnliche] Welttreiben, wer die Untersuchung
voranstellt und der richtigen Gesinnung Aufwand betreibt [und schlie8lich weg]wei-
send den Fuf auf den makellosen Weg [- ,Strafe” oder ,Vergebung® -] setzt; und er
erreicht sein Ziel, [weil] er energisch den Weg bereinigt hat. Er erreicht die Stadt, wo
der Herr hochstpersonlich jene [Amtsinhaber] anweist.

16.5 Deshalb ist jenes Absehen von Ubeltitern (papy-upeksa) wiederum das Erdulden
von Vergehen (aparadha-sahisnuta). Weil es freilich endlos viele Ubeltaten gibt, bringt
[das Erdulden dieser] endlos [mannigfache Resultate] (anantyaya kalpate).

16.6 Verstandesreiche bezeichnen den Verzicht = Das heifdt, die Bestrafung des

auf die [Strafe] gemafd Ort, Zeit und auch der Sache Ubeltater zu unterlassen, wenn
nach bei [Delinquenten, fiir die bereits] eine Strafe man Macht tber ihn hat.
festgelegt wurde, als Definition des [Absehens von

Ubeltitern].

16.7 Manchmal Anmut, manchmal Verdienst
(dharmah), manchmal gar Erwerb des besten Re-
sultats[, Befreiung] — wer [richtig] unterscheidet,
kann diese drei durch Verzicht auf [Strafe] erlan-
gen, wenn [er] die Macht [zum Strafen innehat].

16.8 [Wenn man es] in jedem Fall [anwendet], ist es gar keine Anmut; [denn] so
richten [Herrscher] mit vor Hochmut strotzendem Verstand ganze Stadte zugrunde.
Derart [verheerend] ist ihr Wesenszug.
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16.9 Diesen Wesenszug [,Erdulden von Verge- Und diese Wesenséduflerung
hen“] erklaren die Weisen zum groflen Wesenszug.  steht als Tugend uber allen
Diese Sitte ist die Aigrette (-Sikha) [iiber] allen gu- anderen Wesensarten.

ten Charaktereigenschaften [und] durch sie [wird

man ein wahrer] Aigrette-Tréger, [ein Herrscher].!

16.10 Diejenigen, [die] mit dieser [leuchtenden] Flamme (Sikham) hier auf dem ver-
wirrenden/finsteren (timira-avrte) Weg [, mit Ubeltitern voller Daseinskreislauf“] ein-
und ausgehen, geraten niemals in Stocken.

16.11 Wer diese [Aigrette] auf dem Kopf tragt und [unparteiische] Integritat gelobt,
dem wird, [weil] er [seinen] Verstand (1) verfeinert hat / (2) zur Schau stellt (puraskrta-),
unter den Subjekten tiber die Maflen Hochachtung zuteil werden.

16.12 Ist es verwunderlich, dass, selbst [wenn] zu gegebener Zeit [der Strafausiibung
oder der Hochzeit] andere diese [Aigrette] auf [ihren] Kopf platzieren, ihnen die Braut
,Wohlstand® zulauft?

16.13 [Wenn] sein Haupt damit geschmiickt ist, vergehen in Gegenwart des vor iiber-
méafligen Machtglanz prachtigen Aigrette-Tragers die Heuschrecken ,Feinde® ganz und
gar.

16.14 Jener sidmtliche Obliegenheiten vollkom- Und Sein — gepriesen sei Gott!
men ausfithren lassende [Schopfergott Brahma], = - Prophet — Gott segne ihn und
die letzte Ursache [aller anderen Ursachen, den] schenke ihm Heil — sagte:
hochste Macht ziert, schuf diesen kleinen, [mit den

Obliegenheiten der Erde] belastbaren Manu, mit

der geschickten [Verhaltens]weise, samtliche Fest-

legungen [richtig zu] treffen, setzte [ihn] ferner

mit Bedacht in die Stellung der Obergewalt ein und

erreichte [so ganz] von allein [sein] Ziel.

16.15 So machte er diesen [Manu] zum Gegenstand der Andacht, [lief3 ihn] die Ver-
neigung aller empfangen und lehrte [ihm,] nachdem er fertig war, den Schutz der ge-
gebenen [Schépfung und Ordnung]:

16.16 ,Sohn, ich aber habe dich als Behaltnis des [bereits] Existierenden und [dir zur
weiteren Entwicklung] Anvertrauten erschaffen. Nimm dich des Schutzes der gegebe-
nen [Schopfung und Ordnung] an! Werde als Hiiter der gegebenen [Schépfung und
Ordnung] zufrieden!”

! Vgl. S. 45.
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16.17 Darauflegte [Manu] mit gesammelten Geist die Unterarme zusammen,? verkiin-
det Integritat gelobend freudig ,,[Bitte] sei [mir] gewogen!” und war allein dem Mund
des [Schopfergottes] ergeben.

16.18 Aus dem Mund des [Schopfergottes] kam die vom [folgenden] Wesenszug der
Guten erfiillt Gottin der Rede [Bharati] hervor, [die] kraft aller [vedischen] Auxiliar-
wissenschaften schon war, und ging [z6gernd] zwischen [den Beiden] hin und her.

16.19 [Der Schopfergott sprach:] ,Du brauchst dich gar nicht zu firchten, [meine]
Liebe! Eile freudig [in den Mund Manus, denn] die Eigenschaft, [erst] nach reiflicher
Uberlegung zu handeln, ging [ebenfalls] eine Verbindung mit ihm ein.

16.20 So mit hochster Zuneigung belehrt, lief3 sie sich in dessen vom Veda gelauterten
Mund nieder und nahm eine ruhige Gestalt an.

16.21 Dieser [Manu] wiederum, [dessen] Lotus ,Mund“ durch den Kontakt mit ihr
voll erblitht war, bedachte sie mit hochster Aufmerksamkeit, machte sie bereit und lief
[sie] in vollendeter Form erscheinen:

16.22 ,[Den Wesenszug der Guten, den ich leh-  ,Halte dich an die Begnadigung
re, musst du] unbedingt wahren!” [war ihre] erste, ~ .."*

die Angabe [des Gegenstands] betreffende Lehre.
s[Schon] seine Benennung ist von Natur aus lieb-
lich” [war] die zweite.

Gott befahl seinem Propheten,
diese Eigenschaft zu haben. Ler-
ne die Haltung der Begnadi-
16.23  ,Jene [Eigenschaft ,Erdulden von Ver-  gung! Gewdhne dich an Ubelta-
gehen‘] hilt [den Herrscher] bei Taugenichtsen, ten, [die] sich unrechtméafig ge-
unverstindlich Sprechenden, Ubeltitern und Auf-  gen dich richten.

brausenden [von unverhaltnismaBiger Strafe] ab

[war] die dritte. [Manu] vernahm [dies] und wur-

de wohlauf, [weil dadurch] seine Verunreinigun-

gen verschwunden waren.

16.24 Nachdem er [es so von Bharati in seinem Herzen] gehort hatte, stieg er [auf die
Erde] hinab, verhielt sich, die Erinnerung an die [Lehre] wach haltend, ganz ruhig und
erschien in durch und durch ruhiger Gestalt, obgleich er in sich die Herrlichkeit [der
Lehre] trug.

% Dies wird in 11.94 und 11.115 als Geste von Kriegern und Hofriten gegeniiber dem Herrscher erklirt;
vgl. Wortschatz — prakostha und — bahu. * Qur’an 7:199.
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16.25 Ganz darauf bedacht, die Vorziiglich-
keit der guten Charaktereigenschaften und der
[sozio-religiosen] Ordnung (-dharma-) zu etablie-

Aus diesem Grund hat der Pro-
phet — Gott segne ihn und schen-
ke ihm Heil — am Tag der Erobe-

ren, wandelte er [dafiir] geriistet auf dem gesam-  rung von Mekka ...

ten Erdteil der Guten* umbher.

16.26 So trat, wahrend er hier auf der Erde umher wandelte, der aulergewoéhnliche Zu-
stand ein, [dass seine Lehre Verbreitung fand].’ Fiir [Menschen, die fiir etwas] geriistet
sind, ist es das groite Ubel, [davon] abzulassen.

16.27 Diejenigen mit groben Naturell unterrichtete er darin mit [geeigneten] Argu-
menten, [ndmlich indem] er sich des [seinem] Herzen anvertrauten Geheimnis’ der
Lehre entsann.

Hochstehenden von
freigelassen, die ihn

16.28 Obwohl er von einigen hart beansprucht ... alle
wurde, vergab er [ihnen] (ksamitva), [da er] mit Qurays
[inneren und aufleren] Herrlichkeiten vollkom-  zuvor auf
men geschmiickt [war] und erfreute [sie] mit be-
schwichtigenden Geschenken.

verschiedene Ar-
ten verfolgt hatten, indem er
auflerte: ,Sie sind frei!”® Und
ihre Herzen wurden durch die
Verkiindung der  Vergebung
erfreut. Denn: ,lhr sollt nicht
ausgescholten werden!"’

16.29 Unter Beriicksichtigung von Ort und Zeit
weitete er [seine] Vergebung (ksama) auf alle aus,
hielt die Ordnung [damit] fiir etabliert und erfreute
sich ohne Sorgen.

16.30 Und alle, die diesbeziiglich [noch] falsche
Ansichten [hegten], machte er allmahlich durch
wiederholte Behandlung mit Vergebung (ksama-)
geneigt.

16.31 [Als] er sah, [dass seine] Lehre gewiirdigt wurde [und] sofort Friichte trug, war
der fuhrungskundige Herrscher [Manu] im Geiste ganz zuversichtlich.

16.32 Deshalb soll der Herrscher hochstpersonlich Ort, Zeit und Sache priifen, einen

Entschluss fassen und immerzu bereit zur Vergebung (ksama-) sein.®

* Nach Kommentar ist damit Aryavarta ,das Land der Arier gemeint, vgl. Fuinote zu 7.27. > Tentativ.
¢ Sira von Ibn Higam. ’ Qur’an 12:92. 8 Der Kommentar legt desa- ,Ort’, -kalau ,Zeit’ und visayam
,Sache’ zudem auflenpolitisch aus. Der inhaltliche Ankniipfungspunkt scheint hierbei zu sein, dass auch
das Hinnehmen feindlicher Aktivititen je nach Umstdnden eine politische Option darstellt.
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16.33 [Er] mag den Bosewichten vergeben (ksamyantam) oder [ihnen] ziirnen — was
wird daraus [jeweils] folgen? Der Lenker [aller und der von Thm eingesetzte Herrscher]

hat diese [Abwagung] als bestes Heilkraut verkiindet.

16.34 Und so moge man die bedeutungsschwere und verdichtete Rede der Poeten
vernehmen! [Denn Menschen] mit groflem Verstand stiftet eine ausgereifte Rede Ver-

trauen.

16.35 ,Keinesfalls werde ich

meinen Wesenszug [,Verge-

bung®] unter einem Vorwand

beflecken. Was auch immer

jemand alles [gegen mich] 10.(16.1)

unternommen hat, ich [bleibe]
diesem [Verhalten] treu

16.36 Und so sagten auch die Geschickten: ,Dies
ist trefflich! Die Vergebung (ksama) des [Vergeben-
den] ist groBler als die Ubeltat des Ubeltiters. So
sollen Weise denken.

16.37 Dies haben Besonnene in einer Reihe [von
Erzahlungen] zu Ubeltitern und der Vergebung
(-ksama-) der [ihnen] Vergebenden illustriert. So
[erhilt] die Zukunft offenbar ihr Leben vom Nek-
tarregen ,alt[ehrwiirdige] Geschehnisse®.

16.38 Jemand, [der] gegeniiber dem Herrscher
ein Vergehen begangen hatte, kam sogleich zu ihm
und sprach immer wieder: ,Gebieter, achte auf
meine Aussage [als] zu Unrecht Geschadigter!”

16.39 Der Herrscher wusste, [was tatsachlich] ge-
schehen war, betrachtete den so vor [ihn] Getrete-
nen und sprach verwundert zu den vor [ihm] Be-
findlichen.

? Tentativ.
anten).

Vers: Es ist nicht unsere Gewohnheit, Ausfliichte
zu suchen.; Wir werden nichts tun aufler Gutes
und Edles., Den Leuten, die sich gegen uns vergan-
gen haben,/ werden wir nichts tun aufler Gutes. /s

Die Philosophen sagten: Je gro-
3er das Vergehen ist, desto gro-
er ist die Tugend des Verzeihen-
den.

Es wurde erzahlt, ...

... dass ein Ubeltater zum Konig
der Araberkonige kam, obwohl
er einen Nahestehenden des Ko-
nigs getotet hatte.

Der Konig sagte:

19 Sah Ni‘mat Allah Vali: Kulliyyat-i a§‘ar, Ed. NORBAHS, S. 99, Ruba‘i 229 (mit einigen Vari-
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16.40 ,0 [Wunder], wie standhaft er
ist! Er quélt unseren Angehdrigen, kommt
[hier her] und spricht [uns] von Ge-
fahr und Strafe unbesorgt direkt an! Wie
[das]?“

16.41 [Er] horte, [was] der Herrscher gesagt hat-

,Du bekommst eine schwere Strafe we-
gen der grofien Ubeltat, die du gegen
mich und meine Verwandten begangen
hast. Hattest du keine Angst, bestraft zu
werden, als du zu mir kamst?“

Er antwortete:

te und antwortete: ,Bitte vergib mir, Ehrerweiser,
nachdem [du] den Grund meiner Geschwatzigkeit

gehort hast. Dein Wunsch geschehe!

16.42 [Herrscher] von gutem Beneh-
men, [in dem Wissen,] dass eure Verge-
bung (ksama) grofler ist als grof3e Ubelta-
ten, kam ich [mit der Aussage, zu Unrecht
geschadigt zu sein,] entschlossen [und]
ohne Furcht [hier her].*

16.43 [Der Herrscher] vernahm [dies,
sagte] ,Was [du gesagt hast,] trifft zu“ und
lieff ihn unter aufmunternden [Worten]
begnadigen (ksamitva);'! darauf sprach
den [damit] zufriedenen Herrscher ein
Befehlshaber an:

16.44

16.45 Der Herrscher horte [dies] und sprach zu
ihm: ,[Es ist] keine Verwirrung. Dies ist [auch]

»[Gewahre uns] Wohl! Er hat Vergeltung
verdient. Herrscher, was ist das fiir eine geistige
Verwirrung aus Zuneigung? Oder [besser gesagt]:
Ist der Weg der Herrscher [wirklich] derart?“

slch habe mich getraut, ohne Angst vor
eurer Bestrafung zu kommen, weil ich
weifl: Obwohl meine Ubeltat grof} ist, ist
eure Vergebung grofier.”

Der Konig horte seine Auflerung, vergab
seine Ubeltaten und betrachtete ihn mit
Gaben der Freundlichkeit. Ein Vertrauter
des Konigs fragte ihn:

Lhr hattet Macht (iber solche
Feinde. Habt ihr keine Rache ge-
Ubt? Wurdet ihr von seinen Wor-
ten betrogen?“

Er sprach: ,Nein, das war nicht
so. Ich habe tberlegt:

nicht das [tbliche] Vorgehen von Herrschern. Ho-
re das Geheimnis in meinem Herzen und werde im

Geist unbekiimmert!

"' Tentativ nach Kommentar kausativisch iibersetzt, doch vgl. die Anmerkung zu dieser Stelle.
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16.46 [Ich hitte] ihm Vergeltung wider-
fahren lassen, weil es mein Herz erfreut.
Und dies [geschieht] mit Vergebung (ksa-
maya) sogar im strahlend weiflen, durch
Ruhm verdienstlichen Uberschuss.

16.47

In der Vergebung (ksamayam) [liegt] der
hochste Genuss, den es gibt. Zu welcher Lauterung

An ihm Rache zu tiben, wiirde mich er-
freuen und erleichtern. Und wenn ich ihm
vergebe, freut sich sein Herz und ich er-
halte Ruhm im dieser und Lohn in der
nachsten Welt.

In der Vergebung liegt viel mehr
Genuss als in der Rache*

[hatte] ihn, [der nur] dem eigenen Genuss ergeben

ist, der Hohn anderer gebracht?“

16.48 Und so hort bitte an dieser Stelle die liebli-
che, das Denken lauternde Geschichte, wie der Ka-

Es wurde vom Kalifen Ma’min
erzahlt:

lif namens Mamoha sprach, [der] gute Fithrungs-

kunst besaf3:

16.49 ,Vergebung (ksama-) ist fir Herr-
scher der hochste Genuss und das grofle
Fest. Wiirden die [gewohnlichen Leute],
wenn sie das wiissten, zu [unserer] Freude
etwas anderes iiberreichen [als Ubeltaten,
wenn] sie an uns herantreten?

16.50 Wirden sie unsere Freude an
der Vergebung (ksamayam) kennen, dann
wiirden sie bewusst (balat) das Vehikel
,Ubeltat“ besteigen und voller Stolz hier
her fahren.*

16.51 Und so sprach der beste Hofrat von erha-

,Wenn die Leute wussten, wie viel Genuss
uns die Vergebung bringt, wie viel Freude
wir haben, wenn wir eine Ubeltat verzei-
hen, wirden sie sicherlich keine [andere]
Gabe als die Ubeltat zu unserer Tiir brin-
gen.’

Wenn der Ubeltater genau weif3, dass
wir jederzeit/ einem Ubeltiter vergeben
[und] wie grof3 unser Genuss bei der Ver-
gebung eines Ubeltaters ist,/ wiirde er
standig mit Absicht Ubeltaten begehen;/
fortlaufend kommt er zu uns, um seine
Ubeltat vergeben zu lassen. // (16.2)

Alexander fragte Aristoteles:

benem Verstand namens Aristoteles mit Bedacht,

[als] er hierzu von Alexander befragt wurde:
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16.52 ,[Hofrat] von reifer Urteilskraft, richte [dei-
ne Aufmerksambkeit] auf das Verhalten eines Ubel-
tater[, der falschlicherweise eine Aussage als zu
Unrecht Geschadigter macht und damit um Verge-
bung bittet]. Wie [kommt] deine Ansicht [hieriiber
zustande] und was ist [sie]?” Der Kluge tberlegte
und sprach zu [Alexander]:

16.53 ,Merke auf! Dies ist der bes-
te Ort zur Untersuchung der ,Verge-
bung’ (ksama-) genannten Eigenschaft ei-
nes [Herrschers], wie ein makelloser Spie-
gel fur den ausstromenden Atem.

16.54 Erkenne, [dass] jener Ubeltiter gewiss der
Schmuck dieser guten Eigenschaft ist. Wie soll oh-
ne ihn die [Vergebung] einen Kopf aufrichten?

+Was sagst du zu einem solchen
Ubeltiter?'? Der Philosoph sag-
te:

»,O Konig. Wenn es keine Ubeltat ga-
be, wiirde die Eigenschaft der Vergebung,
welche die beste Tugend ist, bei nieman-
dem erscheinen. O Herr, die Ubeltat ist
der Spiegel der Vergebung.

Und der Ubeltater verursacht
das Erscheinen dieser Eigen-
schaft. Wegen ihm entsteht
dieses Konzept.

16.55 Folgendes erscheint mir [ als jemand, der selbst nicht richten muss -] bei meiner
Ansicht zum Ubeltiter als Pflicht, Herrscher. [Doch] die Richtschnur fiir das Ausfiihren
oder Nichtausfiithren [von Vergebung] ist allein das Ermessen des Gebieters.

16.56 Die [Vergebung] ist ein ganz reiner Spie-
gel; betrachte den Ubeltiter daher nicht mit dem
falschen Blick. Mit welchem Blick man in den Spie-
gel schaut, so betrachtet man sich selbst."

16.57 So vernahm es Alexander und sprach, mit
der [mit der Antwort] zufrieden, erneut zu ihm:
JEinverstanden. Sag, wann ist die [rechte] Zeit
fir [Vergebung]?“ Wiederum erklarte [Aristote-
les] ihm:

Vers: Die Ubeltat ist der Spie-
gel der Vergebung und des Se-
gens, O Meister!; Schau nicht
demiitigend auf die Ubeltater. /s
“13 (16.3)

Alexander fragte: ,Wann ist es
gut, zu vergeben?* [Aristoteles]
antwortete:

16.58 ,Diese [Vergebung] immer [aus Uberzeugung] ergehen zu lassen, halte ich fiir
den Weg von Heiligen. Herrscher, halte dich an die [fiir dich taugliche,] besondere Ma-
xime und hore, [was] ich sage:

12 Eg scheint hier ein konkreter Fall vorzuliegen, der an dieser Stelle nicht weiter ausgefithrt wird.
3 Gami: Divan, Ed. AFSAHZAD, Band 2, S. 86, Gazal 22, Z. 713 (mit einigen Varianten).
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16.59 Wenn ein kluger [Herrscher] zum Zeit-
punkt der Bestrafung bei [vollem] Vermégen[, die
Strafe auszufiithren,] dem Feind vergibt (ksantva)
und [ihn] aus eigenem Antrieb Dank bezeugen
lasst, [dann] ist dies eine ausgezeichnete Zeit da-
far.

16.60 Herrscher, hore hierzu folgende Anekdo-
te: Ein Herrscher besiegte einen Feind, unterwarf

[ihn] und hielt [ihn] in Haft.

16.61 Spater wandte er sich [ihm] zu und
befragte ihn: ,Sag, in welcher Verfassung
scheint dir nun [dein] Korper zu sein?” Er
antwortete ihm:

,Zur Zeit der Macht und des
Siegs tiber den Feind soll man
sich durch Vergebung fiir den
Sieg bedanken.

In einer Geschichte wurde er-
zahlt, dass ein Konig einen Feind
besiegt hat und ihn fesselte.

Und er wurde vorgefithrt und angespro-
chen. Der Konig fragte ihn: ,Wie siehst du
dich selbst?‘ Er antwortete:

16.62 ,Was soll ich, [der] ich nun in deinem Haus festgehalten werde, dazu sagen?
Dennoch: Wen wiirde die Rede eines Heiligen nicht ganz und gar befriedigen:

16.63 Der Herr der Welt, [der] unergriindliche
Macht besitzt und die gesamte Schopfung umfasst,
machte die Vergebung (ksamam) aller [Delikte]
von jeder Art zu seinem Freund.

16.64 Du aber [machst dir] mit der von Thm
gewdhrten Macht den Sieg in selber Weise [zum
Freund]. Auch [dieser] wurde dir von jenem
[Herrn] gewahrt — erkenne [das] mit dem Herzen!
Welchen Unterschied [gibt es] hierbei zwischen
euch [und uns, der ich von dir so abhidngig bin wie
du vom Herrn]?

16.65 Wenn du die Vergebung (ksamam) wahrst,
die Er bewusst mit grofler Achtung betrachtet,
wirst du dadurch [dein] Ziel erreichen.

16.66 Der [Herrscher] trank diesen Nektar ,Re-
de®, [der] sein Herz gewann, war [davon] befrie-
digt, befreite [ihn] und ehrte ihn mit einer guten
Biindnisvereinbarung,.

,Gott mag etwas, namlich Verge-
bung.

Und ihr mogt etwas, namlich
Siege.

Wenn Gott euch die Siege gab,
die ihr mogt, dann gebt IThm die
Vergebung, die Er mag

Dem Konig gefiel diese Rede und
befreite ihn.
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16.67 Deshalb soll man an dieser Fi-
genschaft [Vergebung] festhalten und im
richtigen [Geistes]zustand bleiben[, in-
dem man trotz] des eigenen Vermogens|,
die Strafe auszufithren,] mit seinem Ver-
stand das duflerst heftige, vom Feind ge-

Weltbeherrschende Konige sollen leicht
im reinen Herzen verhaltnismaflig zur
Ubeltat schwere Bestrafung unterlassen
und als Dank fiir die Macht statt Rache
den beschamten Ubeltater mit der Kunde
der Vergebung erleichtern, ...

spiene Gift ,Untat” wie Nektar auftrinkt.

16.68 Diesen Pfad beschritten Herrscher, die ihre
Leben mit Urteilskraft bestritten, rechtglaubig wa-
ren, die Gotter [mit ihrem Ruhm] tibertrafen [und]
Gefallen am Beschiitzen von Stadt und Stadtern
fanden.”

16.69 Man sieht vom Anbeginn der Schépfung
Folgendes: Die Verruchten sind ganz den Ubelta-
ten ergeben und die Herrscher haben einzig die
Vergebung (ksama-). Worin [liegt] sonst der Un-
terschied?

16.70 Und so jagte ein Herrscher einem Ubeltiter,
[der] ein Angehoriger seines [Angehérigen] war,
in Haft viel Angst ein, [weil] er im Geiste [vor dem
Tadel der Leute dariiber, einen Angehérigen zu be-
gnadigen,] zitterte.

16.71 Einst befragte er den Aufseher des Ange-
horigen tiber diesen, [weil er] unentschlossen war:
,Was ist ihm angemessen?‘ Der sehr strenge [Auf-
seher] gab eine aufbrausende Rede von sich:

.. weil es die Sitte der Sultane
war, welche die Welt beherrsch-
ten und der Brauch der Konige,
welche die Welt eroberten.”

Vom Anfang des Weltkreislaufs
bis zur Zeit des Konigs,/ lb-
ten die Groflen Vergebung und
die Niedrigen [begingen] Ubel-
taten. (16.4)

Es wird erzahlt, dass ein Nahe-
stehender des Kénigs eine Ubel-
tat beging. Er kam vor Gericht
und sollte bestraft werden.

Eines Tages beriet sich der Ko-
nig mit einem Adligen tber die-
sen Ubeltater. Dieser sagte:
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16.72  Was [soll] ich, [der ich] eine niedrige
Stellung habe, [dariiber] sagen, [was] ihm [recht-
méfig?] zukommt? Auch bei Abtrennung [seiner]
Nase, Ohren und Lippen, [wiirde ich] nichts [sa-
gen].! Das ist meine Meinung.

[Auszug des Kommentars:] Wenn ich in der Position des
Herrschers wire, dann wirde ich ganz viele [Strafen]

fur ihn anordnen.

16.73 [Dies] horte er entgeistert und sprach zu
ihm mit sanftmiitigen und ruhigen Verstand: ,Du
landest nicht bei meinem Standpunkt. [Nun] weif3
ich, [dass meine] Meinung deiner entgegengesetzt
ist.

16.74 Obwohl [sein] zum Verlust der Kaste fih-
rendes Verbrechen den [gewohnlichen] Menschen
bekannt ist, habe ich ihm vergeben (ksantam). Mei-
ne auflerst grofiziigige Vergebung (ksama) wird in
diesem Fall iiberaus berithmt werden.”

16.75 Wie sich Niedrigen die Ubeltat sehr stark
festsetzt, so [setzt sich] bei Hohen die Vergebung
(ksama) sehr stark [fest] — Diese [gilt als] Heilmit-
tel fiir jene.

16.76 Und so sucht [der Ubeltiter], wenn infolge
einer Erscheinung [seine] Schuld ungeheuer grof3
[wirkt], in Gedanken (1) an diese [Ubeltat] / (2) an
diesen [Herrn] (tac-cittataya) taglich beim Herrn
Zuflucht.

16.77 Deshalb soll man, nachdem man [seinen]
Verstand gebraucht hat, jenen [Ubeltiter gleich]
im nichsten Augenblick befreien. Den, [der die
Vergebung] verzogert, wird der Herr bestrafen.

4 Tentativ.

.Wenn ich an der Stelle des Ko-
nigs ware, wiirde ich befehlen,
ihn zu bestrafen®"

Der Konig sagte: ,Weil du nicht
an meiner Stelle bist, sollte mei-
ne Tat das Gegenteil deiner sein.

Ich werde ihm vergeben, obwohl
seine Ubeltat schlecht schien.
Meine Vergebung scheint gut.

Obwohl die Ubeltat der Niedri-
gen grof} ist,/ ist die Vergebung
der Grofen noch grofler. /7 (16.5)

Und wenn jemand die Ubeltat,
die er begangen hat, bedenkt
und erkennt, dass er die Verge-
bung Gottes braucht, ...

. sollte er die Vergebung der
Ubeltat des Ubeltaters nicht ver-
hindern, ...

> Dies ist in Sahibrams Autokommentar fast wortwértlich wiedergegeben: yadi aham raja-

pada-sthah bhaveyam, tada bahu eva etad-artham anusisyami Wenn ich an der Stelle des Herrschers wire,

dann wiirde ich ihn heftig fiir diese Sache bestrafen.



Kapitel 16 — Begnadigung : Absehen von Ubeltdtern

1013

16.78 Deshalb soll ein Verstandiger tiberlegen
und dem Weg der Pflicht oder Pflichtunterlassung
so einschlagen, dass [ihm] die Gnade des Herrn zu-
kommt.

16.79 Wenn du Hoffnung hast, dass der Herr [dei-
ne] Ubeltat bereinigen wird, dann ist Folgendes an-
gemessen: Du sollst den Ubeltétern ganz vergeben
(ksantavyam).

16.80 Und ferner: Jemand wurde von jemandem
in rechter Weise mit einer Aufgabe betraut. Je-
ner missachtete dessen Unterweisung und handel-
te nach eigenem Gutdiinken.

... damit Gott auch ihm vergibt.

Wenn du die Verzeihung Gottes
erwartest,/ verzeih dem Ubelta-
ter durch Vergebung und Begna-
digung./ (16.6)

Es wird erzahlt, dass ein Konig
jemanden schickte, um etwas er-
ledigen.

16.81 Er erhielt ein Amt und fiihrte [sei-
ne] Aufgabe zum Unmut des [Auftragge-
bers, namlich des Herrschers] aus. Der
[Herrscher] lud ihn vor, fesselte [ihn] im
Schneidersitz und lief3 [ihn] peinigen.

16.82 In diesem Zustand sprach er zum
[Herrscher]: ,Bedenke: Was schitzt auch
du dann [im Jenseits] als Verbiindeten?
Sprich, Ehrerweiser!”

Er erledigte die Aufgabe in einer Art und
Weise, die dem Konig nicht gefiel. Der Ko-
nig entfernte ihn [aus seinem Amt] und
befahl, ihn zu verhaften und ihn zu Fufien
des Throns zu bringen. Und der Konig be-
gann, ihn zu verhdren und zu befragen.

Der Arme sagte: ,,O Konig, denkt ihr, dass
auch ihr morgen beim Herrn der Herrn
zum Verhor bestellt werdet? Was wird
euch in jenem Moment gefallen?”

16.83 Schmunzelnd antwortete er: ,Die Verge-
bung (ksama): Nachdem er so gesprochen hatte,
[erwiderte der Gefesselte]: ,Wo ist sie jetzt bei dir?
[Denn] die [Vergebung des Herrn] beinhaltet die
[deinige]. Warum machst [du] das? Belehre mich

[stattdessen?] gut!

[Der Konig] sagte: ,Die gottliche
Vergebung.“ Er sagte: ,Dann ver-
gebt mir, weil die gottliche Ver-
gebung abhangig von der konig-
lichen Vergebung ist.
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16.84 Ich bin der Ubeltiter, du bist der
Vergeber (ksamita) — mache [dir] im Ver-
stand Gleichheit von euch[, namlich Herr
und Herrscher,] klar Als [er] so gespro-
chen hatte, befreite der [Herrscher] ihn
geschwind und schulte [ihn]; und so in

Ich bin bei dir ein Ubeltater und so bist du
bei Gott./ Wenn du mir vergibst, wird dir
auch Gott vergeben. //“ (16.7)

Dem Konig gefielen diese Worte und er
lie} ihn frei. Er erwies ihm seine Gunst
und Ubertrug ihm erneut die Aufgabe.

sein Amt eingesetzt, fithrte er [seine] Auf-
gabe angemessen aus.

16.85 Diesem Pfad der Guten sollen Wissende fol-
gen. Vor Ménner, [die] darauf wandeln, wird die
Braut ,Wohlstand® treten und [sie] augenblicklich
umarmen.

16.86 Durch einen Bruchteil des Lichts dieser
[Vergebung] erblickt man das Herz[, seinen We-
senskern]. Durch den (1) Hauch / (2) Wohlgeruch
(-gandhena) dessen erstrahlt der [eigene] Korper
wie ein Blumengarten.

Vergebung ist eine segensrei-
che Eigenschaft., Wer Verge-
bung (ibt, hat Reichtum./

Das Herz leuchtet mit dem Licht
der Vergebung.; Mit ihrer Brise
leuchtet die Brust./

16.87 Durch diese [Vergebung] wird der hochste Herr augenblicklich [dein] Freund,
denn [Herrscher] von gleicher Grofie [wie der Herr] bringen den Menschen Wohlwollen

entgegen.

16.88  Diesen Stempel [,Vergebung“] hat der
[Herr] zur Festigung des Wohlwollens auf der Er-
de platziert. Erhebe auch du dich [zur Vergebung]
und festige damit die Freundschaft.

16.89 Ehre diese [Freundschaft, die] unschitz-
bar [wertvolle], gute Resultate [bringt], mit grofler
Hochachtung! In diesen harten Zeiten ist sie dein
bestes Heilmittel.

Gott lobt die Vergebung;/

was Gott lobt, lobe! // (16.8)
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16.90 O [vergebender Herrscher], iber-
all dort, wo jedwede Vorschrift und jed-
wedes Verbot (itarad) [in der Durchset-
zung] ibel erscheint, sollen [diejenigen,
die] das Gute wiinschen, unter Betrach-
tung dieses [Themas] hier die Vergebung
(ksama) zur Abdeckung gestalten. Diese
gottliche [Vergebung, die] fur [diejenigen,
die] sie hegen, mit hochster Freude al-
les Unheil abwehrt, vermag es, geschwind
voranzuschreiten, wo es gar keinen Weg
[zu geben scheint].

Aber Vergebung ist dort verboten, wo
gottliche Bestrafung vorgesehen ist. In
solchen Fillen sind Zorn und Wut ange-
messen:

Wenn fiir die Ubeltat gesetzlich eine Be-
strafung vorgesehen ist,/ sollte man in
diesem Fall nicht Vergebung tiben., Ver-
gebung heifit in diesem Fall, bestrafen
zu lassen./ Gesetzliche Bestrafung ist wie
ein Damm gegen gottliche Bestrafung.
16 (16.9)

16.91 Welchen Erfolg gewahrt dieses ,Erdulden von Vergehen® (aparadha-sahisnuta)
genannte, [hiermit ab]geschlossene Tor, [das] vor den edlen Juwelen ,gute Ausspriiche®
prangt [und] schén vom Anmut des Kalks ,dargelegte Bedeutung” [ist], den Eintreten-

den nicht?

16 Die letzten beiden Zeilen sind nicht in allen von TABASI 2018 benutzten Handschriften tiberliefert und
waren vermutlich auch nicht in der Vorlage Sahibrams enthalten.
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17.1 Nun soll das folgende, siebzehnte Juweltor [betreten und] untersucht werden,
durch dessen blofie Untersuchung ein Mensch den schwer zu erlangenden [Erfolg im
Dies- und Jenseits] empféngt.

17.2 Die Definition dessen, was ich zuvor als ,Beruhigen von Zorn und dergleichen
Unheil (krodha-ady-an-artha-$anti-)! angekiindigt habe, wird nun ausgefiihrt, [weil]
sie an der Reihe ist.

17.3 Der Wesenskern von allem, der Herr, Lehrer ~ Eine gottliche Eigenschaft ist die
der beweglichen und unbeweglichen [Lebewesen] Milde.
schuf diese bewegliche und unbewegliche [Lebe-

wesen] umfassende [Welt, die] mit einer Men-

ge viel[fach] strahlender, guter Verfahrensweisen

prangt, mit der inneren Bereitschaft, sie zu behii-

ten; Er erreichte [Sein] Ziel, [als] Er die subtilen,?

sehr lieblichen [Eigenschaften wie Mitgefiihl und
Nachsicht] schuf, [die] allein dem Gemiit[, nicht

den Sinnen] zugénglich sind; dieser an deren Spit-

ze stehende Wesenszug iiberragt [alle anderen und

ist] von Natur aus prachtig.

17.4 Wer ebendiese [Eigenschaft], den hochst prachtigen Quell von Liebreiz, das
Schmuckstiick, die hier [auf die Erde gekommene unverinderliche] Eigennatur des
Schopfers im Geiste halt, der allein ist fiirwahr ein [Mensch] mit ruhigem Verstand
(santa-), [der danach] strebt, [wieder] mit Seiner Gegenwart versehen zu sein; er strahlt
gewiss wie eine Sonne auf Erden, [weil auch] er eine von Natur aus liebliche Gestalt
hat.

17.5 Diese [Eigen]natur ist die gute Eigennatur, das einem [von Natur aus] entspre-
chende Naturell. Ihre Definition tibersteigt die einem von Natur aus eigene [Eigennatur]
(svatah) nicht im Geringsten.

17.6 Nun, ist nicht eine Definition tiber einen anderen [Begriff] moglich, [wenn man]
die in jeder Hinsicht unheilbringende Abart dessen betrachtet? Hort aufmerksam!

17.7 Besonnene bezeichnen das Auflodern im Geist, [welches] die gute Sache, namlich
die Abwigung, [was] getan werden muss und [was] nicht getan werden darf, entwur-
zeln kann, als ,Zorn“ (kopah).

! Die Ankiindigung im uddesa-prakarana 1.72d lautete jedoch: krodha-adi-sahanam ,Ertragen von Zorn
und Dergleichen’. ? Tentativ fiir kala-bharan.
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17.8 Das Beruhigen der Aktivitit des [Zorns] beim [Auflodern] - [geschehe es] mit
oder ohne Anlass — des [dafiir] bereiten Geists bezeichnet man als Definition dieser

[Eigenschaft].

17.9 Man moge dies als ,[geistige] Ruhe® (Samah), ,Selbstbeherrschung®, [oder] mit
~Nachsicht® (ksama), ,Nichtschddigung® und dergleichen Synonymen bezeichnen. Fiir
uns macht das keinen Unterschied, [der] auf verschiedenen Resultaten [beruhen wiir-

de]3

17.10 Im hochsten Sinne ist ebendiese [Eigen-
schaft] beim Herrn vorhanden. Er allein verteilt ei-
ne Spur [davon] an einen bestimmten [wiirdigen]
Empféinger, [infolgedessen sie auch bei ihm] er-
strahlt.

17.11 [Er] teilte dies den Weisen mit ruhigem
Denken, [welche] die Last der Welt tragen, ge-
méif [ihrem] Vermogen zu und gab [ihnen entspre-
chend] mehr oder weniger [davon].

17.12 Mithilfe dieser [Eigenschaft] beseitigen die
[Weisen] die unheilbringende Manifestation des
Zorns, [welche] das Verdienst (dharma-) und [die
anderen zwei innerweltlichen] Lebensziele zer-
stort, [und bleiben dabei] frei von Befleckung.

17.13  Auf diese [Eigenschaft] gestiitzt entwur-
zeln sie den [Zorn] vollstandig, [der] vor den Krie-
gern [,Lust” und Dergleichen] des vor Machtglanz
strahlenden Herrschers ,Verblendung“ marschiert,
und zerreiben [ihn] augenblicklich.

Wie [der Koran] sagt: ,Gott ist
bereit zu vergeben und mild.“
Allen Propheten und Heiligen
gab Gott einen Teil von dieser Ei-

genschaft, ...

.. um mit ihrer Starke die Wut
umzuwandeln, die den Glauben
korrumpiert ...

... und die satanische Armee an-
fuhrt.

17.14 Allein, indem man sich auf diese [Eigenschaft] stiitzt, tilgt man alle iiblen Ge-
spinste, [die] gleiflend sind, weil sie auf dem [Zorn] beruhen; ebendies ist der Wesens-

zug, [aus dem] der grofite Erfolg [resultiert].

17.15 Hochgesinnte stiitzen sich ganz auf die [innere] Ruhe (Santim) und zerstéren au-
genblicklich die Manifestation des Zorns (kopa-), [die] das Verdienst (dharma-) schma-

lert.

> Tentativ. * Qur’an 3:155.
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17.16 Die gewalttatige Gestalt ,Zorn" (krodha-), [die] zum Sturz in beider, dies- und
jenseitiger Hinsicht fithrt [und] vor iiblen Gespinsten strotzt, wird [schon] aus der Ferne
allein durch einen Hauch dieser [Ruhe] (yad-) beruhigt.

17.17 Wenn durch den (1) leuchtenden Glanz / Glanz der Sonne (2) (-bhasvat-
pratapena) ,diese [Ruhe]“ die gewaltige Verblendung/Dunkelheit (tamasi) verschwin-
det, gehen auch die Ddmoninnen ,iible Gespinste” nicht [mehr] um.

17.18 Und so verkiindeten die Vollkommenen In der prophetischen Tradition
[wie Manu, welche] die jenseitige und diesseitige =~ wurde erzihlt:

[Welt] gesehen haben [und] von deren Faden ,,An-

weisung” die fest[gelegte] Ordnung des Schopfers

durchzogen ist:

17.19 Einen dumpfen [Menschen] mit boshafter Der Starkste von euch ist nicht
Gesinnung, der mit Tauschung und Dergleichen  derjenige, der die Menschen im
oder hinterhéltigem Verhalten andere qualt, sollt Kampf besiegen kann.

ihr nicht fir aus eigenem [Tun] méchtig halten!

17.20 Jener ist durch die Bosheit [seines angestrebten?] Resultats® und dergleichen
ible Gespinste (1) nur / (2) ganz und gar (param) verbrannt. Wegen seines [Tuns] wird
sich seine [jetzige] Kraft beim Reifen [seiner vergeltungskausalen] Resultate gar nicht
zeigen.

17.21 Wer sich selbst von sich aus, sobald er den Der Starkste ist derjenige, der
Wilden ,Zorn" anwachsen sieht, mit einer [geeig-  sich in seiner Aggression besiegt
neten] Maflnahme ldutert, ist [wirklich] méachtig. und seine Seele besitzt.

Was konnte er nicht erreichen?

17.22 Kennt den Mann als [wirklich] machtig, [der] den [zornigen Menschen] als
iiberquellende Mine der Befleckung betrachtet und geschwind [seine] Lebenshauche
[und Sinne von ihm] abwendet.

17.23 [Wer] die Pferde ,Sinne“ ziigelt, [wenn] sie die Himmelsgegenden mit der Dun-
kelheit ,Zorn“ (krodha-) bedecken [und damit] auf Abwege geraten, erreicht darauf
entschieden den schwer zu erreichenden Weg der Guten.

17.24 Sein Verstand kennt in keiner [dies- oder jenseitiger] Hinsicht Furcht, [weil] er
den Fortbestand der Welt unter Kontrolle gebracht hat. Immerzu soll man ihm Gutes
iiberreichen, sonst [droht] einem Gefahr vom [Schicksal].

° Tentativ.
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17.25 Ist es etwa Heldentum, mit dem Starke
[zwar] die dufleren Feinde demiitigen, [doch] in
den Versammlungen der Weisen sich selbst hier-
bei besudeln, weil [sie sich] fiir besonnen halten?
Die Manneskraft von Unmengen tragenden Hoch-
gesinnten, die jene Mine allen Unheils, den vor
Kraft strotzenden, inneren [Feind] namens ,Wut®
besiegt haben, ist die [wahre] Manneskraft.

17.26 Deswegen: Wenn du auf diesen méachtigen
[inneren Feind] zielst und bereit bist[, ihn zu besie-
gen], dann weif} ich firwahr, [dass] du ein Mann
mit reichlich Manneskraft [bist].

Denk nicht, dass es bei Mann-
lichkeit um Macht und Mut
geht./

Wenn du deine Wut besiegst,
weif} ich, dass du weise bist.
(17.1)

[Auszug des Kommentars:] An ebendieser Stelle beginnt [der Autor] die ,,Brosche® zu fertigen,

indem [er sagt]: Und so ...

17.27 Und so soll man an der von [Menschen] mit
guter Fithrungskunst verkiindeten Bliitenrispe der
Fithrungskunst riechen; allein durchs Riechen an
ihr [werden] Herrscher alle Ziele erreichen!

17.28 Herrscher auf Erden, [die] ein

Im Buch Evangelium steht:

Konige sollen ihre Seele mit geistiger Ru-

[hohes] Amt innehaben, sollen sich streb-
sam aneignen, dass die eigenwillige Akti-
vitét [ihrer] Sinne [und Glieder] kontrol-
liert ist.

17.29 Aus der Verkehrung dessen, was
die [Sinne] begehren, [resultiert die rich-
tige] Geisteshaltung, welche, selbst wenn
die [rechte] Zeit fiir Zorn (kopa-) eintritt,
dennoch nicht auf den [Zorn] ausgerich-
tet ist.

he abrichten und zahmen, um sie gehor-
sam zu machen, ... damit sie nicht wiitend
wird, wenn sie etwas horen, das ihnen
widerstrebt. Weil sie die Macht und die
Fahigkeit haben, sind die Untergebenen
ihnen gegeniiber gehorsam. Wenn Wut
nicht von geistiger Ruhe beherrscht und
Zorn nicht von Duldsamkeit kontrolliert
wird, wirde man auf jedes Wort und jede
Tat mit Wut reagieren.

17.30 Diese iiblen Pferde namens ,Sinne“ lassen den unachtsamen Herrscher hier auf
Schritt und Tritt® in Gruben voller Unheil stiirzen und traben iiber [ihm] umher.

® Wortlich: itas tatah Jhier und dort’.
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17.31 Und was auch immer er tut, [solange] seine Absicht von anderen[, etwa von den
Sinnen] abhéangig ist, werden die Subjekte bestimmt mit ihm wetteifern wie mit einem

Berauschten.

17.32 Und damit hélt er nicht [mehr] das
Schmuckstiick in der Hand, welches die [Gesell-
schafts]ordnung ist. Ist die Ordnung verfallen,
[droht] sofort allseitige Demiitigung aus Ungliick.”

17.33 Die Altvorderen mit {ippiger Urteilskraft
haben diesen [Gegenstand] noch auf andere Weise
dargelegt, [weil] in ihrem Spiegel ,Denken” diese
[Welt durchschaubar] wie eine Jujube erscheint.

17.34 Wem die Zornerfilltheit (krodha-) namlich
wahrhaft den Verstand raubt, der erscheint zwei-
fellos wie ein Ddmon oder auch [wie] ein Raubtier.

17.35 Deshalb unterwirft jeder, der diesen [Zorn]
unterwirft, sogleich all jene dufleren und inneren
[Feindes]scharen.

17.36 (1) [Die scheinbare Bedeutung:] O [Wun-
der], der [Zornige] scheint ohne die Schranken
der Verstindigen zu verkehren und schmiickend
(alamkaritah). Denn die Macht des Schicksals ist
wunderbar.

(2) [Die wahre Bedeutung:] Oh [weh], den [wahr-
haft] Verstandigen scheint der [Zornige], obwohl
unbeschrankt verkehrend im hochsten Mafle als
eingekerkert (alam karitah). Denn die Macht des
Schicksals ist wunderbar.

17.37 Und wer konnte iiber den Konig der Ber-
ge steigen, der sich in der Flut ,Zorn® (kopa-) kein
bisschen bewegt, obgleich [diese Flut] die Auflerst
hohen Salbdume bricht und die Flussufer weithin
zerfurcht?

7 Tentativ, der Text ist an dieser Stelle zweifelhaft.

Die Leute werden entmutigt
und die Herrschaft verliert ihren
Wohlstand.

Folgender Vers sagt sehr schon:

Vers: Duldsamkeit ist der Schatz
des Verstands.; Wer keine Milde
hat, ist ein wilder Damon./

Milde bindet den Damon, wenn
du es [richtig] verstehst., Wut
kommt durch sie ins Gefangnis.
(17.2)

Ein im Geiste ruhiger Mann ist,
der von der Flut seiner Wut nicht
bewegt wird, obwohl ein riesiger
Berg, der ihr im Weg steht, sie
nicht aufhalten kann.
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17.38 O [Wunder], es ist die Hitze des Sommers
Wut® (kopa-), wegen deren ungeheuer brennen-
der Flammen selbst die Regenwolke ,Verdienst®
(dharma-) aus Furcht vor volliger Aufzehrung in
die Ferne zieht.

17.39 Wo diese Flamme vom Nektargiissen ,[geis-
tige] Ruhe® (Sama-) geloscht wurde, strahlt die [Re-
genwolke ,Verdienst“] wieder, auch wenn iiberall
auf der Welt die Hitze brennt.

17.40 Solange der Regen mit dem Nektargiissen
| geistige] Ruhe® ($anti-) nicht hierhin fallt, kann
das heftige Feuer ,,Zorn® (-kopa-) gar nicht zur Ru-
he kommen - so [ist] der Stand [der Dinge].

17.41 Und wie konnte, solange der Herrscher hier
nicht den Schutz dieser [Eigenschaft] bietet, die auf
Land und Leuten beruhende Festlegung des [Steu-
er-]Einkommens [Bestand haben]?

17.42 Nur deshalb [konnten] auch frither [geistig]
Beruhigte ($antaih) [ihr] Herrschaftsgebiet hier
nach Lust geniefien, die Erde schmiicken und als-
bald unbesorgt im Himmel weilen.

Und die Flamme des Zorns kann
ihn nicht beeinflussen, obwohl
der atherische Sphare [der Pla-
neten] davon entziindet werden
kann.

Kein Sultan kann ohne Milde die
Flamme der Wut loschen.

Und kein Herrscher kann ohne
die Hilfe der Duldsamkeit die
Last des Umgangs mit Menschen
tragen.

Deshalb ist der gerechte Konig
derjenige, der alltaglich Nutzen
aus der geistigen Ruhe zieht.

17.43 Oh [Weh], vom Feuer ,Zorn“ (krodha-) Versenkte erfahren Leid, bekleiden sich
mit dem durftigen Kleid ,Schande® und schmiicken das hollische Dasein, [weil] sie einen

befleckten Verstand haben.

17.44 Mit der Unterstiitzung dieser [Ruhe] ent-
wurzelt man [wie] ein besonnener Ringer mit der
Kraft [seiner] Beine sofort den gewaltigen Bau
»Zorn®, [der] alles [zu] verbrennen [droht].

17.45 Und wenn die schlechte Taten lautern-
de Sonne ,[geistige] Ruhe® (Sama-) scheint, dann
geht auch die Dunkelheit ,Zorn® (krodha-) [schon]
weithin unter.

Mit ihrer Hilfe wendet er den
Schaden des weltverbrennenden
Zorns ab.

Als Milde eintrat, schwand die
Wut./
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17.46 Wabhrlich ist auf Erden kein anderes Mittel =~ Die Duldsamkeit besiegte die
zum Sieg Uber diesen [Zorn] geeignet. Wurde der ~ Wut./

[Zorn] von dieser [Ruhe] beseitigt, kann er unter

gar keinen Umstanden mehr autkommen.

17.47 Der Bedauernswerte, der wegen [seines] Die Saule der Vernunft ist Duld-
hohlen Kopfs sofort vom Zorn (krodhena) angesta- ~ sambkeit;/ Der Tor ist immer nied-
chelt wird, [wird] aus Einbufle [seines] Schatzes rig. /1 8 (17.3)

,Verstand“ schnell im Ungliick versinken.

[Auszug des Kommentars:] Hier bereitet er die Fertigung der ,,Brosche® mit [den Worten]: Hier-

Zu ...

17.48 Hierzu erzihlt man eine Geschichte, in Man erzéahlt von Sulayman War-
der vom Herrscher Samdhimant mit dem be- raq:

kannten Namen der Geburtskaste Vajag® berich-

tet wird, [der] (1) keinen schwachen Geist (a-

laghu-manasah) / (2) einen schonen Geist (laghu-

manasah) hatte.

17.49 Einst sprach der Herrscher bei der Unterhaltung tiber Geschichten von [geistig]
beruhigten ($anta-) Herrschern vor seinen Befehlshabern die gute Geisteshaltung des
Herrschers Mamoha an:

17.50 Ich ging einst in die Versammlung des Be-  ,Eines Tages war ich bei
hiiters Mamoha. Vorn sah ich in seiner Hand einen Ma’man.
wertvollen Rubin.

17.51 Alle betrachteten diesen drei Dau- ... der 4 Finger lang und 2 Finger breit und
men breiten [und] vier Daumen langen  von einer Klarheit und Helligkeit war wie
[Rubin]'® wie eine zweite Sonnenscheibe die Strahlen der Sonne ...

und staunten.

8 Firdausi: Sahnama, Ed. MUTLAQ, Band 7, Piriiz, Z. 5 (mit einigen Varianten im ersten Misra°). % Persisch
warraq ,Schreiber” ist eine Berufsbezeichnung. '© Tentativ, die Dimensionen -parinaham wértlich: ,mit
dem Umfang von ... und -vistrtam ,... ausgebreitet’ sind unklar. Die 3x4 Daumenlédngen reprisentieren in
jedem Fall die 12 Adityas, eine Gruppe von Géttern, die seit der epischen Mythologie vornehmlich mit dem
in dieser Gruppe eingeschlossenen Sonnengott Sirya assoziiert wurde. Das Erzielen dieser symbolischen
Zahl durch Multiplikation diirfte der Grund fiir die Verinderung der Maf3e bei der Ubertragung gewesen
sein, weil der Rubin in der indischen Gemmologie der Sonne zugeordnet wird; vgl. HOPKINS, § 39, MCHUGH
2018 und GANSTEN 2018.



Kapitel 17 — Milde : Zorn und Dergleichen Ertragen 1025

17.52 In [seiner]| der Makellosigkeit glich er dem
Mond und in [seiner] Lieblichkeit dem Lehrer der
Gotter [Brhaspati];!! [er] war iiberall [derart] von
Licht erfullt wie er vom Hof mit Lobpreis iiber-
hauft wurde.

17.53 Der Herrscher betrachtete den so beschaffe-
nen [Rubin] staunend, rief einen Goldschmied her-
bei und regte [ihn] hochstpersonlich an, einen Sie-
gelring zu [herzustellen]:

17.54 ,Kunstfertiger, schaffe mir einen vor guter
Machart strahlenden Siegelring. Fasse diesen Edel-
stein in ihn ein, sodass beide [zusammen] Gegen-
stand von Ansehen [werden].

17.55

.. und wie der erhellende Mer-
kur.

Er rief einen Goldschmied herbei
und sagte:

sFertige einen Siegelring mit die-
sem Rubin als [eingefassten]
Stein

[Du] sollst [dein] Handwerk so iiberbordend ausfithren, dass der Ring durch

jenen [Rubin] leuchtet wie die Schonheit des Tages durch die Sonne, wie die Nacht

durch Mond.*

17.56 Der (1) Kunstfertige (kala-kalah) / (2) die
Mine der Kiinste (kala-akarah) ging mit dem vom
[Herrscher] erhaltenen [Rubin] in sein Haus und
war bereit, den Ring zu fertigen.

17.57 Vernehmt aufmerksam, wie ich [etwas]
Wunderbares bei diesem nach Grofien strebenden
Herrscher sah, als ich darauf auch am néchsten Tag

dorthin ging!

17.58 Bei Hof, wo man Gefallen an der Stimmung
der guten [Hofangehorigen] findet, kam dem Herr-
scher [wieder] der Siegelring in den Sinn'? [und er]
befahl Dienern, geschwind den Goldschmied her-
bei zu rufen.

"' Dem Brhaspati ist in der indischen Kosmographie der Jupiter zugeordnet.

kung zur Edition.

Der Goldschmied nahm den Ru-
bin und ging.

Es begab sich, dass ich andern-
tags bei ihm war.

Er erinnerte sich an den Ring und
rief den Goldschmied herbei.

12 . .
Tentativ, siehe Anmer-
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17.59 Augenblicklich brachten die Diener den
schmichtigen [Goldschmied] in Windeseile vor
[den Herrscher]. Der ganz Klédgliche zitterte wie
ein vom Wind geschiittelter Baum.'?

17.60 Der geistig ruhige ($anta-) Herrscher sah
ihn in dieser Verfassung und fragte mit sanfter
Stimme, gleichsam seine Furcht mildernd (Sama-

yan):

17.61 ,Was ist der Grund? Warum hast du [dei-
ne] Anmut derart eingebiifit? Sage mir schnell die
Wabhrheit! Vom Nektar ,Rede” belebt, sprach der
[Goldschmied] zum [Herrscher]:

17.62 ,Habt Nachsicht, habt Nachsicht (ksamya-
tam)! Wie es sich gehort, spreche ich wahrheitsge-
maf}, Ehrerweiser. Bei Herrschern strahlt fiirwahr
besonders die Nachsicht (ksama) gegeniiber denen
mit ungliicklichen Gedanken!*

17.63
(santa-) Verstand die Rede dieses duflerst dngstli-
chen und sagte wieder und wieder: ,[Es sei dir]
nachgesehen (ksantam). [Sei] im Herzen getrostet
[und] sprich!“

Der Herrscher vernahm mit ruhigem

17.64 Mit getrostetem Herzen zog er diesen [Ru-
bin] wie [etwas] Klagliches heraus und zeigte [ihn]
schlotternd dem Herrscher in vier Stiicke [gebro-
chen].

17.65 Er legte die Hinde zusammen, senkte vor
Scham sein Haupt und sprach mit stockender Stim-
me ganz ohne Hoffnung zu dem hochgesinnten
Herrscher:

Als der Goldschmied ankam, sah
ich, dass er zitterte wie eine Mot-
te.

Ma’maun fragte:

~Warum verhaltst du dich so?* Er
sagte:

,Gewahre mir Immunitat, damit
ich spreche!”

Er antwortete: ,Ich gewédhre Im-
munitat

Der Goldschmied zeigte den
Edelstein, der in vier Teile
[zersprungen] war.

Er sagte:

3 Die persische Redewendung ¢u bid larzidan ,zittern wie eine Motte® kannte Sahibram offenbar nicht
und schmiickte bid ,Motte’, das auch ,Weide‘ bedeuten kann, an dieser Stelle aus.
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17.66 ,Juwel der Stadt Bagdad! Als ich zu [eurer]
Freude den Ring hergestellt hatte, erhob ich diesen
[Rubin] aus [meiner] Hand, um ihn zu priifen.

17.67 [Wéhrend] ich [ihn] mit [der Frage], wie
ich [ihn] einfassen soll, in der Hand wog, fiel er
plotzlich auf den Amboss'* und [zersprang] in vier
Teile.

slch habe den Ring gefertigt und
wollte den Edelstein in den Ring
einfassen.

Er ist aus meiner Hand auf den
Amboss gefallen und in vier Teile
[zersprungen].

17.68 Damit habe ich dir die Wahrheit gesagt. Die Wahrheit ist ein wenig [belebend
wie] Unsterblichkeitstrank, [doch die letzte] Richtschnur fiir die Entscheidung tiber
Wahrheit und Unwabhrheit ist allein das Ermessen des Herrschers.

17.69 Der Herrscher vernahm dies ldchelnd und
sprach: ,Geh geschwind [und] fertige unbesorgt
vier auf diese [Bruchstiicke] bemessene Ringe!

17.70 Es gibt hier keine Spur eines Vergehens.
Dir wird auch Lohn fiir alle fiinf [in Auftrag gege-
benen] Ringe gegeben. Sei guten Gewissens, Un-

schuldiger!”

17.71  [Menschen] von gutem Verstand sollen
Folgendes bedenken: Es ist die duflerst wertvol-
le Denkweise namens Nachsicht (ksama-), die bei
jenem [Unglick] als duflerst liebliche Gestalt des
Herrschers manifest wurde; die besten Dichter ha-
ben sie ,Beruhigung von Zorn® (krodha-prasantih)
genannt.

Ma’mun lachte und sagte: ,Geh
und fertige vier Ringe.

Du hast keine Ubeltat began-

«

gen.

Und diese Reaktion von Ma’mun
ist der Gipfel der geistigen Ruhe
und Duldsamkeit.

!4 Tentativ. Lexikalisch verzeichnet ist fiir kiita lediglich ,eiserner Hammer‘ (Pw), jedoch legt das an dieser
Stelle einhellig iiberlieferte und eindeutige sindan des persichen Patexts dieses Arbeitsgerat nahe, das auch
semantisch besser passt. Die Erkldrung im Kommentar ayas-ghane wére hingegen nach der Sahibram
gelaufigen grammatischen Tradition (Vgl. PANINI 3,3.82) ,auf einen Hammer fiir Eisen’, also ,auf einen
Schmiedehammer‘ zu deuten; da aber im Sanskrit kein gut abzusichernder, spezifischer Begriff fiir Amboss
zur Verfiigung steht, halte ich es fiir denkbar, dass kita hier diesen bezeichnen oder zumindest unter dem
Oberbegriff der Eisenbearbeitungswerkzeuge mitbezeichnen kann.
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17.72  Dies ist das gepriesene Kapi-
tal [zum Erwerb von] Grofle, die beste
Grundlage fiir eine ganz hohe Stellung;
es bringt selbst den Beschamten Freude
und ist den [Menschen] mit gebrochenem

Milde ist das Kapital der Perfektion;/ Sie
verursacht Ruhm und Eminenz.; Milde
bringt den Beschamten Freude;/ Sie ist
wie Wachs fiir jeden mit gebrochenem
Herzen. s (17.4)

Herzen Verbandszeug.

Anusirvan
mihr, ...

17.73 Weichherzige, hort folgend, was der Haupt-
hofrat Bhojarjyamihira sagte, als er von Natnasara
hierzu befragt wurde:

befragte Buzurg-

17.74 Fir [deinen] Verstand Berithmter! Was ist was Milde ist.
diese Sache namens Nachsichtigsein (ksantrtva-)?
Und welcher Art ist sie? Und was ist [ihr] Resul-
tat?” Der anstandige [Hofrat] sprach mit Bedacht

zu [seinem] Herrn:

[Buzurg-mihr]
antwortete:

17.75 ,[Herrscher] mit ganz klarer Urteilskraft! Wie [konnte] dir ganz unbekannt sein,
was mich hier ehrwiirdig macht? Erkenne dies gemaf [deiner] Einsicht!

17.76 Wie Salz die mit diesen und jenem ,Sie ist das Tafelsalz der Veranla-
Geschmicken zubereiteten Speisen [schmecken
lasst], so weckt diese hochste [Eigenschatft] alle gu-

ten Eigenschaften.

gungen, ...

17.77 Dieser Wesenszug von [Menschen] mit guten Wesensziigen, welche ein dem
sattva[-Strang]'® zugeordnetes Naturell ist, bringt, [auch] wenn es Grund zur Verinde-
rung gibt, keinen andersartigen Zustand hervor.

17.78 Oder man erklirt sie zur Grundlage aller Eigenschaften. Der Schopfer hochst-
persénlich gebraucht ,Nachsicht® (ksama)!¢ als ihren Namen.

17.79 Und sie moge die Last ertragen und diese tragende [Nachsicht] hier m6ge nicht
erschopft werden! Deswegen stellte der Schopfer sie auch dem Namen nach mit der
Erde gleich.

17.80 Oder [auch durch Wortauslegung]: Mit ,Samtliches Leid lindernd (ksa-payati)
geht sie ins Innere des Herzens ein (ma-ti) — dies ist die Nachsicht (ksama). schuf der
Schopfer sie auf Erden.

5 Vgl. Fuinote zu 9.10.  '® Zugleich: ,Erde".
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17.81 Und diese Gebetskette (aksa-mala) [aus 108 ... weil wenn Buchstaben dieser
Buchstaben,!” die] nach Lauterung der schlechten [geistigen Ruhe (hilm)] in umge-
Taten eine Fiille an Verdienst herbei zaubert, wird ~ kehrter Reihenfolge geschrieben
auf der Erdoberfliche namentlich als ,Nachsicht werden, ist es Salz (milh).
(ksama) bezeichnet.

17.82 Der Buchstabe a- [von aksa-mala] bedeutet hier ,Abwehr [von schlechten Ta-
ten]’, -la zeigt die Bedeutung ,Gewinn [von Verdienst]* (labha-) an. Wiederum bereinigt
von [diesen nachgeordneten] Resultaten bleibt zweisilbig ksama ,Nachsicht® iibrig.

17.83 Meist mégen [Menschen] mit gutem Verstand den verborgenen Sinn. Sie erken-
nen das in ,Gliicksgottin des Salzes® (lavana-$riyam) Angedeutete[, namlich das Syn-
onym ksara-ma) auf verborgene Weise[, namlich unter Zusatz der mittleren Silbe -ar-]
als ksama ,Nachsicht® .

17.84 Wie eine Speise ohne Salz nur zu Spott ~ Genau so wie kein Essen ohne
[taugt], so auch die ganze Gruppe [guter] Cha-  Salz schmeckt, sieht keine Ver-
raktereigenschaften ohne dieses [Salz ,Nachsicht‘];  anlagung ohne Milde schon aus:
soviel steht fest.

17.85 Diese [Nachsicht] ist der Liebreiz des Korpers; damit versehen strahlt er auf
Erden besonders — deshalb héngt selbst die [korperliche] Gestalt eines [Menschen] hier
von der Nachsicht (ksama-) ab.

17.86 Der Gebieter priifte die mit der [zu erértern-  Anusirvan fragte:
den] Sache gespickte, gute Rede aus dem Mund des

Hofrats und war zufrieden. Erneut befragte er den

[Hofrat] mit makelloser Erkenntnis, um die Einzel-

heiten zu verstehen.

17.87 ,Ozean der Urteilskraft! Nachdem ich den +Was ist das Merkmal eines geis-
hier [zur Rede stehenden] Gegenstand in [seiner] tig Ruhigen?”

Ursprungsform und [seinem] Resultat vernommen

habe, will ich aus deinem Mund dessen Formen im

Einzelnen horen.”

7 Die Gebetskette (aksa-mala) setzt sich nach Kommentar wie folgt zusammen: 50 Buchstaben in alpha-
betischer und umgekehrter Folge bilden 100 Perlen, zuziiglich der 8 Konsonantenklassen (varga) und die
Silbe ksa separat als grofiere Perle, die Anfang und Ende markiert (Meru).
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17.88 Er stimmte der vom Herrscher gesproche-
nen Rede durch Verneigung zu und sprach: ,Hore!
Zusammengefasst wird dieser Gegenstand mit drei
[Merkmalen] definiert:

17.89 [Diejenigen, die] den Ozean des Verstands
tiberquert haben, sagen, dieser [Gegenstand] ha-
be geméafy der Unterteilung in hohe[, mittlere und
niedrige Menschen] drei Merkmale. Hére davon

[Buzurg-mihr] antwortete: ,Der
geistig Ruhige hat drei Merkma-
le.

das erste ausfuhrlich:

17.90 [Er richtet] lichelnd siiie Worte!8
an den, [der zu ihm] mit bosem Blick Un-
sagbares spricht. Dem, [der ihm] bei [sei-
nen| Tatigkeiten Mithe bereitet, entgeg-
net er mit Gaben, Achtung und derglei-
chen [Wohltaten].

17.91

Friichten schenkt.
[Auszug des Kommentars:]

... von Friichten: Und so wird gesagt: sei ein Friichte

tragender Baum!

17.92 Wenn man denjenigen, [der einen
wie] eine Mine hohlt, ! vollstindig erfillt,
[indem man ihn] Gold erlangen ldsst und,
wenn der Kopf gespalten wird, wie die
Perlmuschel [den Spaltenden] mit Perlen
erfreut.

Folgendes ist der Gipfel der Grofle die-
ser [Nachsicht]: Wenn man dem Giftgeber Zu-
cker reicht und dem Steinwerfer einen Regen von

Erstens: Wenn eine unhofliche verargerte
[Person] etwas Bitteres zu ihm sagt, gibt
er ihm eine siifle Antwort. Und wenn er
ihn tatlich belastigt, wird er ihn stattdes-
sen mit Freundlichkeit betrachten.

Vers: Ich sage dir, was das hochs-
te Mafl der Milde ist:/ Schenke
dem, der dir Gift gibt, Zucker!/
Sei nicht weniger als der Baum,
der Schatten spendet.; Schen-
ke dem, der dich steinigt, eine
Frucht.,

Schenke dem, der dich grausam qualt,
wie eine grofiziigige Mine Gold.,; Lerne
die Bedeutung der geistigen Ruhe von der
Perlmuschel:/ Schenke dem, der deinen
Kopf spaltet, Schmuck. s 2° (17.5)

17.93 Und vernimm augenblicklich aufmerksam, [indem du dem] Gehor schenkst,
[Herrscher] mit gedanklicher Ruhe (Sama-), das zweite Merkmal der [Nachsicht, also]

den mittleren Bezugspunkt:

8 Wortlich Singular: vani.
nutzt.

¥ Nach Kommentar ist jemand gemeint, der wunde Punkte sucht und aus-
% Die letzten zwei Zeilen nach TABASI 2018, S. 95, Fn. 7.
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17.94 Wenn jemand, in dem die vom Wind Das zweite Merkmal ist es, wenn

,Missbilligung aus Grobheit’ angefachte Feuer-  die Flamme des Zorns, zu der

flamme ,Zorn‘ (krodha-) brennt, sein Antlitz mit Zeit, in der sie auflodert und

der Art der Kalte des Nektarplatzregens ,Nach- im hochsten Maf3e Wut herrscht,

sicht® (ksama-) flutet, ist das die zweite [Art der] erlischt. Das ist die Sicherheit

Nachsicht (ksama). des Herzens und die Ruhe der
Seele.

17.95 Sowohl (api) alle hochgesinnten [Weisen], deren Urteilskraft mit Nachsicht
(ksama-) verfeinert ist, beschwichtigen [ihr] Naturell und weichen nicht von ihrer Fi-
gennatur ab.

17.96 Als auch (ca) fur besitzlose Heilige, [die] Und die [auf dem Pfad des Sufis-
sich zur eigenen Verfeinerung auf den Pfad der Gu- mus] reisenden [Derwische] hei-
ten begeben haben, gilt diese [Wesens]art als Er-  len Wut auf diese zwei Arten.
folg [bringend].

17.97 Bei anderen mag die [Nachsicht vorhanden] sein oder nicht, [aber wegen der
Worte:] ,Bei den mit Strafgewalt ausgestatteten [Herrschern] ist sie eine Pracht. ist sie
eine vom Schopfer hochstpersonlich vorgeschriebene Eigenschatft.

17.98 Nun wende [dich], Herrscher, in einem Augenblick dem folgenden, dritten Be-
zugspunkt [dieser Eigenschaft, namlich] bei gew6hnlichen Leuten zu und hére, [was]
ich erzahlen werde:

17.99 Das Herunterschlucken des Gifts ,Wut® Und das dritte Merkmal ist, dass
(manyu), [das] aus dem ungestiimen, dem Wesen man den Zorn gegen jemanden
der Wilden innewohnendem Wesenszug [resul-  herunter schluckt, der tatsach-
tiert, der] zweifach zu bestrafen ist: [durch Koérper- lich eine Strafe verdient.
strafen] zu bestrafen [und durch Konfiszierung]

zu bestrafen; [dieser Herunterschlucken desjeni-

gen mit Strafgewalt] ist die letzte[, dritte Art der

Nachsicht].*

[Auszug des Kommentars:] Hier beginnt [der Autor] die ,Brosche” zu fertigen, indem [er sagt:
Hore] ferner [die] hierzu ...

17.100 Hore ferner folgende hierzu erzéhlte Ge- Es wird erzahlt, dass ...
schichte, Herrscher!?! [Wenn] das Gehér von ihr

erfullt ist, entsteht im Herzen klare Erkenntnis.

21 Zugleich: ksama-pate Hiiter der Nachsicht".
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17.101-102 Der Herrscher namens Hosain, die
reife Frucht am Baum ,,Urteil aus Lust an der Un-
terscheidung, was aufzugeben und was anzuneh-
men ist,” die junge Bliite im Garten ,gute Wesens-
auflerungen®, der [Wurzel]spross ,Gutmiutigkeit®,
war die Sonne fiir den Lotus ,Herz der Bevolke-
rung“; wenn er aufging, gingen die Diebe ,,Unheil”
unter.

17.103 Einst safl er bekanntlich freudvoll mit den
gastfreundlich empfangenen Oberen von Arabien
in einem vor bunten Hiigelkissen vorziiglichen Pa-
villon.

17.104 Als nun die Zeit [zum Essen beinahe] ge-
kommen war, niherte sich der Kiichenchef — [weil]
er von erhabenem Verstand war — mit [dem ortsiib-
lich] gefalligen heiflen Wasser im [goldenen] Krug
[zum Hiandewaschen].??

17.105 Weil [sein Blick] auf die Stirn [des Herr-
schers fiel], wurde wegen der Macht des Herr-
schers sein Verstand todbringend stumpf, er kam
ins Stolpern [und] stiirzte [beim Versuch,] ins In-
nere des bunten Ruhelagers zu kriechen.

17.106 Wihrend aus allen [Miindern] der Ausruf
~Weh, oh weh!“ erschallte, fiel ihm der Krug voll
sehr heiflen Wassers aus der Hand nach vorn, auf
den Kopf des Herrschers.

17.107 Nachdem er ausgerechnet dorthin ge-
fallen und das Wasser vollstindig auf dem Kopf
des [Herrschers] ausgelaufen war, fiillte sich des-
sen Gesicht augenblicklich [und] allseitig mit
[Brand]blasen.

.. einst der Spross des Gartens
der Fihrung und Orientierung,
Enkel des Propheten, Palme des
Beschiitzers, Husayn, Sohn von
‘Al — Griife an ihn! - ...

.. mit einer Gruppe von Gaésten
der obersten Araber um die Tafel

safs.

Sein Diener kam mit einer
Schiissel heifler Suppe zum
Sitzplatz.

Weil er so dngstlich war, blieb
sein Fufl an der Ecke der Tafel
hangen.

Die Schissel fiel ihm aus der
Hand auf den Kopf des Prinzen.

Und die Suppe lief Giber sein ge-
segnetes Antlitz.

2 Gemifl Kommentar wiirden sich iiblicherweise die Fremden vor dem Essen mit heiflem Wasser die
Hinde waschen. Alle iiberpriiften Textzeugen des Ahlag-i Muhsini lesen an dieser Stelle as ,Suppe’. Mog-
licherweise handelt es sich bei der Erklarung Sahibrams um eine notdiirftige Interpretation eines infolge
von Textverderbnis oder undeutlicher Schreibung von ihm gelesenen ab ,Wasser".
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17.108 [Wihrend] der [Kiichenchef ihn] fiir so
gut wie tot hielt, schaute er den [Herrscher] inner-
lich ruhig (Santa-) mit zu Lehre und Anstand be-
reiten Blick an. Dies glich einem Wunder.

Husayn schaute ihn an, um
ihn Manieren beizubringen und
nicht, um ihn zu bestrafen.

17.109 Als er in Gedanken etwas Vertrauen ge- Der Diener rezitierte:
fasst hatte, legte er die Hinde zusammen und de-
klamierte mit einem mafigeblichen Ausspruch, der
auf diesen [Manu,] die Autoritdt tiber Lehre und

Reinheit, herabgekommen war:

17.110 ,Wer den Zorn (rus) zuriickhalt, obwohl ... und die [wenn sie jemandem
die [rechte] Zeit [dafiir] gekommen ist, beherrscht grollen] den Groll unterdriicken
die Erde. Der Herrscher aller hat auch Mitgefithl ~ ..**

mit [seinen] Anhingern.?®

17.111 [Wihrend] er den mafigeblichen Ausspruch [zur Beschwichtigung] voraus-
schickte, trat vor [den Herrscher], verneigte sich vor ihm, berithrte mit den Hénden
[erst dessen] Fiife und [dann] freudig [dessen] Augen.

17.112 Der [Herrscher] betrachtete des-
sen gutes Vorgehen, sagte ,Ich habe den
Zorn vertilgt* zu dem sprechenden [Kii-
chenchef] und sprach [weiter]: ,Das [be-
reits] Erlittene soll man ertragen.”

17.113 Er bemerkte, [dass] der [Kiichen-
chef] starr [stand], entsann sich [des letz-
ten Teils des Ausspruchs] und sagte mit
Bedacht: ,Ich habe kein Verlangen nach
dem, [was du] aus meinem Besitz genom-
men hast,?® [und] werde dir geben, was
[als Lohn] festgesetzt wurde.

Husayn — Griifle an ihn! - sagte: ,lch
habe meinen Zorn herunter geschluckt
Und der Diener sagte: ,,... und den Men-
schen gegeniiber Nachsicht iiben!“? [Hu-
sayn] sagte: ,Ich habe Nachsicht dir ge-
geniiber.

Der Diener rezitierte den Rest des Verses:
,Gott liebt die Rechtschaffenen?” Hu-
sayn — Grufle an ihn! - sagte: ,Ich ent-
lasse dich aus meinem Besitz und werde
grof3ziigig die Verantwortung uberneh-
men, dein Leben zu schiitzen.

» Das Koranzitat, mit dem dieser, dem Manu in den Mund gelegter Ausspruch korrespondiert, wird im
Ahlaqg-i Muhsini dialogisch entwickelt, indem Husayn auf jede Phrase entprechend antwortet. Sahibram
lasst indes den Kiichenchef bereits hier den ganzen Ausspruch sagen. * Quran3:134. % Qur’an 3:134.
% Tentativ, vielleicht ist zu korrigieren zu: ,Ich habe kein [weiteres] Verlangen [und] werde dir aus meinem
Besitz geben, was [als Lohn] festgelegt wurde’ ¥ Qur’an 3:134.
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17.114 So trostete er den elenden [Kiichenchef] und erstaunte die bei Hof gegenwir-
tigen [Giste, die] innerlich [nach einer Erklarung] verlangten. Der Beste der Redner][,

der Herrscher] sprach:

17.115 ,[Es ist] wahr: [Herrscher], die klug mit
Rache vergelten, [gelten] auf Erden als geschickt.
[Denn] der Lauf [der Dinge] hier folgt der [politi-
schen] Fithrungskunst, [nicht dem religiésen Ver-
dienst]. Das gefallt mir nicht. Was ist hierbei das
Augenmerk und welcher Art ist es? Diejenigen,
[die bei dieser Uberlegung] zum Gipfel [der Er-
kenntnis] gefunden haben, sollen all die hochge-
sinnten [Herrscher] ehren, welche die unendliche
Anzahl der [dies- und jenseitigen] Aufgaben be-
riicksichtigen und bemiiht sind, wirklich allen -
[sowohl den Schadenden als auch den Helfenden]
- Hilfe [zu entgegnen]; [solche Herrscher sind
gleichsam] Sonnen auf Erden.

17.116 Hort noch in einer anderen [Anekdote]
von Grofle dieser [Nachsicht]; darin (yatra) wird
von einem makellosen Empfanger des Mitgefiihls
des unabhingigen Herrn namens Aisa berichtet,
[der sein] Ziel erreicht hat.

Vers: Eine schlechte Tat zu ver-
gelten/ ist weise fur oberflach-
liche Menschen./ Leute, die den
tiefgriindigen Sinn verstehen,/
reagieren auf eine schlechte Tat
mit einer guten. (17.6)

Es wird erzahlt, dass der Heilige
Jesus (‘Is@) — Griifle an unseren
Propheten und an ihn! — ...

17.117 Er hatte, wie man sagt, himmlische Sicht [und] war geschickt in [hellseheri-
schen?] Berechnungen in [allen] drei Zeiten. Durch seine [Lehr]meinung, die [seine]
Gruppe [von Anhéngern] erfreute, erreicht man die [Lebens]ziele.

17.118 Ihn fragte einst, [wahrend] er bequem
saf3, ein Anhédnger von ihm in bescheidener Weise:
,Welche Sache ist schlecht und schwer abzuwen-
den? Sprich, Herr!”

17.119 ,Wohl [geschehe]!“ gesagt habend sprach
er zu ihm: ,Der Zorn des Herrn (-krodhah) ist das
Schlimmste vom Schlimmsten und schwer abzu-
wehren. [Du] darfst nicht [so] handeln, dass [du]
diesen Weg [einschlagst]

gefragt wurde, was das
Schwierigste von allem sei.

Er antwortete: ,Gottes Zorn.*
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17.120 Der [Anhinger] horte [dies], legte zitternd
die Unterarme zusammen?® und sprach erneut zu
ihm: ,Wodurch entsteht dieser [Zorn]? Wodurch
kann man [ihn] abwenden? Sag [es] mir!“

17.121 LEr zarnt (kupyati) dem, [der] den
Machtlosen, Schwachen und Elenden ziirnt (krta-
krodhaya). Und der unabhingige [Herr] wird
durch Aufgeben dieses [Zorn] und durch Nach-
sicht (ksama) gnadig.*

Sie fragten: ,Wodurch ist man
vor Gottes Zorn geschiitzt?”

[Er] antwortete: ,Durch Aufge-
ben des eigenen Zorns.

17.122 So denkend soll ein Kundiger niemals den [gottlichen Zorn auf sich] ziehen.
Das ziirnende (kruddha) Naturell ist jeder Hinsicht der Ruin der Manner.*

17.123 Auch an anderer Stelle
beschrieb [Aisa] bekanntlich die
Schwere des géttlichen Zorns (-
kopasya): ,Die Zeit, obwohl sie
allen Furcht einflof3t, erzittert vor
Thm

Und der Heilige Rumi erzahlte [im Masnavi] diese
Geschichte folgendermafien:

Ein Weiser fragte Jesus:/ ,Was ist in der Welt
das Schwerste von Allem?“/ Er antwortete: ,Mei-
ne Seele, das Schwerste ist Gottes Zorn,; wovor
die Hille sich adngstigt wie wir/ Er fragte: ,Was
schitzt uns gegen Gottes Zorn?“,

17.124 Man mag Leute einbiilen, Wiinsche ein-
btiflen und Héuser ganz und gar einbiiflen, niemals
[aber] soll man jemandem ziirnen — so die Uber-
zeugung von Klugen.

17.125 Deswegen ist die [wahre] Manneskratft,
der [wahre] Vorrang der Geburtskaste und die
[wahre] Meinung der Guten das, was durch Ver-
brennen des Samens ,,Zorn“ (krodha-) den Nektar
~Nachsicht® (ksama-) bewahrt.

Er sagte: ,Seinen eigenen Zorn
zu der Zeit aufzugeben.; ?° Auf-
geben des Zorns, des sexuellen
Verlangens und der Gier/

ist die Mannlichkeit und die Es-
senz des Propheten. ;3 (17.7)

17.126 Bei diesem Grundsatz, [der] so durch Offenbarung, [andere] Beweismittel und
auch selbst die eigene Reflexion bewiesen ist, scheint uns an dieser Stelle noch ein Son-

derfall [vorzuliegen, den] Gelehrte verstehen kénnen.

% Dies wurde in 11.94 und 11.115 als Geste von Kriegern und Hofriten gegeniiber dem Herrscher erklirt;
vgl. Wortschatz — prakostha und — bahu. % Rami: Matnavi-yi Ma‘navi, Ed. SURTS, Band 2, Daftar 4,
S.550, Z. 113—-115.  * Rami: Matnavi-yi Ma‘navi, Ed. SURGS, Band 2, Daftar 5, S. 893, Z. 4026.
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17.127 Obwohl im Konflikt der beiden [Eigen-  Man soll wissen, dass Zorn in
schaften Zorn und geistiger Ruhe] die [geistige]  vielen Angelegenheiten besser
Ruhe (Santih) [nach der allgemeinen Regel] vor- als Nachsicht ist.

trefflich ist, wiegt im bestimmten Fall der Zorn

(krodhah) schwerer, weil es eine Ausnahme[rege-

lung dafiir gibt].

17.128 Dies ist nicht wunderlich, denn [es] ist bekannt, dass unter einer allgemeinen
und einer besonderen [Regel] die besondere schwerer wiegt. Was [konnte] der Fehler
von etwas [sein, das] aus der Logik folgt?

17.129 Deshalb ist der [Zorn] in einem bestimmten Anwendungsbereich fiir Verstandi-
ge rihmenswerter als [geistige] Ruhe ($anteh). Die Richtschnur in allen Angelegenheit
ist das Unterscheidungsvermégen, so [wurde es] bestimmt.

17.130 Denn es ist namentlich Stumpfsinn in der Welt, wenn der Verstand nur auf eine
Sache festgelegt ist. Wie sollen diejenigen, [die] im Schlamm ,Stumpfsinn® versunken
sind, [jemals wieder] auftauchen?

17.131 Bei [Menschen, die] aufgrund von Verlan- Denn Zorn aus Gier und Hab-
gen, Gier, Hochmut, Rausch, Verblendung und Lie- sucht, Arroganz und Uberheb-
be Laster haben, ist duf3erst heftiges Ziirnen (krod- lichkeit wird verachtet.

hana) zu Beginn (-agrya-) das beste Heilmittel.

17.132 Und wer im [richtigen] Anwendungsbereich von Zorn (kopasya) nur [geistige]
Ruhe ($antih) walten lésst, der stiirzt sich und auch den anderen in tiefe Blindheit und
(1) vernichtet [Beide] vollends (vinasitah) / (2) vernichtet [Beide damit] wie ein Schaf
(avi-nasitah).

17.133 Gewdhnlich sollen Herrscher,®! [die] das Gedeihen von Land und Leuten wiin-

schen, von Zeit zu Zeit diesen [Zorn] nach Kriften in richtiger Weise anwenden.

17.134 Wenn [Feinde] mit vor Hochmut strotzendem Verstand wahrnehmen, [dass]
der Herrscher weichherzig [ist], werden sie ohne Riicksicht auf den eigenen Nutzen
oder den anderer [seine] Stadte verwiisten.

1 Weortlich: ila-varaih ,Gatten der Erde’, vgl. HARA 1973.
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17.135 Der [jeweils richtige] Lebensweg nach Kasten und Lebensstadien ist fest an
den Faden ,Zorn“ [in Form von Strafe] gebunden, wie die Reihe der Sternbilder sich
unablissig auf Winde gestiitzt bewegt.>

17.136  Einige [Menschen] mit vor Hochmut  Aber zur Ausiibung der vor-
strotzendem Verstand verlieren das Interesse am  herrschenden Religion und zum
von der Tradition vererbten Mysterium, wenn es  Schutz der Rituale der vorherr-
diesen Schutz nicht gibt. schenden Scharia ...

17.137 Und im derartigen ... wird er sehr gelobt und ist gewollt. Zum Bei-
Anwendungsbereich [liegt] der  spiel, wenn jemand eine Ubeltat gegen Frauen sei-
verdienstreiche Anlass fiir Zorn nes Harems mit Nachsicht betrachtet, wird sein

(krodhasya). Und diesen nut-  Tun aus Vernunft, wegen der Scharia und der Sit-
zen die erfolgreichen [Menschen,  te verachtet. Und er wiirde keine Zustimmung
die] Ursache und Wirkung un-  von den Leuten erhalten, die nach den Regeln der
mittelbar erkannt haben. Ménnlichkeit verfahren.

17.138 Die Rufschéddigung, die [dabei] entsteht, ist den Weisen ein Schmuck. Wer vom
[Standpunkt des] allwissenden [Herrn] aus besonders rein ist, ist wirklich rein. [Damit
sind] die Verruchten[, die ihm Ubel nachreden,] erledigt!

17.139 Nur der [zeitliche] Weitblick oder der [rdumliche] Weitblick wird in jeder
Hinsicht ein gutes Resultat in der Welt bringen. Worin versinkt der Kurzsichtige nicht?

17.140 Diejenigen, welche [aus Weitblick] diese Welt geringschitzen, [weil] sie nur in
der jenseitigen Welt Zuflucht suchen, sollen [erst] unterscheiden und [dann die richti-
ge] Tat ausfithren; [so] werden sie die Unendlichkeit erreichen.

17.141 Nur wer so die richtige Entschei- ~ Weil es ohne Zorn und Wut keine Eifer-
dung [dariiber] trifft, [was] zu tun istund  sucht gibt, ist es vollkommene Mannlich-

[was] nicht getan werden darf, ist [wirk- keit, wenn man den Anlass fur Nachsicht
lich] ein Mann; seine Manneskraft zahlt oder Zorn richtig unterscheidet, um bei
[wirklich] in der Welt. jedem Anlass angemessen zu reagieren.

17.142 Ein Kluger, der diese zwei [Eigenschaften: Zorn und die Beruhigung des
Zorns] gemaf} [ihrem] Anwendungsbereich einsetzt, erwirbt unweigerlich [und] all-
seitig Ruhm im Dies- und Jenseits.

%2 Ein unmittelbarer kosmographischer oder mythologischer Ankniipfungspunkt fiir diese Idee lisst sich
nicht finden, sie scheint aber nicht zu abwegig, da die die Winde, respektive die Windgétter (marutah)
mit jeglicher Bewegung auflerhalb und innerhalb des Korpers (als Lebenshauche) assoziiert werden; vgl.
HOPKINS, §§ 47-48. Vgl. auch 11.110.
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17.143 Die Anwendung dieser Beiden zur ange-  Repression und Gunst sind je
messenen Zeit ist der Sitz von Rithmlichkeit. Dies nach Anlass gut —/

ist der liebliche Zustand der Dinge, denn die Zeit

ist ganz ausschlaggebend.

17.144 Denn das Pflanzen von Blumen auf wei- anlasslich von Blumen sollen
chem Boden ist gleichsam ein Schmuck, doch auf Blumen, anlasslich von Dornen
hartem [Boden] ist das Pflanzen von Dornen gut.*>  sollen Dornen sein. // (17.8)

17.145 Niemals soll man durch [ihre] Artigkeit liebe [Pferde und Menschen] von [ho-
her] Geburt mit Schlagen gefiigig machen; lastentragende [Pferde und Menschen von
niedriger Geburt hingegen] werden durch Gabe von Schlagen, Kérperstrafen und Der-
gleichen gehorsam.

17.146 So wurde dieses Juwel namens Nachsicht (ksama-) zum Freudengewinn fiir das
Herz des Auftraggebers verfasst. Wer mit aufmerksamen Geist hierauf blickt, in dessen
Hand befindet sich der Erfolg [aller Lebens]ziele.

3 Auf das Thema iibertragen bedeute dies nach Kommentar: Bei Weichherzigen solle der Herrscher Nach-
sicht walten lassen und bei Hartherzigen mit Harte verfahren.
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22.1 Man moge dieses zweiundzwanzigste Juweltor vernehmen! [Wenn Menschen, de-
ren] Essenz der Verstand ist, dort eintreten, werden sie reich an der Essenz [,,Maximen®;
daran besteht] kein Zweifel.

22.2 Dieses [Tor] hier, das Verstandige — Hoheit anzeigend - ,Demut” (namrata) nen-
nen, ist es, [was] zuvor hier [im Inhaltsverzeichnis] als ,Milde“ (mardava-)! angekiin-
digt wurde.

22.3 Wenn die Freigiebigen, die Helfer und ebenso die Beschiitzer sich nach [ihrem
Akt des Gebens, Helfens oder Beschiitzens] demiitig verhalten (nameyur), [dann wird]
ihr Lebensweg in der Welt uniibertroffen sein.

22.4 Die Aufgeblasenen, die nach dem Geben, Helfen [und] Vollbringen [von Schutz]
vor Stolz hochmiitig (mada-uddhatah) sind, werden in [dieser] Welt verachtet [und] im
Jenseits ein schlechtes Schicksal haben.

22.5 Daher hilt man nach dem Geben, Helfen und Vollbringen [von Schutz] es fiir
Weise hochst angemessen, die Unterarme zusammenzulegen® und ein Gesuch [an Gott]
zu richten.

22.6 Hochmut (auddhatyam) nach dem Geben[, Helfen und Schiitzen fithrt] zu Dumm-
heit und blofle Demut (-namrata) [ohne zu geben, etc.] ist Falschheit. [Wenn] es von
Demut umgeben [ist, bringt] das [Geben, etc.] Anmut in das Haus der Menschen.

22.7 Hochmut (auddhatyam) ist die Wesensauflerung der Widergotter, bloBe Demut
(-namrata) ist Niedrigkeit, [aber] die besondere Demut (vinamrata) nach dem Geben ist
der makellose Wesenszug der Gotter.

22.8 [Fur Einféltige] unvorstellbar ist die Grofle =~ Demut ist der Grund fir Hoheit.
[der Resultate] dieser [Demut], denn sie bewirkt

Hoheit. Gewohnlich gelten [solche] Laufe in der

Welt als entgegengesetzt zur Regel.?

! Der dort 1.74ab angekiindigte Titel lautete allerdings: atithyaucityatah svasya mardavam ,eigene Milde
nach angemessener Gastfreundschaft. ? Dies wurde in 11.94 und 11.115 als Geste von Kriegern und
Hofriten gegeniiber dem Herrscher erklirt; vgl. Wortschatz — prakostha und — bahu. > Damit soll
angedeutet werden, dass namrata ,Demut’, zugleich physisch: ,Hinuntergeneigtsein‘ dem Wortlaut wider-
sprechend zu auccyam ,Hoheit® fithrt, wihrend auddhatyam ,Hochmut‘ zugleich: ,Erhobenheit’ zu nicata
,Niedrigkeit® fuhrt.
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22.9 Fulle ist die Ursache von Demut (namrata-) [und] Leere ist der Grund von Hoch-
mut (auddhatya-). Gewohnlich sieht man diesen Lauf in der Welt bei den Kiibeln der
Maschine [Wasserschopfrad].?

22.10 Auch die Offenbarung legt dies mit [den =~ Denn es heifit ja im Hadit: ,\Wer
Worten] ,Wer grofite [Ergebenheit] an den Gott  vor Gott demiitig ist, den erhoht
hat ..*> dar. Demut (namrata) ist jedenfalls in der ~ Gott.*
Welt das Mittel [zum Erlangen] des duflerst schwer

zu erlangenden [Brahman].

22.11 Und so trug der Heilige Vyasa, der Weise vor, [weil er] entschlossen war, die
Dreiwelt zu ldutern: ,Wie [tief jemandes] Demut ist, so [hoch] ist [seine] Hoheit.*

22.12 Und wer fiir den [Herrn] seinen Kopf ver- ~ Wer sich fir Gott erniedrigt, den
neigt (namayan) [und ihn dadurch] mit der Er- erhebt Gott und erhoht seine
de verbindet, den wird Er aus dieser [Verbindung] Stellung.

aufrichten und fiir [das Besteigen von einem] Ge-

fahrt tauglich machen.

22.13 Demut (namrata) gilt namlich in dieser =~ Demut bringt dir Hochachtung/
Welt nach [ihrem] Resultat als Hoheit. Gewo6hnlich und aus Ehre erhaltst du Wiir-
verbirgt der Kraft verleihende [Herr seine] Absich-  de. /s (22.1)

ten,® soviel ist gewiss.

22.14 Und so unterwies zu dieser Zeit der Herr- Nasr ibn Ahmad war ein Sama-
scher namens Nasira, Sohn des Ahmadaka, seinen nidenherrscher. Er wies seinen
nahe befindlichen Sohn: Sohn folgendermafien an:

* Die Kiibel eines Wasserschopfrads entleeren sich nach dem Aufsteigen am héchsten Punkt des Rades
— das entspricht der Hochmut aus der ersten Strophenhélfte — und fiillen sich nach dem Absinken am
niedrigesten wieder auf — das entspricht der Demut. ° Die gesamte Strophe, die den Abschluss der
Svetaévataropanisad (6.23) bildet, wird im Kommentar zitiert. In der Ubersetzung von SLAJE 2009, S. 80
lautet sie: ,Die Inhalte, die hier gelehrt wurden, leuchten nur einer Personlichkeit mit gréiter Ergebenheit
an [diesen] Gott ein — wie an [diesen] Gott, so [grof auch die Ergebenheit] an den Lehrer ¢ Damit
dirfte erneut auf die Gegenlaufigkeit des Wortsinns von namrata versus auccya, hier: ucca-ta angespielt
werden.
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22.15 ,Liebes Familienmitglied! Wenn
du willst, [dass] dieses Herrschaftsge-
biet, [das] mit grofler Miihe erlangt und
unter Aufopferung der Jugend gesichert
wurde, schon sicher [bleibt und] lange
[wahrt], dann giere nicht nach ibermafi-

Geliebter Sohn! Wenn du willst, dass das
Land, das wir uns mit viel Miihe erobert
haben und die Herrschaft, fur die wir
unsere geschatzte Lebenszeit aufgebracht
haben, um [ihre] Regeln zu etablieren, dir
jahrelang erhalten bleibe, ...

gen Reichtiimern!

22.16 Entwickle nicht viel Vertrauen in die [hier]
angesammelten Schétze. Dieser Reichtum an Din-
gen, selbst wenn er jetzt geschiitzt ist, wird ganz
und gar zerrinnen.

22.17 Hénge [dein] Herz auch nicht an dein Heer!
Deine Soldaten wachen jetzt, [solange] sie deinen
Rang sehen und schlafen sonst.

22.18 Bemiihe dich ohne das Laster [der Gier nach
Reichtiimern] ganz und gar um die Stabilitit des
Landes. Die Stabilitit des Landes bezeichnet man
namlich als Stabilitat im Riicken.

... dann vertraue nicht auf die
Staatskasse, denn Besitz ist von
Verfall bedroht und ...

.. stutze dich nicht auf die Ar-
mee, denn Soldaten haben wan-
delbare Gemiiter.

Verlasse dich fur den Fortbe-
stand des Landes und das Be-
stehen der Herrschaft ...

22.19 Und ist der Riicken stabil, ermiiden [selbst] sich Tag und Nacht mithende Men-
schen gar niemals. Die Ermiidung ist der Zustand des gebrochenen Riickens.

22.20

Herrscher, [die sich] ohne das Fieber [,Gier*?] an die stiitzende Stabilitat des

Landes hielten, erlangten hier Ruhm und erreichten [im Jenseits] unendliche Welten.

22.21 Freigiebigkeit und Demut (namrata) sind
das Fundament fiir die Stabilitit von Land und Leu-
ten. Kluge [Herrscher] sollten mithilfe [ihrer] Ei-
gennatur[, der Befehlsgewalt,] diese zwei [Eigen-
schaften] erwerben.

... auf Grof3zligigkeit und vergro-
Bere [deine] Demut.

22.22 Wie zwei [Arten von] Netzen
Vogel und Fische unter Kontrolle brin-
gen, [machen] diese beiden [Eigenschaf-
ten] die Menschen [gefigig]. Sobald sie
gefangen sind, [konnen] sie nicht mehr
fliehen.

... denn Demut und Grof3ziigigkeit sind
zwei Fallen fur die Herzen der Menschen.
Jeder, der einer dieser beiden Fallen zum
Opfer fallt, kann ihr tiberhaupt nicht ent-
fliehen.
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22.23 Und so sprach der Herr der Geschopfezum ~ Der Prophet — Gott segne ihn
[von ihm eingesetzten] Befehlshaber [Manu, der und schenke ihm Heil! — aufler-
alle] Vorgénge der gesamten Welt kennt, Hort Sei-  te in den heiligen Worten:

nes Mitgefiihls ist [und] jedermanns Verneigung

(nati-) verdient:

22.24 ,Lang mogest du leben! Ich bin zufrieden mit der Ubertragung der Lehre [des
Kastensystems] auf [dich] hier [und] frage [nun, da nichts weiter zu tun tbrig ist]:
Kluger, wer ist der Vogelsteller, [der 16bliche] Kraft besitzt+? Antworte!”

22.25 Als der Herrscher Manu so befragt wurde, schwieg er. ,Warum [schweigst du]?“
schmunzelte der Gebieter und antwortete ihm darauf hochstpersonlich:

22.26 ,Wisse, [dass] dieser [Vogelsteller mit 16b- »Meister einer Gemeinde ist, wer
licher Kraft] ,freigiebig® [ist]: Der Vogel, [den] er  sie bedient.”

[fangen] will, kommt immer unter seine Kontrol-

le. Niemals kann sein Ziel fliehen.

22.27  ,Demut’ (namrata) ist Denn jedes Mal, wenn du jemandem gegentber
diese wundersame Jagd[metho-  Demut gezeigt hast, wird sein Herz zu deiner Beu-
de] in der Welt. Durch sie ge-  te und er verfingt sich in der Schlinge deiner
langen die Herzen der Menschen  Freundlichkeit. Folglich ist er der Beherrschte und
aus Zuneigung [und ganz] ohne  du bist der Bediente; er ist deine Beute, du sein
Schidigung unter die Kontrolle  Jager.’

[ihrer] Wohltiter.

22.28 Wenn hochmiitige (uddhatanam), [also] nicht-demiitige (a-namranam) [Men-
schen] dieses Netz ,Zuneigung’ zerreiflen, erheben sich augenblicklich [und] weithin
die [bereits] unter Kontrolle gebrachten Fremden und Angehorigen.”

22.29 Wahrlich gewihrt sie Licht, wahrlich ver- Vers: Demut ist ein Licht,
treibt® sie Dunkelheit [und] sie stiftet Vertrauen zu

den guten [Menschen] - Demut (namrata) ist das

beste Heilmittel.

7 Variante sayyad-i u ,sein Jager‘ in TABASI 2018, S. 140, Fn. 9. Die Auswabhl ldsst sich hier nicht durch
eine direkte Entsprechung absichern, aber spiegelt den von Sahibram in 22.24d ausgeschmiickten Wortlaut
$akunikah Vogelsteller' am ehesten wider. ® dayini von da ,abschneiden’.
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22.30 O [Wunder], die [Demut] bezaubert weit- das viele Fremde bekannt
hin! Durch einen Hauch von ihr scheinen selbst macht./

Fremde wie Angehorige. Wie [konnten] Kluge sie
nicht schatzen?

22.31 Wer sie iiber [allem anderen] hoch in Ehren
halt,’ dem steht augenblicklich das Tor [,Demut"]
zu [zukiinftigen] Wohlergehen zum Eintritt ganz
offen; [daran besteht] kein Zweifel.

22.32 Folgendes ist diese [Demut: Wenn jemand
seine] eigene Grofle gering schitzt und durch die
Hoheit dieser [Grof3e, weil] er sich seines [mensch-
lichen] Verstands bedient, mit besonders geneig-
tem (vinamra-) Haupt anderen Ehre erweist; frei-
lich [wird] er mit beruhigtem Denken im Jenseits
[hochstes] Wohl geniefen.

Jeder, der demiitig ist, hat Wiir-
de;; die Tur des Glicks offnet
sich ihm.  (22.2)

Demut bedeutet, dass jemand
seinen eigenen Wert geringer
schétzt als den Wert eines ande-
ren, folglich seine Ehre und sein
Ansehen herunterspielt und die
anderen als wertvoll und respek-
tabel erachtet.

22.33 Wer auch immer [sich] so einschitzt [und] aufmerksam mit den Leuten verfihrt,
der erhebt seinen Stamm[baum] und schmiickt [seine] Familie opulent.

22.34 Die strahlende Grofie jener [Person,] einer Perle der Erde, wetteifert mit der
Sonne im Himmel, [da sie] gleichsam alles [unter ihren Strahlen] verschwinden lasst.

22.35 Bei allen, die [ihrer] Sinne Herr sind, strahlt diese Wesensart besonders. Be-
kanntlich [kénnen] von [ihren] Sinnen besessene [Menschen] niemals [wirklich] eine

Unterweisung begreifen.

22.36 Dieser [obige] Gedanke und die Belehrung,
dass durch die [Demut] von selbst Grofle und Eh-
re derer wachse, [die ihre Sinne unter Kontrolle
haben, scheint] den Tieren [unter den Menschen
nur] Mahlen des [bereits] Gemahlenen[, d. h. nur
unniitze Wiederholung].

Wer diesen Gedanken meidet,
fiirchtet, seine innere Wiirde und
seinen hohen Rang irrtiimlich zu
verlieren.

° Weortlich: yena uccatare Sirasi iyam dharyate ,wer sie auf [seinem] dufierst hohen Kopf trigt".
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22.37  Obwohl dieses Handeln allge-
mein [gilt], ist es [besonders] bei Mach-
tigen bedeutsam. Die [wahre] Pracht des
unschatzbar [wertvollen] Juwels [kommt]
namlich nicht bei einem gewohnlichen
Menschen [zum Vorschein].

Aber wer tatsachlich grofien Wert und ho-
hen Rang hat, schreckt nicht vor Demut
zuriick, denn die Demut verringert nicht
jemandes Grofie und Herrlichkeit, son-
dern vielmehr vermehrt sie bei Schopfer
und Geschopfen Pracht und Charisma.

22.38 Wenn Hochgesinnte diese [Demut] pflegen,
zahlt sie [wirklich]. Wie [koénnte] dieser Wesens-
zug bei gewohnlichen [Menschen] einen Vorrang
bewirken?

22.39 Man soll [seinen] Verstand gebrauchen und
Folgendes erkennen: Der Diinkel (madah) ist das
Naturell von schlechten Menschen nur. Und man
soll sich nicht iiberméfig um ihre Unterweisung
bemiihen, [denn] damit wiirden sie den [Diinkel]
stark wachsen lassen.

22.40 Dieser Wesenszug der falsch Gebildeten
wirkt gegenteilig [zur Demut?]. Deshalb unterwei-
se [sie] nicht und erniedrige dich [nicht damit].!!

22.41 Diinkel (madah) lasst den Menschen un-
gebiihrlich ins Ungliick geraten [und macht ihn]
wertlos. Gib ihn deshalb sogleich auf und werde
demiitig (namra), [weil du] von guter Gesinnung

[bist].

22.42 Vermeide nach Kriften den Umgang mit
diesem [Diinkel], Wissender! [Denn man] sieht,
[dass] die [sich hoch] Dunkenden (mattanam) ein
ausschlief3lich nichtiges Resultat [erhalten].

10 Sa‘di: Kulliyyat Ed. FURGGI, Bastan, Dibaca, S. 310, Z. 18.
mrgaya ,jage deiner Minderwertigkeit nach'.

Demut steht den Wiirdevollen
gut., 1°(22.3)

Hier wird deutlich, dass Hoch-
mut zu den Eigenschaften der
Unvollkommenen und Verach-
tenswerten gehort. lhre Intenti-
on ist es, ihre Unzulanglichkeit
zu uberdecken, aber in Wahrheit
bringen sie ihre Schéandlichkeit
zum Vorschein.

Denn Uberheblichkeit macht ei-
nen Menschen erbarmlich und
wertlos.

Bemuhe dich, dem Hochmut
fern zu bleiben,/ denn ein Hoch-
mutiger hat vom Hochmut kei-
nen Nutzen./

1 Tentativ. Wértlich: atmanah hinatam



1046 Kapitel 22 — Demut und Respekt : Demut

22.43 Jeder, der auf Erden frei von Trug und
Selbstsucht ist, verdient [es] wahrlich, dort [zu
weilen], wo es keine [vergeltungskausale Wirk-
samkeit von] Tun und Lassen'? gibt.

22.44 [Diejenigen, die] Diinkel (mada-) und Trug
aufgegeben haben [und] durch Anstand'® und De-
mut (-anati-) anmutig sind, [erhalten] hier [im
Diesseits einen guten] Ruf, Herrlichkeit und Vor-
herrschaft, im Jenseits [haben sie] die beste Zu-

kunft.

22.45 Die Grofie der Groflen, die Gelehrsamkeit
der Gelehrten [und] die Heiligkeit der Heiligen ist
es, was hier [in der vergénglichen Welt] das selbst-
lose Téatigsein ist.

22.46 Besonnene illustrierten dies [wie folgt]:
[Als] Manak, Sohn des [Poeten] Sadhiyams!* an
den Hof kam, zollte der Herrscher ihm Achtung,
[sowie er ihn] gesehen hatte.

[Auszug des Kommentars:] Dieser Herrscher zollte
Achtung, d. h. er machte ihn durch ehrerbietiges Auf-
stehen und Dergleichen zum Gegenstand [seiner] Ach-
tung.

22.47 Er sah das [gute] Benehmen des [Herr-
schers] und sprach zu ihm: ,Trefflich, Wohlgesinn-
ter! Mit dieser [Demut] hast du, Herrscher, den
Gipfel der Herrschaft erobert — trefflich, trefflich!“

Wenn du ohne Hochmut und
Heuchelei bist,/ wirst du zu den
Vorziiglichen am Hof der Herr-
lichkeit [bei Gott]
(22.4)

gehoren. /s

Demut steht allen Menschen
gut, insbesondere aber den
Staatstragenden, denn Demut
ist der Schmuck des Edelmutes.

Es wird Uberliefert, dass Ibn
Sammak zu Harun ar-Rasid in
die Versammlung kam. Der Ka-
lif stand fiir ihn auf und bezeugte
ihm seine Ehrerbietung.

Er[, Ibn Sammak] sagte: ,Kalif!
Deine Demut hinsichtlich deiner
Herrschaft ist grofler als deine
Herrschaft.

12 Tentativ. Woértlich: krta-a-krtam ,Getanes und nicht Getanes*, hier in Anlehung an SLAJE 2009, S. 87 wie
in der Kathopanisad 2.14 aufgefasst, wo es im Dialog zwischen Naciketas und dem Todesgott ebenfalls
um einen Ort auBBerhalb dessen (anyatra-asmat krta-a-krtat) geht. Die darin ausgedriickte Freiheit von
der Vergeltungskausalitit ist auch fiir die Befreiungsvorstellungen des spéteren Hinduismus zentral und
scheint daher am ehesten zur in der niachsten Korrespondenz mit dem Ahlag-i Muhsini beschriebenen
Stellung bei Gott zu passen. Andere denkbare Ubersetzungen wie ,halb Getanes* oder ,Willkiirliches‘ haben
nicht diese soteriologische Tragweite; jedoch fehlt eine Erklarung im Kommentar des Autors, mit der dies
sicher zu entscheiden wire. * vinaya- ,Anstand‘ ist das 10. Kapitelthema. '* Da der Kommentar
dies zum Namen eines Dichters erklért, hatte Sahibram méglicherweise hier den berithmten Dichter Sa‘di
(1210-1291/1292) vor Augen, dessen Name in persischer Schrift Sammak; vgl. Anmerkung zur Edition.
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22.48 Der Herrscher vernahm den Trefflichkeits-
ausruf, antwortete [darauf]: ,[Das ist dein] Mitge-
fihl” und sprach [weiter]: ,Bitte erzéhle!” Denn es
ist eine Dummbheit der Menschen, [wenn] Kenner
still bleiben[, weil man sie nichts fragt].

22.49 Der Poet!® sah dessen Geschick und An-
stand!® und sprach freudig: ,Sehr wohl, vernimm
die Essenz, denn Weitschweifigkeit ist schwer ver-
standlich.

22.50-51 Wenn der [Herr] jemandem den Se-
gen ,Grofle, Macht, Besitz und Kraft® gibt und die-
ser [Beglinstigte sich] gegeniiber den von Ihm ge-
schaffenen [Wesen] dieses Anteils als wiirdig er-
weist, [indem] er mit ruhiger Art verfahrt und [sei-
ner] Macht entsprechend demitig ist (@anamati),
[dann] wird der hochst erhabene [Herr] ihn mit
der Ehrung bedenken, [ihn] zu Seinen Angehori-
gen zu zéhlen*

22.52 Der Herrscher vernahm den Sinn der guten
Rede und, [weil] sein Verstand wach [war], nahm
ein Tintenfass und schrieb diese Unterweisung auf.

22.53 Er nahm das [beschriebene] Blatt in die
Hand und tberlegte; schlieilich erkannte er von
selbst dessen tieferen Sinn: Demut (namrata) [zei-
tigt] gute Resultate.

Der Kalif sagte: ,Das hast du
schon gesagt, fahre fort!®

Er sagte:

,Jeder, dem der Herr Besitz, Ho-
heit, Schonheit und Grofle'” ver-
leiht und der seinen Besitz mit
den Menschen Gottes — geprie-
sen sei Er — teilt, mit seiner
Schonheit fromm bleibt und mit
seiner Grofie demiitig ist, den be-
trachtet der erhabene Herr als
Nahestehenden, der lautert.

Haran verlangte nach Tintenfass
und Schreibrohr und schrieb ei-
genhéandig diese Worte auf.

Dieses Aufschreiben war wieder-
um ein Zeichen der Demut des
Kalifen.

22.54 Genug der vielen Wor-
ten! Jeder, der demiitig (namrah)
ist, verdient es, der Versammlung
guter [Menschen beizuwohnen,
und] wird die Gnade des Herrn
empfangen - so die Meinung der
Kenner.

5 Vgl. Funote zu 22.46. '° vinayam ,Anstand" ist das 10. Kapitelthema.

Die Klugen erfuhren vielfach,/ dass niemand von
Demut Schaden nimmt.,; Ein Demdtiger ist ehr-
wiirdig; / er ist eine Manifestation der Gnade Got-
tes./ Durch Demut nimmt jemandes Ruf zu,/
durch Demut erreichten viele ihre Wiinsche.
(22.5)

1 . . .
7 Diese vier Segnungen, die

auch Sahibram in dieser Anzahl vorgelegen haben diirften, nach TABASI 2018, S. 141, Fn. 1.
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22.55 Die Altesten, die Besten, die Gro-
Ben, die Kenner der Lehrbuicher und die
Hiiter der Ordnung (dharma-) formulier-
ten die Einsicht, dass durch die [Demut]
wahrlich der Wohlstand zunimmt.

Demut und Respekt soll man insbesonde-
re gegeniiber Edlen zeigen, wie den gro-
en Sayyids, den bekannten Rechtsge-
lehrten und Sufi-Meistern. Durch Demut
erhebt sich das Banner des Wohlstand.

22.56 Und so kam einst der Liturgieleiter namens
Hasann zum Hof des Herrschers Haro-Rased [und]
wurde von den guten [Hofangehorigen dort] ge-

Imam Muhammad Hasan Sai-
bani — moge Gott ihm vergeben
— kam zu [Haran ar-]Rasid.

ehrt.

22.57 Sofort bei seinem Erscheinen ver-
lied der [Herrscher] seinen Sitzplatz, ging
[ihm] einige Schritte entgegen und lief3
[ihn seinen] Sitzplatz einnehmen.

[Hartn ar-]Rasid verhielt sich ihm gegen-
Uber tiberaus hochachtungsvoll, indem er
aufstand und ihm seinen Platz anbot.
Und als sich dieser erhob, begleitete er ihn
einige Schritte.

22.58 Und der [Herrscher] setzte sich aus freien
Stiicken unweit von ihm hin. Nun niherte sich ein
gewisser Anfithrer der Hofrite [seinem] Ohr und
bedeutete ihm mit einem Zeichen:

22.59 ,Wie [du als] Gebieter [dich] ihm gegen-
tiber verhalten hast, wird den [noch] festen Gipfel
der Herrschaft ins Schwanken bringen. Denn diese
Position miissen Hochgesinnte behiiten.”

22.60 Der [Herrscher, der] die Andeutung ver-
stand, horte dies und wandte sich an den Hof-
rat: ,Was durch [solches, die Ehrwiirdigen ehren-
des Verhalten] vergehen kann, dessen Abwesen-
heit [halte] ich fiir besser als [dessen] Anwesen-
heit.

22.61 Die GrofBe, die aus Ehrung der Altesten,
Besten und groflen Menschen'® untergeht, ver-
dient [es, zu] vergehen. Wenn die [Vernichtung der
Grof3e] ausbleibt, [so] reinigt [dies die Grofie].

18 Vgl 22.55.

Einer der Hofangehorigen sagte:

solchen Demut
die Autoritat des

,Mit einer
schwindet

Kalifats.

[Haran ar-]Rasid antwortete:
SAutoritat, die durch Demut
vergeht, besteht besser erst gar
nicht. Und es ist besser, dass
der Wert, der aus Respekt ge-
geniiber den Groflen schwindet,
abnimmt und verschwindet.*
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22.62 Man betrachtet Scham oder den Tadel der Leute als Resultat der nicht vor-
handenen [Ehrung von Ehrwiirdigen]. Ich denke, [dass] durch [Scham oder Tadel] die
Lebenden [schon zu Lebzeiten] sterben. Der richtige Zustand [bereitet hingegen] Freu-

de.

22.63 Und wie konnten die [Subjekte] durch je-
manden wohl gedeihen, der durch Ehrung der Ehr-
wiirdigen die hochste Grofle vernichten koénnte,
[wenn sie doch] auf die [Ehrung der Ehrwiirdigen]
angewiesen sind? [Das] erkldre mir!

22.64 Und so hore bitte!? auf rechte Weise folgen-
de vorziigliche Anekdote, in welcher der Herrscher
namens Yismayil die Oberherrschaft erlangt.

22.65 Dieser gutmitige Herrscher, ein Samaniya,
wurde Oberherrscher tiber Khurasana und erhielt
bekanntlich Wohlstand, [weil] er [richtig] Giber die
Mittel [der Herrschaft] verfugte.

22.66 Und einst kam aus eigenem Antrieb ein du-
Berst prachtiger Gelehrter mit ruhigen Denken zu
ihm, [wihrend] er sich bei Hof aufhielt, und erfreu-
te [ihn dadurch].

22.67 [So] erfreut, ehrte der [Herrscher] ihn mit
grofiter Zuneigung [und] angenehmen, hochwer-
tigen Gegenstianden, [welche] die Vollendung des
Anstands?’ und der Achtung [waren].

22.68 [Als] dieser [Gelehrte] fortging, [nachdem]
er die Ehrung empfangen hatte, folgte [der Herr-
scher ihm] sieben Schritte lang, kehrte um und ver-

brachte den Tag behaglich.

Vers: Der Wert, der durch Hoch-
achtung der Menschen schwin-
det,/ wie konnte er jemanden
schmiicken? /s (22.6)

Es wird uberliefert: Der Samani-
de Isma‘il war Konig tber Kho-
rasan und ein sehr wohlsituierter
Sultan.

Eines Tages kam ein Rechtsge-
lehrter mit einer wichtigen An-
gelegenheit zu ihm.

Er behandelte diesen Rechtsge-
lehrten sehr respektvoll ...

.. und als jener ging, lief er sie-
ben Schritte hinter ihm.

! Wihrend die Anekdote von Hariin ar-Rasid im Ahlag-i Muhsini schon vor dem Vers abgeschlossen
sein diirfte, legt Sahibram seinem Haro-Rased zur Beschwichtigung des Ministers auch die folgende An-

ekdote in den Mund. Méglicherweise ist dies als Indisierung zu werten; abkvgl WITZEL 1987.

,Anstand’ ist das 10. Kapitelthema.

2 .
° vinaya-
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22.69 Als nun die Nacht gekommen war,
nahte dem Herrscher, [wihrend er] fried-
lich schlief, der Schopfer der Festlegung
und des Bestands [der Welt]?! und offen-
barte ihm wahrhaftig:

22.70 ,Bravo, weil [du] den Anstand gegeniiber
diesem Gelehrten, [der] ein Gefafl des [Gott]ver-
trauens [ist], bewahrt [hast], ist mein Geist erfreut.
Trefflich! Ich bin mit dir zufrieden, Freund.

22.71 Dieser [Gelehrte] hat den alles beleben-
den, alles hervorbringenden, allwissenden Herrn
um deinetwillen gebeten, [damit] er dir Zuneigung

entgegenbringen werde.

22.72  Als Resultat der sieben Schrit-
te, die [du] ihm folgend gegangen [bist],
wird vorausgesagt: [Deine] Nachkom-
menschaft wird iiber sieben Generationen
herrschen.

Als er (Isma‘il) nachts schlief, sah er in
einem wahrhaftigen Traum seine Heilig-
keit, den Propheten Mohammed - Gott
segne ihn und spende ihm Frieden —, der
zu ihm sprach:

,O Isma‘l! Du hast einen mei-
ner Rechtsgelehrten wertschét-
zend behandelt.

Ich erbete bei seiner Heiligkeit
dem Herrn — gepriesen sei Er —,
dass er dich in beiden Welten
wertschiatzend behandelt.

Und weil du sieben Schritte hinter ihm
gelaufen bist, habe ich gebetet, dass sie-
ben Angehorige deiner Nachkommen-
schaft Herrscher sein werden. Beide Ge-
bete wurden fiir dich erhort.

22.73 So wurde der Herrscher im Traum von ihm angesprochen; erfreuten Herzens
erwachte er und verkiindete, [dass alle] sich unverriickbar an die Verhaltensweise der
Guten halten [sollen].

[Auszug des Kommentars:] Soweit die in Form einer Erkldrung [der Veda-Exegese] verfasste
~Brosche®; an ebendieser Stelle beginnt [der Autor] erneut, indem er sich der ,Aigrette” in Form
einer Vorschrift [der Veda-Exegese] zuwendet, eine Ausgestaltung in Form einer gesonderten
Lehre zu erstellen, indem [er sagt: Gelehrte] sollen erwigen ...

22.74 Gelehrte sollen abwiagen und diese [Demut] hier im richtigen Anwendungsbe-
reich umsetzen. Ohne Abwigung bringt sie, [wenn] ausgefiihrt, Unheil [und] offenbart
die [eigene] Dummbheit.

I Obwohl es nicht im Kommentar expliziert wird, diirfte hier abermals Manu als Entsprechung zu Mo-
hammed gemeint sein; die Umschreibung niyati-sthiti-karina ,Schopfer der Festlegung und des Bestands'
erklart Sahibram als Einteilung des Kastensystems und Unterweisung in den jeweiligen Kastenpflichten,
was andernorts ebenfalls Manu zugeschrieben wird.
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22.75 (1) Ein Schmuck fur gute [Menschen] ist der
[eigene] Gefallen an der Lehre derer [und] Demut
(namrata) [gegentiber denen] / (2) Schmuck [und]
Demut (namrata) guter [Menschen] sind [allein]
der Gefallen an der Lehre derer, welche die Lehr-
biicher kennen und welche im Verdienst (dharma-
) gefestigt sind, [weil] sie in [der Gewissheit der]
Existenz [Gottes] leben.??

22.76 Diejenigen, die nicht das Banner ,[heili-
gen] Worte und Lehrbiicher” tragen, sich an nie-
deren Verlangen erfreuen, in Scharen umbherzie-
hen, die duflerlich rétliche [Entsager-]Gewénder
tragen, aber aus Habsucht zum Fluch bereit sind
[und die] mit [ihrem] bloflen Verhalten [Men-
schen] von erhabener Einsicht verwirren, finden
Gefallen am Geschwitz; [ihnen gegeniiber bedeu-
tet] Demut (namrata) Harte, welche [Menschen]
von besonnenem Verstand Freude bereitet.

22.77 Kluge sollen den achten, der tausende Mei-
len** zuriickgelegt, Fliisse durchquert und Berge
tiberschritten hat; und der weit gelaufen ist und
aufrichtig zum Gipfel [der Erkenntnis] gelangt ist;
[er] hat das Auge ,Unterscheidung” fir den Lauf
der Welt.

22.78 Verstandige sollen nur den Worten von
jemandem Glauben schenken, der [unparteiisch]
nicht fiir sich begehrt: ,Die Leute sollen meinem
Rat folgen!“

Eines der Kennzeichen fiir De-
mut ist die Vorliebe fiir die Ge-
sellschaft von Gelehrten der Reli-
gion, Frommen und Derwischen,
die Gewissheit erlangt haben.

Und nicht mit denjenigen, die
sich vor den Leuten als reli-
giose Gelehrte, Derwischen, die
Gewissheit erlangt haben, und
wahrhaftige Sufi-Meister?® aus-
geben und die aus Habsucht
nach den verganglichen welt-
lichen Dingen die Worte des
Herrn mit dem Schmuck ihres Ei-
gennutzes verzieren.

Stattdessen soll man sich in die
Gemeinschaft von jemandem be-
geben, der die Gemeinschaft von
Menschen verabscheut ...

. und man soll jemandem ver-
trauen, der kein Interesse daran
hat, dass jemand an ihn glaubt.

%2 Tentativ. Es wire zu erwarten, dass diese und die nichste Strophe in zumindest einer Auslegung analog
konstruiert sind, aber es ist nicht ersichtlich, wie dies mit dem Kommentar in Ubereinstimmung zu bringen
ist. 2 Diese dritte Gruppe findet sich nicht im edierten Text, wird aber in dessen Varianten iiberliefert.

* Weortlich: yojana-satani ,hunderte yojanas (je etwa 14.5 km)".
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[Auszug des Kommentars:] Zu diesem Zweck beginnt [der Autor], eine dazwischen geschaltete
~kleine Brosche“ zu erstellen, indem [er sagt]: Und an dieser Stelle ...

22.79 Und an dieser Stelle geben Kenner des An- Es wird uberliefert: Als ‘Abdul-
stands folgendes Beispiel, in dem von Abodhlah, lah, der Sohn von Tahir ...
bekannt unter dem Namen Tahira, berichtet wird.

22.80 Nachdem er die Feinde vernichtet ... Herrscher von Khorasan (reg. 828-45)
hatte, ging er als Herrscher nach Khurasa-  wurde, begab er sich in die Residenz von
na [und] bestieg darauf den Thron die- Nishapur. Die Wirdentrager und Adligen
ses Herrschaftsgebiets; die dort Ansassi- kamen, ...

gen kamen zu ihm.

22.81 Sie lieBlen die Altesten und Besten vorge- ... um ihn zu begriifien.
hen und erfreuten den [neuen Herrscher] mit die-

sen und jenen Geschenken in den Hénden wie die

Gotter den [Himmelskonig] Indra [erfreuen].

22.82 Wihrend so sieben Tage lang Ein- und  Nach einer Woche ...
Ausgehen herrschte, freute sich der [neu] auf den
Thron gekommene Herrscher mit gutem Verstand

prachtig.

22.83 Als darauf das Ein- und Ausgehen der Leu- ... fragte er, ob es in dieser Stadt
te beinahe zum Erliegen gekommen war, fragte der  irgendjemanden gebe, der ihn
[Herrscher]: ,Sind alle Hiesigen [hierher] gekom-  noch nicht begrifit und nicht
men oder nicht?* nach ihm gefragt habe.

22.84 Nachdem [man ihm] gesagt hatte, [dass] alle gekommen [seien], sprach er wie-
derholt lichelnd: ,Verkiindet [mir], ob es irgendjemanden hier[zulande] gibt, der [noch]
nicht hier her gekommen ist!*
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22.85 Nachdem [er] so gesprochen hatte, ka-
men die [Hofangehorigen] zusammen und richte-
ten sich an den Herrscher: ,In deiner Versamm-
lung ist [jeder] Mann erschienen, der Name und
Gestalt? hat.

22.86 Dariiber hinaus sind zwei Heilige iibrig,
[die] ein Geliibde einhalten, zur letzten [Wirklich-
keit] vorzudringen. Und jegliches [sichtbare oder
unsichtbare] Tor zum Ein- und Ausgehen ist ihnen
versperrt.

22.87 Denn diese Beiden verweilen [ganz] allein
an der Landesgrenze, frei vom weltlichen Tumult
[und] vollig vertieft in die Wahrheit.

22.88 Mit den Stromen des Unsterblichkeits-
tranks ,Unterscheidung® haben sie die Leiden-
schaft weitldufig weg gespiilt, das Ichbewusstein
getilgt und sich in der (1) zur [korperlichen] Befrei-
ungspraxis [errichteten] Hiitte / (2) Statte der Be-
freiungspraxis[, ihrem Korper] (yoga-kutyam) in
die Einsamkeit zuriickgezogen.

22.89 [Obwohl] mit halb ge6ffneten Augen [me-
ditierend], sehen diese Beiden alles rings herum.
Und obwohl sie [ihre] Korper und [dieses] Land
iiberschreiten, bleiben sie [im Rahmen] der Festle-
gung [herrschaftlicher] Bekanntmachungen.

25

Sie erwiderten: ,Jeder, der in die-
ser Stadt Rang und Namen hat,
hat euch begriifit und hat euren
Hof besucht.

Aufler zwei Derwische, die sich
beide zuriickgezogen und den
Blick von der Betrachtung von
diesem und jenem abgewandt
haben. Sie stehen tiber den Maf3-
staben der gewohnlichen Men-
schen und widmen sich fortwah-
rend dem Gedenken Gottes.

Vers: Diejenigen, die sich bei
Gott aufhalten,/ haben ihre Her-
zen von Hochmut und Heuchelei
gereinigt./

Ohne zu schauen, haben sie Welt
und Sein im Blick./

nama-riipa- Name und Gestalt sind Kernbegriffe des Advaita-Vedanta, mit denen Adi-Samkara einen

bereits zu Beginn der Schopfung existierenden, aber noch nicht entfalteten Urstoff beschreibt. Die Vor-
stellung, dass Name und Gestalt in entfalteter Form Inbegriff der Welt nach vollzogener Schépfung sind,
teilen auch spétere Advaitins mit ihm; vgl. HACKER 1950. Deshalb erklart Sahibram, ein nama-ripa-dhrt
,jemand, [der] Name und Gestalt hat’ sei nicht nur sinnlich erfassbar (pratyaksa-gocara), er gehére zum
Weltlauf (vyavaharikah). Wenn jemand diesen iiberwunden habe und nicht zum Herrscher gekommen sei,
wiirden die Hoflinge mit dieser Aussage nicht ligen. Es geht hier also im Unterschied zum Ahlag-i Muhsini

nicht um die soziale, sondern um die soteriologische Stellung.



1054 Kapitel 22 — Demut und Respekt : Demut

22.90 Obwohl sie sich hier [in ihren Kérpern]
befinden, weilen sie im Haus ,Zwolf [Finger au-
Berhalb des Korper liegender Meditationsort] des
Herrn [Siva?]‘.2® Und obwohl sie (1) keine Fliigel
haben / (2) die zwei Aspekte [des Geistes Tragheit
und Zerstreutheit]?’ hinter sich gelassen haben
(nispaksau), fliegen sie in der unendlichen, hochs-
ten Sphire.

22.91 Obwohl sie keine Fliigel haben, funkelt und
strahlt ihr Verweilen auf dem Flugel dieser [hochs-
ten Sphére, welche] die hochste Freude [aller] Wel-
ten spendet, [zur Anmut von Dies- und Jenseits]
gentigend.”

22.92 Der Herrscher vernahm [dies] und sprach:
~Sagt, wer sind diese beiden Makellosen? [Und]
wie leben sie?“ Man teilte dem Herrscher aufmerk-
sam mit:

22.93 ,Der eine wird Ahmad-Harabh genannt, der
andere tragt den Namen Aslam-Tosin, gewiirdigt
mit dem Zusatz Mahamada; [sie] leben als Heilige.

22.94 Sie bediirfen keiner Herrscherhauser, kei-
ner Befehlshaber und keines anderen Orts; [sie]
sind frei und denken ausschlief}lich an den Namen
des hochst erhabenen [Herrn].

22.95 ,Ich werden gleich dorthin gehen, um diese
Beiden zu sehen! Wenn [ich sie] erreicht habe, ist
es hochst schicklich, ihnen (atra) ein Geschenk zu
iiberreichen, [denn es bereitet ihnen] Freude.

Ohne Fligel, aber beide Wel-
ten unter ihren Schwingen./Kein
Konigreich, aber sie gelten als
Herrscher;/ ihren Thron haben
sie im gottlichen Schloss aufge-
baut. / (22.7)

‘Abdallah fragte, wer diese bei-
den seien. Sie sagten:

Ahmad Harb und Muhammad
Aslam Tasi, die religiose Gelehr-
te sind ...

...und niemals am Hof von Herr-
schern und Befehlshabern ver-
kehren.

Er sagte: ,Wenn sie nicht zur
Begriifilung kommen, dann gehe
ich, um sie zu grifien.”

2% Tentativ. Nach Kommentar sei mit -candra- der dvadasanta- gemeint, mutmaflich beruhend auf der nu-
merischen Assoziation von ,Mond“ mit ,,zwdlf“; der dvadasanta wiederum ist ein in der Befreiungspraxis
(yoga) an verschiedenen Stellen imaginierter Ort, zw6lf Fingerspitzen oder drei Fauste auflerhalb des Kor-
pers, nach TANTRIKABHIDH. sub dvadasanta tiber dem Scheitel, nach Vijianabhairava, Ed.J. SINGH 24ff.

von der Nasenspitze entfernt. %’ Vgl. Kommentar sub 7.18.
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22.96 Nachdem er so gesprochen [und etwas] zu-
recht gemacht hatte, bestieg er [sein] Pferd und be-
gab sich hocherfreut nebst Zubehor zu Harabh.

22.97  Dabei ging ein gewisser [Diener des
Ahmad-Harabh] vor und iiberbrachte die Kunde:
sHerr, der Herrscher ist gekommen, um dich zu se-
hen’

22.98 Alsder [Heilige] in einer derartigen Situati-
on war/[, dass er nicht weggegangen war], stieg der
Herrscher geschwind vom Pferd und betrat dessen
Haus mit unbeschuhten Fiifien.

22,99 Dieser [Ahmad-Harabh] sah den [Herr-
scher] und bewegte sich nach langer Zeit ein we-
nig von seinem Sitz weg. Er richtete [seinen] Kopf
nach unten und verweilte, als berge er etwas [in

sich].

22.100 Er hob den Kopf und sprach den auf den
Fufi[spitzen mit Anstand] hochstehenden Herr-
scher an: ,[Ich] habe gehort, [dass] du der Sohn
Tahiras bist und [dass] du [wie dein Vater] ein
Mann bist, [der] Gutes tut.

22.101 Dein makelloser Anblick hier ist gelau-
tert und lautert die Welten. Selbst [was] mein Au-
ge [sieht,] tibertrifft [jetzt, wo] du [mir] zu Gesicht
[kommst,] [das, was] die Ohren [bisher von dir ge-
hort haben].

Folglich sattelte er auf und ritt zu
Ahmad Harb.

Jemand eilte voraus, um anzu-
kiindigen, dass ‘Abdallah-i Tahir
kommt.

Ahmad hatte keine Zeit, zu
fliehen. ‘Abdallah betrat dessen
Haus.

Ahmad stand auf und blieb eine
Weile mit gesenktem Kopf ste-
hen.

‘Abdallah blieb ebenfalls stehen.
Ahmad hob den Kopf, blickte ihn
an und sagte: ,,O Sohn des Tahir!
Ich hatte gehort, dass du ein
Mann mit schonem Gesicht und
angenehmer Gestalt bist. Jetzt,
da ich dich sehe, bist du noch

schoner, als berichtet wurde.

22.102 Betrachte [dich als] Gefaf3, das der alle Dinge zu Wege bringende [Herr] befiillt
hat; sei deshalb von hoher Gesinnung [und] lebe [deine Subjekte] schiitzend hundert

Jahre!

22.103 Und lass dein gutes Gesicht nun nicht
wegen Ubertretung Seiner Befehle bleich und von
Fehlern verzehrt werden. Die Gesinnung, die bei
Uberfluss [bestehen bleibt], ist [wahre] Gesin-
nung.

Nun verunstalte dein schones
Gesicht nicht dadurch, dass du
wider den Anordnungen Gottes
handelst.
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22.104 Bete, [dass] dein Korper dulerst rithmens-
wert [und auch] in Zukunft ganz prachtig [bleiben
wird]. Mache ihn nicht zum Brennholz des grausi-
gen Feuers der Holle, Verstandesreicher!”

22.105 So sprach der Kluge, schwieg [darauf]
und begann nach Westen gerichtet sein Ritual. Der
Herrscher kam mit Tranen heraus.

22.106 Nun ging der Herrscher zu dem Aslam-
Tosin genannten [Heiligen]. Und [als] dieser ihn
von Ferne abwies, verblieb er entmutigt drauflen.

22.107 Als seine grofie Mithe - oh [weh] - frucht-
los [blieb], wurde [sein] strahlendes Haupt [dufier-
lich] vor Scham geneigt und bleich, [sowie] inner-
lich ohne Verlangen.

22.108 Doch zum entmutigten Herrscher spra-
chen die Diener des [Heiligen] mit Freude: ,Wartet
und geduldet [euch] bis Freitag.

22.109 An diesem Tag geht er raus, um [sich]
in der verdienstvollen Stétte zu lautern. Vielleicht
kommt eine Begegnung mit dir zustande. Gehe
nun, Schoner 28

22.110 Nun ging der enttduschte Herrscher und
brachte mit Miihe die Tage [bis Freitag] herum. Am
vereinbarten Tag kam er erneut, um den [Heiligen]
zu sehen.

22.111 Der in Straflennidhe auf das Herauskom-
men [des Heiligen] wartende Herrscher setzte sich
drauflien hin und beschiftigte sich [damit, seine]
Stirn an eine Saule zu lehnen.?

Und lasse ein so schones Gesicht
nicht zum Brennholz fiir das Hol-
lenfeuer werden’

Anschlieflend richtete er sich
nach der Gebetsrichtung aus
und begann zu beten. ‘Abdallah

ging weinend aus dessen Haus ...

. und ging zu Muhammad As-
lam. Dieser lie3 ihn nicht rein.

Wie sehr sie es auch versuchten,
es hatte keinen Zweck.

Sie sagten, dass man bis Freitag
warten musse, ...

... wenn er zum Gebet sein Haus
verlassen werde. Vielleicht erga-
be sich eine Begegnung.

‘Abdallah kam am Freitag und ...

... wartete an dessen Allee.

B Wortlich; $ubha-darsana ,einen schénen Anblick Bietender’, womit auf subha- aus Subha-alaye, dort:

,verdienstvoll’ und darsanam, dort: ,Begegnung’ in derselben Strophe angespielt wird.

¥ Tentativ. Nach

Kommentar diene die mit lalata-arpita-yasti-bhaj ausgedriickte Tatigkeit dem Vertreiben von Ermiidung.
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22.112-113  Zu dieser Zeit kam der Muslim*
nach draufen, um in das gute Haus zu gehen. Am
Weg sah er [einsatz]bereite Soldaten, [die] gutes
[Kriegs]gerat mitfithrten und von beiden Seiten
je zu einander gerichtet die Schwerter prasentier-
ten, [sodass sie] eine Gasse bildeten; er zogerte,
iberlegte bei sich und brachte [sich schliellich] in
[furchtlos] gldnzende Verfassung.

22.114 Der Herrscher trat nun vor [ihn], ver-
neigte sich ein wenig, [wahrend er demiitig seine]
Hand an die Stirn legte und versah seinen Mund
mit Eloquenz[, indem er ihn angemessen begriif3-
te].

22.115 [Als der Heilige] ihn fragte, wer er sei und
weshalb [er gekommen sei], sprach der Herrscher
mit Anstand:3! ,Ich bin Abodhlah-Tahira, hier her
gekommen, um dich [zu meiner Liuterung] zu um-
schreiten.”

22.116 [Der Heilige] sprach: ,Weh, [welch fal-
sche] Hoffnung!“ und konzentrierte sich auf den
Herrn; ,Mit mir [hast du] gar nichts [zu tun und]
wie konnte iiberhaupt die Rede [davon sein, dass]
ich mit dir [etwas zu tun habe]?“ [Er wandte sich
ab und] schaute auf einen Abhang.

22.117 Der [darunter] leidende [Herrscher] trat
erneut vor in sein Sichtfeld und brachte [sein]
Haupt energisch mit den Staubpartikeln an dessen
Fiilen in Bewegung.*?

22.118 Der schwankende [Herrscher] mit wei-
chem Herzen sah, [dass] der [Heilige] in seinem
[abweisenden] Wesen firm [blieb], und jammerte
elendig zum Herrn,*® mit [den] sanften Worten:

 Tentativ. Vgl. Anmerkung zur Edition.

! vinaya- ,Anstand’ ist das 10. Kapitelthema.

Der Sufi-Meister (sayh) kam zum
Gebet heraus. Als er sah, dass
dort Reiter standen, blieb er dort
stehen.

‘Abdallah stieg von seinem Pferd
ab, ging zu Mohammed Aslam
und begrifdte ihn.

Der Sufi-Meister (sayh) fragte,
wer er sei und was er mochte. Er
sagte: ,Ich bin ‘Abdallah-i Tahir
und bin gekommen, um zu dir zu
pilgern

Der Sufi-Meister (Sayh) sagte:
,Blof3 nicht! Was hast du mit
mir zu schaffen und was ha-
be ich mit dir zu besprechen?”
Anschliefiend drehte er sich zur
Wand und sah ihn nicht an.

‘Abdallah trat vor, legte die Stirn
auf den Staub an [dessen] Fuf3en
und ...

... sprach ein Gebet:

52 Tentativ.

* Dies ist eine Anspielung auf das 3. Kapitelthema: dainyakrandana Wehklagen im Elend".
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22.119 _Herr, dieser Mann von Dir hilt mich
hier Deinetwillen fiir einen Feind, [weil ich] von
schlechten Taten befleckt [bin]. Und ich verhalte
mich aus demselben [Grund] dem Heiligen [ge-
geniiber] mit freundschaftlichen Blick. Schaue mit-
fihlend auf uns [und] sei [unser]| Zeuge!*

22.120 Kein anderer hat die Macht, alles Bei-
des[, seine Feindschaft und meine Freundschaft]
zu erwigen und diesbeziiglich durch jenen [Hei-
ligen mit guten Taten] meine Schicklichkeit[, der
ich schlechte Taten begangen habe,] herzustellen][,
sodass sie] gute Resultate zeitigt. Wozu vergebens
[einen anderen bitten]?

22.121 Am Ende seines Gesuch erklang eine ver-
borgene Stimme: ,Erhebe [deinen] Kopf! Wisse,
[dass] deine Verfehlungen [nun] mit den guten Ta-
ten dieses [Heiligen] gleichauf sind, Verstandesrei-
cher”

22.122 Obwohl [ich] meine Zeit kraft der Ver-
geltungskausalitdt mit [anderen] Befleckten ver-
bracht habe, freunde ich mich nur mit Vorziigli-
chen und Heiligen auf milde Weise an. Warum?
Denn wenn fiir den Lehrer aller Gotter [jemand]
niedrig sein kann,3* wird dieser [unterscheidende,
der auch] jener [vergebende Herr ist,] dann [am
Weltende] wegen [unseres] Umgangs mit Heiligen
selbst uns Befleckten vergeben.

,Oh Herr! Dieser Mann ist mir,
derich ein schlechter Knecht bin,
um Deiner Zufriedenheit willen
feind. Ich hingegen bin ihm, der
ein guter Knecht ist, zugeneigt.

Weil jene [seine] Feindschaft
und diese [meine] Zuneigung
um Deinetwillen bestehen, erhe-
be diesen Schlechten zu einem
Gutem.

Eine Stimme aus dem Verborge-
nen sprach: ,Erhebe deinen Kopf,
denn ich habe deine Stinden auf-
grund seines Tuns vergeben.*

Vers: Obwohl wir die Schlechten
sind in dieser Zeit,,; finden wir
Gefallen an den Guten., Was wa-
re denn, wenn am Tag der Aufer-
stehung/ aus Grofizligigkeit den
Schlechten wegen der Guten ver-
geben wird? /s (22.8)

[Auszug des Kommentars:] An ebendieser Stelle fertigt [der Autor] eine eingeschaltete ,Bro-

sche®, indem [er sagt]: Man erzihlt ...

22.123 Man erzihlt Folgendes: Ein Herrscher,
[der] von [Menschen] mit guten Eigenschaften ge-
ehrt wurde, ging zur einer Einsiedelei von Heili-
gen, um einen Heiligen zu sehen.

3 Tentativ.

Es wird uberliefert: Ein Herr-
scher besuchte einen Derwisch.
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22.124 Der [Heilige] erhob sich, bezeugte dem
Herrn [seinen] Dank® und verneigte sich (natim
cakara) bedichtig. Der Hofrat des [Herrschers] sah
[das Verhalten] und fragte [den Heiligen]: ,Warum
hast du zur falschen Zeit [fiir Dankbezeugung und
Verneigung so] gehandelt?”

22.125 Der Heilige lachelte und antwortete dem
[Minister]: ,Verstiandiger, ich habe dieses Verhal-
ten mit Bedacht an den [Herrn, der] unbegreifli-
che Wege [geht,] gerichtet, weil der [Herrschers]
erschienen ist.

22.126 Der [Hofrat] sprach erneut zum [Heili-
gen]: ,Aus welchem Grund hast [du] bei unserem
Erscheinen diesen Weg fiir Ihn eingeschlagen, auf
dem Dankbezeugung und Unterwerfung (samna-
tih) [liegen]?“

22.127 ,Wabhrlich, [der du als Hofrat] den Ver-
stand zum Kern hast! Siehst du nicht Folgendes:
Der Herr brachte zuerst den Herrscher [ganz] von
selbst in [meine] Nihe, nicht aber mich zum Palast
des Herrschers.

Dieser machte sofort einen Knie-
fall. Der Wesir des Konigs fragte:
.Was war das fiir ein Kniefall?*

Er erwiderte: ,Ein Kniefall aus
Dankbarkeit.*

Er fragte weiter: ,Wofir hast du
dich bedankt?

Er sagte: ,Ich habe Gott dafiir ge-
dankt, dass er den Herrscher zu
mir geschickt hat und nicht mich
zum Herrscher.

22.128 Kluge sollen verstehen, dass es ganz sicher ein wunderbarer Weg der Hand-
lungen ist, wenn [innerlich] beruhigte [Heilige so] mit Herrschern zusammenkommen,

[die] einen schonen Anblick [bieten].

22.129 Es ist eine makellose Kasteiungsiibung,®
wenn Herrscher die Heiligen besuchen, [indem
sie] zu deren FEinsiedelei gehen; [es] vernichtet
schlechte Taten und gewéhrt das Gewiinschte.

22.130 Und es ist eine ganz befleckte Hand-
lung, wenn der [Heilige] zum Palast des Herr-
schers [geht und] am Tor auf die Anweisung von
niedertrachtigen [Wachtern] wartet.

Denn wenn ein Herrscher zu ei-
nem Derwisch kommt, ist es eine
Observanz.

Wenn aber ein Derwisch sich an
den Konigshof begibt, dann ist es
Frevel.

¥ Dies verweist auf das Synonym zum 4. Kapitelthema: sukra ,Dankbezeugung’; so auch im Folgenden.

36

tapas-kriya ,Kasteiungsiibung' ist ein Synonym zum 1. Kapitelthema; so auch im Folgenden.
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22.131 [So aber] hat der [Herrscher] Kasteiung
ausgeiibt [und] auf mich ist kein zum Kastenver-
lust fithrendes [Vergehen] gekommen. Gemaf die-
ser Uberlegung ist dies [also] der Anlass fiir Dank-
bezeugung [und Verneigung].‘

22.132  Durch tégliches Erkundigen nach den
Lebensumstinden von Heiligen werden [dadurch
wahrhaft] lebendige Méanner eine vorziigliche, ho-
he Stellung erreichen - so [lautet] die feststehende
Meinung.

Da der Herrscher eine Observanz
beachtet hat und ich keinen Fre-
vel begangen habe, gibt es Anlass
zu Dankbarkeit und Erkenntlich-
keit

Vers: Wenn du wiinschst, einen
Derwisch zu besuchen,; wird
deine Stellung erhoht ...

22.133 Mit Hilfe der [Armee der Heili- ... als ob du zum himmlischen Thron
gen] wird der Herrscher die Stadt der Ma-  schreiten wiirdest.; Wenn du einen Der-
gier’” erobern. Was ist denn in der Welt ~ wisch um Hilfe bittest,/ wirst du sieg-
fir Heilige mit ruhigem Geist schwer zu  reich sein, selbst wenn du gegen Faridun
vollbringen? kampfst. s (22.9)

22.134 Damit habe ich dieses Juwel namens ,Demut® (namrata-) restlos untersucht.
Eine wiirdige Person, [die] dieses richtig im Herzen tragt, schwankt bei keinerlei [Auf-

gabel].

%7 Vgl. Fufinote zu 10.40.
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Vorbemerkung: Ich danke allen Teilnehmern des indologischen Kolloquiums von Roland
Steiner, besonders ihm selbst, Martin Straube, Dragomir Dimitrov und Mitsuyo Demoto
fur die ausdauernde gemeinsame Lektiire dieses Kapitels, die fast wochentlich zwischen
November 2022 und April 2024 stattfand. Sie fiel so sorgfaltig und ideenreich aus, dass
die inhaltliche Durchdringung und auch die Annotation dieses Kapitels nun alle anderen
iberragt.

33.1 Nun soll man das dreiunddreifligste Juweltor (1) betreten / (2) vernehmen / (3) ein-
tiben (samSilyatam), das im Inhaltsverzeichnis als ,richtiges [und] angemessenes Wa-
chen” (samyag-bodha-auciti)' angekiindigt wurde.

33.2 Wachen (bodhah) [bezeichnet] hier den Zustand des Wachseins. Obwohl er [allen
Lebewesen] gemein ist, sollen Weise aus der Bedeutungsschwere im Gebrauch dieses
[Begriffs] etwas Besonderes erfassen.

33.3 Hierbei ist der Zustand des Gewahrseins (avahitata), welchen [gewd6hnliche]
Menschen auf Erden selten haben, dieser von Gelehrten geschétzte Unterschied, den
man Angemessenheit (auciti) nennt.

33.4 Eine bestimmte Kunst des Wachens (bodha-) herrscht bei Besonnenen vor, welche
sie [selbst dann] haben, [wenn sie] ihren Geist auf die iiberall hervortretenden Menge
der Aufgaben richten.?

33.5 Ebendiese ausgepriagte [Kunst] wird in den mystischen Werken der Hochge-
sinnten® besungen: Das Asketentum der Asketen ist es, dass [sie] der Verbindung [von
Erkenntnisobjekt und Erkenntnissubjekt] gewahr sind (avadhanata).

! Der Titel im uddesa-prakarana 1.76c lautet allerdings svapna-bodha-auciti ,angemessenes Schlafen und
Wachen®, was dort auch im Kommentar zu svapna- abgesichert wird: katham kiyantam ca kalam nidra
karya. Wie und wie lange soll man schlafen?‘ Tatsdchlich kommt Schlaf durchaus in Korrespondenz mit
dem Ahlaq-i Muhsini als Gegenwort vor (33.78) und wird spéter (33.202) metaphorisch fiir Trunkenheit
gebraucht. Eine nahere Auslegung erfahrt es hier jedoch nicht, dagegen wird die abweichende Bezeich-
nung samyag-bodha-auciti in 33.12-15 ausfithrlich begriindet. ? Tentativ. Hier wurde der Deutung des
Kompositums in der ersten Verszeile als -asakta-cetasam ,derer, [die ihren] Geist richten auf ... analog zum
paraphrasierenden Kompositum im Kommentar te -datta-cittah der Vorzug gegeben, weil sich -asakta im
Kompositum zuvor belegen lasst; vgl. atyanta-asaktatvam in 2.42d und nirantara-sukha-asaktah, kom-
mentiert mit sva-ananda-asvada-sakta-matih in 10.46d. Denkbar wire jedoch auch die Analyse -a-sakta-
cetasam ,deren Geist nicht der ... verhaftet ist’, da -sakta- auch unprifigiert vorkommt; vgl. etwa rasa-eka-
saktah in 33.205a. Darauf konnte der Kommentar wiederum mit einer Paraphrase durch den gesamten
Nebensatz hinweisen: yaya te sarva-vyavahara-bhara-datta-cittah api na svatah manak api cyavante ,[ei-
ne Kunst des Wachens,] durch die sie, obwohl sie [ihren] Geist der Menge aller Tatigkeiten widmen, von
sich aus nicht im Geringsten stiirzen’. > Wie das Zitat des Vijiianabhairava, Ed. J. SINGH 106 im Kom-
mentar zeigt und die Einordung rahasyesu ,in den mystischen Werken® stiitzen kann, sind damit hier die
esoterischen Schriften des nicht-dualistischen Sivaismus gemeint.
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33.6 Ohne dieses [Gewahrsein] diirfte Herrschern namlich nicht [einmal] einen Mo-
ment lang der Bestand [ihrer Herrschaft sicher] sein. Man sieht, dass zur Stellung der
Herrschaft Aufgestiegene aus Unaufmerksambkeit (an-avadhanatah) stiirzen.

33.7 Esist kein Wunder,* [dass] einige, an Aufmerksamkeit (avadhana-) reiche [Herr-
scher] die Erde beherrschen. Dasaratha und dergleichen [Erdenherrscher] unterstiitz-
ten [ja sogar] Indra im Himmel.®

33.8 Was [konnen] wohl Herrscher nicht erreichen, [wenn] ihre Sorgfalt von Aufmerk-
samkeit (avadhana-) aufrecht erhalten wird? Welches gewiinschte [hingegen] wiirden
nachlassige [Herrscher] (pramattaih) nicht zerstoren, selbst [wenn es ihnen schon] in
die Handen gefallen ist?

33.9 Wabhrlich gibt es hier auf Erden tausendfach Menschen mit den gleichen Sinnen
und Lebenshauchen, deren Bauch ungefiillt [bleibt], obwohl sie ununterbrochen tatig
sind und hundert Verbeugungen machen. Einige [wenige Herrscher respektive Aske-
ten] mit aulergewohnlich grofier Kunst des Wachens (bodha-) entfalten die hochste
Macht tiber sich und andere und riisten sich in ihrem [wesensgemifien Zustand] be-
findlich [und] zufriedenen Geistes, die Stitte des hochsten Unsterblichkeitstranks[, den
Himmel respektive das Absolute]® zu erreichen.

33.10 Was [konnen Herrscher] mit aufmerksamen (avahita-) Verstand nicht genie-
Ben, [wenn] sie den Rauschtrank der Nachlassigkeit (pramada-) weithin meiden? Oder
[besser gesagt]: Welchen Genuss wiirden verstandesreiche [Herrscher] nicht [auch an-
deren] verschaffen?

* Wortlich als rhetorische Frage. > Nach MANI, S. 204 enthalte Kambars tamilische Adaption des
Ramayana, das Iramavataram eine Episode, in der Dasaratha den von Sambara eroberten Himmelsthron
fur Indra zuriickerobert. Ob Sahibram hier auf diesen oder einen damit verwandten Mythos anspielt oder
ob sahayyam cakruh ,unterstiitzten® hier lediglich heif3t, dass die betreffenden mythischen Herrscher nach
dem Tod zu Indras Gefahrten im Himmel wurden, bleibt unklar. ¢ Andere, auch zwei sich nach ih-
rer Auslegung fiir Herrscher respektive Asketen unterscheidende Ubersetzungen von maha-amrta-padam
sind moglich. So kénnte amrta-pada als ,todlose Stétte® verstarkt durch maha- ,hochste’ eine zutreffende
Beschreibung des Absoluten liefern, wohingegen der Himmel auch als ,hdchste Stétte des Unsterblich-
keitstranks‘ oder als ,hochste Stétte der unsterblichen [Gétter]® mythologisch stimmig wire. Jedoch ver-
wendet Sahibram amrta-pada nur an dieser Stelle, maha-amrta hochster Unsterblichkeitstrank® hingegen
mehrmals im Bilde eines Getrianks. Da in dieser und der folgenden Strophe ebenfalls Metaphern der La-
bung und des Trinkens vorherrschen, wie im Folgenden kontrastierend pramada-madira ,Rauschtrank der
Nachlissigkeit’, wurde hier diese Ubersetzung bevorzugt.
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33.11 Und dieses Gewahrsein iiber die Verbindung [verschiedenster Verpflichtungen]’
ist es, was besonders den Herrschern [zukommt]. Wie kann bei anderen[, die nur ihren
Eigennutz verfolgen] iiberhaupt von Verbindung die Rede sein?

33.12 Ebendieses [Gewahrsein] besingen die Kenner der Wirklichkeit in den Lehrbi-
chern zweifach mit [je] einem Attribut versehen: ,richtig® und ,Angemessenheit” [je]
im Vorder- und Hinterglied. [Namlich samyag-avahitatvam ,richtiges Gewahrsein‘ und
avahitatva-auciti ,angemessenes Gewabhrsein".]

33.13 In diesem Sinne (evam) wurde hier zuvor® dieses [Kapitel] mit einer allgemeinen
[Bezeichnung ,Wachen®] und [zwei] spezifischen [Bezeichnungen] als ,richtiges Wa-
chen® (samyag-bodha-) [und] ,angemessenes Wachen® (-bodha-auciti) angekindigt. Bei
mystischen [Themen] schétzt man obskure Worte.

33.14 Fur Herrscher, [die ihre] Aufmerksamkeit auf die Erlangung des Siegs richten
(avadhaya), [indem] sie derart den folgende Weg beschreiten, [tritt] die sehr segensrei-
che Vollendung [ihrer im Jenseits auszukostenden] Verdienste ein.

33.15 Aber beziiglich der in duflere und innere =~ Wachsamkeit bedeutet, tiber die

unterschiedenen konstitutiven Elemente’® [bilden] Belange der Herrschaft wach zu
diese zwei [Aspekte] in umgekehrter Reihenfolge bleiben. Kunde bedeutet, tiber
den Zustand des aufmerksamen Denkens (avahita- ~ die Bevolkerung informiert zu

10

citta-tvam) von Herrschern. sein.

7 Der erklarungsbediirftige Gebrauch von sambandhe hinsichtlich der Verbindung® schlieit an 33.5 an,
wo das Gewahrsein der Verbindung von Erkenntnissubjekt und Erkenntnisobjekt als Aufmerksamkeit par
excellence vorangestellt wird. Damit versucht der Autor, die auf den Herrscher zugeschnittene Auslegung
dieses Kapitelthemas demselben Schema unterzuordnen. Jedoch geht aus seiner Erlduterung nicht her-
vor, zwischen welchen Elementen die Verbindung hierbei bestehen soll. Denkbar wire die Verbindung des
Herrschers zu verschiedensten Verpflichtungen oder die Verbindung aller an ihn getragenen Verpflich-
tungen untereinander. ® Vgl. Anmerkung zu 33.1.  ° Der Ausdruck prakrtayah lisst im Kontext der
politischen Theorie zunéchst an die 7 klassischen Herrschaftsfaktoren denken, die in Kautilyas Arthasastra
6,1.1 ausgefithrt werden: (1) svamin Herrscher, (2) amatya Haupthofrat, (3) janapada Provinzen, (4) durga
Festungen, (5) kosa Schatzkammer, (6) danda Militar und (7) mitra Verbiindete. bahya-prakrtayah ,auf3ere
Herrschaftsfaktoren® wiren sodann ebendiese auflerhalb des eigenen Herrschaftsgebiets, also bei einem
fremden Herrscher; vgl. SCHARFE 1989, 203f. Zwar erklart Sahibram die antara-prakrtayah als Haupthofrat
und dergleichen, was an den zweiten Herrschaftsfaktor ankniipfen kénnte. Doch sollen bahya-prakrtayah
nicht die gesamte Faktorenreihe eines anderen Herrschers, sondern die abgabenpflichtigen Erwerbsta-
tigen und dergleichen bezeichnen. Daher diirfte hier in Ubereinstimmung mit dem Kommentar ,innere’
und ,auflere’ eher die Einteilung der konstitutiven Elemente des eigenen Staates meinen, namlich in einen
inneren Kreis weisungsbefugter Administratoren und einen dufieren Kreis von Abgabenpflichtigen; vgl.
auch 40.6 und Kommentar zu 7.46.
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33.16 Fir Herrscher von edler Geburt, deren We- Es ist tiblich und wird von den
senszug [es ist], die Aussagen der zu Unrecht Ge-
schédigten zu schiitzen,' sind diese zwei [Aspekte

des Wachens] gewiss im Dies- und Jenseits schmii-

gerechten Herrschern erwartet,

ckend.

33.17 Sie sollen nach Kriften die in-
neren [Elemente] mit einem fiir Ehrwiir-
dige [angemessenen] Verfahren'? auf die
Staatsangelegenheiten!® ansetzen. Und
[auf die darauf Angesetzten sollen sie] zur
[Uberpriifung der] Angelegenheiten der

... Informanten einzusetzen und im Ge-
heimen vertrauenswiirdige Ermittler zu
beschéaftigen, damit sie die Zustéande der
Bevolkerung und die wichtigen Angele-
genheiten der Menschen beobachten und
ausspahen ...

dufleren [Elemente] Agenten [ansetzen,
welche] diese!* beobachten.

33.18 Und die Agenten sollen derer beiden
schlechtes Verhalten unverziiglich mit [geeigne-
ten] Beweisen belegt vor die Herrscher bringen;
[denn] Saumseligkeit ist ein groes Unheil.

...und die Nachrichten weiterge-
ben und Gbermitteln kdnnen.

33.19 Schnelligkeit brilliert [als Strategie], um
dieses durch Auspressen [von hoheren Steuern],
schlechter Verwaltung, Hinterlist und Verfall [der
Kapazititen zum Steuereinzug] von vor Hochmut
strotzenden [Administratoren] beschéddigte Haus
zu erhalten. Bei langer Vernachldssigung aber wird
es, [da es] mit offenkundigen Méngeln versehen
[ist], von [Gegen]mafBinahmen gewaltsam ernied-
rigt allerdings nicht die [frithere] Festigkeit errei-
chen.

Nachdem die [Herrscher] infor-
miert wurden, sollten sie ver-
suchen, jedes Problem zu be-
seitigen, das bei der Durchset-
zung der Gerechtigkeit aufgetre-
ten ist. Es sollte korrigiert und re-
formiert werden, bevor es zu spat
dafur ist, etwas zu unternehmen.

1 Nach Kommentar soll den konstitutiven Elementen im inneren Kreis der ,Zustand des richtigen Wa-
chens’ (samyag-bodhatvam) gelten, was mit der Definition der ,Wachsamkeit® (tayaqquz) im Ahlaq-i Muh-
sini korrespondieren diirfte. Hingegen soll den hier an erster Stelle genannten Elementen des duf3eren
Kreises das ,angemessene Wachen® (bodha-auciti) gelten, was der ,Kunde (hibrat) des persichen Pratexts
entsprechen diirfte.  '' Dies korrespondiert hier wie auch andernorts mit dem Attribut ‘adil ,gerecht’
im Aplag-i Muhsini. '* Darunter versteht der Autor Bezahlung, Landschenkungen, Beschwichtigungs-
geschenke zu bestimmten Anlissen und dergleichen mehr.  '* Wortlich: rajya-vrtte Singular.  '* Der
Kommentar gibt keine Auskunft dartiber, ob damit die inneren, die &ufleren oder schon, wie in der folgen-
den Strophe, beide Konstituenten gemeint sind.
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33.20 Andererseits, solange die [Administratoren]
ihren aus Verwirrung begonnenen Vorgang [noch]
selbst in der Hand haben, sollen sie die Korrektur
(1) am Getanen selbst (svayam krte) / (2) am Selbst-
getanen (svayam-krte) vornehmen.

33.21 Und friiher strotzten viele Herrscher vor hel-
denhaften Verhalten [der Art, dass] sie Integritit als
[ihr] hohes Geliibde der Schwertklinge!® ansahen.

[Auszug des Kommentars:] In der Nacht unter Wechseln
[ihrer] Kleidung [umher] zu laufen, um auf die Wege der
Leute zu achten, ist heldenhaftes Verhalten. Genau dies
ist Gewahrsein (avahitatvam), so die Intention. Hierzu
sagt [der Autor] Integritat, [um auszudriicken,] dass [die-
ses Gewahrsein] von [Herrschern, die] fiir den Bestand der
Festlegung sorgten, durch eigene Bemithung durchgefiihrt
wurde. Diese Integritit, [ndmlich] unter allen Umstanden
fir Mafinahmen des Herrschers die Nicht-Zahlung von
Loéhnen zu korrigieren, ist das hohe, [da] schwer einzu-
haltende Geliibde der Schwertklinge.

Folgendes ist die Intention: Allen, die nur ich fiir Staats-
positionen ernenne und einsetze, moge jede Angelegen-
heit zu Ohren kommen. Wenn(?) dennoch aus Eigennutz ...
durch [Aufgaben, die] ihr nicht hinter meinem Riicken tun
sollt, wurde die [eigentliche] Aufgabe zunichte gemacht.
Sie werden [mir](?) zu Ohren kommen - [das ist] die In-
tegritit, das Geliibde der Schwertklinge.

Vers: Man kann ein Problem
gleich am Anfang beheben,/
noch bevor man die Kontrolle
verliert. /7 (33.1)

Es kam oft vor, dass die Sulta-
ne nachts verkleidet herumlie-
fen, um sich tber die Lage der
Herrschaft und der Menschen
zu informieren. Die Hoflin-
ge waren liber viele Nach-
richten nicht informiert. Und
wenn sie irgendwie informiert
wurden, aus eigenem Interes-
se oder aus Zeitgriinden da-
von erfuhren, sagten sie dem
Herrscher nichts oder konn-
ten ihm nichts sagen.

Soweit das Gebilde ,Aigrette”. Nun [folgt] die Fertigung der ,Brosche®.

15 Urspriinglich handelt es sich dabei um eine brahmanische Askesiibung fiir einen verheirateten Mann, in
deren Zentrum die Enthaltsamkeit gegeniiber seiner auch zur Zeit der Observanz neben ihm schlafenden
Ehefrau steht. Die meisten Erklarungen zur Bennung dieser Praxis geben an, dass dieses Geliibde so schwer
sei, wie eine Schwertklinge entlang zu laufen, worauf auch Sahibram weiter unten (33.46) abhebt. Eine
andere Erklarung lieferten indes die Kommentatoren Dinakara und Bhavabhatta, wonach die Eheleute
beim Schlafen ein Schwert zwischen einander legten. In der schonen Literatur fungiert das Geliibde der
Schwertklinge als Metapher fiir ein besonders schwieriges und gefahrliches Unterfangen, was auch hier
der Fall sein diirfte; vgl. HATLEY 2016, KANE V.1, S. 266 und STENZLER 1886.
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33.22 Und so [erzdhlt man]: Folgendes [helden-
hafte] Verhalten legte David an den Tag, dem die
Verneigung aller von selbst zukommt; unsere [Ver-
neigung ihm gegeniiber] mége uns [als Brahma-
nen] angemessen [in Form des Glick bringenden
Ausrufs svasti] geschehen.

33.23 Dieser [Herrscher] von besonnenem Ver-
stand wechselte jede Nacht [seine] Kleidung und
ging in die Straflen, die Laden der Handler und die
[Stadt]grenzen wie ein armer Bettler.

33.24 Er gab sich wohlwollend und befragte mit
sanfter Stimme die [ihm] entgegen kommenden
[Leute] einzeln: ,Wie verhalt sich der Herrscher
euch gegeniiber?

Es wird uberliefert, dass seine
Heiligkeit David ...

.. in den Nachten verkleidet in
der Stadt und auf dem Basar her-
um lief. Da er wie ein Fremder
aussah, ...

... befragte er alle: ,Wie hat Da-
vid euch behandelt?

33.25 Welche [Verhaltens]weise [pfle-
gen] seine Handwerker und Diener hier-
bei euch gegeniiber? Schenkt er dem Be-
achtung, [wenn ihr] von einer Schandtat
hort?“

33.26 Sultan Mahamada von feinem Ver-
stand sprach besorgt einen bestimmten
[Aspekt] in diesem Vorgehen der alten

Und wie verhalten sich seine Diener und
Untergebenen?® Und wann immer er ein
Problem fand, setzte er sich dafiir ein, es
zu beseitigen.

Von Sultan Mahmud wird in dhnlicher
Weise uberliefert, dass er nachts heraus
ging und die Verhéltnisse untersuchte.

Herrscher an:

33.27 ,Dieses [Vorgehen] ist wahrlich der Gipfel
fir Herrscher, [was] die Bestimmung der tatséch-
lichen Vorgénge anbelangt. Mir gefallt aus Sorge
vor Unheil nicht, dass [man dem Herrscher] hier-
bei entgegenwirken [kann].

33.28 Und so setzten die vormaligen, an der Spit-
ze stehenden, besten und éltesten [Herrscher] zum
Gelingen [der Herrschaft] Hofrate ein, nachdem
sie auf richtige Weise [deren] Lebenswandel be-
dacht hatten.

Und wenn der Konig selbst her-
aus geht und untersucht, besteht
ein Risiko.

Die Groflen und Intelligenten
haben als Regel formuliert, dass
der Sultan ...
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33.29-30 Jemand mit vorziiglichem Streben'®
[und] scharfem Verstand, der in diesem Sinne (iti)
die eigenen [Interessen] zuriickhilt, dessen Ver-
stand fir uneingeschrinktes Vertrauen bekannt
ist, [der] die Herzen gewinnt [und] nur auf das
Wohl des Herrschers Riicksicht nimmt, soll derart
mit der Aufgabe hier betraut werden, dass keiner
die Schwachstelle der von ihm auszuiibender T&-
tigkeit [als Stellvertreter] erkennt.

33.31 Dieser soll [sein] ganz gewichtiges Wirken
rithmlich entfalten [und so, dass] es sein Herz er-
freut. [Wenn er] damit zufrieden [ist], wird er [sei-
ne Loyalitat] nicht andern.

33.32 Und damit derjenige, [dem man stellver-
tretend] die Herrschaft iibertragen will, keinesfalls
im Vorgehen gehindert ist, soll er Anspruch haben,
den Herrscher zu sehen.

[Auszug des Kommentars:] Denn es gibt in den Palasten
auch [Stellvertreter, die] obwohl sie [wie in 33.31 be-
schrieben] duflerlich und innerlich zufrieden sind, im
Vorgehen gehindert sind. Die Abgrenzung zu diesen
[erfolgt hier]. Weil es zu Unbheil fiihrt, wenn [der Stell-
vertreter] bei einer notwendig sofort zu erledigenden
Aufgabe im Vorgehen gehindert ist, soll man ihm jeder-
zeit die Ttr zum Herrscher 6ffnen, so die Bedeutung.

. vertrauenswiirdige Vertreter
[fur die Zeit seiner Abwesenheit]
und Unterstiitzer der Regierung
ohne [eigene politische] Interes-
sen, mit reinen Herzen und mit
hohem Streben auswahlen soll,
auf eine Art und Weise, dass kein
Mensch es merkt und seine regu-
laren [Befehle] unter ihm befolgt
werden.

Sodass, wenn jemand uber den
Zustand des [Vertreters] Be-
scheid weif3, ihn niemand mit
Gold verfiihren kann.

Es sollte moglich sein, dass der
Vertreter zum Konig gehen kann,
wann immer er will. Es kdnnte
eine Nachricht geben, die nicht
warten kann.

33.33 Die feinen und groben Mafinahmen!’ eines klugen [Stellvertreters], der nach
diesem Verfahren vorgeht, [werden] ganz ungestort [sein] und iiberall [innerhalb und
auflerhalb des Herrschaftsgebiets] gute Resultate zeitigen.

16 Wortlich: maha-icchah ;nach Grofem strebend’, was hier und andernorts (vgl. das Thema des 11. Ka-
pitels) ,mit hohem Streben‘ iibersetzt. An dieser Stelle legt es der Autor jedoch als udara-matih ,mit edler
Gesinnung‘ aus. "7 Der Kommentar erklirt die feinen Mafinahmen als mahatyah raja-eka-gocarah ,be-
deutende, nur den Herrscher betreffende’, was die Vorginge am Hof beschreiben diirfte. Dagegen seien
,grobe Mafinahmen® alpah praja-yoga-ksema-adi-laksanah ,weniger bedeutend, Erhalt, Erwerb und der-
gleichen bei der Bevolkerung betreffend’. Ein denkbares Kriterium fiir diese Bewertung wiire, dass das
Verhalten des Stellvertreters am Hof fiir sein politisches Schicksal bedeutsamer ist als 6ffentliche Maf3-
nahmen.
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33.34 Folgendes ist der Nektar: [Wenn] er mit
gutem Verstand tberlegt hat und [seine] je auf
angemessene Weise gewiirdigten Administratoren
ringsum achtsam verfahren (dhrta-adaresu) [und]
ganz und gar nur dem [Berichten iiber die] Er-
eignisse ergeben sind und er [so] gentigend ver-
lassliche Erwartungen tiber die grofien oder klei-
nen Geschifte der Bevolkerung erlangt, gebietet
der Herrscher auf dem Thron gliicklich, [da] er den
schwer zu gehenden Weg [der Herrschaft / des gu-
ten Nachlebens] erleuchtet hat.'®

33.35 Und man sagt: Es gibt keinen Gegenstand
von derart unmittelbar hohem Wert fiir Herrscher,
wie die personliche Beachtung (adarah) dieser Ob-
liegenheiten.

33.36 Daher mogen alle diesen [Gegenstand]
haben [und] keinem moge er fehlen! Besonders
moge damit der (1) dem Skanda gleichende Herr-
scher [Kaschmirs]'®. / (2) der [den Segen seines Va-
ters habende] kleine Prinz [Ranbir Singh] geriistet
sein!

33.37 Sein erhobenes und unschétzbar [wertvolles] Haupt is
[weil] er aus Geschick stets personlich iber diesen Obliegenheiten

[gerichtet] sein,??

wacht.

Auf diese Weise ist der Sultan
uber alle besonderen und allge-
meinen Angelegenheiten infor-
miert. Danach werden alle be-
deutenden Hoflinge und die an-
gesehenen Leute wissen, dass
der Sultan uber ihre Zustan-
de Bescheid weif3. Ohne Zwei-
fel wird ihr Einkommen so sein,
wie es sein sollte. Und sie werden
nichts Unrechtes tun.

Vers: Wie edel ist doch die Gabe,
Wissen uiber die Aufgaben zu be-
sitzen!/

Moge die Welt niemals ohne die-
sen Schatz sein!/ In der Welt wird
derjenige geehrt,; der sich der
Welt voll bewusst ist. 7 2° (33.2)

t?1 oder wird hierauf

8 Der Kommentar kénnte mit para-loka-margah api asya prakasa-yuktah ,auch der Weg in die jenseitige
Welt ist fiir ihn lichtvoll‘ andeuten, dass der Herrscher den schwer zu Weg nicht durch sein Beispiel selbst
erleuchtet hat, sondern dieser fiir ihn beleuchtet wurde, etwa von Lehrbiichern wie diesem hier. Mogli-
cherweise trifft dies nur auf die zweite Auslegung des Wegs zu. ' Die Gleichsetzung des Herrschers von
Kaschmir mit Skanda, dem Sohn Sivas begriindet Sahibram mit einem Zitat von Kalhana: Rajatarangini,
Ed. STEIN 1.72: ,Kaschmir ist Parvati[, die Gattin Sivas]. Man soll wissen, [dass] der Herrscher dort [folg-
lich] von einem Teil Sivas kommt. Jonaraja: Rajatarangini, Ed. SLAJE 134 verwendet dieses Zitat um die
Herrschaft Sahmirs iiber Kaschmir zu legitimieren; vgl. OGURA 2015, S. 184f. und SLAJE 2014, S. 263n152
20 Nizami Gangavi: Saraf-nama, Ed. DASTGIRDI, S. 162, Z. 10-11. 2! Dies ist vermutlich auf den im Zeit-
raum der Abfassung dieses Werks (vor 1853) amtierenden Herrscher Gulab Singh (reg. 1846-1887) zu
beziehen. * Dies ist vermutlich auf den damaligen Thronanwirter Ranbir Singh (reg. 1857-1885) zu
beziehen.
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33.38 Man erzihlt Folgendes: Es gab
im Land Khvarjam einen gewissen, zum
Schutz der zu Unrecht Geschadigten be-
reiten Herrscher, der das Gebot des Herrn
in [sein] Herz gepragt hatte.

33.39 Auf der Anhohe seiner Erhabenheit prang-
te stets das errichtete Banner der Zuneigung zu

den Erwerbstitigen, [was] Zeichen des Erreichens
(1) der [hohen Stellung] / (2) des [Herrn] (tat-) ist.

Es wurde erzihlt, dass es in Hwarazm ei-
nen gerechten Konig gab, auf dessen Tafel
des Denkens geschrieben stand: ,Gottes
Gebot zu achten ..

Und er hielt das Banner ,,... und
barmherzig zu sein mit den Men-
schen“® auf dem Feld der Giite.

33.40-41 Und in seiner [Herr-
schafts]zeit verschwand die Ge-
fahr von Schwichen, Unruhen
und dergleichen [Ubeln], sodass
sowohl der Vogel zum Freund des
[Greif]vogels wurde und in die
Luft flog als auch der Schakal
vom schwarzen Lowen beschiitzt
wurde; um wie viel mehr [lebten
die Menschen] in Freundschaft,
die von selbst aufmerksam (bud-
dhah) und durch Lehren duflerst
geschult sind?

Aufgrund seiner Gerechtigkeit paarte sich der
Gerfalke mit dem Storch., Aufgrund seiner Fried-
lichkeit schloss der schwarze Lowe mit dem Scha-
kal Freundschaft., Weder steigt der eine tiber dem
Feld in die Hohe, noch reif3t der andere auf Erden
mit seiner Pranke. / (33.3)

In seiner Zeit wagte es niemand, etwas Schlech-
tem wie Lastern und Ausschweifungen in der Of-
fentlichkeit nachzugehen.

33.42 Es gab einen bestimmten [Menschen, dem]
unter [allen] Ehrenwerten die hochste Ehre des
[Herrschers] gebiihrte, sodass — [weil] ihm keiner
ebenbiirtig war — er die Zusténdigkeit fiir Alles er-

Einer der Emire, eine angesehe-
ne Personlichkeit an seinem Hof,
diente ihm lange Zeit.

langte.

33.43 Der [Herrscher] setzte ihn
[als Stellvertreter] ein, obwohl er
heftige Laster hatte, [aber 6ffent-
lich] das Leben eines Heiligen
mimte; folglich konnte niemand
den [Herrscher] in Kenntnis set-
zen.

Am Eingang des koniglichen Zeltes wartete auf
Wunsch des [Emirs] niemand. Er gab gegeniiber
dem Sultan vor, ein Wohltater zu sein; heimlich
trank er Wein und gab sich verschiedenen Lastern
hin. Niemand wagte es, ihn zu melden.

» Dieses und das vorhergehende Zitat entstammen ein und demselben Hadit.
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33.44 Was auch immer Verstidndige irgendwo [oder] irgendwann gebilligt haben,
[wird] aus Zuriickhaltung®* [von Einwinden] gegen diese [Billigung] nicht verworfen.
Diese [Zuriickhaltung] wiederum ist hier [in der Welt] ein Schmuck.

Der Sultan hatte davon erfahren. Er woll-
te sich nicht verbal mit ihm streiten.
Denn diese Worte auszusprechen, wiirde
den Schleier [zwischen ihnen] heben und
wiirde Stolz und Ehre verletzen.

33.45 Genug der vielen Worte! Selbst
der [Herrscher], obwohl er davon erfah-
ren hatte, konnte ihm nicht insgeheim
oder offentlich gegeniibertreten und [es]
mitteilen.

33.46 Der Weg der Herrschaft ist eine aufgerichtete Schwertklinge.?> Wer seinen Fuf3
auf richtige Weise darauf setzt, der wird ganz zufrieden sein.

33.47 Gegeniiber denjenigen, die unter Beachtung von Zuriickhaltung in eine hohe
Stellung gebracht wurden, ist es die energische Abkehr [von Zurickhaltung], welche

die Statte der Herrschaft verfallen lisst.

33.48 Zu einer spiteren Zeit zitierte nun der ver-
standesreiche Herrscher diesen Stolzen herbei und
befahl ihm: ,[Du] sollst mir einen Hahn herbrin-

gen!

33.49 Mir scheint, [dass] niemand au-
Ber dir einen [Hahn] herbringen kann,
der schwarze [Flugel]spitzen, [sonst] rest-
los weif3e, reine Fliigel [und] einen roten

Schnabel hat*

33.50 Er horte [dies], legte die Unterar-
me zusammen?® und teilte dem Herrscher
mit: ,[Ich habe] das vernommen und [es
auf mich] genommen, [sofern mir] eine
Frist von zwei drei Tagen gewahrt wird.

24

uparodhah ,Zuriickhaltung’ ist ein Synonym des 8. Kapitelthemas.

Aus diesem Grund rief er den
Emir eines Tages und sagte: ,Ich
brauche einen Vogel, ...

... der einen roten Schnabel, schwarze
Fligelspitzen und ansonsten weifle Flugel
hat. Niemand aufler dir kann einen sol-
chen Vogel finden.*

Der Emir sagte: ,Ich werde mich darum
kiimmern. Irgendwie wird es mir moglich
sein, ihn zu finden; aber ich brauche drei
Tage Zeit."

» Vgl. Anmerkung zu 33.21.

% Dies wird in 11.94 und 11.115 als Geste von Kriegern und Hofriten gegeniiber dem Herrscher erklirt;

vgl. Wortschatz — prakostha und — bahu.
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33.51

[Hahn].

33.52 Nach drei Tagen kam der Scharf-
sinnige an den Hof?® und sprach im Laufe
des Gespriachs von seinem Auftrag:

33.53 ,[Trotz] grofier Anstrengungen,
wurde nirgendwo so ein Vogel gefunden.
Wenn du [es] befiehlst, werde ich gehen
und etwas Besseres als das [von dir Be-
schriebene] herbringen.

33.54 Der Herrscher vernahm dessen Re-
de und sagte: ,Ich mochte so einen [wie
von mir gefordert], keinen anderen. Ob es
wohl gut ist, [dass] dir das Vorrecht [der
Regentschaft] anvertraut wurde?

Und [als] ihm mit ,So [sei es]!” geant-
wortet wurde, ging er, ganz darauf konzentriert,
den [Hahn] aufzuspiiren, in die Grenzgebiete; er
bemiihte sich sehr, [aber] fand nirgends so einen

Der Emir bemtuhte sich, ihn zu
finden. In der Stadt und dem
Umland?” wurde der Vogel nicht
gefunden.

Nach drei Tagen begab sich der Emir zum
Fufle des Sultanthrons. Er formulierte ei-
ne Einleitung, um sich zu entschuldigen:

»,O Konig, ich habe nach dem Vogel ge-
sucht, soweit die Miithe es moglich mach-
te. Er wurde nicht gefunden. Stattdessen
kann ich zur Verfiigung stellen, was auch
immer Eure Hoheit anweist.”

Der Sultan sagte: ,Ich wiinsche genau
diesen Vogel. Ich habe dich zum Herr-
scher der Stadt und des Landes gemacht
und du kannst diesen [kleinen] Wunsch
nicht erfullen.

33.55 Genug von diesen duflerst langwierigen Gesprichen, [die nur] unnétig Aufre-
gung bewirken. [Mir] ist bekannt, [dass] du deswegen hier sehr gelitten hast.

33.56 Sei’s drum. [Ich] gewihre dir einen Zeit-
raum von weiteren drei Tagen. Aber die Abma-
chung hierbei ist wie zuvor: Du sollst aber diesmal

nicht ohne [den Vogel] kommen.*

33.57 Mit dieser Abmachung ging er ein zweites
Mal und bemiihte sich in jeder Hinsicht; [wieder]

Geh, ich gebe dir noch drei Tage
Zeit. Aber komme diesmal nicht
ohne den Vogel zuriick!*

Der Emir ging und kam nach drei
Tagen mit leeren Handen zuriick.

fand er keinen solchen [Hahn] und kam gedanken-

los und [ohne Vogel] in der Hand [zuriick].

2 Im Apparat von TABASI 2018, S. 236 finden sich auch Varianten, in denen keine ,Stadt® verzeichnet
ist, was der Vorlage Sahibrams néher stehen konnte; jedoch ist aus der Anlage des Apparats in Form von

Fufinoten der Beginn der Varianz nicht ersichtlich.

28 Tentativ, der Text ist an dieser verderbt.
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33.58 Der Herrscher beobachtete genau, [dass]
er innerlich ganz hohl kam, und sprach: ,Ich habe
erkannt, [dass] deine Wachsamkeit iiber alle [An-

gelegenheiten] dieser Art ist.

33.59 Dein Verhalten habe [ich nun] richtig ver-
standen. Es gibt vier solche [Hahne] an genau ei-
nem Ort. Wenn [du] diese [vier] nicht kennst, was
Das sage mir!“

kennst du [dann iiberhaupt]??’

Der Sultan sagte: ,Du bist lber
die Stadt so [schlecht] infor-
miert, ...

... dass es vier Vogel mit diesen
Formen und Eigenschaften in ei-
nem Haus gibt und du sie nicht
finden kannst.

33.60 Ervernahm [dies] mit ganz gespitzten Ohren und verharrte aufgeregt im Schwei-
gen. Der tiefsinnige Herrscher sprach: ,Vergeben sei [deine Unkenntnis], gehe in die

von mir [gewiesene] Richtung.

33.61 Ich verrate [dir] den Weg, auf dem du gewiss alle vier [Hahne] finden wirst.
[Obwohl] sein Herz vor Furcht gebrochen war, konzentrierte er sich nun [aufs Horen].

33.62 [Wenn du] an der Kreuzung nach
Osten losgehst, gibt es auf der rechten Sei-
te des Tempels einen Gebdaudekomplex.
Dort gibt es eine Straf}e aus abgerundeten
[Pflastersteinen].

33.63 Und in Richtung dieser [Strafle
findest du] ein Gebdude mit einer Tiir im
Westen. [Wenn du] dieses betrittst, siehst
[du] auf der Siidseite eine Kammer.

33.64-65  Hier gibt es in der linken
Hilfte dieser [Kammer] eine weitere, klei-
ne [Kammer]. Dort wirst du eine Volie-
re finden, [deren] Eingang geschlossen
ist. Wenn [du] deren Tiir offnest, [steht
dort] ein von einer Filzwolldecke bedeck-
ter Hithnerkafig. Hier siehst [du] im Inne-
ren die vier Hihne, die ich dir beschrieben
habe.

Gehe auf die Kreuzung der Stadt und wei-
ter uber den ostlichen Basar; wenn du bei
einer bestimmten Moschee ankommst,
gibt es auf der rechten Seite ein Viertel.
In diesem Viertel gibt es eine Gasse ...

... die eine Tir im Westen hat. Wenn du
[daruber] ein Haus erreichst, wende dich
zur Bank auf der Sudseite.

Auf der linken Seite gibt es ein Gebaude
und in diesem Gebaude gibt es ein Zim-
mer. Mach die Tiir dieses Zimmers auf.
Dort findest du einen Kéfig mit einer gel-
ben Filzdecke. In diesem Kafig gibt es vier
Vogel mit den besagten Eigenschaften.

¥ Wortlich im Nominalstil: esam cet a-jfatr-ta kutra te sa [jiiatr-ta] Wenn [du] keine Kennerschaft dieser

hast, worin besteht dann deine [Kennerschaft]?*
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33.66 Bitte geh schnell und bring [sie] her, Ver-
standiger! Schluss mit dieser Zerstreutheit! Man-
ner, die sich auf den Gesamtzusammenhang kon-
zentrieren konnen, sind [wahre] Manner.

33.67 Er vernahm die Rede aus dem Mund des
Herrschers aufmerksam und ging fort; [als] er bei-
nahe an das Richtige dachte,?® wurde sein Geist
verwirrt.

33.68 Er ging den vom Herrscher beschriebenen
Weg, und erkannte all das [wieder]; entsprechend
trat er ein, fand und nahm die vier [Hahne].

33.69 Er kam zuriick, setzte ihm die vier [Hah-
ne] vor, legte die Unterarme zusammenlegte®! und
hoffte guter Dinge auf die Gnade des Herrschers.

33.70 Mit ,Setz dich!“ herzlich behandelt, un-
terwies der [Herrscher] den [Hofrat]: ,Ein [von
mir eingesetzter] Leiter soll wie ich mit gehoriger
Aufmerksamkeit bei der Aufgabe sein, [die er als
Amtspflicht] ergreift.”

33.71 Dieser verstand, schimte sich und versank
sofort in tiefer Sorge [vor oOffentlicher Blof3stel-
lung]; er tiberlegte: ,Wie soll man das Verhalten
eines [Herrschers, der hier alle] Vorgénge kennt,
einschitzen?

33.72 [Wie dem auch] sei. Ab heute werde ich
tiberhaupt nichts [mehr] in dieser Weise tun. Ich
werde zur Liuterung [meiner] fritheren [Taten]
sogar Gegenmafinahmen treffen.

Bring sie her!”

Der Emir wunderte sich. Er ver-
lie3 den Hof des Sultans ...

... und ging in die vom Koénig ge-
wiesene Richtung ...

... und brachte den Kafig mit den
Vogeln zuriick.

Der Konig sagte: ,Diejenigen,
die mit dem Regieren beauftragt
sind, sollten Giber Stadt und Land
so [gut] informiert sein wie ich.

Als der Emir diese Rede horte,
dachte er: ,Der Konig, der die
Basare, Straflen und Hauser der
Stadt so gut kennt, weif} viel-
leicht auch, was ich heimlich tue.

Deshalb muss man die Lebens-
weise andern.’

* Dies deutet die Erkenntnis an, dass es sich bei der Aufgabe um eine Priifung gehandelt hat; vgl. 33.71,
3 Dies wird in 11.94 und 11.115 als Geste von Kriegern und Hofriten gegeniiber dem Herrscher erklirt;

vgl. Wortschatz — prakostha und — bahu.
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33.73 Er besiegelte [mit den Fingern] Ohren und
Nase und schwor: ,Ich werde [es] nicht [mehr]
tun.“ [Damit] begab er sich auf den richtigen Pfad
und verbrachte [so sein] Leben.

33.74 Folgendes strahlt [als] ganz makelloser
Kern aus jener [Anekdote]: Im [Leben des Herr-
schers] wird die Untersuchung des Verhaltens der
Edelleute, [die] ein Amt bekleiden, fir Herrscher,
[welche] die im Dasein[skreislauf] vorhandenen,
guten Herrlichkeiten begehren, zum eigenen Nut-
zen und dem anderer [gute] Resultate zeitigen.
Schluss mit den [reuigen] Verzagungen!

33.75 Und so vernehmt bitte freudig, was der
[Schriftsteller wie der] Schopfer [Brahma] in einer
neue, bunte Schépfung in Worten iiber das ver-
dienstvolle Verhalten fritherer Herrscher nieder-

gelegt hat.

33.76  Der folgende Regenstrom des Nektars,
wie der Herrscher Harmoj zur Zeit [seines Able-
bens seinen Sohn] namens Khusrava belehrte, mo-
ge euch Befriedigung bringen!

33.77 ,0O Sohnchen, obgleich diese enorme Last
[der Erde] auf deine Schultern gelegt wurde, wird
sie gewiss Freude spenden,®* [wenn] ihre ... mit
deinem Befehl versehen sind.

33.78
sam (buddhena) sein, soll nicht nachléssig (prama-
dina) ruhen; wenn [etwas] getan werden muss,
tritt durch Schlaf (nidraya) kiinftig gewiss Unheil
ein.

Ein Anfithrer*® muss geniigend wach-

32 Wortlich als rhetorische Frage: kim na modayet ,wird sie nicht Freude spenden?*

fur te ’tra gelesen.

Er bereute seine Stinde und kehr-
te auf den richtigen Weg zuriick.

Aus dieser Geschichte geht her-
vor, dass es viele Vorteile bringt,
wenn die Sultane tiber die Tatig-
keiten der Menschen Bescheid
wissen.

Der Schriftsteller schrieb/ die
Berichte der Konige Persiens/

als Hurmuz im Sterben lag/sagte
er dem Husrau: ...

.. »O Junge,/ die Welt ist von dir
abhéngig/ und an deinen Befehl
gebunden./

Ignoriere dies nicht, indem du
schlafst; sei wach!/ Bleib immer
uber die Nachrichten der Welt
informiert./

% Tentativ netra
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33.79 All dies hier héngt von dir ab - vernach-
lassige dies nicht im Verstand!“ So sprach er und
[rezitierte] ,OM Verneigung [dem Urgrund]® und
fand mit ganz wachem Verstand (vibuddha-) die

[letzte] Ruhe.

33.80 Glaube [mir, nur] diejenigen, die iiber die
eigenen und fremden Lénder aus allen Richtungen
Nachrichten zusammentragen [und] denen [da-
her] von nirgendwo Gefahr droht, sind ganz und
gar wachsam (vibuddhah), was das [Meiden von
Nachlassigkeit] anbelangt.

33.81 Und so sprach der Kalif Monsar: ,Mein Ver-
stand hingt von dreien ab. Diese halte ich fiir ehr-
wiirdig [und] kann sie [nur] durch [gutes] Schick-
sal erhalten; [daran besteht] kein Zweifel.

Wenn die ganze Welt in deiner
Verantwortung liegt,/ ignoriere
deinen Daseinszustand nicht!
Ende. s (33.4)

Um die Nachlassigkeit zu tber-
winden, muss man Spione er-
nennen, damit man lber den
Zustand jeder Region Bescheid
weif3.

Der Kalif Mansur sagte: ,lch
brauche drei Personen:

33.82 Ich werde [erstens] den Bediens-
teten ehren, der die [rechtmiflige] Bezah-
lung meines Anteils und des Anteils der
Erwerbstatigen prift und vornimmt; [er]
hat in jeder Hinsicht eine gewinnbringen-
de Zukunft.

33.83 Und [ich werde zweitens] den
Burgwichter [ehren], der ohne [seinen]
eigenen Nutzen im Geringsten zu beach-
ten Anweisungen gibt, und [so] Grausam-
keit [im Keim] erstickt. Ach so ... o weh!®
[gab er von sich und] seufzte.

Erstens: Einen Buchhalter, der mir nicht
das der Bevolkerung [zustehende] Geld
gibt und gleichzeitig nicht das mir [zuste-
hende] Geld bei der Bevolkerung lasst.

Zweitens brauche ich einen Vogt, der
denjenigen, der eine Grausambkeit erlitten
hat, Gerechtigkeit widerfahren lasst und
ein Urteil fallt, ohne an sein eigenes Inter-
esse zu denken.” Dann seufzte er traurig
und sagte: ,Ach, drittens ...

33.84 Und [als] er verstummt war, trat ein ge-
wisser Ehrwiirdiger heran und hakte nach: ,Herr,
nenne uns den dritten, den du im Sinn hast.”

Er wurde gefragt, wer das sei.
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33.85 ,Hm, wer mir sachgemaf iiber die Erwerbs-
tatigen Bericht erstattet, den wiirdige ich im hohen
Mafle als Empfanger [meiner] Zuneigung.*

33.86 Der Baum des [guten] Schicksals tragt fiir
die Herrscher Friichte, wenn sie sich auf Erden mit
solchen zusammentun, vermittelst derer die Sub-
jekte Glick empfangen.

,Eine Person, die mich uber de-
ren Zustand® so informiert, wie
er tatsachlich ist.”

In der Tat, wenn der Konig diese
Personen engagiert, wird es dem
Volk grofien Nutzen bringen.

[Kommentar:] Hier fertigt [Autor] die ,Brosche® mit [den Worten: Die Altvorderen] erzihlten

33.87 Die Altvorderen erzahlten Folgendes: Es
gab einen [Herrscher] Arodh-$iras, nach Babhak
benannt,*® [der] seine Gedanken darauf gerichtet
hatte, das Tun [seiner] Angehorigen, Hofrédte und
Handlanger in Erfahrung zu bringen.

33.88 Und so war es seine Gewohnheit, dass
er, [wenn] diese vor [ihn] traten, ihnen aufzihl-
te, [was sie] am Vortag getan hatten, sachgemaf,
jeglicher [6ffentlicher oder geheimer] Art und in
vollem Umfang.

[Auszug des Kommentars:] Und das ist, [was sie] getan
hatten: Der [Betreffende] (anena) hat an diesem Tag
dies gegessen, hat hier geschlafen, ist hierhin gegangen,
hat mit dem gesprochen [und] hat dies gesagt. Alles,
[was sie] gegessen hatten und dergleichen, lief} er [sie
so] horen, wie [sie es] erlebt hatten.

Es wird uberliefert, dass der Ko-
nig Ardasir Babak® die Umstén-
de seiner Beamten und seiner
Hoflinge in dem Mafle ausspio-
niert hat, dass er jeden Tag den
Emiren, Wesiren Regenten und
anderen Dienern erzahlte, was
sie letzte Nacht getan, gegessen,
wo sie geschlafen, mit wem sie
gesprochen und was sie gesagt
haben.

* Hiermit diirften die zwei zuvor genannten Staatsdiener gemeint sein, welche der dritte bespitzeln soll,
wie auch die folgende Anekdote (33.87ff.) nahelegt. Sahibram interpretierte das Personalpronomen in
ahval-i inan-ra ,deren Zustand‘ wohl auf die mit 33.82b korrespondierend genannte ra‘Tyat ,Bevélkerung’,
bezogen, im Sanskrit ,Erwerbstatige’, dort -arjaka-, hier samarjaka-. Doch ist eine entsprechende Varianz
in der konkreten Vorlage nicht auszuschlielen, vgl. TABASI 2018, S. 261, Fn. 7: ahval-i dunya-ra ,uber den

Zustand der Welt'.
Babhak-khyatih auch ,in Babhak bekannt‘ bedeuten.

* Im Sinne von Sahibrams Auffassung von Babhak als Ortsbezeichnung konnte
% Nach TABASI 2018, S. 261, Fn. 2(2).
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33.89 Sie horten alles, [was sie] getan hatten, [so],
wie [sie es] erlebt hatten, gingen nach draulen und
sprachen erstaunt: ,Dies ist ohne géttliche Hilfe
nicht [méglich]!*

33.90 Die Aktivitit seiner Agenten war makel-
los; die [Leute] gingen hierbei von einer Entfaltung
gottlicher Macht aus, weil [sie] keine Zeichen [der
Agenten] oder Ahnliches®” wahrnahmen.

33.91 [Wenn man] tiichtige Agenten einstellt, um
zu unterscheiden, [was] getan werden muss und
[was] nicht getan werden sollte, nehmen sie ener-
gisch das Denken der Herrscher [fir sich] ein, weil
[sie] richtig verfahren.

33.92 Die [Agenten oder Herrscher] sollen das
Herz der Grausamen peinigen und diejenigen hei-
len, [die von Grausamkeit] betroffen sind. Dieses
Vorgehen ist in jeder Hinsicht fiir Herrscher rithm-

lich.

33.93 Ohne Zeichen der [Agenten] gilt fiir Herr-
scher im Falle einer Aussage von zu Unrecht Ge-
schédigten folgende Abmachung: [Sie] sollen auf-
merksam (avadhaya) eine [Gegen]mafinahme er-
greifen, [aber] eine schnelle Anweisung ist nicht
geboten.

Die Leute waren dariiber iiber-
rascht. Sie sagten, dass er von
Engeln informiert werde.

Das war jedoch ohne die Uber-
mittlung der Information durch
die Spione nicht moglich.

Vers: Die Spione sind die Ver-
trauten der Konige.; Weltherr-
scher schatzen sie von Herzen./

Nicht nur vergiften sie die Leber
der Grausamen, sie salben auch
die Wunde derer, die nach Ge-
rechtigkeit trachten. / (33.5)

Wenn der Konig ohne Angaben
eines Spions lber ein Ereignis in-
formiert wird, soll er nach den
Bedingungen der Wachsamkeit
(agaht) nicht sofort ein Urteil fal-
len.

% Hinweise darauf, wie die Informationen auSer durch geheime Zeichen noch iibermittelt werden konn-
ten, gibt schon Kautilyas Arthasastra 1,12.11: “The apprentices of clandestine establishments should
communicate the secret information gathered by spies through signs and written messages (samjfia-
lipibhih)”, 1,12.13: “... should carry outside the information gathered by spies through songs, recitations,
written messages hidden within musical instruments, or signs (gita-pathya-vadya-bhanda-gudha-lekhya-

»

samjaabhih)” und 1,16.25: “he should obtain the information gathered by spies through the blathering
of beggars, drunkards, lunatics, and those asleep, or by way of drawings, writings, and signs displayed
in holy places and temples (yacaka-matta-unmatta-supta-pralapaih punya-sthana-deva-grha-citra-lekhya-
samjfiabhir va).”; Ubersetzung: OLIVELLE 2013, S. 79 und 87, Sanskrit von mir erginzt.
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33.94 Und die Gelehrten erklarten: Die
Anweisung von Herrschern ist [so unver-
meidlich wie] Tod und Geburt; sie ist die
auf die Erde herab gekommene [g6ttliche]
Stimme von verborgener Gestalt.

[Auszug des Kommentars:] Und deshalb kann
keiner diese [Anordnung] riickgingig ma-
chen. Das heif3t, dass ein Herrscher aufmerk-
sam sein sollte.

33.95  Der unzerbrechliche Pfeil des
[Herrscher]worts wird im Bogen ,Mund®,
[der] mit der Sehne ,Zunge® bespannt
[ist], mit entfachtem Machtglanz ange-

Denn die Grofien sagten, das Urteil des
Konigs sei wie das Schicksal und die Vor-
herbestimmung. Wenn es aus der Welt
des [gottlichen] Willens in die Welt der
Menschen kommt, kann es auf keinen
Fall zuriickgewiesen und verhindert wer-
den. Und es kann unmoglich unterlassen
und vermieden werden.

Vers: Wenn vom Bogen des Schicksals ein
Pfeil geschossen wird, / kann er mit keiner
weisen Entscheidung zuriick geschossen
werden. 1/ (33.6)

legt. Wie konnte er umkehren?

33.96 Die mit [ihren] jeweiligen Aufgaben be-
trauten, dem Thron loyale [Beamten] sollen bei
den grofien und kleinen Aufgaben nachdriicklich
die Maxime beachten, das Wichtige [schriftlich] zu
sammeln.

33.97 Und [wenn sie ihre] Pflicht derart [in
Schriftform] erfillt haben [und] das Herrscher-
wort in dieser [Angelegenheit] tiberaus [und] end-
giltig klar formuliert wurde, [dann] wird seine
Anweisung erteilt und dirfte unter keinen Um-
standen scheitern.

33.98 |[Erst] nachdem [er es] mit dem Geist er-
wogen hat, zu klarer [Einsicht] gelangt ist und [es]
auch spiter fiir belastbar hilt, soll [der Herrscher]
das tun, [was] zu tun ist, [indem er] es mit einer
Anweisung schmiickt.

33.99 Und die Gelehrten sagen: Was der Herr-
scher sofort anweist, ist sowohl fernab von Ver-
stand und Rechtshermeneutik.3 als auch der Ruin
[seines] guten Rufs.

% Vgl. 33.136.

Daher sollten die Statthalter
[verschiedener] Regionen des
Herrschaftsgebiets und dieje-
nigen, welche die Herrschaft
unterstiitzen, in Angelegen-
heiten, die das Interesse der
Offentlichkeit betreffen, kein
Urteil ohne beglaubigten Beweis,
klare Grinde, deutliche Belege
und eingdngige Argumente
unterzeichnen.

Und sie sollten ohne griindliche
Uberlegung, Bedacht, Konsulta-
tion und Gewissheit keinen Be-
schluss erlassen.

Deshalb sagten die Weisen: Es ist
nach Religion und Vernunft nicht
zulassig,/ dass der Kénig ohne
Beweise befiehlt, s
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33.100 [Der Ausfithrende] muss die Anweisung,
[wenn sie] gravierend [ist],%° sorgfiltig bedenken
und auch verstehen, bevor [er sie] ausfithren soll.
Andernfalls [richtet sich] die Grausamkeit vermut-
lich gegen [ihn] selbst oder andere [Unbeteiligte].

33.101 Und es gibt hierbei noch eine
weitere Abmachung:*° Einen Mann, [von
dem] der Herrscher [es] nur dem Héren-
sagen nach vermutet, sollte er unter kei-
nen Umstédnden [allein deshalb] fiir schul-

dig halten.*!

33.102 Bestrafung von Ubeltitern, die aus [blo-
Ber] Vermutung [erfolgt], 1asst Herrscher im Dies-
und Jenseits in den Schlamm des Verrufs stiirzen
[und] fithrt zum Zusammenbruch.

33.103 Und es heiffit in den mystischen Wer-
ken: Die Anweisung, welche auf einem Verstand-
nis aus [bloBBer] Vermutung [fufit], befleckt ruhm-
reiche Herrscher mit Schuld.

weil sein Urteil wie das bereits
eingetretene Schicksal/ manch-
mal Leben nimmt, manchmal Le-
ben schenkt./ (33.7)

Eine weitere Bedingung der Wachsambkeit
(agahr) ist, dass der Konig nicht aus Ver-
mutung einen Unschuldigen benachtei-
ligt und ihn nicht in Gefahr bringt.

Denn die Vermutungen basieren
meist auf Missmut und Verarge-
rung.

Wie Gott - gepriesen sei Er! —
sagte: ,Mutmafiungen anstellen
ist manchmal Siinde.**?

33.104 Ein Herrscher wird ge-
wiss dem Unheil und der harten
Strafe des [Herrn] anheimfallen,
[wenn] er hierbei [sein] Urteil
auf [blofler] Vermutung zu griin-
den pflegt.

Und wenn jemand einfach aufgrund einer Ver-
mutung ohne Uberpriifung und Gewissheit ein
Urteil in einer wichtigen Angelegenheit fallt und
sich diese Vermutung dann als falsch heraus stellt,
wiirde er sich dem Zorn und der Wut Gottes aus-
setzen.

33.105 Demgemaif sollen [Herrscher, die] auf ei-
nen guten Ruf aus sind, von diesem [voreiligen
Urteil] aufgrund eines Fingerzeigs auf das Gesicht
[des Angeklagten?] oder wegen einer Markierung
an der Nase [von fritherer Bestrafung?]* sogleich
ablassen, [wenn] sie ihr eigenes Wohl wiinschen.

Moge Gott uns davor bewahren!

¥ Aus dem Kommentar geht hervor, dass hier konkret das Verhingen der Todesstrafe gemeint ist. *° Vgl.

33.93.

chen, [er sei] schuldbehaftet’. * Qur’an 49:12.

1 Wortlich: na aghi-kalana-aspadam prapyah ,sollte ihn nicht zum Gegenstand der Fiktion ma-
# Tentativ.
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33.106 Besonnener, zerstore nicht so [aus blofier
Vermutung] jemandes Lebensunterhalt, dass eine
Spur des Makels auf deinen Ruf kommt! Der Tief-
sinn ist nicht vorschnell [und es gibt dazu] kei-
ne Alternative. Die [Vermutung] ist fiirwahr ein
schlechter Antrieb.

33.107 Wenn diese namlich irgendwann [als blo-
e Vermutung] erwiesen offenbar wird, was kann
dann ein blof3gestellter [Herrscher, der] reuig ist,
[weil er] getan hat, [was man] nicht tun sollte, [da-
gegen] ausrichten?

Vers: Bestrafe niemanden aus

einer leichten, falschen Ver-
mutung.; Sonst kommt spater

Reue./

Denn wenn die Gewissheit sich
deutlich von der Vermutung un-
terscheidet, / wirst du es bereuen,
aber Reue hilft nicht. s (33.8)

[Auszug des Kommentars:] Hier fertigt [der Autor] die ,Brosche” an der , Aigrette” des [bereits]

Gesagten mit [den Worten: Folgendes] erzahlt man ...

33.108 Folgendes erzahlt man: Als der
Herrscher Kubadha die Erde regierte, ging
jemand an einen [menschen]leeren Ort
und sah von Weitem jemanden.

33.109 Er ging niher [heran], schaute und - [sei-
nen] Blick [daran] heftend - erkannte, [dass] sein
Kopf abgeschlagen war und in seiner [Koérper]mit-
te ein Schwert steckte, sodass [es] hoch ragte.

33.110 Nachdem er dies gesehen hatte,
versank er in einem Ozean aus iibermaf3i-
ger Sorge [und] zitterte mit schwanken-
dem Geist. Er erstarrte und verharrte zwi-
schen Gehen und Bleiben.

33.111 Und zu genau dieser Zeit kam ein Bediens-
teter des Herrschers dorthin, sah diese Gesamtsi-
tuation, trat vor [ihn] und wurde sehr betriibt.

Es wird erzahlt, dass in der Zeit als Qubad
herrschte, jemand zu einer Ruine kam. Er
sah jemanden, [der] gefallen [war].

Als er genau hinschaute, sah er,
dass sein Kopf abgeschnitten war
und in seiner Brust ein Dolch
steckte.

Der Mann war so perplex, dass er tber-
waltigt wurde und dort versteinerte.

Weder konnte er bleiben, noch wagte er
zu gehen. // (33.9)

Zu dieser Zeit kam einer der Die-
ner des Provinzherrschers dort
an und sah ihn in dieser Situati-
on.
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33.112 Er uberlegte, kreuzte [dann] schnell die
Hinde des Stehenden** [auf dem Riicken], fesselte
[sie] und hédngte [ihm] das blutbeschmierte kleine
Schwert um den Hals.

33.113 Und so fiithrte der eigene Diener [des Herr-
schers] ihn zum Audienzsaal des Herrschers, be-
richtete [seinem] Herrn alles [so], wie [er es] ge-
sehen hatte.

33.114 Dieser sah und horte das, [was] gesche-
hen war, [und war] aus Zorn zu harten Strafen auf-
gelegt. Mit drohendem Gebriill machte er diesen
[mutmafllichen Moérder] zu einem Todgeweihten
und stellte [fragend] fest:

33.115 ,Was [soll] das? Warum hast du jenen
gewaltsam umgebracht, [du] Dummkopf?“ Dieser
bat [ihn] mit ,Beschiitze [mich]!“ um Sicherheit
[vor sofortiger Strafe] und sprach mit verneigten
Korper:

33.116 ,0O allwissender Herrscher, hore mit Ver-
stand, [was] mir passiert [ist]! Entscheide dann
wie [du] willst, dein Verfahren ist in jedem Fall
richtig.

33.117 [Als] ich in die Wildnis ging, sah ich bald
jenen derart umgebracht und wunderte [mich]:
Was [ist das]? [Darauf] erstarrte ich, [weil ich] von
Benommenheit iibermannt wurde.

33.118 [Nun] weif} ich, [dass] just zu dieser
Zeit [meiner Benommenheit] jener Bedienstete
des Herrschers kam; er fithrte mich, [der ich] nach
dem Fesseln [wieder] zur Besinnung gekommen
war, mit dem Schwert um den Hals hier her.

Sofort band er dessen Hande am
Nacken fest und hangte ihm den
blutigen Dolch um den Hals ...

...und brachte ihn vor die Tur des
Provinzherrschers. Und er schil-
derte die Situation.

Der Provinzherrscher schrie:

JWarum hast du diesen Mann
getotet?” [Der Mann] sagte:

»O Konig!

Ich kam zu dieser Ruine und fand
ihn schon tot vor. Ich war perplex
und Gberwiltigt.

Bewusstsein Wiahrend ich in die-
sem Zustand war, nahm mich
dieser Mann fest und brachte
mich zu lhnen.

“ Weortlich: iirdhva-samsthiteh ,desjenigen mit nach oben gerichteter Gestalt".
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33.119 Ich weif} in diesem Fall nicht, [was] mit
diesem Toten oder dem Morder passiert ist — [das
ist] die Wahrheit, Grolherrscher! Nun ist die Ur-
teilskraft des Gebieters [mein einziger] Ausweg.*

33.120 Der Herrscher vernahm seine Rede [und
erwiderte ihm:] , O Einfaltiger, [ich habe dich] ja
firwahr gehort.” [Zu seinen Befehlshabern sagte
er:] ,Ich glaube, [dass] er mit [seinen] Geschichten
[nur] einen Weg zu seinem Freispruch bahnt.

33.121 In Wirklichkeit hat dieser Ubeltiter ihn
mit einer Untat umgebracht. Wie angemessen, soll
er schnell die hochste Strafe[, den Tod] erhalten.“4®

33.122 Jener horte dies und sprach bar jeder
Hoffnung auf Leben zu dem scharf richtenden
[Herrscher]: ,Herr der Himmelsgegenden,*® ma-
che [mich] nicht irrigerweise aus [bloflem] Ver-

dacht zum Schuldigen!

33.123 Herrscher, hore hierzu ein Mysterium,
[das] von der héchsten Autoritat gesprochen wur-
de: [Solche, die als] Kluge [gelten wollen,] sollen
am Gegenstand der Gewissheit keine Zweifel he-
gen 4’

33.124 Und der [Herrscher] missachtete das zu
recht geduflerten Wort von hochster Autoritiat und
befahl: ,Man soll [ihn] auf die Vorrichtung brin-
gen!®

33.125 Sie fihrten ihn umgehend zur
Richtstitte, fesselten ihn mit Seilen und
gaben darauf, als [er] auf die Vorrichtung
gebracht wurde, laut bekannt:

Ich kenne weder den Getoteten
noch den Morder

[Der Provinzherrscher] sagte:
,lch nehme an, dass du diesen
Mann getétet hast und dich
selbst retten willst, indem du das

behauptest.”

Der arme Mann sagte: ,Behan-
deln Sie mich nicht aufgrund lh-
rer [negativen] Vermutung!

Wie Gott gesagt hat: ,Und
Vermutungen helfen hinsicht-
lich der Wahrheit nicht®
Vermutung ist kein Ersatz fir
Gewissheit.*

Der Provinzherrscher horte nicht
auf ihn und befahl, ihn aufzu-
hangen.

An der Stelle, wo sie ihn einen Strick um
den Hals legten und ihn hochziehen woll-
ten, schrien sie:

* Denkbar wire auch: a-krta-karmana... asau praptavyah ... fiir [seine] Untat soll er ... erhalten’. ** Zu-
gleich diirfte nach nir-asah ,bar jeder Hoffnung* bei @sa-ina auch anklingen: ,Herr der Hoffnung’. * Nach
Kommentar implziere dies sinngeméf, dass sie einer blof3 in Verdacht stehenden Sache keine Gewissheit
beimessen diirfen. ** Qur’an 10:36.
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33.126 ,0 hort, kommt her! Weil dieser [Mann]
an einem menschenleeren Ort jemanden getotet
hat, erging in diesem Fall der Befehl [des Herr-
schers]: Man soll [ihn] auf die Vorrichtung brin-
gen!”

33.127 Unter den durch die Bekanntmachung
Herbeigerufenen trat ein junger Befehlshaber [aus
seiner Gruppe] nach vorn und rief den Beamten
schnell zu: ,Halt! Halt!

33.128 Geduldet euch so lange, bis ich
vor den Herrscher getreten bin und die-
se Totung aufklare. Sonst [wird uns allen]
Unbheil geschehen!

33.129 Und wenn dem von euch [hierher] ge-
brachten Unschuldigen aus [bloflem] Verdacht auf
Schuld ein Verbrechen unterstellt wird, dann wird
der Bestand [des Reichs] mit allem, [was dazu ge-
hort,] augenblicklich zu Ende gehen.*

33.130 [Weil] sie besonders [aufmerksam] zu-
gehort hatten, unterbrachen die verwunderten
Scharfrichter darauf [die Exekution] und fithrten
ihn zum Herrscher.

33.131 Sobald er vor [ihm] stand, sprach er voll
Eile zum Herrscher: ,Vergebender, ich habe diesen
Mord [begangen]! Lasse diesen nicht falschlicher-
weise hinrichten!

[Auszug des Kommentars:] Dieser, das heifit am men-
schenleeren Ort begangene, von Euch nicht gesehene
Mord von mir.

33.132  Der [Getotete war] ein alter
Feind von mir; ich hatte in dieser [Wild-
nis] die Gelegenheit und totete ihn ge-
waltsam. Dieser [von euch Verdichtigte]
wusste gar nichts davon.”

»Er hat in dieser Ruine jemanden
getotet.”

Da trat ein junger Mann unter
den Zuschauern vor und sagte:

»,O Henker! Warte, bis ich zum Koénig ge-
gangen bin und die Situation erklare. Be-
eile dich nicht, ...

...denn dieser Mann ist unschul-
dig. Und es ist bdse, einen Un-
schuldigen zu téten.

Der Henker hielt inne. Sie brach-
ten den [Jungen] zum Provinz-
herrscher.

Ersagte: ,Ich war es, der in dieser
Ruine Blut vergossen hat.

Der Mann war mein Feind und ich fand
eine Gelegenheit, ihn zu toten. Und der
Junge, der verurteilt wurde, ist sich dieser
Tat nicht bewusst.”
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33.133  [Der Herrscher] horte [das], besann
sich[, dass er aus bloflem Verdacht befohlen hat-
te,] und hielt, von Furcht iiberwiltigt, [den Atem]
an; er verkehrte mit [seiner] Wahlgottheit** und
gab Lauterung gelobend das Versprechen: ,So wer-
de [ich] keinen Befehl [mehr] erlassen.

33.134 [Weil] er auf dem Thron der Herrschaft
saf3, gab er den Befehl, den [félschlich Verdach-
tigten] freizulassen und lie3 denjenigen, [der] den
wahren Sachverhalt beschrieben hatte, ins Gefang-
nis sperren.

33.135 Nun wurde dieser ins Geféngnis gesteckt
und jener befreit. Die Befehlshaber traten vor den
Gebieter und meldeten: ,So ist es geschehen!®

33.136  Darauf rief er [ihnen] im Geiste ver-
trauend viele Rechtshermeneutiker und bedeuten-
de Berater herbei und befragte [sie] aufmerksam
zu diesem Fall [desjenigen, der sich selbst ange-
zeigt hat].

33.137 Und nachdem sie sich versammelt hatten,
sagten sie ihm: ,Er soll keinesfalls exekutiert wer-
den. [Wenn] man Gravierendes und Geringfugiges
abwigt, [steht die angemessene] Sithne von Ubel-
taten fest.

33.138 Nachdem er seinen Feind getotet hat, ret-
tete er dartiber hinaus (api), [weil] er wahrheitsge-
méaf aussagte, einen anderen. Wegen seiner Aussa-
ge ist ein einziger gestorben, [der sein] Feind [war]
- das ist sicher [vergleichsweise] eine Geringfii-

gigkeit.

Der Konig dachte dariiber nach
und gelobte sich, niemanden
aufgrund seiner Vermutung zu
verurteilen.

Er warf diesen Jungen ins Ge-
fangnis.

Uber das Vorkommnis wurde
dem Konig Qubad ein Bericht ge-
schrieben.

Er fragte die damaligen

[Rechts]gelehrten.

Sie antworteten, dass dieser jun-
ge Mann nicht getotet werden
sollte, ...

... weil er zwar jemanden getotet,
aber einen anderen gerettet hat.

¥ Nach Kommentar als istadevataya samgatim krtva wiedergegeben; wie der Wortlaut des Grundtexts

istva dies bedeuten soll, bleibt unklar.
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33.139 Dieser so [lautende] Rat von uns kommt zustande, [weil] er durch Werke der
[Rechts]grundsitze schwer zu widerlegen ist.*® [Doch] die reifliche Einschiatzung des
Herrschers wiegt schwerer als alles andere.”

33.140 Nachdem der [Herrscher] aufmerksam aus Qubad lud diesen jungen Mann
dem Mund von Fachleuten den auf [seinen] Kern  vor und befragte ihn tber das
reduzierten [Rat] vernommen hatte und den [De- Vorkommnis.

linquenten] vor [sich] fithren lie3, befragte er [ihn]

ausfithrlich tiber das gesamte [Vorkommnis].

33.141 ,Du musst den Grund hierfiir und das Eigentiimliche [daran] unbedingt [vor]
mir aussagen!“ So vom Herrscher hochstpersonlich aufgefordert, antwortete der [De-
linquent] besonnen vor [ihm]:

33.142 ,Die Wabhrheit [ist:] Bis zu diesem Tag war ich meines Feindes nicht hab-
haft geworden. [Als ich] ihn am menschenleeren Ort fand, totete [ich] ihn sofort. Der
[falschlich Beschuldigte wusste] gar nichts [davon].*

33.143 Der [Herrscher] vernahm [dies] erfreut Er schenkte ihm ein Gewand und
und (1) hielt [es] fir wahr / (2) besann sich lieB3 ihn frei. Er befahl, die Anwei-
auf die [hochste] Wahrheit (satyam dhyatva); er  sung zu schreiben, ...

sprach wohlgesonnen: ,Warum habe [ich] verges-

sen, [was] im [Buch] ,Lehre des Anstands>! gesagt

wird?

33.144 Ein Herrscher soll niemals auf- ... dass die Provinzherrscher nicht das
grund [bloflen] Verdachts bereit sein, Blut Blut von Menschen nur aufgrund ihrer
zu vergieflen. Derart kann man die Mess- ~ Vermutung und [ihres] Verdachts vergie-
schnur fiir grof3es Unheil anlegen. f8en sollten.

33.145 Eine Strafe, die aus [blofBem] Verdacht [er-  Vers: Bestrafung aufgrund von
geht], ist keine Auszeichnung fiur der Herrschaft. ~ Vermutung ist keine Gerechtig-
Wenn keine Gewissheit besteht, ist jemandes Blut- keit., Ohne Gewissheit sollte es
vergieflen nicht heilvoll. kein Blutvergiefien geben./

% Tentativ. Moglicherweise ist -durdharam, hier: ,schwer zu widerlegen® noch stirker als ,unumgénglich
[wegen]* aufzufassen. °' Die Identifikation von vinaya-siksa als Werktitel (granthika-nama) konnte auf
eine abweichende Vorlage Sahibrams hinweisen. Moglicherweise handelt es sich jedoch um einen Hinweis
auf das Ahlaq-i Muhsini selbst, wie andere Belge von vinaya-$iksa nahelegen; vgl. S. 42. In diesem Fall wire
hier die vierte Wand durchbrochen.
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33.146 Und ebenso: Aus dem [Herschafts]gebiet,
wo Herrscher aus bloflem Verdacht [Straf]befeh-
le [erlassen], sollte man das Weite suchen, [indem
man] nichts als schnell flieht - soweit der Aus-
spruch.

Wenn in einer Region die Urteile
auf Vermutungen beruhen,/ soll-
te man ganz schnell aus dieser
Region fliehen. / (33.10)

[Auszug des Kommentars:] Hier fertigt [der Autor] die ,Brosche® mit [den Worten]: Man er-

zahlt ...

33.147 Man erzahlt Folgendes: Ein gewisser Herr-
scher machte [seine] Privatstrafle fiir alle zugéng-
lich [und verkiindete:] ,Alle mégen [herkommen
und] erhalten, [was] sie sich wiinschen!®

33.148 Edelleute und gemeines Volk betrachteten
seinen Anblick wie den fiir ihre erwihlte [Gottheit
bestimmten] Anteil [voller Erwartung eines guten
Resultats]. Was ist bei einem makellosen Plan denn
schwer zu erlangen?

33.149 Die Verstandigen erbaten von ihm zur Er-
hellung ihrer Augen den hochsten Glanz der Per-
len® der Aigrette und Brosche (-Sekhara-sikha-)
auf [seinem] Kopf.

33.150 Nur durch die Erhellung vom Blick auf das
Gesicht des guten Herrschers werden die Augen
der Leute wahrhaft erhellt.

33.151 Und einmal eréffnete ein alter Mann mit
ganz reifem Verstand der Versammlung im Verlauf

des Gesprachs folgende wunderbare Geschichte:

33.152 ,Bedenkt: Diejenigen, die Gliick
haben, weil [sie] den Herrscher sehen,
sollten doch ein auflergewohnliches Ge-
schenk fiir ihn mitbringen.

Es wird berichtet, dass einer
der Konige eine offentliche Ver-
sammlung organisierte, ...

... dessen Tore fir Adlige und
Niedere gedffnet waren. Die Gro-
en und Kleinen suchten Gunst,
indem sie das segensreiche Ant-
litz des Konigs anblickten.

Ilhre Augen leuchteten, als sie
den glanzenden Schmuck der
Krone sahen.

Das Gesicht der Sultane zu se-
hen, lasst die Augen leuchten. s
(33.11)

Unter den Menschen fing ein al-
ter Mann an zu reden:

sJeder, der das Gluck hat, die Konige zu
sehen, sollte ein kostbares und auflerge-
wohnliches Geschenk mitbringen.

52 Der genaue Wortlaut ist verderbt, iibersetzt wurde nach den denkbaren Konjekturen -mauktikali- oder

-mauktikanam.
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33.153 Deshalb habe auch ich hierfiir, obwohl
[ich] selbst nicht iiber ein dufleres [Kleinod] verfi-
ge, ein kleines, [aber] feines Juwel in der unschitz-
bar wertvollen Schatulle ,Gelehrsamkeit".

obwohl [ich] selbst
nicht iiber einen, das heif3t iiber einen [als] Geschenk

[Auszug des Kommentars:] ...

geeigneten, goldenen und dergleichen [edlen] Gegen-
stand verfiige ...

33.154 Ich winsche, ebendieses geschwind zu
schenken und dem Herrscher eine Freude zu berei-
ten; [so] wird meine Wenigkeit sicher profitieren.”

33.155 Der Herrscher vernahm freudig des-
sen selbstbewusste Rede und erwiderte mit zarter
Stimme, gleichsam alle erfreuend.

33.156 ,[Altehrwiirdiger] von gutem, reifen Ver-
stand, hier auf meinem Marktplatz, [wo] die Ware
namens ,Essenz der Rede” [gehandelt wird], gibt es
eine grofle Fille [solcher] du3erst wertvollen Wa-
ren.

[Auszug des Kommentars:] Das heifit: Mir bereitet ge-
nau die Ware ,gute Rede“ viel Freude. Deshalb bringe
sie her! Was ist es denn?

33.157 Nachdem er das Interesse des Herrschers
an einer Fiille guter Reden erkannt hatte, sprach er,
[der] weitreichende Einsicht hatte, erfreuten Her-
zens Folgendes:

Ich habe keinen Zugang zu ir-
gendeiner Art von Gold und Sil-
ber, sondern mochte eine konig-
liche Perle aus den Juwelen der
Weisheit ...

... verschenken

Der Konig sagte:

,Unter allen Gutern ist das Wort
am Tag des Basars meiner Gunst
und Barmbherzigkeit das belieb-
teste Gut. Was hast du zu bie-
ten?“

Der Alte sprach:
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33.158 ,Herrscher, du sollst [den Abstand von]
vier Fingern®® beachten, sodass du bei deinen
Obliegenheiten niemals schwanken wirst. [Denn]
durch Schwanken [besteht] immerzu Gefahr.

33.159 Handle [erst], wenn du geistig darauf
vertrauen [kannst], was [du] selbst gesehen hast,
Oberherrscher; [doch] schenke dem Horen keine
[solche] Beachtung (adaram).

[Auszug des Kommentars:] Folgendes ist gemeint: Zwi-
schen Auge und Ohr liegen nur vier Finger. [...] Wegen
der wahrhaften Einsicht in das mit eigenem Auge Gese-
hene ist es angemessen, fortzufahren. Und weil das Ge-
horte wahr oder falsch sein konnte, da glaubwiirdige
und unglaubwiirdige Sprecher [dabei] gleich [erschei-
nen], ist es nicht angemessen, fortzufahren.

33.160 Das [selbst] Gesehene ist in jedem Fall gut
und fithrt zum Gliick in Dies- und Jenseits; dieje-
nigen, [die] davon ausgehend handeln, haben Er-
folg. Wie [konnte] das Gehorte dem Gesehenem
gleichen?

33.161 Eine herrschaftliche Anweisung an Voll-
strecker von Korperstrafen hat Macht; Herrscher
sollen sie [nur] erteilen, nachdem sie sich innerlich
vergewissert haben, niemals aus bloflem Verdacht.

33.162 Falls [irgendwann] bekannt wird, [dass]
der Verdacht unter Annahme von Verlasslichkeit
zu Unrecht gehegt wurde [und] wenn die Er-
kenntnis sich [anders als bisher] darstellt,>* leiden
die einfaltigen [Herrscher, die keine Untersuchung

durchgefiihrt haben, im Dies- und Jenseits].*>

3 Vgl. den itbersetzten Kommentar unter 33.159.

Zwischen Vermutung und Ge-
wissheit liegen nur vier Finger.
Was auch immer Sie mit den Au-
gen sehen, ist sicherlich wabhr.
Und was auch immer Sie mit den
Ohren horen, — sei es wahr oder
falsch — ist eine Sache des Zwei-
fels und der Vermutung; es kann
sein, dass es falsch ist.

Wie [koénnte] Horen wie Sehen
sein?

Weil der Befehl des Konigs ver-
bindlich ist, sollte er auf Gewiss-
heit beruhen, nicht auf Vermu-
tung.

Denn wenn sich diese Vermu-
tung als falsch herausstellt und
sich Gewissheit anderer Art ein-
stellt, verursacht dies Schande in
dieser Welt und Befleckung in
der nachsten.

 Weortlich: mukha-darsinyam ,[ihr] Gesicht zeigt".

% Wortlich als rhetorische Frage: kim akam na apyeta jadaih Welches Leid werden die Einfiltigen nicht

erlangen?’
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33.163 So vernahm er die Ansicht unter ,Treff-
lich!“-Rufen und ehrte den Alten mit einem Ge-
schenk zur Belohnung, [weil] der Nektar von des-
sen Rede seinen Verstand befriedigt hatte.

33.164 Der Befehl, welcher aus dem Mund ei-
nes [Herrschers] mit iiberzeugtem Kopf>® kommen
wird, ist ein Kostiim fiir Land und Leute und im be-
sonderen Maf3e eine Pracht fiir die [religio-soziale]

Ordnung (dharma-).

33.165 Und den Befehl, welcher auf [bloflem]
Verdacht fufdt, lasst innere Schwache hervortreten.
Damit geht diese Pracht zugrunde - so [lautet] die
Zusammenfassung des Inhalts der Lehrbiicher.

33.166 Und so [erzdhlt man]: Ein Gelehrter wur-
de von jemandem aufgesucht und gebeten: ,Nenne
[mir] den Grund fir die Nachlassigkeit (pramada-)
von Herrschern! [Denn] oft sind sie nachlassig.

33.167 ,,...,°”" welche dazu fithren, [dass] die Herr-
scher sich von der Herrschaft und den Erwerbsta-
tigen abwenden®® - soviel steht fest

33.168 ,Lust, Habsucht und Trinken von Alkohol
— das sind die drei Defizite der Manner. Besonders
bei Herrschern haben diese [drei] ndmlich schwer-
wiegende Folgen®” fiir alle [Aufgaben].

Der Konig lobte ihn und nahm
das Wort an.

Jedes Urteil, das auf Gewiss-
heit beruht,; schmiickt die Herr-
schaft und verziert die Religion./

Das Urteil, das auf Vermutungen
beruht,/ verursacht Sorgen und
Nachteile fiir die Seele. s (33.12)

Ein Weiser wurde gefragt: ,War-
um sind manche Kénige nachlas-
sig?”

Drei Dinge kdonnen den Konig
von Herrschaft und Untertanen
ablenken:

% Wie Sahibram im Kommentar selbst einriumt, ist diese Idiomatik im Sanskrit ungewohnlich, da nicht
der Kopf, sondern das Herz als Sitz des Denkens gilt. Grund dafiir diirfte die Verwendung von sar, wortlich:
,Kopf‘ im Persischen sein, dort jedoch nur pripositionell in az sar-i yaqin ,aufgrund von Gewissheit* (?).

57 Textverderbnis.
Singular: gauravam ,Schwere'’.

8 Tentativ nivrttan iibersetzt, der Text ist an dieser Stelle verderbt.

¥ Wortlich
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33.169 Darunter [das erste Defizit]: Wer durch
Sinnesgenuss der Lust ganz horig wird, dem durf-
te alles Erwiinschte®® abhanden kommen - so [lau-
tet] die feststehende Meinung.

33.170 Der Listling zieht bei Niemandem Scham
oder Zuriickhaltung in Betracht. Und auch die
dies- [und] jenseitige Gefahr sieht [er] nicht im ge-
ringsten klar.

33.171 Wenn er vom Genuss der Lust berauscht
ist, entgleiten jedem liisternen Herrscher rasch [al-
le] Obliegenheiten gleichzeitig — so [lautet] die
feststehende Meinung.*

[Auszug des Kommentars:] Hier fertigt [der Autor] die
Anekdote ...

33.172 Folgende Anekdote haben auch hierzu die
Altehrwiirdigen verkiindet: Einst trat ein Beamter
vor Alexander und sagte freundlich sprechend:

33.173 ,Grofler Herrscher! Mit Blick auf die Zu-
kunft solltest du viele Frauen heiraten, [damit]
es sicher wenigstens ein [wiirdiges Familien]ober-
haupt unter den vielen guten S6hnen geben wird.

33.174 Oder vielmehr: Wenn viele [S6hne nach
deinem Tod] tibrig bleiben, strahlt dein [guter] Na-
me. Du wirst [als] Vorsteher [neben deinem Ruhm]
sogar korperlich lange leben.

Erstens sexuelles Verlangen,
[also] der Lust des [niederen]
Selbst zu folgen. Denn jeder, der
sich der Erfiillung der Begierden
[niederen]
Selbst widmet, hat vor nieman-
dem Angst und hat keine Zeit

fur irgendetwas Anderes.

und Wiinsche des

Jeder, der von sexueller Lust be-
trunken ist,/ verliert mit einem
Mal seinen Wohlstand. 7 (33.13)

~Brosche” mit [den Worten: Folgende]

Esist bekannt, dass jemand Alex-
ander Folgendes riet:

slhr seid der Koénig und tUberaus
grofi.61 Heiratet viele Frauen, da-
mit ihr viele Kinder bekommt ...

.. und sie euch als Vermachtnis
bleiben!*

33.175 Herrscher, [dass] du viele Frauen hast, ist in jeder Hinsicht angemessen. Unter-
gebenen [wie wir] konnen nur Anliegen duflern,®? die héchste Autoritit ist der Verstand

des Herrschers.”

8 Wortlich Plural: sarvah kamanah ,alle Wiinsche".
buzurg-i ,[lhr seid] ein grofer Konig".

1 QOder nach TABASI 2018, S. 248, Fn. 2: padisah-i
52 Weortlich: vijfiapana-sarah ;haben das Anliegen zum Kern'.
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33.176 Dieser [Alexander] vernahm dessen mit Er sagte:
Zuneigung und Ehrerbietung durchzogene Rede,

lachelte und sprach: ,Das ist wahr, jene [dein Re-

de] erscheint als Zuneigung.

33.177 Es ist auch wahr, dass man durch Beriick- »Mein Vermachtnis ist Gerech-
sichtigung der Aussagen von zu Unrecht Geschd-  tigkeit und ein guter Ruf.
digten, Elenden und Leidenden hier [im Diesseits]

und nach dem Tod durch [seinen] guten Namen

Heil erlangen wird; [und] auf keine andere Weise.

33.178 Das [zukinftige] Andenken an Herrscher gibt es auf Erden nur aufgrund die-
ser zwei [genannten Faktoren]. Wer dies bei seiner Machtausiibung beherzigt, ist ein
gliicklicher Machthaber.

33.179 Offenkundig gibt es tatsachlich in der Offenbarung den Ausspruch: ,Der Sohn
ist der [eigene] Wesenskern‘®® [Aber es gibt] auch die Maxime: [Was] von Minnern
jeweils selbst zu tun ist, bleibt von jedem selbst in Erinnerung.

33.180 Folgendes ist namlich duflerst ibel: Wenn ~ Und es ist erbarmlich, dass je-
jemand, der alles bezwingt, durch Seitenblicke von =~ mand, der viele Manner beherr-
Frauen gebunden wird; derart [aber] ist der Le- schen konnte, sich schlief3lich
bensweg mit vielen Frauen.* den Frauen unterwirft.*

33.181 Und [es wire] fiir jeden, der [auch nur] Vers: Fuir ein gewisses Maf3 an se-
einen einzigen Augenblick lang dem Wunsch nach ~ xuellem Verlangen — Schande!®

[Frauen]® folgt, besser, [wenn] (1) auf seinen Kopf - ist es nicht das Prinzip der [6-
Staub fiele / (2) er sterben wiirde (tat-murdhni  wendhnlichen Manner, sich den
pamsiunam patah) als die Scham [auf sich zu neh- Frauen zu unterwerfen. /s (33.14)

men, dass] (1) Herrscher / (2) Lowen (simhah) den
(1) Frauen / (2) Elefantenkithen (vasa-) unterliegen.

6 Vgl. den unter 33.174 angefithrten Spruch zur Namensgebung aus dem Manavagrhyasiitra, Ed. R. H.
SASTRI 1,18.6 = Aévalayanagrhyasitra, Ed. TIRTHA 1,15.11: atma vai putranamasi ,Du bist fiirwahr der
Wesenskern namens Sohn!  * Oder: etad-asam ,dem Wunsch der [Frauen]’. * Die Phrase ki hak bar
sar-i an wortlich: ,Erde auf sein Haupt® kann genau wie im Sanskrit erklart heilen, dass es schindlich ist
oder es besser ware, zu sterben.
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[Auszug des Kommentars:] Der [Autor] bespricht die
zweite Ursache von Nachlissigkeit:

33.182 Lass ab von der Habsucht, wegen der sich
der [Gierige] wiederum ganz ohne zu bedenken,
[welche] schlechten Folgen [dies hat], mit Gewalt
um einen Gegenstand bemiiht, obwohl er einem
Anderen gehort.

33.183 Wie konnte bei Herrschern innerlich die
Sorge um [den Erwerb und Erhalt des Besitzes
der] Erwerbstiatigen aufkommen, [wenn] sie ge-
nau so [wie beschrieben] vorgehen, [dass sie] nicht
beachten, [was] gute und [was] schlechte Folgen
[zeitigt]?

33.184 Wie [konnte denn] ein gescheiter
[Mensch] sich diese Verdunklung [seines Ver-
stands] aneignen, durch die, [weil] er Alles [an
sich] rafft und in jeder Hinsicht geistig blind ist,
seine Augen nicht [mehr] satt werden?

33.185 Wie [konnte] der allwissende und Al-
le schiitzende [Herr] jemanden gedeihen lassen,
[der] will: ,Niemand aufler mir darf irgendetwas
besitzen!“?

33.186 Die [Muschel]schale ,Auge” von Gierigen
fullt sich gewiss niemals. Eine Muschel wird [nur
dann] Perlen enthalten, wenn [sie] Geniigsamkeit
walten lésst.

Die zweite Ursache von Nach-
lassigkeit ist Gier, [also] Geld zu
sammeln und Schatze anzuhau-
fen. Und es gibt keine Eigen-
schaft, die bei einem Koénig un-
beliebter ist als die Gier, Geld zu
sammeln.

Denn wer gierig Geld sammelt,
kennt keine Achtung vor [im re-
ligiosen Gesetz] Erlaubten und
Verbotenem (halal u haram) und
tragt keine Sorge fiir Herrschaft
und Untertanen.

Im Gegenteil: Er mochte nicht,
dass jemand anderes als er Geld
und Eigentum hat. Er méchte Al-
les haben und wiirde sich trotz-
dem nicht zufrieden geben.

Die Schale der Augenhdhle von
Gierigen wird nie voll.; Erst
wenn die Muschel gentligsam ist
[und sich schlief3t], kann sie Per-
len hervorbringen. /7 % (33.15)

[Auszug des Kommentars:] Hier fertigt [der Autor] die ,Brosche® mit [den Worten: Und man]

erzahlt ...

6 Rami: Matnavi-yi Ma‘navi, Ed. SURGS, Band 1, Daftar 1, S. 6, Z. 21.
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33.187 Und man erzéhlt auch Folgendes: Ein [in-
nerlich] Ruhiger unterwies — [da] er firwahr in
dieser [seiner letzten] Stunde einen besonders wa-
chem Verstand besaf} - einen zu [ihm] gekomme-

Es wird uberliefert, dass ein As-
ket einem Sultan Folgendes riet:

nen Herrscher:

33.188 ,O, aus gutem Schicksal®’ hat
es sich fir dich ergeben, [dass] du Herr-
scher uber Reiche bist, Ehrerweiser. Wer-
de nicht zum Herrscher iiber Elende und
Arme. Verschwinde! [Menschen, die] fest
im Leben [stehen], sind maf3voll.*

33.189 Und man sagt: Wenn im Herzen
der Herrscher das Verlangen nach [Ver-
groflerung] der Staatskasse wichst, ver-
elenden die Reichen. Oh weh, Fluch dieser

»O Konig, eure Untertanen sind reich und
ihr seid Konig von Reichen. Nehmt ihr
Geld von den Untertanen, werden sie be-
durftig und dann werdet ihr Kénig von
Bediirftigen.*

Der Weise Firdausi sagte Folgendes: Vers:
Wenn der Konig beschlieft, einen Schatz
anzulegen,/ wird er seine Untertanen lei-
den lassen. /%8

Habsucht!

33.190 Wenn dieses Verlangen [dennoch] auf-
kommt und man [dies als solches] erkennt, soll
man hoffen, [dass es] ganz und gar auf den Feind
iibergeht. Man soll verstehen, [dass] dieses [Ver-
langen] tiberhaupt kein Gliick bringt — so [lautet]
die feststehende Meinung.

33.191 Warum sollte ein besonnener [Herrscher]
mit makellosen Absichten das feste Verlangen auf
das [Vergrolerung der Staatskasse] richten, deren
man wie des unablassig wehenden Winds gar nicht

habhaft wird?

Da man dem Feind das Scheitern
tberlassen soll,/

soll man den Schatz [gleichsam]
als Wind betrachten. /s ® (33.16)

[Auszug des Kommentars:] Hier fertigt [der Autor] die ,,Brosche® mit [den Worten]: Und so ...

33.192 Und so wurde ein bestimmter Erdenherr-
scher von seinen Leuten auf das Anhdufen der
Staatskasse angesprochen: ,Herrscher, erhebe die
Steuer!“ [Dieser] vollig Erfolgreiche antwortete:

7 Weoértlich Plural: bhagyaih.
Varianten im ersten Misra°).
Varianten).

Einem Koénig wurde empfohlen,
Geld von den Untertanen einzu-
treiben und in der Schatzkam-
mer zu hinterlegen. Er sagte:

8 Firdausi: Sahnama, Ed. MUTLAQ, Band 6, Ardasir, Z. 232 (mit einen
% Firdausi: Sahnama, Ed. MUTLAQ, Band 1, Manugihr, Z. 769 (mit einigen
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33.193 ,Unter den Beiden,”® [namlich der Staats-
kasse oder den Erwerbstitigen] halte ich entge-
gengesetzt [zu eurer Meinung die Erwerbstitigen
fur die wahre] Schatzkammer. Wie konnte mein
Wunsch nicht bedenkenlos aus dieser erfiillt wer-
den?”

33.194 Schluss auch mit dem ,Trinken von Alko-
hol“ genannten [Laster, das] Ausgelassenheit be-
wirkt! Dadurch (yena) dirften Herrscher augen-
blicklich in Spiel, Belustigung und Dergleichen
versinken.

33.195 Herrscher sollen, [wenn] sie Gutes wiin-
schen, ganz und gar dem [richtigen] Weg entspre-
chend handeln, [namlich fernab] vom Berauscht-
sein, durch das [sie] grofies Unheil empfangen.

33.196 Und so [sagt man]: Denn im Falle
der schwerwiegenden Nachlissigkeit (pramade),
[ndmlich] wenn der Herrscher betrunken ist, ver-
fahren [seine] Untergebenen eigenmichtig mit
den Erwerbstétigen und den Provinzen.

»Es gibt keine bessere Schatz-
kammer als die
Wann immer ich es brauche,
nehme ich das Geld aus dieser

Untertanen.

Schatzkammer'

Das Dritte, was nachlassig
macht, ist das Weintrinken und
die Neigung zur Vergniigung
und Ausgelassenheit. Der Konig
sollte es vermeiden, betrunken
zu sein. Denn, wenn er betrun-
ken ist, verfahrt er nachlassig

mit der Herrschaft und seinem
Geld.

Und seine Gefahrten tun in dem
Wissen, dass er sich im Zustand
der Nachlassigkeit befindet, was
sie wollen, mit wem sie wollen.

33.197 Wenn die Befehlshaber beginnen, eigenmaichtig zu agieren, wird der Herrscher
augenblicklich zugrunde gehen, [weil] seine Subjekte [mit ihm] unzufrieden sind und

er einen schlechten Ruf haben [wird].

33.198 Man soll erkennen, [dass] der Herrscher
unverniinftig ist, [wenn] er [etwas] trinkt, [das]
Rausch und Verriicktheit verursacht, [und damit]
freiwillig [und] hemmungslos das Schreibrohr [zur
Niederschrift] seiner Dummheit aushandigt.

Der Nachlassige ist jemand, der
etwas zu sich zu nimmt,;, was
zum Verlust des Bewusstseins
fihrt. /1 (33.17)

70 Woértlich als Relativsatz: dvayoh yah kosah babhati ,was von den beiden als Schatzkammer erscheint",
7 Nizami Gangavi: Mahzan al-asrar, Ed. DASTGIRDL, S. 144, Z. 7. Wortlich: ki-§ qalam-i bt habari dar-kasid

,was mit der Feder der Nachléssigkeit geritzt ist".
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33.199 Und wenn der Herrscher nachldssig
(pramadini) ist, kommen mannigfach neue Arten
der Politik mit iiblen Schwachstellen im Land und
in den Grenzgebieten des Landes zum Vorschein.

33.200 Ein solches Verhalten von méchtigen
Herrschern ist duflerst schéadlich. Und ihm entge-
genzuwirken ist [auch dann] schwierig, [wenn die
Herrscher wieder] wachen Verstand haben.

33.201 Dieses Berauschtsein bewirkt Briichigkeit
des Hauses ,Obliegenheiten®, und die Wachsam-
keit (jagarya) ist [sein] Mortel; [sie] ist in jeder
Hinsicht ein Schmuck fiir Herrscher.

33.202 Der Herrscher ist der Nachtwichter tiber
die Obliegenheiten von Land und Leuten. Der
Schlaf ,Berauschtsein® ist ihm nicht angemessen;
[nur] angemessenes Wachen (bodha-auciti) [berei-
tet] Freude.

33.203 Dieser Herr aller, der empfingt, was
Weise [wie Vyasa] als geheime Sithne [des Herr-
schers?] fir [seine verhdngten] Strafmafinah-
men’? gegen Delinquenten lehrten: ,Bewahre, be-
wahre [mich]!“, gewahrt Beides[: Er verhindert das
vergeltungskausale Absinken in niedere Existen-
zen und lasst aufsteigen]; wird Er nicht — von gu-
ten Taten erfreut — unserem Gesuch entsprechen?
Man bittet firwahr:

Es kommt oft vor, dass im Zu-
stand der Trunkenheit einige
Probleme und Schiden entste-
hen, ...

... die man im nuchternen Zu-
stand nicht 16sen und beheben
kann.

Vers: Trunkenheit ist nicht Sitte
und Praxis der Herrscher.; Der
Konig regiert besser mit der Ge-
wohnheit der Niichternheit./

Der Konig soll Wachter der Herr-
schaft sein und Trunkenheit ist
wie stfler Schlaf.; Der Wachter
soll nicht schlafen, er soll wa-
chen!// (33.18)

Dank dem Herrn, der Reue an-
nimmt, ...

72 Tentativ, der Kommentar lisst auch die Deutung zu, dass diese Sithne eine der Strafmaf3nahmen (danda-
kriya ... tasam madhye yani ... prayascittani) fur Delinquenten ist. Zu Sahibrams Auffassung der Sithne

(prayascitta) im Allgemeinen vgl. 9.13-18.
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33.204 Dieser strahlende (1) dem Skanda glei-
chende Herrscher [Kaschmirs] / (2) Prinz [Ranbir
Singh] (raja-kumarah)” mége triumphieren! [Er]
hat Erkenntnis erlangt und besitzt ein gnadiges
Herz, ist ein Reservoir guter Charakterziige, seine
Schultern sind vom [vielen] Anstand geneigt [und]
er ist dafiir geriistet, das Begehrte beider Welten zu
erreichen.

33.205 Wenn der Herrscher so verfiahrt (1) wie ei-
ne [nur Nektar suchende] Biene (madhu-pah) [und
entsprechend] auch allein an [poetischen] Stim-
mungen / Liebe (rasa-) hingt / (2) wie ein [am
Boden haftender] Trinker (madhu-pa) [und ent-
sprechend] sich auch allein auf die Erde (rasa-)
stiitzt, [weil er ihren Erhalt und Erwerb sichert],
und er téglich (1) [seine] Macht iiber das Da-
sein / (2) [seine] Vergegenwirtigung Sivas (bhava-
vibhava) zu vermehren wiinscht, erlangt er auf
wunderbare Weise gleichsam mithelos, (1) die Stat-
te der Glucksgottin (para-ma-padam) / (2) den
hoéchsten Rang (parama-padam).

33.206 Kaschmir, welches die Stirn der Erde ist,
hat von (1) den besten Gelehrten / (2) guten Perlen
(san-mani) geschmickte Glieder [und] erstrahlt
auf die hochste Stitte gestiitzt. Ich glaube, er ist der
vom Schopfer eingesetzte (1) Anfihrer / Haupt-
stein (nayakah) / (2) Mann, [dessen] Kopf Gliick
[ziert], (na aya-kah) von [Kaschmir] (asya).

7 Vgl. Kommentar und Anmerkung zu 33.36.

... dass dieser erfolgreiche Prinz,

... der Konig, der die Herrschaft
verziert, ...
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33.207  Ebendieser [Ranbir Singh] mége (1) mit
prachtigen Machtglanz (sat-pratapah), dem Haupt-
einsatz, Missstande zu beseitigen, (dosa-apahara-eka-
panah) [und] groBem Streben (maha-thah) zum Erfolg
[der Brahmanen], der Gétter auf Erden, aufsteigen, [in-
dem] er jeden [seinen] Lohn gibt (pratyarpita-arghah)
[und so] die Gliicksgéttin gedeihen lasst (kamala-rddhi-
kart) wie die Sonne (2) mit grofer Hitze (sat-pratapah),
dem einzigen Einsatz, die in der Nacht [bestehenden]
Bedeckungen zu beseitigen (dosa-apa-hara-eka-panah)
[und] einer Krankheiten heilenden Wirkung (ama-ha-
ithah) zum Erfolg [der Brahmanen], der Gotter auf Er-
den, aufgehen moge, [indem] sie [deren] Opfergaben er-
widert (pratyarpita-arghah) [und] die Lotusbliiten auf-
gehen lasst (kamala-rddhi-kart).

33.208 Als sie diesen [Ranbir Singh] antrafen, kamen
Fiuhrungskunst, [gutes] Schicksal, [guter] Ruf, Anstand,
Glaube, Eloquenz, Mitgefiihl, Leidenschaft, Macht, Ur-
teilskraft und Ordnung zusammen [als Familie]’* aus
dem Himmel des auf dem Lotus sitzenden [Schépfer-
gottes Brahma] hier [auf die Erden] herab und fanden -
[zuvor nur] auseinander gerissen — [bei ihm] das Gliick
ihrer [gesamten Verwandtschaft] und [damit] Wohlbe-
finden.

33.209 Dass der michtige Befehl dieses klugen [Ran-
bir Singh, der] wie ein Regent der Sakas’”> am erhohten
Sitz[, dem Thron,] Gefallen fand, [nun] iiber den Ber-
gen, Meeren, Anhohen und Wassern erstrahlt, ist es kein
Wunder. Denn als sein Ubermaf} [an Machtglanz noch]

... der ein Vermogen wie
Faridin und einen Thron
wie Alexander hat. Sein
Horoskop ist wie die Son-
ne und seine Autoritat ist
wie Gamsid.

74 Zugleich sollen Niti, Vidhi, Kirti, Viniti, Sraddha, Vani, Krpa, Rati, Vibhiti, Viveka und Dharma auch

Namen des Schopfergottes selbst, seiner Geschopfe oder von deren Nachfahren sein.

5 Gewdhnlich

gibt Sahibram mit Sakendra Pers. Iskandar Alexander den Grofien wieder, wie aus dem korrespondieren-
den Pritext auch hier naheliegt. Im Kommentar will er diesen jedoch als Sakadhikari Yudhisthiradih ,ein
Regent der Sakas wie Yudhisthira und andere’ verstanden wissen. Die genaue Referenz ist unklar, sollte
einer der Yudhisthiras aus der Gonanda-Dynastie Kaschmirs gemeint sein? Vgl. Kalhana: Rajatarangini,

Ed. STEIN 1.350ff und 3.379ff.
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in weiter Ferne glithte,”® schickten [die Regenten], be-
vor [der ausdriickliche Befehl sie ereilte], zu ihm ge-
schwind [je] eine geliebte [Tochter] als Botin, fiirwahr
ein Art Diadem.

33.210 Dieser [zuvor schon behandelte], der Abt’l-Muhsin, der bekannte Ko-
[hier behandelte und] jener [zukiinftige]”” Ranbir  nig,

Singh hat eine gute Zukunft hat, ist von reiner

Geburt [und] das [personifizierte] Vertrauen [sei-

nes] Vaters, [der] den [guten] Ruf (1) des makello-

sen Erfolgs [und] Glicks (amala-udaya-) / (2) des

Erscheinens der unsterblichen [Gotter] (amara-

udaya-) geniefit [und] mit dem Titel ,ehrwiirdi-

ger Maharaja“’® geschmiickt wurde; mdge [Ranbir

Singh] dies- und jenseits triumphieren!

33.211 Sein Wille zur Regentschaft der Stadt  aufden der Thron der Herrschaft
[Jammu] strahlt nach oben und unten aus.”® So be- stolz ist,/

merkte es auch [sein] Vater [Gulab Singh] und er-

hob ihn mit groflen Erwartungen in den Rang des

Kronprinzen.

33.212 Selbst der Schopfer erkannte ihn, [als] er  weil er in Sachen Gerechtigkeit
[so zu Macht] aufgestiegen war, zu recht wegen  ein zweiter Sangar ist,/ hat Gott
des [guten] Schicksals der Bevolkerung gleichsam  ihm die Herrschaft Sangars ge-
als Avantivarman (r. 855/6-883) und fithrte ihn zur ~ geben./ (33.19)

Oberaufsicht tiber Kaschmir, [das] vom weitrei-

chenden Ruf des [Avantivarman] erfiillt [ist].8

76 Zugleich méchte Sahibram in pratapati ,als ... glithte* den ersten Sohn und spiteren Thronfolger Ran-
bir Singhs, Pratap Singh (1848-1925, r. ab 1885) hineinlesen. Die genaue Deutung bleibt jedoch dun-
kel. 7" Tentativ, die genaue Deutung der drei Pronomen im Kommentar ist nicht klar. ~7® Wortlich:
Sriman-maha-upapada-raja-pada-arcitasya ,mit dem Wort rajan und den Beiworten Sriman- und -maha-
geschmiickt wurde’ 7 Ranbir Singh erhielt schon vor seiner Inthronisierung als Maharaja 1856 weit-
reichende politische Verwantwortung als Statthalter der Region Jammu und machte sich — wie eines der
geheimen Schreiben des Spions Saif-ud-Din an den damaligen Chief Commissioner John Lawrence von 1853
niher ausfihrt - einen Ruf als Hindu-Hardliner in religionspolitischen Angelegenheiten; vgl. B. S. SINGH
1974, S.177. ¥ Die Regierungszeit Avantivarmans wird in Kalhana: Rajatarangini, Ed. STEIN 5.1-127
geschildert. Hiervon greift Sahibram besonders die in 5.66 beschriebene Gegenwart von ,Heiligen wie
Bhatta Kallata zum Nutzen der Leute” heraus, um das hier angefiihrte ,[gute] Schicksal der Bevélkerung®
als tertium comparationis ins Feld zu fiihren.
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33.213 Der Schopfer versprach ihm bei guten Vertrags-
schliissen und [guter] Priifung von Soldaten und Dienern
sein lotus[gleiches] Herz zu betreten, [weil] er ein tiefes
und besonnenes Wesen hat, und ihn — wie schon [zuvor]
Pravarasena (6. Jh.) — zum Oberaufseher tiber die Stadt in
der Mitte [des Kaschmirtals, Srinagar] zu machen.®!

33.214 Er hat wie Lalitaditya (724/725--760/761) aus-
driicklich den hohen Vorsatz, in Wiistengebieten Was-
serquellen [zu schaffen].8? Erscheint die ausgelassene
Gliicksgottin nicht, [wenn man] ihr eine Behausung mit
(1) lieblichem Wall / (2) mit dem Wall von Lalitaditya
(lalita-prakara-) zurecht macht?

33.215 Wird er nicht [zusammen] mit demjenigen, [der]
sich seinerseits in guter Art und Weise in einer groflen
Notlage in Sopore (Suyya-pure)®® aufhielt, den Gelehrten
als [dem Baumeister] Suyya [gleichender] Herrscher in
Erinnerung bleiben?%*

33.216 Eben dieser erhabene Verstand (-buddhi) des In  Ubereinstimmung
Prinzen [Ranbir Singh] moge gedeihen! Durch ihn ge- mit dem Befehl, der
langt er wachsam (buddhah) [und] mit vom Gnadenakt akzeptiert werden
des [Herrn zur Geheimlehre aller Stthnepraktiken na- sollte: ,Wendet euch
mens] ,Behiite!® inspiriertem Geist zu den lotus[glei- in aufrichtiger Reue
chen] Filen des [Herrn]. wieder Gott zu!“3°

81 Pravarasena II gilt nach Kalhana: Rajatarangini, Ed. STEIN 3.348-363 als Griinder von Srinagar. * Kal-
hana: Rajatarangini, Ed. STEIN beschreibt, wie Lalitaditya die Segnung, durch seinen blolen Willen Wasser
selbst in der Wiiste flieflen zu lassen, von einem Diener des Indra erhielt (4.233). Spater machte er davon
bei einem Feldzug gegen Feinde nahe des ,Ozeans aus Sand“ Gebrauch (4.294-301), was Kalhana poetisch
mit dem Zutagebringen der Vitasta (dem heutigem Jhelum) durch Siva vergleicht. Solcherlei mythische
Uberhéhungen Lalitadityas, unter dem die Karkota-Dynastie zu ihrem grofiten territorialen Einfluss ge-
langte, haben die Historizit4t dieser Beschreibung in Zweifel gezogen. Der Ankniipfungspunkt zu Ranbir
Singh ist in diesem Fall nicht klar. % Zur Identifikation von Suyyapura mit dem heutigen Sopore vgl.
STEIN 1900a, S. 201, Fn. sub 5.118. 3 Der von Sahibram in seinem Kommentar irrefithrendwerweise als
,Herrscher* (-raja) bezeichnete Baumeister Suyya wurde nach Kalhana: Rajatarangini, Ed. STEIN 5.68-120
von einer kastenlosen Frau Suyya als Findelkind adoptiert und konnte seine Talente durch die Gunst Avan-
tivarmans (r. 855/6—883) verwirklichen. Er befestigte ein neu geschaffenes Flussbett fiir die Vitasta (heute
Jhelum), verlegte den Zusammenfluss von Sindhu (Indus) und Vitasta und schuf ringférmige Deiche zur
Bewisserung der Felder, was eine Steigerung der Ernteertrage nach sich zog; STEIN 19004, S. 98 und STEIN
1899, §§69-71. Auch hier ist der Ankniipfungspunkt zur Biographie Ranbir Singhs unklar. ** Vgl. 33.203.
¥ Qur’an 66:8.
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33.217 Er moge das Tor zum Hochs-
ten Gebieter, [namlich] die Vergebung
von Vergehen®” auf diese Weise mit dem
Schlissel ,Vertragspflicht” 6ffnen und mit
fester Uberzeugung® herrschen!

33.218 Denn nur durch diese Art [der
Vertragspflicht] werde ich wieder zu die-
sem [Hochsten Herrn] gelangen, [von
dem ich kam], [wenn] er[, Ranbir Singh]
(yah) tiber die Maflen leuchtet, [weil er]
das Aufgeben von Verfehlungen® (1) an
den drei Stellen [Koérper, Stimme und
Geist] / (2) dreimalig (tri-bandham) ver-
sprochen hat.

33.219 Sein[, Ranbir Singhs] (yasya) Gesicht hat
den entstellten Schein [der Laster] abgelegt und
strahlt intensiv, vom iiber allem [stehenden Brah-
man-]Glanz geziert, (1) [innerlich] beruhigt und

... betrat er die Welt der Reue und 6ffne-
te die Vergebung mit dem Schliissel von
sund bitte [ihn] um Vergebung fur deine
[eigene] Schuld ..

... und mit der Bedeutung von ,Und wen-
det euch eurem Herrn zu ..*°" erlang-
te er die Akzeptanz [Gottes]. Und wie
eine gut bewasserte Tulpe befestigte er
seinen Weinbecher [unverriickbar] auf
Stein. Und wie eine wilde Lilie fing er an,
mit zehn Zungen den Ausspruch: ,Moge

Gott mir vergeben!“ zu sagen.

Sein segnendes Gesicht, das vom
standigen Weintrinken brannte,
wandelte sich zur Erscheinung
der Anbeter Gottes.

ruhig / (2) ruhig [wie das] von [innerlich] beru-

higten [Weisen] (prasanta-santam).

33.220 ,Ich werde bestimmt [nur] den
wohlschmeckenden [Nektar] trinken, oh-
ne die [vergangliche] Freude der Entstel-
lung [durch Alkohol und dergleichen ver-
botene Geniisse].* Wer [wire] fihig, den
Verstand von diesen [Ranbir Singh] ins
Schwanken zu bringen, [der] eine so ge-

festigte Verfassung hat?

87

aparadha-ksama Vergebung von Vergehen® ist ein Synonym des 16. Kapitelthemas.

Und er gab mit dem Versprechen von:
»Und ihr Herr gibt ihnen reines Getrank

zu trinken 2 ...

8 Die Glosse

des Kommentars ridha-niscayah = drdha-niscayah [feste Uberzeugung' verweist auf das 12. Kapitelthema.

¥ Quran 47:19.

39. Kapitelthema vyasani-tyaga Verstolen von Lasterhaften’ liegen.

* In vyasana-tyagam ,Aufgeben von Verfehlungen® diirfte eine Anspielung auf das

! Qur’an 39:54. ** Qur’an 76:21.
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33.221

Oder womit [kénnte] man ihn [iiber-
haupt] vergleichen, [der] er den Alkohol ,,Diinkel*

... das Laster des Weins auf, der
wahrhaftig Wein der Arroganz

und ,schlechte Fihrungskunst® ablehnt und den ist.
[Herrn] ehrend den Pfad der Wahrheit beschrei-

tet?

33.222 Und das Getiimmel der Verruch-
ten, das es vorher in seinen Versammlun-
gen gab, mége durch Zusammensein mit
[Menschen, die] ruhig und dem Verdienst
(dharma-) ergeben sind, tibertroffen wer-
den.

33.223 Und die Empfanger des Unsterb-
lichkeitstranks ,gute Gottesliebe®, [die]
wirklich tberall verbreitet sind, moégen
voller Freude in den Versammlungen die-
ses wohlgesinnten [Ranbir Singhs] er-
scheinen!

33.224  Der alles sehende, dreidugige
Herr [Siva] mdge den Vertrag mit ihm so
gedeihlich gestalten, dass die Erdbewoh-
ner ringsum untertanig, zufrieden [und]
mit [guten] Resultaten versehen sein mo-
gen!

Jetzt sind bei seinen segensreichen Ver-
sammlungen anstelle des Grdlens von
Weintrinkern die Stimmen religiéser Ge-
bete zu horen. Statt laute Schreie der
Weintrinker sind Allah akbar und La ilah
illa L-lah von Gottespreisern zu horen.

Anstelle des Klangs des [Instruments]
Nay, die attraktiven Stimmen derer, die
den Koran aus ihrer Erinnerung rezitie-
ren.; Anstatt eines Schlucks Wein, der
Wein der Liebe zu Gott. /7 (33.20)

Gott - gepriesen und erhoben sei Er! —
moge die Segenskraft der Reue und Buf3e
seiner Heiligkeit in das Leben aller Men-
schen flieflen lassen und moge das Gliick
dieser Konstellation bis zur Zeit seiner
gliickenden Herrschaft anhalten!

33.225 Und hiermit wurde dieses prachtig strahlende Juweltor namens ,angemes-
senes Wachen® (bodha-aucitya-) richtig [und] in vollkommen lieblichem Stil verfasst,
um Hochmiitigen das Fiirchten [zu lehren]. Was diirfte es nicht gewahren, [nun da es]
durch angemessenes Wachen (bodha-aucitya-) (1) [das Licht hinter diesem Tor]** frei

gibt / (2) geoffnet wurde (-utkilitam)?

% Tentativ.
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38.1 Nun seht/hort/bedenkt (pasyata) das achtunddreifligste Juweltor, [ihr] Verstan-
desreichen! Das Hangen daran ist eine Pracht fir Méanner, [die] hier [im Diesseits /
in der sichtbaren Welt] und in der anderen [jenseitigen / unsichtbaren Welt] (1) gute
Resultate / (2) [ausschlieBlich] gute Resultate (sat-phala) [bringt].

38.2 Was ich im Inhaltsverzeichnis (1.77¢) als ,Umgang mit Guten® (sat-sanga-) ver-
kiindet habe, wird hier im Abschnitt der Definition [anwendungsbezogen] dargelegt,
[weil] die Entfaltung dessen makellos ist.

38.3 Dasrichtige Beiwohnen bei Guten (santah), welche (1) ganz ihren Kastenpflichten
ergeben / (2) durch ihre [jeweilige Kastenpflicht] zur [wahren] Bestimmung' gelangt
(sva-dharma-nisthah) sind [und] sich auf die [14 traditionellen] Wissenszweige berufen,
verkiinden an dieser Stelle die Weisen in gebundener Sprache als ,Umgang mit Guten®
(sat-Sangah).

38.4 Und diese [wahre] Bestimmung (dharmah) soll man als in eine hochsten, [mitt-
lere und niedrige Heilsweg] unterschieden kennen. Ubereinstimmend nimmt man drei
Arten dessen an: Wissen (jfianam), Befreiungspraxis (yogah) und Tat (kriya).

38.5 Obwohl die beiden Erst[genannten] gleich sind, [weil sie] die [wahre] Bestim-
mung (-dharmatva-) des Wesenskerns beinhalten, gibt es durchaus einen konzeptuel-
len Unterschied [zwischen ihnen, welche] in [dem fiir Wissen spezifischen Vorgang
der] Ausdehnung und [dem fiir Befreiungspraxis spezifischen Vorgang des] Zusam-
menziehens? besteht. Der dritte [Weg, némlich die Tat] ist offenkundig nicht auf den
Wesenskern bezogen.

38.6 Die Mimamsakas (raddhanti-) erkennen namlich die Bezeichnung [dessen, die
ihre Gegner vornehmen,] nicht an: ,Die [wahre] Bestimmung (dharma) muss erst noch
erreicht werden, [weil sie] ohne Prizedenz [in der Welt] (a-pirvah) ist.®> Denn bei die-
sen [zwei, Wissen und Befreiungspraxis] erkennen [die Mimamsakas ihre] Manifesta-
tion als [wahre] Bestimmung (dharmatvena) an.

38.7 Und so verfasste der Herr Yajiiavalkya, [der] den leuchtenden Glanz ,dieser
[Urgrund]® hat, [welcher] von der Sonne ,Herr® beschienen wird, am Anfang [seines
Werks] Folgendes:

! Vgl. 38.4-10. * Vgl. die Gegeniiberstellung von Ausdehnung versus Zusammenziehen im Kommentar
sub 13.27, vgl. auch die Fuinote zur Ubersetzung dieser Strophe. * Das bedeute laut Kommentar, dass
Wissen und Befreiungspraxis nach dieser Definition nicht als dharma bezeichnet werden konnen.
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38.8 ,Unter den Tatigkeiten des Opfers, des guten Verhaltens, der Selbstbeherrschung,
der Nicht-Schadigung, der Meditation und des Vedastudiums ist dies die hochste Be-
stimmung (dharmah), die durch Befreiungspraxis Einsicht in den Wesenskern [ver-

schafft]“

38.9 Wenn ich gestitzt auf die Ansicht des Hochgesinnten [Yajfiavalkya] dies aus-
gedriickt habe, mag [bei den Zeitgenossen] Misstrauen daran bestehen. [Das ist] nicht
[ihr] Fehler, [weil es sich nur] aus einer subtilen Denkart [erweist].

38.10 Diese [zur Definition von ,Guten® in 38.5-9 vorgenommene], alle drei [Doméanen
aus 38.4: Wissen, Befreiungspraxis und Tat umfassende] Konzeption nennt man [wahre]
Bestimmung (dharmah). Eine andere, dariiber hinausgehende Konzeption von [wahrer]
Bestimmung (dharmasya) verbreitet dies- und jenseits Schrecken.

38.11 Das Gesprich tiber die dies- und jenseitigen
Obliegenheiten der Edlen in Gegenwart der Ver-
standigen dieser Welt wird als dieser [Umgang mit
Guten] bezeichnet.

38.12 Und etwas anderes, [was] diesem [Umgang
mit Guten] gleichkommt, ist die goldene Kleidung
der Exzellenz [oder] [wenn man] das Elixier des
guten Schicksals ,Gold[zauber]“ in die Hand be-
kommt.

38.13 Und der [Umgang mit Guten] weist den gu-
ten Weg zum immer wihrendem Reichtum[, der
richtigen Einsicht]; der Zustand derer, [die] hier
darauf (yena) wandeln, wird in den Lehrbiichern
in gebundener Sprache als rithmlich beschrieben.

38.14 Ein Gelehrter soll keine Zuneigung zu welt-
lichen Dingen hegen, oder [besser gesagt:] Gute
sollen das im Herzen tragen, wodurch [es] unsterb-
lich wird.

Denn das gemeinsame Sprechen
mit Guten und Beisammensein
mit Wissenden ...

ist das Elixier der ewigen
Gliickseligkeit und ...

... die Anleitung zum allzeitigen
Gliick.

Vers: Lass die Freundlichkeit der
Reinen in dein Herz,; schlie-
f3e Freundschaft nur mit gliickli-
chen Menschen!/

4 Yajfiavalkyadharmasastra, Ed. OLIVELLE 1.8, dort jedoch abweichend: “Sacrifices, normative practices,
self-control, refraining from injury, gift giving, and Vedic recitation — among these activities, however,
this is the highest dharma: to perceive the Self by means of Yoga.”; Ubersetzung OLIVELLE 2017, S. 82.



1106

Kapitel 38 — Verbundenheit mit Guten : Umgang mit Guten

38.15 Wie ein Granatapfel, [wenn er
sich] gleichsam lichelnd [6ffnet], den
ganzen Garten [lacheln] lasst, so macht
der Umgang mit [guten] Médnnern dich im
hohen Maf} zum [guten] Mann.

38.16 Wie ein Stein — sei er dunkel oder
hell -, [wenn] er zu einem gelangt, [der]
einen Blick fiir [sein] reines Inneres hat,’
sofort zum Edelstein wird, so [wird auch]

Der [vor Reife] lachelnde Granatapfel
lasst den gesamten Garten lacheln., Eine
Verbindung mit [guten] Mannern macht
dich auch zum [guten] Mann./

Ein Stein, egal ob Granit oder Mar-
mor,/ verwandelt sich in den Handen ei-
nes Connoisseurs zu einem Edelstein. / ©

(38.1)

ein Mann [sofort zum Besten seiner Art].

38.17 Wir horten [von den Leuten], dass durch
diesen [Umgang mit Guten] einige westliche Herr-
scher, obwohl (ca) sie aulerhalb des Kasten[sys-
tems] stehen, den grolen Weg zum Erfolg erreich-
ten.

38.18 Und so gab es unter ihnen die Festle-
gung, [dass] eine Konsultation keinesfalls aufler-
halb der Versammlung von Gelehrten, Unergriind-
lichen, Kennern [des wahren Ziels] und Weisen|[,
die den Gesamtzusammenhang sehen,] stattfindet.

38.19 Ohne [mit diesen] konsultiert zu haben
und ohne diese befragt zu haben, erging in ihrem
[Herrscher]haus zu keiner Angelegenheit eine An-
ordnung [des Herrschers]. [Daher] haben sie auf
Erden den Ruf[, Gelehrte zu sein].

Unter den persischen Konigen ...

... gab es die Regel, dass ihre
Gesellschaft nie der Philosophen
und Gelehrten entbehren soll.

Sie erlieflen keine Anordnung,
ohne den Ratschlag und die Kon-
sultation dieser.

> Tentativ, oder Suddha-hrd-drsam praptah ,einem reinherzigen [Menschen] zu Gesicht kommt?
® Rami: Matnavi-yi Ma‘navi, Ed. SURTS, Band 1, Daftar 1, S. 36, Z. 724--726 (in einer anderen Reihen-

folge und mit einigen Varianten).
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38.20 ,O [Wunder], dies ist die Fithrungskunst
der Westler! O [Wunder], dies die Klugheit [ihres]
Verstands! O [Wunder, bei ihnen] kommen zu Un-

recht Geschadigte zu Wort!“ verkiindet man tiber-
all.

38.21 Wegen dieses [Umgangs mit Guten] hat-
te [ihre Herrschaft] selbst in diesem schlechtesten
Zeitalter’ iiber viertausend Jahre ununterbrochen
fortgefithrt Bestand.

38.22 Und so [erzdhlt man] zu diesem [Thema]:
Es gab einen Herrscher namens Samjara, [der] an
[seinen] Vorsitzen fest[hielt], auf den die Gunst
des [Herrn] herab kam und [zu dem] unsere Ver-
neigung im hohen Mafle aufsteigt.

38.23 Angeblich lie3 dieser Kluge den vordersten
Gelehrten Umara Khayam auf der Hilfte [seines]
Throns sitzen und er [kam infolgedessen] ungehin-
dert [seinen] Obliegenheiten [nach].

38.24 [Obwohl] aus dem Geschlecht der Ab-
hasiyas [stammend],® mit ruhiger [orthodoxer
Geistes]aktivitit und detaillierter Kenntnis der
Lehrbiicher versehen, verhielt er sich [dennoch]
beziiglich [seiner] Obliegenheiten geméafd der Leh-
re des [Umara Khayam, weil] er vor Fihrungs-
kunst strahlte.

38.25 Und dies wird im maf3geblichen ,Lobpreis
der Herrscher” gesagt: Der Méchtige, der die Leh-
ren der Gelehrten beachtet, verdient die Bezeich-
nung ,Oberherrscher®.

[Auszug des Kommentars:] Lobpreis der Herrscher
ist die Ubertragung des Eigennamens Sah-nama.’

7 Vgl. Fu3note zu 8.68.

an dieser Stelle keinen Bezug zum Vorherigen, da Sangar Seljuke war.

falsch, weil die Quelle im Ahlag-i Muhsini nach-islamisch ist.

Weil sie das Fundament der
Herrschaft auf Gerechtigkeit
und Wahrhaftigkeit bauten,
wahrte ihr  Koénigtum iiber

viertausend Jahre.

Sultan Sangar — Gott hab ihn se-
ligl — ...

... lie den Philosophen ‘Omar
Hayyam mit sich auf dem Thron
Platz nehmen.

Obwohl die Abbasidenkalifen
selbst gelehrt waren, begriin-
deten sie ihr ganzes Handeln
und Wirken auf den Worte der
Gelehrten und Frommen.

In der ,gbttlichen Abhandlung
zum Kalifentum® wurde er-
wahnt, man jemanden
Konig nennen kann, der uber
Autoritat verfugt und dessen
Befehle im Einklang mit der
Weisheit sind.

dass

8 Wahrend Sahibram dies noch auf Samjara bezieht, gibt es im Ahlaq-i Muhsini

° Diese Identifikation ist sicher
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38.26 Alle [Herrscher] aus edlem Geschlecht, die
Wissen und Anstand!® haben, sollen, auch wenn
sie mit Macht ausgestattet sind, die Gelehrten eh-
ren — so [ist es] Brauch.

38.27 Herrscher sollen sich alle Wege in
der Welt, auf die Biindnisse geschlossen
werden, durch Aufsuchen von Gelehrten
(vaidya-sevaya) aneignen und nicht auf
andere Weise.

Deshalb ist es notwendig,
dass der Herrscher, der absolute
Macht hat, umfassende Weisheit
erlangt.

Diese Erlangung wird verfiigbar, indem er
die Art und Weise der Fithrung und der
Kontrolle dieser Welt lernt und gemaf3 der
erlernten Methode anwendet.

38.28 Und nichts, was sie darlegen wiirden, ist je geringfiigig. IThre Ansicht diirfte
durch géttliche Vergegenwirtigung|, weil sie die Sicht der Lehrbiicher haben,] gewiss

in gar keinem [Fall] fehlgehen.

38.29 Wissende Herrscher, [die] Charaktergii-
te!! in den Mittelpunkt stellen und [infolgedes-
sen] sich mit Gelehrten besprechen, genieflen un-
gestort [ihr] Herrschaftsgebiet und haben dort[, in
der nichsten Welt] ein gutes Schicksal.

38.30
riickten, Trinkern, Niedrigen, Gierigen, Besesse-
nen und Listlingen bespricht, hat gewiss gar kein
gutes Schicksal[, weder im Dies- noch im Jenseits].

[Wer] sich hier mit Versessenen, Ver-

38.31 Deshalb soll man sich, standhaft im Guten,
am [gegeniiberliegenden] Ufer von ihnen aufthal-
ten.!? Genug [davon], die Zusammenkunft mit ih-
nen lasst jedenfalls den Menschen fallen.

38.32
schen] mit reinem Denken, [dessen] Ansichten
durch Lehrbiicher ausgereift sind, ist der [Glick
bringende] Weg [ins Jenseits, der] durch das Er-
reichen von innerer Ruhe, Ruhm, Gewinn und den
eigenen Zielen [auch im Diesseits] duf3erst bedeut-
sam ist.

Die Zusammenkunft mit einem [Men-

' _vinaya- ,Anstand‘ ist das 10. Kapitelthema.

Um dieses Ziel zu erreichen, soll-
te er geneigt sein, mit Rechtsge-
lehrten, Gebildeten, Philosophen
und Mystikern zu sprechen und
Umgang zu pflegen.

Und [er sollte] sich von Unwis-
senden, Leichtsinnigen und Ver-
kommenen ...

... fernhalten.

Vers: Ein Gefahrte, der feinsinnig
und vollkommen ist,/ bringt der
Seele Erholung und beruhigt das
Herz.,

' sausilyam ,Charaktergiite’ ist das 2. Kapitelthema.

12 Tentativ. Oder nicht auf einander bezogen: tatah tatasthena bhavyam ,soll sich [fern] von ihnen gleich-

giiltig verhalten®.
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38.33 Der [inhédrente] Wesenzug / die Entschlos-
senheit (-sargah) von [Menschen] mit flachem Ver-
stand ist sicher nur Nachlassigkeit[, die einem vom
rechten Weg abbringt]. Umgang mit ihnen ist tod-
licher!® als Gift, denn er vernichtet [immer alle Be-
teiligten] bis an die Wurzel.

38.34 Und demgemaif beachteten die Minen der
Weisheit, die Westler (yavanaih) folgende Sitte,
[weil] sie auf [ihr] zukiinftiges [Glick] bedacht
waren: [Sie] machten [nur jemanden,] dessen Ver-
stand durch die Lehrbiicher ausgereift war, zum
Herrscher.

38.35 Wer unter den zeitgendssischen Kennern
der Lehrbiicher, Gelehrten und Klugen als Bedeu-
tendster erschien, den verehrten sie zu [seinen] Fii-
Ben'* entschieden[, ohne Alter oder Geburt zu be-
achten].

38.36 Wenn durch einen Blick

Das Zusammensein mit jeman-
dem aber, der unwissend und
nachlassig ist,/ ist wie todliches
Gift./ (38.2)

Bei den Griechen gab es den
Brauch, dass ihr Regent jemand
sein musste, dessen Wissen-
schaft und Weisheit die aller
Gelehrten und  Philosophen
seiner Zeit Ubertraf ...

. oder jemand, der unter der Betreuung eines

[bereits] eine Flut voller Licht
und guter Anordnungen macht-
voll [auf sein Umfeld] tibergeht,
[nennt man] das Bedeutsamkeit.

Wissenden und Philosophen steht und diesem ge-
horcht, damit durch den Einfluss des Umgangs
[mit diesem] das Licht der Tugend seinen Charak-
ter erhellt.”

Wodurch lief3e sich [dies] verber-
gen?

38.37 Die Grofie des Umgangs mit Guten (sat-
sanga-) ist es gerade, dass in der Ndhe Befindliche
das Denken dieser [Guten] annehmen. Kluge sol-
len diesen [Umgang] unter allen Umstanden pfle-
gen.

13 Wortlich: tiksnah ,scharf’, da Gift nach der Idiomatik des Sanskrit ,,brennt*.
5 Der letzte Nebensatz nach TABASI 2018, S. 306, Fn. 1.

kung zur Edition.

Denn der Einfluss des Umgangs
ist grof3.

" Tentativ. Vgl. Anmer-
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38.38 Und es heifSt in der Uberlieferungstradition:
Erkenne den Umgang mit Guten (sat-sangah) als
Dose eines Parfiimeurs und den Umgang mit Ublen
als Schmelzofen eines Eisenschmieds.

[Auszug des Kommentars:] Ein Parfiitmeur ist jemand,
[der] vom Handel mit Duft[stoffen] lebt. Dessen Do-
se ist das Gefif}, [in dem] Duftstoffe verwahrt wer-
den. Selbst wenn er [einem] daraus keinen wohlrie-
chenden [Stoff] gibt, wird man dennoch gewiss durch
den Duft vom Hauch dessen Wohlgeruchs zum profitie-
renden Nachbarn. Um dies zu bestétigen, erwihnt [der
Autor] bei dieser Gelegenheit mit Umgang mit Ublen
den Rauber des [Wohlgeruchs]. Hier ist die Bedeutung
[wie folgt]: Selbst wenn néamlich von dessen Feuer nie-
mand plétzlich verbrannt wird, erzeugt [ein Schmelz-
ofen] dennoch Unlust durch Ausstofien von Rauch und
den Aufstieg von Dampf vom glithenden Eisen.

38.39 Hore, [was] ich sage: Suche die Hauser
der Parfumeure auf! [Wenn du] dorthin gehst,
gewinnt [dein] Geist an Freude. Das Verbindung
[zum Parfium] bleibt intensiv an [deinem] Gewand
haften [und] macht die Héflinge zufrieden.

38.40 Und gehe nicht zum Kohlebecken der
Eisenschmiede! [Wenn] du dorthin gehst, flie-
gen [dir] von allen Seiten Kohlefunken und tbler
Dampf ins Gesicht.

38.41 Deshalb sollen Herrscher stets Gelehrte,
[ndmlich] scharfsichtige Kenner der Lehrbiicher
vorangehen lassen, sodass [ihr] Weg [der Herr-

schaft] strahlen moge.

Es wird Uberliefert: Ein guter
Gefahrte ist wie ein Parfiimeur;
[selbst] wenn er dir von sei-
nem Duft nichts abgibt, profi-
tierst du in jedem Fall von sei-
nem Wobhlgeruch. Ein schlechter
Gefahrte ist wie ein Schmiede-
ofen; [selbst] wenn du durch sein
Feuer nicht verbrennst, plagen
dich [sein] Rauch und Dampf.

Vers: Bleib nicht beim Schmie-
deofen stehen,; der Feuer und
Rauch aus jeder Richtung ver-
breitet,7 Wende dich zum Par-
fumeur, denn bei ihm/ nimmt
deine Kleidung seinen Duft an. s
(38.3)

Von den Intellektuellen und Wei-
sen, die der Herrscher unbedingt
braucht, ...
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38.42 Oder [genauer gesagt]: (1) Einer
[davon] ist derjenige / (2) [nur] einen [soll
man beschiftigen] (ekah ayam),'® der ver-
traut ist mit dem Wort[, nidmlich mit der
Grammatik], mit der Rede[, ndmlich mit
der Veda-Exegese und] mit dem Beweis-
mittel[, ndmlich mit der Logik], dessen
Verstand fest auf die [wahre] Bestimmung
(dharma-) [ausgerichtet ist], [der] sehr ge-
schickt [darin ist], aus [eigenem] Vermo-
gen [Regeln und Verbote] gemaf3 Sachlage
anzupassen oder zu verwerfen, iiberaus
[aufmerksam] den wahren Zustand [der
Dinge] erkennt [und] zur [rechten] Ge-
legenheit in der [Hof]versammlung unter
dem Vorwand von Erzidhlungen tiber gu-
te und schlechte Taten den Gebieter zu
[weltlichen] Obliegenheiten und [religio-
sen] Pflichten bewegt.

.. ist einer der Rechtsgelehrte, der sein
Fach kennt, es praktiziert und daran
glaubt; jemand, der die religiosen Regeln
auswendig kann und die Rechtsfragen be-
ziiglich Urspriinglichem und Abgeleite-
tem vollstandig durchdrungen hat, damit
er bei der [rechten] Gelegenheit in der
Versammlung des Herrschers Worte dar-
uber sprechen kann, was verboten und er-
laubt ist und iiber die Strafen und religio-
se Regeln; und [jemand,] der auf eine ver-
standliche Weise die Gebote und religio-
sen Pflichten, die Gepflogenheiten und
uberlieferten Handlungen beim Pflicht-
gebet und rituellem Fasten sowie bei der
grofen und kleinen Gebetswaschung dar-
legt, damit die Segnung des religiosen
Rechts und der Fatwas zur Zeit der Re-
gierung des Herrschers eintritt.

38.43 Er soll dem [Herrscher] die Lehre so verstiandlich machen, dass sie in seinem
Herz gleichsam in Stein gemeiflelt niemals aus anderen Beweggriinden verschwindet.

38.44 Es ist der hochste Wohlstand, es ist der sichere Bestand der Herrschaft [und] es
ist die gute Anmut von Herrschern, wenn ein Gelehrter befragt wird.

38.45 Wo es nun an der Einsicht von
jemandem mit feinen Andeutungen fehlt,
[dort] wird dieser Bestand [der Herr-
schaft] bald abstiirzen, [weil] er mitsamt
[seiner] Torwichter entwurzelt wurde.

Soweit die Besprechung des Gelehrten.

16" Tentativ. Vgl. Anmerkung zur Edition.

Vers: Wenn nicht von Recht und Fatwa
gesprochen wird,/ dann geht die Grund-
lage der Scharia und der Religion in der
Welt zugrunde.  (38.4)
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38.46 Und [ferner] soll es jemanden mit  Ferner [gehort dazu] ein vertrauenswiir-
feinem Verstand geben, der hier als Priifer ~ diger Ratgeber, ein sicherer Lehrmeister,

dem [Herrschers] die verschiedenen Ob-  um ihn an die geistlichen Angelegenhei-
liegenheiten und die [moglichen] Wege[,  ten zu erinnern ...

wie diese ausgehen konnen,] ins Gedé4cht-

nis ruft.

38.47 Er soll den ... und ihm immer wieder von dieser Welt abzuraten.
[Herrscher] durch ener- Und er halte ihn mit richtigen Ausdriicken und pas-
gisches Zeichengeben,!” senden Hinweisen davon ab, niedertrachtige Worten zu
auch mittels Anekdoten, sprechen und abscheuliche Taten auszufiihren, um ihn
sachte von schlechtem von der Aneignung verbotener Dinge und der Austibung
Verhalten, [schlechter] von Unerlaubtem abzuhalten.

Betitigung'® und Ubeln

abbringen.

38.48 Er soll [es] dem [Herrscher] so [privatim] Der Ratgeber sollte in Rat und
begreiflich machen, dass die Belehrung gute Resul- ~ Fiuhrung den sanftmiitigsten
tate fir [ihn] selbst und andere bringt. Wie [konn- ~ Weg wahlen ...

te] die richtige Einsicht nicht besonders strahlen?

38.49 Er soll allerdings die ... und [dem Herrscher] in Gesellschaft und wah-
[richtige] Gelegenheit bedenken  rend Sitzungen keinen Ratschlag geben, sondern
und den [Herrscher] ansprechen, dann, wenn er [mit dem Herrscher] allein ist und
[wenn dieser] milde ist — so [ver-  weif}, dass seine Worte gut wirken, soll er auf milde
langt es] die Art der Fithrungs-  Weise einige Worte nahelegen. Denn heutzutage
kunst. [Denn] oft sind Herrscher  ist es ratsam, bei dieser Gelegenheit angemessen
aufbrausend. und freundlich zu sprechen.

38.50 Alle [alten] Erdenherrscher, die hier eine In alten Zeiten vernahmen die
edle Abstammung und ein Wesen hatten, [das] der Kalifen und Konige von den Ge-
religio-sozialen Ordnung entsprach (dharmya-),  lehrten und Geistlichen bittere
tranken bekanntlich die Arznei [,Erzéhlungen Worte und aus Ergebenheit ak-
uber Gute®] aus, obwohl sie [wegen] (1) guter Ta-  zeptierten sie diese.

ten [in den Erzahlungen] / (2) guter Heilmethoden
(su-kriyaih) bitter war.

17 Vgl. Fuinote zu 33.90. '® Tentativ. Oder ku-...-$ilpa-tas ,von schlechtem Kunsthandwerk‘?
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38.51 Und so werden genau an dieser [Stelle] im
~Benehmen von [Menschen] mit gutem Charak-
ter“!? einige Erdenherrscher mit solchem Charak-
ter beschrieben, welche diese Erde zierten.

38.52  Folgendes beschreibt man: Einst stieg
der Herrscher Haro-Rasid [zu Ruhm] auf, der
zum Wohle zukiinftiger [Herrscher] diese einstige
(pura) (1) gute Tat/ (2) gute Heilmethode (su-kriya)
bewahrte.

38.53  Angeblich rief dieser Wohltiter seinen
Freund namens Vahlika herbei [und sprach]: ,Klu-
ger, lass fir [deinen] Freund [etwas] fruchten
[und] sprich eine Lehre! Damit [ist mein Anliegen]
zu Ende

38.54 Er sprach zu dem in der [Hof]versammlung
Sitzenden, allseits umgeben von Richtern: ,Hore,
wenn du genug Liebe zur Wahrheit hast:

38.55 Hier [in der Welt] hat der unabhéingige, aus
sich selbst geborene [Herr] eine grof3e Halle, die
man avici[-Ho6lle]?° nennt [und die] vier Tore zie-
ren.

38.56-57 Und er iiberlegte lange Zeit, machte
dich zum ersten Torwachter dieser [H6lle] und leg-
te drei Aufgaben auf deine Schultern, damit du die
Menschen auflerhalb dieser Einhegung?! hiltst, so
.22 Und [wenn] du den [richtigen] Maf3nahmen
folgst, wirst aus dieser [Einhegung] befreit.

Wie es zum Beispiel in einigen
Biichern uberliefert ist, ...

... dass Harun al-Rasid ...

... zu Saqiq-e Balbi - geheiligt sei
seine Seele! — sagte: ,Gib mir ei-
nen Rat!”

Saqiq sagte: ,,Emir!

Es gibt eine Statte bei Gott, die
man ,Holle’ nennt.

Dich hat Er zum Waichter je-
ner Statte gemacht. Drei Dinge
hat er dir verliehen, damit du
mit diesen drei Dingen die Men-
schen von der Holle abhéltst:

% Nach 1.65 ist Su-$ila-$aili, ebenso ,Benehmen von [Menschen] mit gutem Charakter der zweite Titel
des Ahlaq-i Muhsini. Dieser wird hier wohl aus metrischen Griinden leicht veréndert als Sat-$ila-$aili auf-
gegriffen. 20 Name einer Hoélle, in der nach dem Devibhagavata, Ed. PANDEYA 8,23 Menschen landen, die
unter Eid falsches Zeugnis ablegen. Die Wahl dieser Holle diirfte aus der von Sahibram ausgeschmiickten
Gesprichssituation resultieren, wo der Einberufene 6ffentlich vor Richtern spricht. 2 Tentativ. 2* Text

nicht tiberliefert.
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38.58 Er vernahm seine in [ihrer] Bedeutung geheimnisvolle Rede [und] behielt sie
im Gedéchtnis; er sprach: ,Was sind denn diese [drei Aufgaben]?“ und war bereit fiir

deren Schilderung.

38.59 Nachdem [Vahlika so] seine Absicht in Erfahrung gebracht hatte, sprach er ohne
Furcht zu ihm: ,Hore, Herrscher, dein Ansinnen schmiickt die Zukunft!

38.60 Den Schatz, das Schwert [und] die Peit-
sche,? diese drei [Dinge] gab dir der hochgesinnte
[Herr]. [Du] musst darauf zu Seiner Zufriedenheit
Acht geben.

38.61 Mit dem ersten [Gegenstand, dem Schatz]
sollst du die Armen sattigen, damit sie, [wenn] ihr
Bauch gefiillt ist, hier niemals mit Betriigerei be-
schiftigt sind; dies halt [man fur die Wache] des
Mondes (auh von @?)?* hinsichtlich dieser.

38.62 Die Verruchten sollst [du mit dem zwei-
ten Gegenstand, dem Schwert] zerstiickeln, damit
die Geschidigten® kein [weiteres] Leid von ihnen
erhalten. Betrachte dies als die im zweiten [Gegen-
stand] liegende Wache.

38.63 Verriter und dergleichen sollst [du] gewalt-
sam zur Lehre bringen, damit sie ganz von schlech-
ten Maximen und Fehlern ablassen. Das ist deine
im dritten [Gegenstand, der Peitsche] liegende Wa-
che.

38.64 Wenn du dich hierzu bereit so [wie be-
schrieben] verhiltst, kluger [Herrscher], sei ge-
wiss, dass [du, indem du dich] selbst befreit hast,
auch diese [Menschen] hier gerettet hast.

2 Tentativ. Oder: tottram ,Treibstab’.

Geld, Schwert und Peitsche.

Folglich musst du mit Geld die
Bediirftigen von Armut befreien,
damit sie nicht gezwungen sind,
aus Not Zweifelhaftes und Ver-
botenes zu tun.

Mit dem Schwert solltest du
Grausame abhalten, damit die
Muslime vor ihrer Bosheit sicher
sind.

Mit der Peitsche sollst du die
Frevler bestrafen, damit sie von
Lasterhaftigkeit und Verderbt-
heit ablassen.

Wenn du so verfahrst, wirst du
erlost und du hast auch die Men-
schen erlost.

2 Tentativ, das kénnte im ibertragenen Sinne heiflen: die erste
Wache. Der Kommentar ist an dieser Stelle verderbt und dunkel.

» Tentativ als sa-ksatayah gelesen,

der Text ist an dieser Stelle verderbt. Vielleicht ist saj-janayah ,[Menschen] von guter Geburt® zu lesen.
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38.65 Wenn du hierbei gegenteilig verfdhrst,
[weil] du verkehrte Ansichten hegst, dann werden
sie nach dir in diese [dadurch] offenstehende [H6l-
len-]Stadt gehen.”

38.66 Er horte [dies] weinend, besann sich, stand
auf, kiisste freudig die Hénde und erfreute den
[Vahlika] mit [den Worten]: ,,[Du] hast mich ge-
rettet!”

38.67 [Wenn] sich die Belehrungsrede der Leh-
renden an den Weg der Wahrheit halt, wird sie
bei allen [Belehrungsfihigen] Eingang finden und
wird sich [ihnen] selbst und anderen geschwind
mit guten Resultaten ndhern.

38.68 Wie [konnte] in der Welt eine (1) gute Er-
zéhlung / (2) Erzahlung tiber Gute (sat-katha) nicht
ins Herz von [Menschen] mit Hérvermégen Ein-
gang finden? Fluch [sei] den Menschen, denen es
hier daran mangelt!

Soweit die Besprechung des Ehrwiirdigen.

38.69 Auch einen Arzt soll der Herrscher stets
hegen, [wenn] er [Glick in der] Zukunft begehrt.
Wer mit dem [blof3en diagnostischen] Blick die Le-
bewesen [von Krankheit] befreit, den nennt die
Uberlieferung Arzt.

Wenn du aber dagegen handelst,
dann wirst du vor allen anderen
in die Holle gehen und die ande-
ren werden dir folgen.”

Haran weinte viel und kiisste Sa-
qigs Hand.

Ein Ratschlag, der aufrichtig ge-
geben wird,/ durfte von jedem
akzeptiert werden, der ihn hort./

Weil das Wort des Geistlichen
Leben hat,, findet es leicht sei-
nen Platz im Herzen und in der
Seele. /1 (38.5)

Dazu [gehort auch] ein intelli-
genter, mitfithlender Arzt,
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38.70  Einen Kenner der Liufe der [Lebens-
hauch-]Bahnen (nadi-), der [als] Spiher in den
Behandlungen gemaf3 Caraka[-Samhita] erfahren
ist, der in der Su$ruta[-Samhita] wohlgelehrt (su-
Srutah) ist und der tber das [Werk von] Vagb-
hatta zu reden vermag (vag-bhatah), der ein Ken-
ner der Omina ist und durch die Regeln im Kal-
pa[-sara] glanzt und der auch — durch seine Eigen-
natur rein seiend - die Zustédnde im Bhavaprakasa
kennt [und] praktiziert, erlangen Herrscher [nur]
mit Glick.

38.71 Ein Arzt genief3t einen guten Ruf, [wenn]
er die [sanften] Behandlungsmethoden als Kapital
im Herzen trigt [und] - in [ihrer] Anwendung er-
fahren — praktiziert, nachdem er Ort und Zeit be-
riicksichtigt hat.

38.72 [Wenn ein Arzt], der im Lauf der [Lebens-
hauch-]Bahnen (nadi-) geschult ist, Kalte oder Hit-
ze [beim Patienten] bemerkt, [so] soll der Empfan-
ger der Therapie mit Mond- respektive Sonnengiis-
sen behandelt werden.

38.73 [Wenn] ein Patient beim Vernehmen des
Klangs seiner Fuf}schritte schnell zuversichtlich
[wird] und durch [dessen] blofie Stimme sofort er-
frischt ist, dann gilt er als Arzt.

38.74 Wer, nachdem er eine

der die Heilmethoden kennt und
die Anweisungen der [fritheren]
Arzte im Gedéachtnis tragt ...

und bei der Heilung von
Krankheiten und der Verringe-
rung von Leiden Experte der
Prinzipien [der Heilkunst] ist.

Und er bewirkt [Wunder wie]
den Odem Jesu und die weife
Hand Moses’.

Vers: Die Seele des Kranken wird
von seinem Atem erfrischt,,; der
Geist wird mit seiner Ankunft ru-
hig. /7 (38.6)

Der Arzt sollte standig die Temperamente des

zuverlidssige Therapie festgesetzt
hat, zweimal am Tag das Denk-
vermoOgen des Herrschers unter-
sucht, um einer Fehlbehandlung
vorzubeugen, der ist ein guter
Arzt.

Herrschers beobachten und die Grundlagen der
Gesundheitspflege des Herrschers erhalten. Wenn
- Gott bewahre - sich Anzeichen von Ungleichge-
wicht in der Natur seiner Hoheit zeigen, so soll er
augenblicklich eine MaBnahme ergreifen.

38.75 Wer Abscheu hintan- und [sein vergeltungskausales Resultat als seine] Aufgabe
annimmt [und] bereitwillig die Behandlung ausfiihrt, der glanzt dabei [als wahrer] Arzt.
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Soweit die Besprechung des Arztes. Nun [folgt] die Besprechung des Schicksalsken-
ners[, des Astrologen].

38.76 Der Herrscher soll vor allem mit Bedacht (4) Ferner [gehort zu diesen]
den Kenner des Schicksals[, den Astrologen] he-  ein priifender, prazise arbeiten-
gen. [Denn] den Erfolg, den er bewirkt, [bewirken] der Astrologe, der ...

nicht [einmal] gepanzerte Krieger.

38.77 Wer das Schicksal, [namlich] das alte [aus fritheren Leben stammende] vergel-
tungskausale Resultat, was Besonnene mit der Bezeichnung ,unsichtbares [Potenzial
der Taten]“ benennen [und welches] in Form der Tilgung [dieser Resultate] den eige-
nen Korper der [dariiber?] verwirrten Lebewesen bezeichnet, vollstindig durch von den
Worten der [Weisen mit] himmlischer Sicht angewiesenen Verstand kennt, der ist die-
ser [Kenner des Schicksals]; wenn gutgesinnte Herrscher ihn nicht ehren, [dann] wehe
dem Los [(1) des Schicksalskenners / (2) des Herrschers]!

38.78 Wo [das], was Edle die drei Abteilungen ... die Geheimnisse der Hef-
der Astrologie und Astronomie nannten, [ndmlich] te der astronomischen Tabellen
(1) Horoskopie (hora), (2) Berechnung [der Plane- (zig) und des Kalenders entrét-
ten] (tantram) und ferner (3) Lehre [vom richtigen  selt und ...

Zeitpunkt] (astram),?® voll entwickelt wird, das ist

die ,Sammlung” (samhita). Wer diese [Sammlung]

kennt, dem erscheint dieses Welttreiben wahrlich

im hochsten Mafle [durchschaubar] wie eine Juju-

be [in der Hand]. Mit hochster Achtung soll ein

Herrscher so jemanden in [seiner] Nihe installie-

ren.

38.79 Wenn er zur Freude der Prinzen mit dem ... den Schlissel zu den Schat-
Schlissel ,Eindriicke [vergangener Taten]“ in der  zen des Wissens um die Astrolo-
Hand die Schldsser aufschlief3t, ist er die [zukiinf- ~ gie und Astronomie erlangt hat
tigen] Erfolg bringende Anmut des [Herrschers]. und ...

% Bis hier verlauft diese Beschreibung der Astrologie und Astronomie (jyotisa) weitgehend analog zu
Varahamihira: Brhatsamhita, Ed. V. S. SASTRI 1.9.
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38.80 [Wenn] der [Astrologe] beim Geben von
Anweisungen verlegen ist,?” [obwohl] bei der Un-
tersuchung des wahren Wesens der Dinge Macht
iiber Vertragsschliisse und dergleichen [politi-
schen Entscheidungen] hat, [dann] hat er ein wun-
derbares Schicksal [im Dies- und Jenseits].

. der auf Grundlage der Ta-
fel zur Tagewahlerei (Hemero-
logie) die Bedingungen der Zu-
kunft bestmoglich ermittelt und
die Dinge identifiziert, die in Zu-
kunft vermieden werden sollten.

38.81 Jemand, [der] mit Rohrstock und auch Kreide die Neugier der Prinzen wecken

kann, ist selten.

38.82

ner Lehrer [der Gotter, Brhaspati].

38.83 Wer die Wirkmacht der
Planeten mit den vorstehenden
und [diesen] entgegengesetzten
Gottheiten? der Planeten beob-
achtet und [zu gegebener Zeit]
mit Hingabe das [entsprechende]
Gotterbild verehrt, den sollen die
Herrscher hegen und verehren.

38.84 Er soll genau [dann, wenn
er] einen Gedeih gewihrenden
Lauf [der Planeten] und dessen
Charakteristika beobachtet, den
[Herrscher] Dank bezeugen las-
sen,?? [welches] die Bestindig-

keit seines Wohls gewahrt.

Wer zu jeder Zeit die [richti-
ge] Berechnung [im Kopf] hat, das Ergeb-
nis nicht zu niedrig oder zu hoch veran-
schlagt und angemessene [Mittel] anwen-
det, der [gilt als] auf die Erde gekomme-

%7 Tentativ, vielleicht i. S. v. ;maBivoll ist“?

des 4. Kapitelthemas.

Durch Krisen [in der Bewegung] der Son-
ne und die Zeichnung der astronomi-
schen Tabelle (zig)/ berechnet er die Be-
dingungen und sein Stift bestimmt sie
schnell. /7 (38.7)

[Ein Astrologe] sollte das Segenshoroskop des Sul-
tans betrachten, um die Einflussfaktoren der ver-
schiedenen Hauser zu tberprifen und die Griin-
de fir jedes einzelne zu finden. Auflerdem sollte er
herausfinden, welche von ihnen die glinstigen und
ungiinstigen ,Strahlen® (Konstellationen?) passie-
ren.

Wenn sich Anzeichen von Macht und Herrlich-
keit zeigen, soll er den Sultan auf den Weg der
Dankbarkeit und Ergebenheit hinweisen, damit
dadurch gemafl dem Ausspruch: ,Durch Dankbar-
keit entsteht Fortdauern des Wohlergehens® dem
Wohlergehen dauerhafte Grundlagen entstehen.

29

% Tentativ. Suklam ,Dankbezeugung’ ist ein Synonym
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38.85 Genau [dann, wenn er dagegen] einen
Schwiche gebenden Lauf sieht, soll er den Herr-
scher energisch mit Spenden, Verdienst und der-
gleichen Téatigkeiten beschaftigen, damit er lange
leben moge.

Wenn sich Anzeichen von Gefahr
und Leid fiir diesen zeigen, soll er
ihm Gebete, Spenden und grofi-
ziigige Wohltaten empfehlen, ...

38.86 Wenn der Ausspruch ,die Ubel- ... damit auf diese Weise gemafl dem Aus-
tat mindert das Leben® aus den Maximen  spruch: ,Die Spende verhindert die Ka-
stammt, warum [sollte] dann der Aus-  tastrophe und verlangert die Lebenszeit”
spruch ,das Verdienst mehrt [das Leben]® die Katastrophe abgewendet wird und
nicht gefallen? das Leid verschwindet.

38.87 Wenn du tatsachengemafl erkennst: ,Ich
kaufe mich [mit Verdienst] von ungliicklichen [Er-
eignissen] frei., [dann] halte dich an Mildtétigkeit
[gegeniiber den Armen] — so [lautet] die Maxime
fur den Verstand.

38.88 Sei gewiss, dass nirgendwo anders der Wert
dieser Mildtatigkeit so hoch ist wie beim [h6chsten
Herrn] und such nur bei Thm Zuflucht.

38.89 Lockere daher deine Hand und helfe fort-
laufend den Elenden und Hilflosen so, dass sie von
dir im Herzen erfreut werden.

O, wenn du vor Lebensgefahr ge-
rettet werden willst,/ und aus
tiefstem Herzen dafiir weinst,/
30 lockere dann deine Hand fiir
Spenden,; damit der Schleier
der Traurigkeit verschwindet.
(38.8)

38.90 Der gelehrte [Schicksalskenner], der mit einem [geeigneten] Mittel den Herr-
scher, [der nur] in der Gegenwart lebt, [weil] er vom Rauschtrank ,Nachlissigkeit [ge-
geniiber zukinftiger Gefahren]“ getrunken hat, [vom Wert der Mildtatigkeit] iiberzeu-

gen [kann], ist auf Erden selten.

Soweit die Besprechung des Schicksalskenners. Nun [folgt] die Besprechung Dichters.

38.91  Stets soll der Herrscher zur Unterhal-
tung einen Dichter in [seiner] Ndhe halten, [des-
sen] Verstand sich durch Geschick in anschauli-
chen Darstellungsweisen und neuen Kompositio-
nen auszeichnet.

(5) Ferner [gehort zu diesen] ein
Dichter, der eine liebliche Spra-
che und schoénen Ausdruck ge-
braucht, ...

%0 Rami: Matnavi-yi Ma‘navi, Ed. SURGS, Band 2, Daftar 5, S. 780, Z. 1603 (mit einigen Varianten).
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38.92 Die Rede guter Dichter triumphiert als beste [iiber allen], [weil diejenigen] durch
sie (1) zum hochsten {Ziel] der [Wirklichkeit] gelangen / (2) den letzten [Sinn] der [ge-
samten Strophe] verstehen (tatparam pratiyanti), die [schon] daran scheitern, hier auch
nur den Bruchteil einer Spitze davon zu erkennen, was als diese mannigfache Reihe al-
ler [vierzehn] Welten [ihrem] Wesen entsprechend vor Aktivititen und Konzeptionen
der Gruppen ,Subjekte und Objekte” schillert; und fiir den [Dichter] (yasya) ist es [nur
ein] Strophenviertel.

38.93 Ebendiese (1) besten / (2) ersten (prathame), von Valmiki und Vyasa angefiihr-
ten Dichterfiirsten triumphieren; den Staub auf [ihren] lotus[gleichen] Fiflen sollen
Besonnene kiissen.

38.94 O, wie [konnte] die auf die [ganzen] Welt ausgedehnte Macht guter Dichter, die
hier [auf Erden] die wahrhaftigen Oberherrscher sind, Gegenstand von Worten sein?
[Denn] die [politischen] Herrn der unbeweglichen [Erde] verwahren, was es auszudrii-
cken gilt, [nur] in Stiicke geteilt, in der Rede der [Dichter] aber ist es immer vollstandig
[und] unbedrangt.

38.95 Ebendiese Sprache[, die Geliebte] der ehrgeizigen, verstindigen [Dichter] strahlt
auf Erden duflerst sifl: Sie kommt niemals zur Ruhe, [weil] sie es auf sich genommen
hat, (1) die Gefiithle aller auszudriicken / (2) alle Aufgaben [im Haushalt] zu erledi-
gen (-sarva-bhava-kalana); fur sie fertigen die [Dichter] mit Freude (1) Bedeutungen
/ (2) Wertgegenstande (artha-jatam) auf [so] angemessene Weise zum Schmuckmittel,
[dass einige] direkt ausgesprochen werden, [einige nur] angedeutet und [einige mehr-
deutige zur rechten Zeit] aufzukldren sind, sowie andere [nur] anhand [ihrer nicht di-
rekt ausgedriickten] Bedeutung zu verstehen sind.

38.96 Wahrlich gibt es auf der Erdoberfliche gute Dichter, die — sich [gleichsam]
um ein Wandgemélde bemithend — den Schein wahr machen, [weil] sie im [gesamten]
Biindel der Kiinste verschiedener Ausdrucksweisen geschickt sind. Man soll hingegen
im hochsten Mafle diejenigen mit von Natur aus lieblichen, guten Reden loben, welche
zur Freude der Kenner ganz auf das Schildern des [wahren] Wesens der Dinge aus sind
und nirgends der Tauschung anheim fallen.

38.97 Denn so haben die Kundigen in der Welt [frither] lieblichen Worte beschrie-
ben. Aber zum [Literatur]genuss geniigt mir Bharavi, der [einzig wahre] Bharavi,?! der
das strahlende Treiben des Siva und des diademgeschmiickten [Arjuna in Form seines
Kiratarjuniya] verfasste. (1) Beginnend mit diesem [Werk] wurde die Géttin der Spra-
che [Bharati] berithmt, — wie [ich] meine — weil durch [seine] Ausdrucksweise [ihre]

3! Tentativ, vgl. Anmerkung zur Edition. Denkbar wire auch sabhdravir Bharavih ,Bharavi, [gleichsam)]
die Sonne der Hofversammlung’.
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Eigenart bewahrt wurde.3? / (2) Durch das Verfahren, -sva- zu verbergen, und mit der
Anfangs[silbe bha-] von diesem [Bharavi] wird [Sarasvati als] Bharati berithmt.

38.98 Was soll man denn iiber die zwei, drei [Dichter] sagen, die hier bekannt sind,
[weil ihr] guter Ruf [bis heute] strahlt? (1) Die [flammengleiche] Aigrette auf ihrem
Kopf / (2) der [als Dipa]sikha [bekannte Kalidasa] an deren Spitze (yat-Sirsanya-sikha)
spendet der vom Dunkel erfullten Welt Licht. Sie werden im [kleinen] Loch ,Welt" nie
als Dichter berithmt; [es ist] die [G6ttin der Rede] hochstpersonlich, [die] aus [der Spha-
re des Schopfergottes] Brahma [herabsteigt und] lieblich durch den weiterflielenden
Strom [der Dichter?] am reinen Ort verweilt.

38.99 Wer mit reinen Worten in der Versammlung von Gelehrten das Wort beherrscht,
[indem] er unablassig in Stromen Nektar regnen lésst, den kennt man als Dichter.

38.100 Nur einige [wenige] haben in dieser Welt ... jemand, der auf dem [Po-
ein [solches] Geschick, [dass] sie beim [Polo-]Ball- lo-]Spielplatz der Eloquenz den
spiel*® mit Leichtigkeit den Ball ganz unter [ihre] Ball an sich nimmt ...

Kontrolle bringen, wéihrend [andere trotz Bemii-

hungen nur] zusehen.

38.101 Und wer wie ein [Reiter, der im Wettren- ... .und der im Rohrstock-der-
nen] den Rohrstock aus[reiflt und] erobert,** auch ~ Exzellenz-Spiel ~der Rhetorik
die [rhetorische] Lehre, [die noch] nicht zum Sieg schneller ist als alle Meister der
[Uber andere] befihigt, [praktisch] demonstrieren ~ Sprache.

kann, wiahrend [andere sich nur darum] bemiihen,

dem billigt man das Geschick [eines Dichters] zu.

38.102 Wessen Werk auf dem Markt Vers: Seine Gedichte sind das Tauschmit-
LSchiarfe des Worts® unschitzbar [wert- tel auf dem Tagesbasar der Eloquenz, s aus
voll] und im Blumengarten ,Dichtung®  seinen Versen [gewinnt] der Rosengarten
voller Wohlgeruch ist,*® der ist der Dich-  der Rhetorik Farbe und Duft. (38.9)

ter [schlechthin]; andere sind [nur] Dich-

ter [im Plural].

32 Tentativ, die Erklarung ist in Teilen verderbt. % In 11.27 wird Polo als vira-gola ,Heldenball‘ bezeich-
net; vgl. auch die Anmerkung an dieser Stelle. Welches Ballspiel hier gemeint ist, erklart der Kommentar
zwar nicht explizit, aber es diirfte durch die Korrespondenz mit dem Ahlag-i Muhsini dennoch gesichert
sein. ! Eshandelt sich bei dem in der korrespondierenden Passage erwihnten gasab al-sabaq ,Rohrstock
der Exzellenz‘ ganz wie Sahibram es darstellt um ein Wettrennen, bei dem ein Rohrstock in den Boden ge-
rammt wird und mehrere Reiter darum wetteifern, diesen zuerst im Ritt heraus zu ziehen; vgl. STEINGASS,
S.972. % Wortlich zusammen: an-argha-amoda-piirna ,[wessen Werk] unschatzbar [wertvoll] und voller
Wohlgeruch ist".
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38.103 Wer die Perlen ,gute Wesensziige” bei gu-
ten Herrschern sucht, auf die Schnur ,gute Aus-
spriiche” fadelt und den besonnenen [und gelehr-
ten Herrschern] auf die Brust legen kann, der ist
ein guter Dichter.

38.104 Wer den alten Lebenswandel[, der in den
Legendensammlungen beschrieben wird,] mit den
Nektarstromen ,poetische Stimmungen® erneuert
und [damit] stets geniefSbar macht, der gilt als gu-
ter Dichter.

38.105 Gute Herrscher sollen diese [Dichter] mit
gebithrender Ehre hiiten, wodurch ihr guter Name
sicher auf Erden bleiben wird und [sie] dort [im
Jenseits] ein gutes Schicksal [erwartet].

38.106 Es ist die Dichtkunst der Dichter,
durch die Bharata und andere, obgleich sie
vergangen sind, [noch] heute [im schlech-
testen Zeitalter] erscheinen als ob sie vor
[einem] stiinden.

Seine Aufgabe ist es, die wert-
vollen Eigenschaften des Sultans
in Verse zu fassen und sie durch
gute Darstellung bekannt zu ma-
chen ...

... und mit farbenfrohen Gedich-
ten den Namen des gepriesenen
[Sultans] im Buch der Geschich-
te zu verewigen.

Man sollte den Dichtern mit gro-
3er Wertschatzung begegnen,/
weil sie diejenigen sind, die den
Namen ewig machen.,

Schau dir das Gedicht von Salman [Sava-
j1]1 (1309/10-1376) an, der/ den Namen des
Sultan Uvays [Jalayir] (r. 1356-1374) bis
heute bewahrt hat. s (38.10)

Soweit die Besprechung des Dichters. Nun [folgt] die Besprechung des Freundes.

38.107 Ein Herrscher soll bewusst einen gleich-
altrigen Freund hegen, [der] seine Geheimnisse
kennt, damit zu [vertraulicher] Zeit [und halb-
wegs vertraulicher] Zeit [heitere] Erinnerung auf-
kommt.

(6) Ferner [gehort zu diesen] ein
Gefahrte, ...

38.108 Die Herrn der Erde sollten nicht, [weil] sie das Streben aller [von ihnen Ab-
hingigen] gering schitzen,*® mit dem Rauschtrank ,Nachlissigkeit” iiberschiittet wer-
den. [Weil] hochgesinnte Weise mit weitreichenden und tiefen Absichten [wie Manu]
ebendies als zukiinftig Gliick bringenden Weg erachtet haben, verkiindeten sie, [dass]
Erdenherrscher diese Mafinahme[, einen gleichaltrigen Freund zu haben,] wahren soll-

ten.

3% Tentativ.
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38.109 Wer zur Zeit[, wenn Pflichterfiillung erwartet wird,] mit ungehemmten Mund
[aufbrausend spricht], zur Zeit [von Niedergeschlagenheit] das Mittel freundlicher
Worte kennt [und so] den [Herrscher] und die Hoflinge energisch erfreut, der ist ein

Freund, ein [wahrer] Freund.

38.110 Und wer mit einer absichtsvollen, milden
Rede [dafiir] sorgt, [dass] der [Herrscher] sich auf
etwas konzentriert, [ihn] lacheln l4sst [und so] die
Hoflinge erfreut, auch der [ist ein Freund].

38.111 Wer mit der Ubermacht (1) eines Teils /
(2) der Kunst (-kala-) siiier Worte den Hoflingen
die Tur zur Freude offnet, der ist ein Freund, ein
[wahrer] Freund.?’

38.112 Wessen Ironie zur [rechten] Zeit die Lust
[,Frau“] mit dem Begehren [,Mann®“] vermahlt
[und] die Haarlinien [,Frauen“] mit den Lebens-
hauchen [,Manner“ zusammenbringt], der gilt als
befreundet, als [wahrhaft] befreundet.

... charmant und witzig und der
mit bunten Bemerkungen die
Sitzungen schmiickt ...

. und mit stflen Ausdriicken
den Anwesenden der Versamm-
lung die Tiir zur Gelostheit off-
net.

Die menschliche Natur findet
Freude an seiner Feinheit/ und
die Seele geniefit seine Zart-
heit. /7 (38.11)

Soweit die Besprechung des Freundes. Nun [folgt] die Besprechung des [Werks] ,Wesen

von [Menschen] mit gutem Charakter®.

38.113 Genug jedoch von dieser Ausfiihrlichkeit! In diesem [Kapitel] sollen [schlief3-
lich] die [geistig noch] wenig aktiven Prinzen mit ganz zartem Verstand geschult wer-

den. Dabei strahlt, [was] angemessen ist.

38.114 Die Wesensart, welche wahrheitsgemif, regelgemif3, belastbar, freundlich,
simpel-siiff ist und das Herz erfreut, ist unter [den thematisierten] Freunden der [gute]

Freund, [welcher] den Kennern Freude [bereitet].

38.115 Es gibt ja in der Welt Geschichten,
[die] mit Gelehrten zu tun haben [und so] reizend
[wie Frauen] sind; und durch Genuss dieser diirf-
te wahrlich in aller [beider: dies- und jenseitiger]
Hinsicht Wohlergehen entstehen.

Der beste Begleiter und die si-
este Intimitat sind die Bucher
und Traktate der Grof3en, ...

37 Wortlich: savayah ,Gleichaltriger wie zuvor in 38.107, dort aber als Attribut zu, hier als Synonym von

sakhi.
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38.116  Selbst ohne Lohnzahlung spenden die-
se entziickenden [Geschichten / eigenen Frauen]
durch [ihren] Umgang viel Wonne und bewirken
zur Genlige [jenseitiges] Verdienst.

... die ohne Zahlung und Pflicht
dienen und ...

38.117 Und unter diesen sollen Besonnene ganz und gar die Kollektion guter Aussprii-
che genieflen, welche besonnene, gute und weise [Menschen] mit Bedacht zusammen-

gestellt haben.

38.118 [Denn] diese [Kollektion] (ya) belehrt fiir Wonne vollig ausreichend, weil sie
einer Geliebten ahnelt,?® und bei ihr diirfte ein Kluger niemals missmutig werden.

38.119 Und diese [Kollektion] ist so eine Geliebte,
die auch ohne ein [kokettierendes] Zeichen einer
[echten Liebschaft] die Versammlung zugewandt
macht [und damit] zum Gedeih von Gliick und Ver-
dienst genossen wird.

38.120 Und ein sie (yasyah) genieflender [Rezita-
tor und Horer] wird unter gar keinen Umsténden
missmutig werden, denn egal zu welcher Zeit man
sich ihr zuwendet,*° es wird niemals Scham auf-
kommen.

38.121 O [Wunder], sie benimmt sich in der Ver-
sammlung von Klugen gut, selbst wenn sie ganz
ins Herz geschlossen wurde.*’ Wo erzeugt sie nicht
zur Geniige Ruhm?

38.122  [Weil] sie innerlich viel Erregung er-
zeugt und das Herz Wohlbehagen [empfinden]
lasst, wird dir den Genuss von ihr alles gliicken,
was [dein] Herz erfreut.

38.123 Kluger, sie ist fortwéh-
rend so eine Gefahrtin, die dich
nie missmutig macht und die du
nie [missmutig machst].

*# Vgl. 8.34-36.

. ohne amordse Verspieltheit
und Geste bei dir weilen. Der
beste Begleiter zu jeder Zeit ist
ein Buch.

Weder wird der Leser innerlich
davon gelangweilt, noch wird der
Lernende davon miide.

Vers: Du findest keinen besse-
ren Begleiter als ein Buch,/ das
jederzeit mit dir konversiert./
Es lasst das Gliick deiner See-
le wachsen und beruhigt dein
Herz.; Es erfillt dir alle Wiin-
sche./

Es gibt nichts, was so zart und intim ist wie es,/
das dein Herz nicht bricht und dessen Herz nicht
gebrochen werden kann. /s (38.12)

¥ Weortlich: sada asyah abhimukhye api ,selbst bei andauernder Zuwendung zu ihr".

“ Vom Bild der Geliebten auf die Reihe guter Ausspriiche iibertragen hiefe hrdi sthapita ,ins Herz ge-

schlossen’ auswendig gelernt.
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38.124 Und die Geschickten
sagten: Die Leute hier unterlie-
gen [ihrer] Einsicht.*! Und der
[Gesamt]zusammenhang dieser
[Einsicht] ist ein Spiegel. Un-
besorgtheit und eine lange [Le-
bens]zeit bewirken diesen [Ge-
samtzusammenhang], durch den
[man schlieBlich] Vollkommen-
heit erreicht.

38.125 Weil Langlebigkeit und auch Un-
besorgtheit in diesem schlechtesten Zeit-
alter*? fiir [wirklich] lebende[, denkfzhi-
ge] Menschen schwer zu erlangen sind,
haben die Weisen folgenden Ausgleich
dafiir geschaffen: die guten Werke in die-
ser Welt [wie das Mahabharata und das
Ramayana), welche [sie] verfasst haben.

Geschichte: Die Groflen sagten, dass alle Men-
schen eine verniinftige Zuflucht brauchen. Und
Vernunft braucht Erfahrung. Weil gesagt wurde:
Die Erfahrung ist der Spiegel der Vernunft, in dem
sie die Formel vorteilhafter Entscheidungen er-
kennt. Und fiir Erfahrungen braucht man konti-
nuierliches Verbringen von Zeit und Langlebigkeit
und vollstandige Unbesorgtheit.

Weil die Philosophen erkannten, dass die
Lange des Lebens nicht ausreicht, um die-
se Aufgabe zu bewiltigen, ersannen sie ei-
ne Losung und erfanden aus Freundlich-
keit etwas, um diesen Mangel auszuglei-
chen, damit durch Zeitvertreib allgemei-
ne Erfahrungen gewonnen werden kon-
nen.

38.126 Denn als der Weise [Valmiki] das Leben Ramas in Strophen pries, belehrte er
damit — durch [den Kontrast zu] dessen Widersacher [Ravana] — die [nach dem richti-
gen Verhalten] Fragenden.

38.127 Und fir alle Zeiten schulte der herrliche Vyasa, [indem] er die [Pandavas, die]
S6hne Kuntis von reiner Gestalt in den Vordergrund [des Mahabharata] stellte, anhand
von [deren] Zusammenstof3’ mit den Kauravas [uns] iber die Welt hier.

38.128 Auch andere Dichter
erzahlten derart bekanntlich das
Wirken fritherer Herrscher und
Hofrite [und] von Weisen, Be-
sonnenen und Gelehrten.

Deshalb hielten sie die Geschichten der Konige
und der Sultane und der Regionalherrscher und
der Wesire und die Ratschlage der Gelehrten und
Philosophen in Biichern fest.

38.129 [Die Dichter taten dies in dem Gedanken:]** Keineswegs werden den kurzlebi-
gen Menschen dieser Welt durch eigene Einsicht die [beschriebenen] Taten zuteil, [weil
diese] durch einen Bruchteil [gottlicher?] Gunst strahlen.

1 Tentativ, der Kommentar legt eine andere Lesung nahe: ami loka dhiyo vasah ,Diese Welten sind die
Wiinsche der Einsicht. ** Vgl. Fuinote zu 8.68. ** Tentativ.
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38.130-131 Und einige [Dichter] verfassten mit
Bedacht die [Historiographien namens] ,wogen-
de [Fliusse] der Herrscher” in einer Weise, dass
durch die Schilderung fritheren Verhaltens das zu-
kiinftige Verhalten gut sein moge [und] dass die-
ses [frithere Verhalten] von wohlhabenden, Gro-
Bes anstrebenden [und] grofle Macht habenden
[Herrschern] den [richtigen] Weg aufzeigen [m6-
ge, was] Landschenkungen und Dergleichen anbe-
langt.

Und die Erzahlungen und Ge-
schichten Vergangener wurden
zum Nutzen und Vergniigen Zu-
kiinftiger prasentiert, damit die
wohlhabenden und maéchtigen
Menschen sie als Anweisung ver-
wenden.

38.132 Gemif [ihrer] Macht und nach
Hohe [ihrer Stellung] sollen die [heuti-
gen] Herrscher das gute Verhalten voran-
stellen und [es] fortsetzen, [indem sie] an
[ihren] Vorsitzen fest[halten].

38.133 Und dieser [durch Erérterung von
Literatur vermittelte] Weg strahlt derart,

Und jeder von ihnen profitiert davon und
zieht im Rahmen seiner Fahigkeiten und
Anstrengungen Nutzen daraus, diese Ge-
schichten zu lesen und zu verstehen. Da-
mit im Sinne von: ,,Glucklich ist, wer von
anderen beraten wird.“ von den Erfahrun-
gen anderer profitiert und den Rat ande-
rer erhalt.

dass Menschen, welche die Gabe erhal-
ten, Vorteile genieffen und die Geber [ih-
ren guten] Ruf erfiillen.

38.134 Und die Erzéhlungen, welche vom guten
Verhalten der [Herrscher handeln, deren] Anwei-
sungen [tatsdchlich] Pflichten erfiillten, gewahren
[auch] heute gewiss Einblicke in Herzen und Au-
gen der fritheren [Herrscher].

38.135 [Als] sie diese Tore ,Erzahlungen® hier
Offneten, [die] Bekanntschaft mit den Lehrbiichern
und geschickten [Menschen] erméglichen, durch-
bohrten die [Dichter] wahrlich mit einem Diaman-
ten die Perlen [und machten sie so verwendbar fiir
Schmuck].

Vers: Geschichten und Erzahlun-
gen von Konigen,/ Berichte und
Traditionen der erfahrenen Men-
schen/erhellen Herz und Augen/

und machen sie mit Wissen-
schaft und Verstand vertraut./
Sie sprechen tiber Alles,; erkla-
ren feinfiihlig, wie man eine Per-
le behandelt./
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38.136 Was die alten, Grofles anstrebenden
[Dichter wie Valmiki und Vyasa] vielfach hochst-
personlich durch [himmlische] Einsicht erfuhren,
riefen sie ins Gedachtnis und verausgabten sich
[dabei] ganz. Trefflich, [dass] auch wir es [noch]
verstehen!

38.137 (1) Diese iiberaus kluge, edle Kollektion
guter Ausspriiche ist unter dem Namen ,Beneh-
men von [Menschen] mit gutem Charakter” be-
kannt. Welchem Dichter (kasya vak-pateh) wiir-
de sie keine Freude bereiten? / Wirde sie nicht
Brahma, dem Gatten Sarasvatis (kasya vak-pateh)
Freude bereiten?

(2) Diese iiberaus kluge, treue Frau ist unter dem
Namen ,Benehmen von [Menschen] mit gutem
Charakter” bekannt und kennt eine Reihe guter
Ausspriiche. Welchem Gatten wiirde [ihre] Rede
nicht Freude bereiten?

38.138 [Nachdem] sie den Garten ,Herz die-
ses Prinzen [Ranbir Singh]“ erklommen hat, [den
bereits vier] Kriechranken unter Fihrung der
,Freundschaft“** zieren [und] um den die Grup-
pe Schatten [spendender] Bdume ,,v6llig reine Ab-
sichten” steht, moge diese gute, Wiinsche [erfil-
lende] Ranke, [die zunichst] Knospen, [dann] ei-
nen Stamm, Aste, Blitter und [schlieB8lich] Blii-
ten hervorbringt [und] in deren Wohlgeriichen die
Bienen ,Gelehrte“ berauscht werden, in der Welt
triumphieren [und allen, die sie] erblicken, gute
Frichte reifen lassen.

In einer Epoche wurde viel Erfah-
rung gesammelt.; Um jede Auf-
gabe zu erfiillen, litten sie sehr.,

Es ist am Besten, ihren Ratschla-
gen zu folgen, und die Worte der
Vergangenen zu vernehmen./

Der Baum, den sie in der Vergan-
genheit gepflanzt haben,/ bringt
viele wunderbare Friichte./

“ Vgl. Patanjali: Yogasiitra 1.33, Ubersetzung SWAMI 1960: “The mind becomes purified by the cultivation
of feelings of amity, compassion, goodwill and indifference respectively towards happy, miserable, virtuous

and sinful creatures.”.
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38.139 (1) Diese liebliche [Wunschranke namens Viraratnasekharasikha oder Susila-
$aili] soll mit guten Gedanken versehen werden / soll von Gelehrten befolgt werden /
soll mit Blumen parfiimiert werden / soll von Géttern aufgesucht werden (su-manas-
adhivasya); wenn [sie] gleichsam (va) sanft mit vorziiglichen Absichten / mit Kanélen
(asaya-agraih) richtig [zum Wasser] gefithrt wird und mit dem sich [ohne Verunreini-
gung / in Form von Gottesliebe] gut betragendem Herz zufrieden ist, welchen Inhalt je
[verschiedener Lehrbiicher] wird sie nicht klarstellen?

(2) Diese liebliche [Frau] soll mit Blumen parfiimiert werden; wenn [sie] gleichsam (va)
sanft mit den Fingerspitzen (Saya-agraih) gestreichelt wird und mit dem liebenden Herz
zufrieden ist, welche Gefiihlsregung wird sie nicht zeigen?

(3) Jener [Kommentar zur Siddhantakaumudi namens] Manorama®® soll von Gelehr-
ten befolgt werden; wenn [er] gleichsam (va) sanft mit vorziiglichen Absichten richtig
tibermittelt wird und mit dem scharfsinnigen Geist zufrieden ist, welchen [verborge-
nen] Inhalt wird er nicht offenlegen?

38.140 Herz, sorge [dich] nicht! Diese gute Lass uns diesen Garten finden/
[Wunsch-]Ranke [namens SusSilasaili], welche zu und standig von diesen Friichten
dieser Zeit empor kam, ist [nun] voller Knospen.  essen!// (38.13)

Und sie wird gewiss erblithen und in Zukunft wird

sie Friichte tragen. Gehe nun in den Garten; dort

wirst du nach Belieben die gute Frucht, den Hort

des Nektarstroms erhalten.

38.141 Dieses Tor namens ,Umgang mit Guten“ wurde [hiermit] verfasst. Und die
Weisen, welche den Fuf3 dort hinein setzen, betreten firwahr den Weg des Lichts.

% Sahibram macht keine genaueren Angaben, welcher Text hier gemeint ist. Es existieren zur Siddhanta-
kaumudi des Bhattojidiksita (frithes 17. Jh.), der fir die Folgezeit einflussreichsten didaktischen Aufarbei-
tung von Paninis Grammatik, mehrere Kommentare und Subkommentare, welche (-)manorama im Namen
tragen. Die berithmtesten davon diirften die fiir Gelehrten respektive Schiiler verfassten Autokommentare
Praudhamanorama und Balamanorama sein; vgl. SCHARFE 1977, 174f. In der Raghunath Temple Library
existiert iiberdies eine Handschrift, deren Kolophon den Titel Manorama ohne weitere Zusitze angibt. Es
scheint sich dabei um einen vergleichsweise kurzen Kommentar zum Laghusabdaratna zu handeln, seiner-
seits ein gekiirzter Kommentars von Haridiksita, einem Enkel Bhattojidiksitas zur Praudhamanorama; vgl.
PATKAR 1970, 224f. Nr. 238, Signatur 139-gha und archive. org (exakte URL hinterlegt, letzter Zugriff:
15.05.2024).


https://archive.org/details/SiddhantaKaumudiTikaManoramaVyakhyaLaghuShabdaRatnamOfHariDikshi139GhaAlm1Shlf5DevanagariVyakaran/
https://archive.org/details/SiddhantaKaumudiTikaManoramaVyakhyaLaghuShabdaRatnamOfHariDikshi139GhaAlm1Shlf5DevanagariVyakaran/
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39.1 Ich habe die Zusammenkunft mit Gleichwie die Gemeinschaft mit Guten

Guten! besprochen, [die] notwendiger- (ahyar) und Frommen (abrar) notwendig
weise auszufithren ist. Nun vernehmt bit- ist, ...

te auch das Folgende aufmerksam, o [ihr]

Besonnenen.

39.2 Das hohe / sehr bedeutende (uddhatam) neununddreifligste Tor, welches unter
dem Namen ,Verstoflen der Lasterhaften® (vyasani-tyagah) angekiindigt wurde, wird
nicht in aller Ausfiihrlichkeit definiert.?

39.3 Das Urteilsvermégen ist der Hort aller Be- ... ist das Meiden von und die
haglichkeit und Kriterium der Menschlichkeit ei-  Vorsicht vor dem Zusammensein
nes Lebewesens; seinen Verfall bezeichnen [Men- mit Bosen und Sundern ebenso
schen] mit klugem Verstand als Laster [schlecht- notwendig und erforderlich.

hin] (vyasanam). Daraus entsteht dieser Teil allen
Unbheils in Gestalt von Lust und dergleichen [kon-
kreten Lastern], aus Kontakt womit [wiederum]
das Ungliick [entsteht, das] beide[, dies- und jen-
seitige] Leiden erzeugt. Das [konkrete,] in Verbin-
dung mit diesem [prototypischen Laster] Stehende
wird nicht [eigens] definiert.

39.4 Wer dieses [Laster] hat, der ist ein Laster-
hafter (vyasani), ein Hort der Verachtung in der
Welt. Thn zu verstof3en ist Verstoflen der Lasterhaf-
ten (vyasani-tyagah). Darauf muss man Acht ge-
ben.

39.5 Von den Horden, die Minen des Unheils sind, die Intrigen befeuern und die im
Suchen von Schwachen geschickt sind, soll man sich entschieden fern halten.

! sat-samgatih ist ein Synonym des 38. Kapitelthemas. 2 Diese Aussage iiberrascht, denn dieses Kapitel

ist nach dem vierzigsten mit Abstand das umfangreichste. Doch weist dies lediglich auf die vergleichs-
weise kurze Definition hin, wo - beginnend mit der folgenden Strophe —, vyasana ,Laster und vyasanin
,Lasterhafter’ nur prototypisch und nicht in allen Formen definiert werden. Dementsprechend folgt mei-
ne Ubersetzung hier ebendieser Definition, wo der Ursprung allen bevélkerungs- und staatsgefihrdenden
Verhaltens in individuellen Neigungen wie Lust und dergleichen verortet wird; indes passen ,Laster” und
~Lasterhafte® fiir unsere Begriffe schlecht zu den tatsichlich beschriebenen Personengruppen, die man im
Deutschen wohl eher zusammenfassend als ,Schurken“ bezeichnen wiirde, wie ich es nach der Definition
auch tue.
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39.6 Was jemandes [vom Schicksal] festgelegtes
Wesen ist, wird sich gewaltsam von ihm [auf an-
dere] iibertragen, sei er gut oder schlecht. Dies ist
die ererbte Regel.

39.7 Aufenthalt in der Nahe guter
[Menschen] lasst guten Gewinn gedei-
hen, Freundlicher Umgang mit Schlechten
[bringt] in jeder Hinsicht gewiss Unange-
messenes.

39.8 Der Umgang mit Guten erzeugt Wohlstand
und Freude. Aber [der Umgang] mit schlechten
Menschen ist letztlich gewiss wegen [ihrer] Un-
freundlichkeit bis hin zur Feindschaft ein Hort [ei-
gener] Beschamung und der Demiitigung [Hoch-
stehender].

39.9 Folgendes ist angemessen: Man soll stets be-
wusst mit Guten Umgang pflegen. Inmitten von
Blumen kann der Dorn keinen Eindruck [als sol-
cher machen], einzeln [schon].

39.10 Du sollst nicht mit jenen Stumpfen Umgang
pflegen, mit denen der Umgang unangemessen ist.
Niemals verstarkt ein saurer Saft am Gaumen die
Sufle.

39.11 Diese Menge [der Schurken] ist zweifach:
Die ersten davon sollen von allen gleichermafien
abgewehrt werden. Die anderen miissen [von der
Staatsgewalt] beseitigt werden; hierfiir zustandig
sind [allein] hochgesinnte [Machthaber].

® Variante nach TABASI 2018, S. 311, Fn. 7.

Denn Zusammenkunft wirkt

sich naturlicherweise aus.

Folglich entsteht genauso, wie das Zu-
sammensein mit Guten eine Fiille an all-
gemeinem Nutzen nach sich zieht, aus
dem Umgang mit Bosen unangemessene
Ergebnisse.?

Zusammensein mit Guten bringt
Freude und Glick und Gemein-
schaft mit Bésen bringt Uber-
druss und Reue.

Vers: Umgib dich mit Begiins-
tigten, denn ein Dorn/ erbliiht
in der Zusammenkunft mit Blu-
men.

Umgib dich nicht mit jemandem,
der nicht begiinstigt ist,/ denn
von Essig wird der Mund nicht
sufd. 7 (39.1)

Es gibt zwei Arten von Bosen: Die
einen sind zu beseitigen und die
anderen missen gemieden wer-
den.
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39.12 Diese [zweite Gruppe] nicht aufkommen
zu lassen, aufgrund deren Entfernen ruhige, sich
gut betragenden [Menschen] bestehen [kénnen],
ist fiir Herrscher eine in jeder [beider: dies- und
jenseitiger] Hinsicht lduternde Mafinahme.

39.13 Ebendiese Mafinahme ist geméaf; [der Ein-
teilung von Schurken in solche mit] sichtbaren und
nicht sichtbaren [Betitigungsfeld] zweifach. Die
erste [davon, fiir sichtbare Schurken,] ist ebenfalls
zweifach unterteilt [und betrifft Vagabunde* und
Tyrannen®]. Daher wird diese [Mainahme und
dementsprechend die Art der Schurken, die mit
staatlicher Gewalt entfernt werden miissen, insge-
samt] als dreifach beschrieben.

39.14 Fir Herrscher ist die Beseitigung all derje-
nigen Diebe und Dergleichen angemessen, die hier
auf Erden bereit sind,° verborgene Schwachstellen
[auszunutzen?].

39.15 Und so fithrte Konig Husanga [seinen]
Sohn zur Zeit [seines Ablebens] an einen vertrau-
lichen Ort und belehrte [ihn]. Was ist fir Hochge-
sinnte schwer zu vollbringen?

39.16-17 ,Sohnchen! All denen, (1) die unschick-
lichem Verhalten anhingen, (2) die sich im Aus-
hohlen bemithen und (3) den am Weg Schaden an-
richtenden Dieben und Dergleichen, die nur das
Beste rauben wollen, sollst [du] angemessen mit
Brandmarkung durch Schmutz, etc. und dhnlichen
[Mainahmen]’ so entgegenwirken, dass dir Ruhm
[entsteht]; darin [liegt] mein Triumph!

Diejenigen, deren Beseitigung
den Muslimen Nutzen bringt
und deren Vernichtung im allge-
meinen Interesse ist, ...

... bestehen aus drei Gruppen:

Erstens: Diebe. Und ihre Beseiti-
gung ist fur alle islamischen Re-
genten notwendig.

Das dritte Testament von
Hasang war Folgendes:

,O Sohn! Du musst die Unsittli-
chen bestrafen und leiden lassen,
die Bosen und Verdorbenen un-
terdriicken und besiegen.

4 39.45-138. ° 39.139-146. ° Tentativ -sajjah gelesen. ’ Tentativ, die spezifischen Delikte sind weit-
gehend unklar. Der Kommentar ordnet die im Grundtext nur angedeuteten Gegenmafinahmen genauer zu:
der ersten Gruppe gilt die Vertreibung aus dem Herrschaftsgebiet mit dem Brandmal des Schmutzes oder
Brandmarkung mit Schmutz(?), der zweiten Schlédge auf den Kopf und der dritten soll man entsprechend
ihrer Straftat beim ersten Mal vergeben, bei weiteren mit Korperstrafen entgegengewirken.
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39.18 Die Feinde,?® die zu Geschrei aufhetzten,
[um] Kleider und dergleichen [zu] stehlen, soll
man von Héndlern allseitig [und] sorgfaltig ent-
fernen.

39.19 Der Wohlstand von Herrschern ist es, dass
die Héndler durch die Moglichkeit zum Gehen und
Kommen, weil wenn die Wege sicher sind, mit den
Bewohnern des Landes verkehren.

39.20 Es vergeht nicht, was die Leute [iiber den
Herrscher] sagen werden, [wenn] sie durch Kauf
und Verkauf bei denen, die reich an Kostbarkei-
ten aus diesen und jenen Landern sind, gefahrlos
wohlhabend werden.

39.21  Solange der Herrscher nicht [danach]
strebt, die Aussagen von zu Unrecht Geschadigten
umfassend zu schiitzen, wird er aufgrund des We-
senszugs anderer’ und aufgrund [seines] eigenen
nicht gliicklich werden.

39.22 Wie konnen denn diejenigen, [die] meinem
Willen unterstehen, wohlhabend werden? Wenn
[du diesen] Wunsch im Herzen [hegst], dann ma-
che die Wege sicher!“

Und den Schaden durch Die-
be, Banditen und Kleiderrauber
sollst von den Handelswegen
fern halten, ...

... damit die Wege sicher wer-
den und die Handler aus den
umliegenden Gegenden in dei-
nem Herrschaftsgebiet verkeh-
ren kdnnen, ...

. um verschiedene Giiter und
Kleider zum Kauf und Verkauf
anzubieten. Und diese Mafinah-
me bringt die Bevolkerung zu
Wohlstand.

Wenn du dich nicht bemihst,
Gerechtigkeit zu verbreiten,/
wirst du durch Herrschaftsge-
biet und Herrschaft nie froh
werden./

Mache die Wege sicher vor
Raubern,; wenn du willst, dass
die Gebiete wohlhabend sind.
(39.2)

[Auszug des Kommentars: Ab] hier fertigt [der Autor] die ,Brosche® mit [den Worten]: Und so

39.23 Und so gibt es im [Werk] ,Juwe-
lenmine” eine Anekdote, in der von einem
Hofling des gleichaltrigen [Herrschers?]
namens Umara'® berichtet wird, der von
reiner Abstammung und [reinem] Den-
ken war.

Anekdote: Es wird tber den Emir der
Glaubigen, ‘Umar — moge Gott mit ihm
zufrieden sein! — im Buch Gavaher al-
imara [,Juwelen der Regierungskunst®]
erzahlt:"

8 Tentativ dvisah gelesen. ° Tentativ parat iibersetzt. '° Tentativ, hier hat Sahibrams Vorlage entweder

anders gelesen oder er hat nicht verstanden, dass die Geschichte von ‘Umar selbst handelt.

von TABASI 2018, S. 314, Fn. 5.

11 .
Variante
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39.24-25 ,Alsich einst als Hand- [‘Omar] sagte: Einmal, als ich in der Zeit der Un-

ler in die Nahe von Madina unter-  wissenheit, [der vorislamische Zeit] zu Handels-
wegs war, hatte ich vierzig dugi-  zwecken unterwegs war und vierzig Gewander
la-Gewinder im Ankleideraum.!? aus jemenitischem Tuch dabei hatte und die Um-
Nachdem ich diese wertvollen je-  gebung von Mada’in erreicht hatte, blockierten
menitischen [Gewénder] erwor- Rauber den Weg, raubten mich aus und entris-
ben hatte, ndherten sich mir an die- sen mir die Gewander.

sem [Ort] Rauber, raubten [diese]
und rannten fort.

39.26 Ichregistrierte deren Aussehen und befreite Unter grof3en Miihen ...
mich mithsam, [nur] auf den Schutz meiner Per-
son bedacht, denn die eigene Person ist [einem]

das Liebste.

39.27 Nachdem ich mich nach Madina geschleppt ... schleppte ich mich nach Ma-
hatte, atmete ich sofort wieder auf, ging zum Hof = da’in und ging an den Hof [Hus-
von Natnasarin und sagte als zu Unrecht Gescha- rau I] Anasirvans, um nach Ge-
digter aus. rechtigkeit zu verlangen.

39.28 Nachdem diese Rede von [mir] Als der Bericht Giber das mir angetane Un-

Elenden ihm zu Ohren gekommen war, recht Anuasirvans zu Ohren kam und er
sandte Navasarin, [der] den Hergang ver-  den Stand der Dinge erkannte, schicke er
standen hatte, einen Diener zu mir: einen Portier, ...

39.29 ,Der Herrscher Navasarin hat das Geschehen verstanden [und] lasst dir ausrich-
ten:'> Sorge dich nicht! Deinen gesamten [Besitz] werde ich [dir] alsbald vollstindig
iiberreichen. Sei zuversichtlich!“

12 Tentativ, wortlich: tosa-sadmani ,im Freudenhaus'. In einer folgenden Anekdote ist sub 39.113b ganz
analog zu dieser Stelle von einem tosa-agara-adhikarin ,Zustindigen des Freudenhauses® die Rede, wo im
Abhlag-i Muhsini hayatan ,Schneider® herbeigeholt werden sollen. Wenig spéter, sub 39.123f. lasst Sahi-
bram die Handlung jedoch im antahpura ,Privatgemach’ oder ,Harem® spielen, wo der uns vorliegende
persische Text wiederum von game hane spricht, wortlich: ,Kleiderhaus’, oft ,Ankleideraum’. Trotzt feh-
lender direkter Korrespondenz féllt die semantische Néahe von -sadman resp. -agara zu hane auf, die auf
eine uns nicht zugéngliche Variante in der direkten Vorlage hinweisen kénnte. Oder die Verortung der Ga-
derobe im Harem als Inbegriff des herrschaftlichem Privatgemachs stellt eine kulturelle Adaptation dar;
vielleicht konnte man dann auch das private Zimmer eines Handlers hyperbolisch ,Freudenhaus® nennen?
3 Wértlich: tvam vakti ,er spricht zu dir".
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39.30-31 So sprach er, nahm [meine] Hand, fihr-
te mich riicksichtsvoll in eine Kammer und sagte:
,Bleib solange hier [Danach] setzte er sich und
sprach: ,Wir werden die Diebe suchen, deinen ih-
nen gewaltsam entrissenen Besitz herbringen und

...der meine Hand nahm, mich in
eine Unterkunft fithrte und sag-
te: ,Bleib hier, bis man den Dieb
findet und dir deine Gewéander
zuriickgibt.”

[ihn dir] vergolten [zuriick]geben - sei [dessen]

gewiss!“

39.32 Als ich mich dort aufhielt, wurde
[mir] taglich das, [was] von der Speise zu
haben war, [die] eines Herrschers wiirdig
war, mit Sofle Vorgesetz‘[.14

39.33 Ich beobachtete regelmaflig die
Verfasstheit des [Herrschers] und [sei-
nen] guten Hof und lobte mit Freude die
Hoflinge und die [Vorgehens]weise des
Herrschers.

39.34-35 So wohnte ich dort sorglos
[und] vergniigte [mich] nach Belieben;
am vierzigsten Tag kam ich von drauflen
[und] sah meine dugula[-Gewénder], eine
abgeschnitte Hand und einen geschlosse-
nen Brief. Diesen 6ffnete ich mit Einver-
standnis [des Dieners] und nahm ihn [an
mich].

39.36 Darin stand geschrieben: ,Nimm dein Ei-
gentum' und geh! Hiermit sollst du [ferner] vier-

zig Gold[stiicke] als Zins erhalten.

4 Tentativ, oder: sa-temanam ,mit Geschmack’ i.S. v. ,wohlschmeckend‘?

,dein eigenes Vermogen”.

Ich blieb in jener Unterkunft und jeden
Tag brachte man mir eine Auswahl ko-
niglicher Speisen aus der hofischen Kii-
che und setze sie mir vor.

Ich ging taglich an den Hof des Husrau [l
Anasirvan] und beobachtete das Zeremo-
niell der Staatsfiihrung und des Umgangs
mit dem Volk ...

... bis ich nach vierzig Tagen in meine zu-
gewiesene Unterkunft kam und die Ge-
wiander aus Tuch dort abgelegt sah. Eine
abgetrennte Hand war dort hingeworfen
und dort lag ein Stiick Papier, ...

. in dem vierzig reine Gold-
stiicke waren. Darauf stand ge-
schrieben:

15 Wortlich: te svam dhanam
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39.37 Wie es hier im Lande!® iiblich
ist, wurde genau das tberreicht, was als
Tagessatz-Zins zusammenkommt, [denn]
Herrscher streben gewdhnlich nach [gu-
ter] Erinnerung ihrer selbst.“!’

[Auszug des Kommentars:] Niemand soll von
hier in sein Land gehen und schlecht [iiber

uns] denken.

39.38 Esist fiir [Herrscher] von hoher Gesinnung
angemessen, dass sie Diebe und dergleichen Un-
heil in [ihren Herrschafts]gebieten ganz und gar
vertreiben, [wenn] sie einen [guten] Ruf anstre-

ben.

39.39 Es ist fur Groflherrscher schick-
lich, dass sie gewaltsam [und] schnell die
Wege der Héandler bereinigen, damit Ver-
kehr stattfinden kann.

39.40 Denen, die derart auf Peinigung
der [innerlich] Ruhigen, der guten Men-
schen und der Heiligen aus sind, sollen sie
mit harten Strafen entgegenwirken, [da-
mit] ihre Zukunft verdienstvoll ist.

39.41 Der Lauf derer ist prichtig, [die] den Weg
fir Frauen und Ménner gleich [sicher] machen,
[indem sie] dem Dieb die Hand und dem Réiuber

[am Weg] den Kopf abschneiden.

»Du hast vierzig Tage gewartet, bis man
denjenigen, der dich ausgeraubt hat, ge-
fasst hat und du deine Stoffe in deine
Hande zuriickbekommen hast. Diese vier-
zig Goldstiicke sind die Entschadigung
fur die vierzig Tage deines Wartens, damit
du dich nicht, wenn du in dein Heimat-
land zurtickkehrst, iber uns beklagst.”

An dieser Anekdote sieht man,
dass hochrangige Konige bei der
Beseitigung von Dieben grofie
Sorgfalt aufwandten.

Daher muss ein gerechter Herrscher die
Wege der Muslime mit strafender Macht
vor der Gefahr der Diebe und Wegelage-
rer sichern.

Jeden, der auf einem Weg einem Muslim
durch Arger und Pein Schwierigkeiten be-
reitet, sollte man leiden lassen und be-
strafen, um ein Exempel fur die anderen
zu statuieren.

Vers: Hack dem Dieb die Hand ab
und dem Wegelagerer den Kopf,
damit die Wege fiir Mann und
Frau sicher werden.,

16 Der Kommentar erklart dies als yamana-dese ,Jemen’, wohingegen sich Mada’in, der Schauplatz der
Handlung, im heutigen Irak befindet. Nach PLATTS, S. 1252 sub yamana konnte dies jedoch im zeitgends-

sischen Hindi/Urda auch synonym zu yavana ,Westen® im weitesten Sinne gebraucht werden.

7 Oder

als su-adhyana-anvesinah ,streben nach guter Erinnerung [ihrer selbst]® aufzufassen.
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39.42 Wenn die Wege [derart] bereinigt sind und
der Verkehr der Héandlern leicht gelingt und wenn
[dadurch] die Stadter reich werden, wird das Reich
prachtig gedeihen.

39.43 Wenn sie den Reichtum der Handler sehen,
werden auch andere geschickte Leute die Stadt des
Erdenherrschers fiillen bis ganz an den Ozean.

39.44 Wenn auch die Dorfer wohlhabend sind
[und] die Stadt in jeder Hinsicht prachtig ist, wenn
der Schmutz ,Sorge” beseitigt ist, dann scheinen
die Spiegel ,Herzen" der Ménner ganz [klar].

39.45 Die erste Unterabteilung der zweiten [Maf3-
nahme], welche sichtbare [Schurken] zum Gegen-
stand hat,'® kann nur von den Herrschern gewahrt
werden. Merkt auf und vernehmt auch diese!

39.46-47  Fir die blutvergieBenden Ubeltiter
von niederer Abstammung, die sich in fremden
Dorfern ganz hemmungslos auffithren [und] die
selbst von méchtigen [Statthaltern] aus Riicksicht
auf falsche Maximen freiwillig hinreichend mit
[Schutz]zahlung befriedigt werden, ist der Don-
nerkeil in der Hand des Herrschers die [richtige]
Mafinahme.

[Auszug des Kommentars:] ganz [hemmungslos]:
selbst ohne Hemmungen beziiglich des Totens, des
Raubs von Gegenstianden und des Raubs von Pferden,
Elefanten, Kindern und Dergleichen.

39.48 Thnen muss der Herrscher notwendigerwei-
se entgegenwirken, damit seine (ime) Leute nicht
ganz [von ihnen] aufgezehrt werden — das ist ge-
wiss.

Sind die Wege sicher, werden
die Karawanen, sich ungehin-
dert bewegen, wohin sie wollen,
um Handel zu treiben.; Davon
werden die Leute stark profitie-
ren,/ bestandig werden sie sich
ums Geschiaft kiimmern./

Stadte werden aufblithen, auch
die Dorfer,; der Rost des Grams
verschwindet vom Spiegel des
Herzens. /1 (39.3)

Zweitens, blutvergieflende Vaga-
bunde und Aufruhr verursachen-
de Nichtsnutze, die in Stadt und
Land auf dreiste und brutale Art
die Hand nach dem Besitz und
den Kindern der Leute ausstre-
cken und denen niemand et-
was entgegensetzt, um seinen
Besitz zu schiitzen, und die nie-
mand kontrollieren kann aufler
der machtige Regent.

Deshalb ist ihre Unterdriickung
und Ausloschung notwendig.

'8 Hier beginnt die zweite Abteilung der drei in 39.13 systematisierten Mainahmen, welche allesamt zu-
gleich die Arten von Schurken beschreiben sollen, bei denen sie angewandt werden.
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[Auszug des Kommentars: Ab] hier fertigt [der Autor] die ,Brosche® mit [den Worten: Folgen-

des] erzahlte man ...

39.49 Folgendes erzihlte man: In der Gegend na-
mens Phalaba erhoben sich plétzlich viele solch
[niedriger] Bosewichte.

39.50 Und die dort anséssigen Leute versam-
melten sich, [weil] sie gewiss im Herzen duflerst
verangstigt waren, und traten unter Aussage von
zu Unrecht Geschidigten vor den in der [loka-
le] Rechtstradition bewanderten!® Herrscher von
Agypten.

39.51 Dieser wies geschwind einen Diener an,
[der] mit den geheimen Methoden vertraut war:
,Halte [sie] auf!“ und entsendete ihn mit (1) Fa-
higkeit [und] (2) einem Trupp (bala-) ausgestattet.

39.52 Nachdem er dorthin gelangt war, brand-
markte er schnell einige in Gesicht, an Armen,
Schenkeln und Fersen; [als er dies] erledigt hat-
te (krti), wurde er zuversichtlich und sah seiner
Riickkehr [in die Heimat] entgegen.

39.53 Als diese Gruppe, obwohl sie das gesehen
hatte, nicht ablief3, blieb er hart und ging mit un-
verriickbarer Absicht gegen sie vor.

39.54 In dem Mafle, in dem auflerste Harte unver-
ruckbar in sein Herz kam, in dem Mafle entstand
freilich in deren Herzen duf3erster Stolz.

39.55 Und so geschah es, [dass] sie
dort Uber der [Gebets]bithne im Gemein-
dehaus, wo der [Gesandte] das Gebet?°
anleitete, etwas hinschrieben:

In der Uberlieferung wird berich-
tet: In Aleppo nahmen Vagabun-
de und Nichtsnutze tiberhand ...

. und die Bevolkerung, die sie
nicht mehr ertragen konnte, er-
suchte den Sultan Agyptens um
Gerechtigkeit.

Der Sultan hatte einen Regen-
ten namens Muslih, den er be-
auftragte, damit er sich um die
Beseitigung der Nichtsnutze und
Vagabunden kiimmere.

Muslih kam herbei und bestrafte
einige der Verkommenen.

Diese Bande [jedoch] lief} sich
nicht einschiichtern und lief
nicht von ihrem Tun ab.

Die Lage spitzte sich [derart] zu,

... dass sie vorn an die Gebetsnische
(mihrab), wo der Regent in der grofien
[Freitags-]Moschee das Gebet anleitete,
Folgendes schrieben:

' Nach Kommentar soll dharma-kovidam hier die Nihe des Herrschers zu dieser Gegend andeuten.
® Wértlich: sat-kriyam allgemein ,Ehrerweisung’, besonders fiir die Hochzeits- und Bestattungszeremo-

nie gebraucht.
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39.56 ,Mach dich nicht selbst zum Schurken, aber
verausgabe dich nicht!?! Wir sind wahrlich von der
Sorte, von der sich zehn [Neue] sammeln werden,
wenn eine Person stirbt.

39.57 Dieser [Martyrertod] ist unser Ruhm! Der
[Miértyrer], der heute durch eigenes Tun (1) zum
rechten Orte / (2) zu Tode (samstham) kam, stieg
als Licht [unserer] Sippe hoch auf! [Denn] dies ist
unser hochstes [Ziel]!

39.58 Fluch [sei] denen von stumpfen Verstand,
die nach Aufgabe ihres Tuns den (1) rechten Ort
/ (2) Tod (samstham) begehren! Bedenke: Warum
soll uns Scham statt Ruhm zukommen?

39.59 Wir sind solche Liebhaber: Wenn durch die-
ses [unseres] Tun hier der Tod [eintritt], ist unser
Schwert ,Verlangen® scharf, weil [wir damit] voll-
kommene Grofie erwerben.

39.60 Wenn man auf unserem Grabstein einen
Schriftzug wie diesen sieht, da wird man anneh-
men: Jener [Verstorbene] ist gelautert zum aller-
besten Weg gelangt.

39.61 Wer von uns kampflos abzieht,
[wenn wir] auf die zu bekdmpfenden Leu-
te losgehen, der wird in dieser [Welt] ge-
brandmarkt und in der nachsten krank
sein.

39.62 Folgendes ist gewiss: Gewalt gegen uns
wird dich das Fiirchten lehren, [aber uns entsteht]
dadurch keinerlei Miithe. Verfahre eingedenk [die-
ser Tatsache] nach Belieben.”

»O Muslih, gib dir keine Mii-
he, denn wir gehdren zu denen:
Wenn man einen von uns totet,
stehen zehn weitere auf.

Wir sehen Getotetwerden®? als
unsere Ehre an und ...

... fur uns liegt darin keine
Schande.

Wir sind Liebende, Getotet-
werden ist unsere Ehre.; Das
Schwert der Liebe wird an unse-
rem Grabstein geschliffen.; %

Ohne die Wunde durch die Klinge der Lie-
be verlassen wir diese Welt nicht;/ das
Schlachtfeld ohne Wunde zu verlassen ist
eine Schande fur uns. / (39.4)

Es ist moglich, dass du es nicht
ertragen kannst, uns zu toten,
aber fur uns ist es immer tragbar,
getotet zu werden’”

21 Tentativ, oder ist ma ma als affirmative doppelte Verneinung zu khidya ,Mache dich selbst zum Schurken

und verausgabe dich ruhig’ zu lesen?

2 Wortlich: Tétung, aber vermutlich wie im Folgenden aufzufas-

sen. 2 Reihenfolge der ersten zwei Verse nach TABASI 2018, S. 316, Fn. 5.
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39.63 Der [in das Gebetshaus] eingetretene [Ge-
sandte] hatte das [Geschriebene] betrachtet, tiber-
dacht und, [da er noch] unsicher [war], iiberlegte
er mit Verstand: ,Wahrlich, solche [Leute] konnen
durch diese Mainahme nicht gestiirzt werden.

39.64 Zu diesem Zweck ist [nur] eine bestimmte
Mafinahme geeignet.” So iiberlegte er selbst in Ge-
danken und sprach zu einem vor [ihm] stehenden,
sehr weisen [Mann]:

39.65 sSchreibe darunter die Ant-
wort: Ich habe erkannt, [dass ihr tapfe-
re] Ménner [seid]. Beifall euch, [dass ihr]
durch Schluss eines gegenseitigen Her-
zensbunds entschlossen seid!

39.66 Es gibt hier niemanden, der euch an inne-
rer Entschlossenheit [und] an leichtfertigem Spiel
mit [eurem] Kopf gleichen wiirde. Hundertfachen
Beifall, Beifallsrufe seien euch!

39.67 Solche Vereinigung in Tatkraft und Ein-
miitigkeit lasst alles erreichen, zugegeben (astu).
Was soll [ich] tiber das [bereits] Geschehene sa-
gen? Denn dies [bringt] uns [nun] in Verlegenheit.

39.68 Da [wir euch] Ungliick bereitet [haben],
verneigen wir das Haupt. Thr [aber] konnt euch
freuen, dass [ihr] jetzt dieselben [seid] wie zuvor.

39.69 So trete ich an [euren] Gewandsaum
[in Form von folgendem] Gesuch und verkiinde:
Durch Vertragsschluss mit euch [will] ich durch
angemessene Beschaftigung [euer?] Begehr um-
setzen.

Als Muslih diese Zeilen las,
wusste er, ...

... dass er mit ihnen nur durch
List und Klugheit fertig werden
kann. Er befahl, ...

... dass man unter ihre Zeilen schreibe:
+Wir haben eure Mannhaftigkeit und eu-
re Klugheit begriffen und es ist uns klar
geworden, dass ihr einig und miteinander
verbiindet seid.

Niemand gleicht euch in Mut
und  Opferbereitschaft,/ Lob
sei euch einmitigen Miannern,
Lob!// (39.5)

Nun bedauern wir alles, was vor-
gefallen ist und ...

... mdchten uns entschuldigen.

Nun mochten wir euch unter-
stiitzen und fordern.
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39.70 Einstweilen verneige ich mich erneut vor
dieser Vereinigung von euch und eurer Standhaf-
tigkeit. Zu [gegebener] Zeit wird [euch] wahrlich
offentliche Ehrung [zuteil] werden.”

39.71 Die Hoéflinge horten von dessen Antwort
mit erschrockenem Geist, sorgten sich und schau-
ten einander erbleicht an:

39.72 ,Warum ist [er dann hierher] gekommen
und was hat dieser Verruchte [damit] angerichtet?
Durch diese Mafinahme wird gewiss Not entste-
hen!”

39.73 Der Regent mimte nun bei Hofe Freude und
lobte diese; [denn] ein Lob stiftet im Verborgenen
Vertrauen:

Ende’

Die in der hofischen Versamm-
lung Anwesenden wunderten
sich uber diese Antwort, ...

. wahrend er begann, alleror-
ten Halunken und Vagabunden
zu loben und ...

39.74 ,0O [ihre] Standhaftigkeit, o [ihr] Bund, solche Ménner sind selten! Die Vor-
sehung des Schopfers ist unergriindlich; bei Thm Zuflucht zu suchen, ist der hochste

Weg!“

39.75 So lobte er, tat [so, als wiirde er seine] ver-
sehrende Hand von ihnen lassen und hielt ener-
gisch eine theatralische Rede zur Anweisung, [sie]
aus der Haft zu befreien.

. sich enthielt, sie festzuneh-
men, zu inhaftieren und zu toten.

39.76 Am nichsten Tag nun gewahrte =~ Am folgenden Tag suchten die Edlen und
er, [dass] die dort Versammelten im Geist Notablen der Stadt ihn auf und verlang-
bestiirzt waren, und entgegnete schon vor  ten, sich zu den Nichtsnutzen zu auflern.
[ihren Einwénden] gleichsam ansténdig: Er kam ihnen zuvor und sagte:

39.77 ,Ich bin beschamt, [meine] Lieben, [denn]
ich hitte nicht tun dirfen, [was] ich [voreilig] tat.
[Das sind Méanner] mit tiefer Einsicht, Ozeane der
Standhaftigkeit ... was habe ich getan!?

39.78 Es war ihnen gegeniiber nicht angemessen,
dass ich sie toten lie3.>* Was [habe ich] getan? Auf
mir liegt nur die Verachtung der Welt."

2 Tentativ.

,Meine Lieben! Wir bedauern
das Toten dieser jungen Manner
und ...
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39.79 Denn welches Resultat wird eintreten, ... es ist auflerst schade, mutige
wenn [wir] sie toten, diese hochgesinnten, ge- und geschickte Manner zu toten.
schickten [und] standhaften [Ménner, die] sich ein

[und demselben] Pfad verschrieben haben?

39.80 Und weil zu jeder Zeit [nur] wenige solche ~ Denn zu jeder Zeit gibt es nur
[Méanner] greifbar sind, werde ich sie dort einset- wenige dieser Art.
zen, wo es keinen anderen Weg gibt.

39.81 Genug damit! Ich schenke ihnen genau jetzt Ich brauche sie nun, ...
im besonderen Mafe Beachtung, weil ich [dadurch

meiner] Pflicht entbunden sein werde.?” [Diese]

Minner sind gewiss [wahre] Ménner.

39.82 Folgendes Schreiben erreichte mich gera- ... denn die Manner von Rumkale
de vom Herrscher: ,Diejenigen, welche sichinden  (Qal‘at al-Rim) haben sich erho-
Mauern Roms?® aufhalten, haben sich [von uns] ben und ...

abgewandt.

39.83 Deshalb eile nun genau dorthin [oder] aber bleib noch[, wo du bist]! Die Tat
strahlt als [wahre] Tat von Herrschern, [wenn] zuvor die Wichtigkeit der Aufgabe er-
wogen wurde.

39.84 Du kannst gehen, wer steht und sitzt moge bleiben, wer [schon] geht, soll ei-
len!?” [Weil] ich Hiiter der Anweisung des Herrschers bin, [mdchte] ich bald gehen.

39.85 Wie dem auch sei (astu). Aber folgenden ... ich brauche tatkraftige Man-
Wunsch sollt ihr Hochgesinnten mir geschwind  ner, um sie zu beseitigen. Wenn
erfiillen, um in dieser Angelegenheit fiirwahr Bei- ihr mich unterstutzt, ...

stand zu leisten:

39.86 Um diese zu beseitigen, werden wir Manner
brauchen, [die] vor Manneskraft strotzen. Macht
gerade diese [neuen Verbiindeten] unverziiglich
[kriegs]bereit!

» Tentativ. ? Den Eigennamen Qal‘at al-Riim Rumkale kannte Sahibram offenbar nicht und ersetzte
den Bestandteil gal‘at ,Festung’ lexikalisch mit -sala- ,Mauer’. ¥ Tentativ.
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39.87 Ihr sollt zu unserem Nutzen hier ... bringt einige zu mir, die Anfiihrer und

denen, welche unter ihnen als Alteste und
Beste die Aufgabe erledigen konnen, die
Nachricht der Freundschaft verkiinden.

Leiter dieses Volks sind, damit ich sie
begliickwiinschen kann und mit Ermuti-
gung erfreue.”

39.88 Sowie sie aus Freundschaft [und] zur Hilfe entschlossen gekommen sind, werden
sie mir und meinem Herrn schnell Zuneigung im Ubermaf} abringen.

39.89 Nachdem ich [sie] zunéchst mit dem Gegenteil von Zuneigung betrachtet habe,
werde ich [sie] vergessen lassen, [[wie ich sie] zuvor [behandelt habe], und sie mit der

Gabe von Ausséhnungsgeschenken hundertfach?® iiberschiitten.

39.90 Ich werde meine Aufgabe erfiillen,
[indem ich] jeden, [der] unter ihnen [ent-
sprechende] Merkmale hat, mit einem ei-
genen Helm, Pferd und Ristung [ausge-
stattet] in eine hohe Stellung erhebe.

Vers: Jedem von diesen namhaften, ehren-
vollen und klugen Mannern,, den ich als
kriegswirdig erachte,, gebe ich ein Pferd,
einen Helm?® und eine Riistung./ Seinen
Rang werde ich bis zum Himmel erho-
hen. / (39.6)

39.91 Ich werde die Aufgabe erfilllen, [indem] ich genau hier bleibe und den [neuen
Verblindeten] zum Heerfithrer mit Streitmacht ernenne — das ist meine Absicht.

39.92 Die [Hoflinge] von Aleppo vernahmen des-

Die Grof3en von Aleppo sagten:

sen den Umstédnden angemessene Rede und spra-
chen mit zusammengelegten Handen zu ihm, [der]

die geheimen Mafinahmen kannte:

39.93 ,Es gibt unter ihnen einen duflerst
starken Alten mit vier S6hnen; nachdem
er von deinen Mafinahmen [gegen seine
Leute] gehort hatte, hielt er sich versteckt,
[seine wahre Identitit] mit der Bezeich-
nung ,Kunsthandwerk® verschleiernd

39.94 Er vernahm deren Rede und sprach zu ih-
nen gleichsam mit schmunzelndem Herzen: ,Ich

,Der Leiter und Anfuhrer von ihnen ist ein
alter Mann, der vier Sohne hat. Im Mo-
ment sind sie mit einer Art Beruf beschaf-
tigt und haben sich [aus Furcht vor] der
Macht eurer Bestrafung zuriick gezogen.

Muslih ordnete an, sie herbei zu
holen.

bitte [darum]: Man soll schnell gehen und ihn

[hierher] holen.*

2 Tentativ $atam iibersetzt, der tiberlieferte Text ist an dieser Stelle verderbt.

S. 318, Fn. 4.

% Nach TABASI 2018,
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39.95 Im Geiste vertrauend fiihrten sie den [Al- Er lobte sie Giber die Mafien und
ten] mit [seinen] S6hnen vor [den Regenten]. Die-

ser liel ihn nach ausufernder Ehrbezeugung Zu-

neigung empfangen.

39.96 Mit Schmiickstiicken, [die man] an Haupt- ... schmeichelte ihnen sehr.
und Nebenglieder [ihrer Korper] anbrachte, ehrte

nun der [Regent] ihn samt [seiner] S6hne in jeder

Hinsicht mit dem Ziel der Auss6hnung.

39.97 Den Alten, [dessen] Herz so geehrt wurde, Er Gbergab dem Alten seinen
macht er hochstpersonlich zu [seinem] alleinigen ~ Posten als Leibwachter, ...
Pferdeknecht*® und ging [mit ihm seiner] Wege.

39.98 Und ferner machte der Regent [dessen] vier ... machte seine S6hne zu Wacht-
S6hne fiir die Aufsicht iiber das Passieren von Ge- ~ meistern am Hof und stattete al-
henden und Kommenden zusténdig und stellte den e mit einem Ehrengewand aus.

[Alten damit] zufrieden.

39.99 Und nachdem einige Tage vergangen wa-  Nach einigen Tagen, als ihr Ge-
ren, entwickelten jene durch sein gutes Benehmen = mut gefestigt und ...
Zuneigung und fassten im Herzen Vertrauen.

39.100 Alsbald verhielten sie sich ihm gegen- ... ihr Herz sich gegentiber dem
iiber ohne Furcht im Herzen wie gegeniiber einem  Regenten sicher fihlte, ...
Freund, [der] Kenntnis von vertraulichen Signalen

hat.

39.101 Als er nun wusste, dass sie im Herzen zu- ... sagte Muslih:
frieden [und] ihm gegeniiber furchtlos waren, rief

er sie mit ,[Meine] Lieben!“ herbei und sprach mit

zarter Stimme:

30 Wortlich: valga-krta-asthitim ,jemand, der sich dem Zaumzeug widmet’; vielleicht hat Sahibram an
dieser Stelle damdari anstelle des gandari der Edition gelesen?
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39.102 , Aufler euch habe ich wirklich keine Ge-
heim[waffe?], [doch] heute brauche ich Krieger.
Bemiiht euch unverziiglich!

39.103 Und dabei sollen solche sein, die Blut an
den Hianden haben, Mauern uberwinden konnen
und eifrig bei Nacht toten.

39.104 Und alle, die solche Eigenschaften haben
[und] euren wunderbaren Weg beschreiten, [wer-

den] wohlhabend, ehrenwert [und] erwerben auf
dem Schlachtfeld Ruhm.

39.105 Mit ganz loyalem Wesen geben sie auf
dem Schlachtfeld fiir den Herrscher [ihr] Leben; sie
kehren nicht um, [weil] sie besonnen sind, unge-
achtet [des Schicksals ihrer] Vor- und Nachfahren.

39.106 [Wenn ihr derart] ganz loyal seid,*! werdet
du und die [neuen Rekruten?] meine Zuneigung
vollends machen, [weil ihr] geschétzt werdet. Und
ich werde [euer] jeweiliges Begehr erfiillen, nach-
dem [ihr eure] Zuneigung [bekundet habt].*

slch brauche einige blutriinstige
Manner, ...

... die geschickt sind, um sie zu
schulen. Kennt ihr solche Leute?
Bringt jeden herbei, der etwas
zu tun vermag und des Schlacht-
felds wirdig ist, damit ich ihm
ein Ehrengewand verleihe und
nach Gutdiinken ausriste

39.107 Der [Vater] und [seine]
S6hne gingen geschwind, sam-
melten dreihundertsechzig ge-
eignete Dickicht- und Hohlenbe-
wohner und versetzten [diese] in
Bereitschaft.

39.108

Der Vater und seine S6hne kamen gliicklich und
frohlich heraus und von allen Seiten kamen drei-
hundertsechzig®? verwaiste, kriegslustige, vaga-
bundierende junge [Manner] herbei, die er ver-
sammelt hatte.

[Er] fiihrte [sie] her, platzierte sie vor [den Regenten] und sprach zum ihm:

sSchau, bester Regent, diese dreihundertsechzig [Ménner] haben die besagten Eigen-

schaften!®

3! Tentativ sodham $odham an visuddha- (39.105) ankniipfend verstanden.

Fn. 2.

%2 Nach TABASI 2018, S. 319,
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39.109 Er vernahm die von seinem alten Freund Er sagte: ,,Bring sie morgen her,
gehaltene Rede und sagte zu ihm: ,Kluger, [brin-

ge] diese [Truppe noch] nicht [hier her], stationie-

re [sie] heute hier [in eurem Quartier?], ich werde

[sie] mir morgen ansehen.”

39.110 Der [Alte] sagte zu und brach auf; nach dem halben Weg rief ihn der Herr-
scher zu sich und gab [ihm] vertraulich mit Zeichen zu verstehen: ,Es ist heute nicht
angemessen, mich zu sehen.

39.111 [Erst] werde ich jedem einzelnen [Krie- ...wenn [ihre] Kleidung vorberei-
ger] eine angemessene Art Schmuck fertigen las-  tet ist.***

sen und [dann] dieses [Heer]| betrachten. Heute

sollst du es in meinem Namen ehren.”

39.112 Nachdem er dies dem Alten verkiindet hatte, sprach der verstandesreiche [Re-
gent] sofort erneut vor ihm: ,Man soll die obersten Hofrate vor mich bringen!*

39.113 Sofort nachdem diese gekommen waren, Sofort bat er darum, die Schnei-
rief er den Zustindigen des Ankleideraums®* und ~ der herbei zu holen und
sprach: ,Bringe wertvolle, bunte und feine Stoffe!“

39.114 Nachdem die Stoffe herbei gebracht wa- ... sie mafien fir die dreihundert-
ren, sprach [er] zu den vor [ihn] stehenden Réten: sechzig® Kleider miihsam [die
-Man fertige [daraus] dreihundertsechzig vorneh-  passenden Stoffe] ...

me Kleider!

39.115 Ihr sollt die Arbeit so zuteilen, dass die [360 Gewéander] bereit stehen, wenn
die Zeit des Morgengrauens mit makellosem [Sonnen]aufgang erstrahlt.

39.116 Die Hofrite konzentrierten sich ganz auf ... und fingen an, sie zu nahen.
die Anweisung des Regenten, gingen nach drau-

Ben und liefen - auf Eile bedacht®® - die Werk-

stiatte anfangen.

39.117 Im nichsten Augenblick strahlte auch die Werkstatte, [da] bewusst mit Nach-
frage versehen, vor hier und da ausgebreitet werdenden Schalen®” mit bunten Stoffbah-
nen.

* Nach TABAsI 2018, S. 319, Fn. 3. > Tentativ, vgl. Fuinote zu 39.24. % TaBasi 2018, S. 319 gibt
an dieser Stelle keine Variante zu sisad ,dreihundert® an, doch vgl. die Varianten sub 39.111 und 39.123.
% Tentativ tvara-cetasah iibersetzt. * Tentativ, lies: karpataih ,Gewindern [und]‘?
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39.118 Als dies so im Gange war, hatten die Sau-
len des Gliicks[, namlich die Hofrite und Befehls-
haber], bestimmte Gruppen der Stadter und die Al-
testen und Besten allesamt (ye kecit) [von dem Ge-
schehen] gehort oder hatten [es] gesehen.

39.119 In ein Meer aus Sorge und Verwirrung
versunken sagten sie in ihren jeweiligen Gespré-
chen geméafl Gruppen[zugehorigkeit] fiirwahr un-
ter einander [einig]: ,Warum [hat er] das [getan]?
Warum [hat er] das [getan]?

39.120 Das Juwel auf dem Kopf Agyp-
tens hat ihn auf unser Drangen hin [hier
her] geschickt, um [sie] zu bestrafen! Ge-
wiss ist der Lauf des Schicksals uner-
grindlich.

39.121 O dieser Verstandesschwache pflanzt en-
ergisch Blumenranken auf einem Feld, [wo] Dor-
nen wachsen. Ganz wundersam ist die Erschei-
nung des Schicksals.

39.122 Einerseits: Anstelle der Gabe von Gift lasst
er Nektar flielen. Andererseits: Kann sich iiber-
haupt eine Bestrebung dem [richtigen] Lauf [der
Dinge] fiigen, [wenn] die [ganze] Ordnung ver-
quer [ist]?“

39.123 Als nun die Nacht herangekommen war,
betrat der Regent sein Privatgemach und schwor
dreihundertsechzig heldenhafte Manner [auf sich]
ein.®®

Seine Hoflinge, die Notablen der
Stadt und der Provinzen waren
allesamt ...

... dartiber erstaunt, wie es sein
kann, ...

... dass der Herrscher Agyptens Muslih
zur Beseitigung dieser Gruppe geschickt
hatte und er entgegen der herrscherlichen
Anordnung sie noch stérkte.

Vers: Anstelle von Dornenge-
striipp pflanzt er einen Rosen-
busch,

anstelle von Gift gibt er Zucker
zu kosten. /7 (39.7)

Als aber der Abend anbrach, wies
er dreihundertsechzig® einzigar-
tige, tapfere [und] kluge Manner
an, ...

3 Tentativ, wortlich nur: vyasusudhat lauterte’, ;machte klar, doch vgl. 39.105-106 und 39.124, wo das

mit dem Verb Angedeutete geklart werden soll. Vielleicht: ,legte [ihnen seinen Plan] offen?

TABASI 2018, S. 319, Fn. 10.

% Nach
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39.124 Errichtete ihren Geist und Kérper auf eine
[Sache, indem] er [ihnen] zugewandt sprach: ,Er-
scheint [morgen] frith hier im Hof [der Privatge-
mécher], geriistet und [zur Tat] bereit!

39.125 Wenn ich sie auf ein Gewand abzielend
[herein] geschickt habe, dann totet sie sofort ein-
zeln, ohne [dass sie es] von einander bemerken.*

... die Waffen anzulegen und sich
im Ankleideraum in Wartestel-
lung zu begeben.

Wenn die Vagabunden dort an-
kommen, soll jeder einen angrei-
fen und ihn toten.

39.126 Als nun die Nacht vergangen [und] die Morgenddammerung beinahe [schon]
schien, traf der Regent sie, [nachdem sie] zum vereinbarten Ort gekommen waren.

39.127-128  Wie angekiindigt, wurde dieser
Gruppe [neuer Krieger] Folgendes verkiindet,
nachdem sie vor [den Regenten] getreten waren
und sich vor Freude sogar gegenseitig die Han-
de wuschen:*® Der Herrscher forderte seine [Die-
ner| zum Schmiicken [dieser] auf: ,Man moge sie
schmiicken [und sie, dadurch] erfreut, vor mich
platzieren!”

39.129 Kaum hatten jene, nachdem [es]
der Regent befohlen hatte, erfreuten Her-
zens den Vorhof betreten, erlitten sie so-
fort das ihrem Lebensweg angemessene

[Schicksal].

39.130 Als diese Aufgabe beinahe beendet war,
wies der Herrscher — erfahren im Zeichen[geben]
- an, den Tod des Alten mitsamt [seiner] S6hne
zusammen [herbeizufiithren].*!

Als am folgenden Tag jene Grup-
pe kam, um die Hiande [des Ko-
nigs zur Anerkennung] zu kis-
sen, wurde sie angewiesen, sich
in den Ankleideraum zu bege-
ben, sich mit dem Ehrengewand
zu bekleiden und wieder heraus
zu kommen.

Sie stellten sich der Reihe nach zum
Dienst an und girteten sich, [den Herr-
scher] unterstiitzend zu begleiten. Im sel-
ben Moment, als sie den Ankleideraum
betraten, wurden sie getotet.

Auch der Alte wurde samt seiner
vier S6hne getotet.

39.131 Nachdem die [Diener, denen] das Zeichen gegeben wurde, diese Aufgabe be-
endet hatten, kamen sie und lieSen [es] den Herrscher wissen; von ihm geehrt nahmen

sie vor [ihm] Platz.

“ Tentativ, oder ist parasparam ,gegenseitig’ auf eine Interaktion zwischen Regent und der Gruppe?
1 Der Kommentar erlautert dazu, dass der Alte im Unterschied zu den iibrigen Vagabunden der Hin-
richtung seiner Sohne beiwohnen und danach selbst getotet werden solle.
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39.132 Nun rief der [Regent], mit dem Hergang
vertraut, Morder und Verachtete (-candalan) her-
bei und befahl [ihnen]: ,Nehmt die K6pfe und rei-
nigt den Hof!

39.133 Man verkinde [in meinem Namen] auf
jeder Strale und auch auf jedem Markt, zeige die
Kopfe und mahne: Dies ist das Schicksal solcher
[Leute]!”

Die Kopfe jener Bande, die
ein boses Ende fand, wurden
Speere
gespiefit und um die Stadt
getragen ...

schliefilich alle auf

39.134 Manche [riefen] ,Oh weh, oh weh!“, manche ,Nicht, blof3 nicht!®, manche ,]Ja-
wohl!“, andere [sagten] ,[Das ist] ihr vergeltungskausales Resultat!“ und [wieder] an-

dere spuckten [verachtlich].

39.135 Und einige weinten dabei und wieder andere freuten sich. Als die Bekanntma-

chung umging, war es wie ein Wunder.

39.136 Er versah dieses kultivierte Land mit Hoff-
nung und kehrte stolz zuriick, um die Fiflen des
Herrschers von Agypten zu ehren.

39.137 Und hierzu sagte Sadhiyams:*? ,Bei [Men-
schen, die] iiblen Gedanken nachhéingen,43 ist das
Abschneiden des Kopfes vorziiglich, [wie] bei ei-
nem schlechten, hoch gewachsenem Baum das
Herausreiflen an der Wurzel gut ist.

39.138 Die erste Art dieser [zu beseitigenden
Gruppe] mit sichtbarem Betétigungsfeld ist [da-
mit] abgeschlossen. Sammelt [eure] Gedanken und
hort die zweite[, die sich ebenfalls 6ffentlich beta-
tigt, ihr] Aufmerksamen!**

. und das Gebiet jenes Landes
wurde frei von ihrem Ubel und
ihrer Verderbnis.

Ein Mensch mit Ubler Gesin-
nung wird besser unterdriickt,/
[so, wie] einem faulen Baum bes-
ser die Wurzel gekappt wird.
(39.8)

Drittens:

2" Adaptive Transliteration von Sa‘di [Sirazi]? Doch ist weder an der korrespondierenden Stelle bei TA-
BASI 2018, S. 320 eine Quellenangabe greifbar, noch kénnen die Verse unabhéngig davon diesem Autor
zugeschrieben werden. ** Tentativ, es ist nicht ersichtlich, wie dur-anudhyayinam nach Kommentar ku-
caryanam ,sich schlecht benehmend‘ bedeuten soll.  ** Hier beginnt die insgesamt dritte Abteilung der
drei in 39.13 systematisierten Mafinahmen, welche zugleich die Arten von Schurken beschreiben sollen,
bei denen sie angewandt werden.
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39.139 Meist sind [diejenigen], die [nur] einen
Hauch von Herrscher[blut] haben, in dieser Welt
Tyrannen. Sie verdienen Folgendes: [Herrscher,
die] vor dem Stier [,,dharma“]* strotzen, sollen sie
in ihrem [Herrschaftsgebiet] nicht dulden.

39.140 Denn so [soll man erkennen]: Die durch
bloflen Hauch (gandha-gandhena) [von Herrscher-
blut] blind vor Stolz (gandha-) sind, diirften ebenso
wie briinstige (gandha-aktah) Elefanten alsbald die
Sanftmiitigen zertrampeln.

39.141 Sie verbreiten den Reif ,Tyrannei®, [der]
vollstindige Flucht*® / Kontraktion [der Glied-
maflen] (samyak-samkoca-) bewirkt, und bringen
[zehrenden] Leid wie Wintertage.

Der hartherzige Tyrann, ...

. welcher in Dunkelheit ver-
harrt, gemafl dem Ausspruch:
sTyrannei ist die Dunkelheit, der
Tag der Widerstand."

39.142 Diejenigen, welche die Hénde in
alle Richtungen ausstrecken und das Un-
reine nicht firchten, [da] sie weder gldu-
big noch unglaubig [sind],*® verdienen die
Prozedur [der Beseitigung].

39.143 Man muss hierbei so wachsam
bleiben, dass nirgendwo auch nur ein An-
zeichen dieser [Tyrannen] offenbar wird.
Diese Mafinahme [der Beseitigung] (kri-
ya) ist die [richtige] Therapie (kriya). An-
dernfalls [entsteht] seelisches und kor-
perliches Leiden.

Er trachtet nach Hab und Gut der Musli-
me und beachtet nicht die Bedrohung in
folgendem Ausspruch: ,Mdoge Gott die Ty-
rannen verfluchen!“ Er hat weder Angst
vor der Strafe Gottes, noch vor der Bestra-
fung des Sultans.

Die Beseitigung einer solchen Person ist
fur den Konig notwendig, damit die Fol-
gen seines schandlichen Tuns nicht das
Land erreichen und das Resultat seines
bosen Endes sich nicht in dem [Herr-
schafts]gebiet niederschlagt.

5 Zum Symbolismus des Stiers fir dharma vgl. etwa Mahabharata, Ed. SUKTHANKAR 3,188.10-12.

# Tentativ nach Kommentar iibersetzt.

47 Sunan al-Tirmadhi.

4 Gewohnlich unterscheidet man

anhand der Anerkennung des Veda als Offenbarung zwischen astika ,orthodox’ und nastika ,heterodox".
Sahibram erklért hier jedoch explizit solche zu astikah, die an das Jenseits glauben und gottesfiirchtig sind,
daher hier: ,Glaubige*. Die hier thematisierten Tyrannen seien aber auch keine nastikah, hier: ,Unglaubige’,
da sie sich auch nicht vor der Strafe des Herrsches fiirchten wiirden.
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39.144 Denn auf dem auflersten Gipfel der Ty-
rannei sieht man die schwerwiegende Folge davon:
In Armut [gibt es] Hautausschlag mit runden Fle-
cken®® oder Schwindsucht kommt auf.

39.145 O weh, du willst den Pfeil ,Tyrannei® im
Bogen anlegen! Doch merke auf: Weil das Schwert
,Unheil“ [schon] an [deinem] Kopf anliegt, verfah-
re — was den Abschuss anbelangt — nach Belieben.

39.146 Glaube [mir]: Die Verwiistung von Land
und Leuten heifit Tyrannei! Und man mag mit dem
Blitzschlag der [Tyrannen] leben, niemals [aber]
mit dem Tranenstrom [der Betroffenen].>

39.147 Nun wird die erste [in 39.11 beschriebene]
Art der [Schurken] bestimmt, die alle gleicherma-
Ben abwehren sollen. [Thr] Klugen, hort diese [Art,
weil es] Gliick bringend ist!

39.148 Es gibt in der [Welt] eine ge-

Denn das Ende der Tyrannei ist
dramatisch und die [gottliche]
Strafe fiir den Tyrannen leidvoll.

Vers: Die Tat des Tyrannen ist
die Verwiistung./ Sie treiben Tra-
nen in die Augen der Menschen.,
O, der du den Pfeil der Tyran-
nei an den Bogen gelegt hast,/
wann wirst du vor dem Schwert
der [gottlichen] Bestimmung si-
cher sein?//(39.9)

Die zweite Gruppe derjenigen,
die gemieden werden miissen, ...

... besteht aus solchen, die durch unwiir-

wisse Gruppe, deren [blofles] Auftreten
schon ungiinstig ist. Die Zusammenkunft
mit [Menschen] von diesem Wesen lisst
offenkundig das [innere und duflere] Ver-
mogen versickern.’!

dige Eigenschaften und einen abscheuli-
chen Lebenswandel gekennzeichnet sind.
Gesprache und Zusammenkunft mit ih-
nen sind fur Staatsdiener gewiss schad-

lich.

39.149 Und eine [Gruppe] unter diesen sind ge-
wiss die Verriter. Sie werfen den nichtigen Staub
,Verrat® auf [Menschen] mit reinem Herzen.

39.150 Sie machen die reinen und [vor gutem Ruf]
leuchtenden [Menschen] von guter Herkunft un-
rein [und] befleckt. Was noch? Sie entzweien au-
genblicklich Freunde und Briider.

¥ Nach der angefiihrten lexikographischen Erklarung mandalakam iibersetzt; d. h. Lepra?

Zu diesen gehoren die Verleum-
der, die mit Nachrichten - falsch
oder wahr - in einer Gruppe
Zwist provozieren und Freunde
zu Feinden machen.

% Tentativ.

! Woértlich: samrddheh vivarayate ,es verhilt sich dem Vermogen gegeniiber wie ein Loch".
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39.151 Und so [berichtet] auch die Uberlieferung:
Dieser [Verriter] (1) verdient den Aufenthalt im
Himmel nicht / (2) verdient [die H6lle,] den Ort des
Leidens.>® Es ist ihm wahrlich angemessen, dass
[er in den alten Legendensammlungen] auch mit
dem Namen ,Hohlsprecher“® bezeichnet wird.

39.152 Und auch wie der unabhéngige [Herr] den
Mosa genannten [Uberbringer der Kunde] im aus
sich selbst entstandenem, [vom Himmel gekom-
menen] Regelwerk anwies, das vernehmt, [ihr]
Verstandsreichen:

Es gibt ein Hadit, dass ein
Verleumder nicht ins Paradies
kommt.

Der Herr hat, [wie es] in der Tho-
ra [Uberliefert ist], zu Moses ge-
sprochen:

39.153 ,Zur Zeit [des Ubertritts ins Jen-
seits] wirst du die [tadelnswerte] Buch-
stabenfolge auf [dessen] Stirn sehen. Wie
konnte der [Verriter, der] vergebens [da-
nach] winscht, in dieser [Welt] das Mit-
leid des [Herrn] erhalten?” Schluss.

39.154 Und die Erfahrenen sagen: Wenn
der [Verriter] schillernde Kunde herbei
bringt, sind fiir dich hierbei folgende
sechs [Mafinahmen] angebracht, durch
die [du] (1) Wohlbehagen / (2) Aufenthalt
im Himmel (svasthyam) haben wirst.

»~Moses! Am jiingsten Tag wird der Ver-
leumder, auf dessen Stirn geschrieben ist:
,ausgeschlossen von Gottes Gnade® (ara-
bisch), hoffnungslos sein und keine Chan-
ce auf die Gnade Gottes haben.* Gott hat
den Verleumder im Koran als Frevler be-

zeichnet.”

Die Grofen haben gesagt: Wenn jemand
dir eine Nachricht tberbringt, dass je-
mand etwas lber dich gesagt hat, oder an
deiner Stelle gehandelt hat, dann musst
du sechs Dinge beachten:

39.155 Davon ist die erste: Du sollst ihn nicht fir
jemanden halten, der die Wahrheit spricht, denn
er wurde zuvor vom [Herrn, dem] Zeichengeber
in Welt mit dem Namen ,Verriter (1) bezeichnet /
(2) gebrandmarkt (ankitah).

[Auszug des Kommentars:] Denn das Gerede eines Ver-
leumders ist niemals wahr, weil es nur Geschwitz ist.

Erstens, dass du ihn nicht als
jemanden betrachtest, der die
Wahrheit sagt, denn der Herr —
gepriesen sei Er! — hat ihn ei-
nen Frevler genannt und die Au-
Berung eines Frevlers ist nicht
wabhr.

2 Die zweite Interpretation ist wortlich mit doppelter Verneinung zur verstirkten Hervorhebung kon-

struiert.

3 Auslegung von khala- gewéhnlich: ,Bésewicht® als kham ... lati.

> Vgl. Qurian 49:6.
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39.156 Die zweite wiederum: Man soll ihn ab-
halten[, indem man ihm entgegnet]: ,Ich [werde]
deine Worte nicht empfangen.” Wird der Leugner
dich nicht zu [gegebener] Zeit beschamen?

39.157 Die dritte: Du sollst

Zweitens sollst du ihn von der
Verleumdung abhalten, denn sie
ist verwerflich und das Verbieten
von Verwerflichen ist notwendig.

Drittens sollst du ihn als Feind betrachten, da Gott

ihn als Feind betrachten, [weil]
auch der [Herr ihn] Seinen Feind
nennt. Denn die Offenbarung
[sagt]: ,Er ist dort [im Jenseits]
ein Feind, [weil] er Freunde ent-

ihn als Feind betrachtet. Wie es schon in der Uber-
lieferung erwahnt wird: Die Feindlichsten gegen-
uber Gott sind unter euch diejenigen, die durch
Verleumdung zwischen Freunden Zwietracht sa-
en.

zweit.”

39.158 Folgendes ist die vierte: Durch seine Rede
soll man niemals eine bose Absicht bei Briidern,
[die] gute Menschen sind, unterstellen. [Denn] es
ist im Jenseits eine Biirde, was hier schon Unheil
[stiftet].

39.159 Folgendes ist die funfte: Ein Kluger soll
sich niemals um dessen Kunde bemiithen. [Denn]
das bemiihte Offenbaren dieser [Kunde] wird un-
ter dem Spott der Leute Scham verursachen.

Viertens sollst du einem Bruder
Muslim gegeniiber keinen Ver-
dacht hegen, denn mancher Ver-
dacht fuhrt zu Stinde und Unan-
nehmlichkeit.

Fiinftens sollst du nicht nach
dem Ursprung der Nachricht for-
schen, denn Nachforschen wur-
de verboten.

39.160 Folgendes ist die sechste: Man
soll seinen Worten zuwider handeln und
ihm keinen Weg zu sich gewéhren. Dies
kennen Kluge als Zeichen eines [Men-
schen] von guter Herkunft.”®

39.161 Denn dieser stellt geschwind
[und] energisch hundert bése Pline auf,
[wenn er] die Gelegenheit bekommt. Gut
ist, was [ihn] fernhilt.

Sechstens: Was auch immer der Verleum-
der sagt, folgt dem nicht. Das Wesentli-
che ist, dass du den Verleumder nicht in
deine Néhe lasst und dem, was er sagt,
keinesfalls Gehor schenkst.

Vers: Mach dem Verleumder keinen Platz
in deiner Nahe,,; denn in einem Augen-
blick nur sat er hundertmal Zwietracht;/

39.162 Man sollte ihn niemals seine Schwichen
wissen lassen, auch wenn er [einem] hier und da
schmeichelt. Sei gewiss: Es wird auf dich allein zu-
riickfallen!

> Tentativ sajjani- iibersetzt.

zahme den Verleumder nicht in
deiner Nahe,; denn er wird am
Schluss auch dich in Verruf brin-
gen. s (39.10)
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[Auszug des Kommentars: Ab] hier fertigt [der Autor] die ,Brosche® mit [den Worten]: Man

erzihlt Folgendes.

39.163 Man erzahlt Folgendes: In der Gegend na-
mens Isphahan kaufte einst ein reicher Hindler ei-
nen Sklaven, [den er] gepriift hatte.

39.164 Bei der Beilegung der Fragen des [Kiu-
fers] sagte der Verkiufer, [der] geschickt war: ,In
jedem Verhalten, nach [dem] du gefragt hast, hat
er wirklich gar keinen Makel.

39.165 Aber hinsichtlich [seiner] zukiinftigen
Stellung werde ich dir etwas erziahlen, obwohl [du]
nicht [danach] gefragt hast. Hore es und nimm ihn
Belieben zu dir oder nicht.

39.166 [Was er] lange Zeit [verleumderisch] fliis-
tern wird,*® hat gewiss Geschick. Du also (va), [der
du] tugendhaft lebst,”” musst dies notwendiger-
weise unter Kontrolle halten.

39.167 Der hochgesinnte [Handler] vernahm des-
sen ausgeschmiickte Rede, entschied sich mit ,[So]
sei es.” und kaufte den [Sklaven] mit guten Eigen-
schaften.

[Auszug des Kommentars:] [So] sei es [heif}t:] Was
wird er mir schon antun?

39.168 Nachdem einige Tage vergangen waren,
sprach jener [Sklave] zur Herrin: ,Ich vermute,
dass der [Herr dich] nicht mehr mit Liebe betrach-
tet.

Geschichte: Ein [reicher] Herr
aus Isfahan kaufte einen Skla-
ven.

Der Handler sagte: Dieser Sklave

... hat einen Makel:

Er ist ein Verleumder.

Der Kéufer sagte: ,Was wird
schon passieren?” Und kaufte
den Sklaven.

Einige Tage®® verstrichen, da
sagte der Sklave zur Dame des
Hauses: ,Mein Herr liebt dich
nicht ...

% Tentativ, vgl. Anmerkungen zu Edition. ¥ Tentativ guna-vartina gelesen. *® TABASI 2018, S. 323,

Fn. 5.
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39.169 Dass in [seinem] Herzen [blof3] kein Ver-
langen nach einer anderen [Frau] entsteht! Wiir-
dest du [es] ihm nicht anmerken?*® Denn die Ein-
sicht von Menschen besteht wesentlich im Erken-
nen von Gesten [anderer].®°

39.170 Die [Herrin] vernahm die mit der Vermu-
tung so fest wie eine Riistung seiende®! Rede, er-
schrak sehr und verlor [ihren] Glanz.

39.171 Der [Sklave] bemerkte, [dass] der Pfeil
,boser Plan“ geradewegs ins Ziel getroffen hatte,
und sprach erneut zu ihr: ,O weh, was ist das fur
eine vergebliche Niedergeschlagenheit?

39.172 Sorge dich nicht! Sag mir das: Wiinschst
[du], dass er dir hérig wird?%? So angesprochen at-
mete sie auf und antwortete ihm: ,Gewiss.

39.173 Nachdem es so mit ,Einverstanden. aus-
gemacht war, sprach [der Sklave]: ,Ich habe Kunst-
fertigkeit hierin und [zusétzlich] einen Zauber-
spruch [als] Mittel. Sei wohlauf! Alles wird gelin-
gen.

.. und er wird eine andere Frau
begehren.’

Die Dame war uber diese Nach-
richt verstort und diese Worte
beruhrten sie.

Der Sklave sah, dass seine Worte
wirkten und der vergiftete Hin-
weispfeil sein Ziel getroffen hat-
te. Er sagte:

,Mochtest du, dass er dich
liebt?“ Sie sagte: ,Ja, das mochte
ich’

Der Sklave sagte: ,Ich kenne ei-
nen Talisman und einen Zauber,
[welche] Liebe [wecken].”

39.174 Aber du musst einige junge Barthaare von ihm an [dich] nehmen. Dann wird
dieses wirksame Ritual geschwind das [gewiinschte] Resultat bringen.*

39.175 Nimm [ihm, wenn] er auf dem Boden
schlaft, mit einer scharfen Rasierklinge einige jun-
ge [Haare] vom Bart®® und bring [sie] mir unver-
ziiglich.

% Tentativ.

Wenn er schlaft,
scharfe Klinge und l6se aus sei-
nem Bart etwas vom Haar und
gib es mir, ...

nimm eine

5 Vgl. das Zitat im Kommentar sub 8.108, in MAHASUBHASITAS. 6767d mit Edgertons Uber-

setzung: “The wise man divines even what is not expressed; for the fruit of intelligence lies in understan-

ding the mien of others” ' Tentativ.
,Besteht der Wunsch: Er mége mir horig werden?”

2 Als wortliche Rede: kim iccha: asau mama vasi-bhavet iti
83 Tentativ §masris tvam iibersetzt.
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39.176 Ich werde darauf aus [meinem] Geschick
in der Zauberspriichen und Kunstfertigkeit so ein-
wirken,®* dass [dein] Mann [dir] wie ein Sklave
dienen wird; dadurch (yena) wirst du [seine] Zu-
neigung erlangen.

39.177 IThm, [der ihr] den bosen Plan erofinet hat-
te [und nun] im Begriff war, zu gehen, fiel sie zu Fii-
Ben und sagte: ,[Ich werde es] heute [tun]!“ Wor-
auf er zu ihr sprach: ,So [sei es]!”

39.178 Er ging und sprach mit trinenbenetzten
Augen herbei eilend den Herrn an: ,Stelle [mich]
auf die Probe!” [sagte]®® der gekauften Sklave zum
anmutigen Herrn. ,Gewihre mir jetzt [Immunitat,
zu deinem] Wohl!

39.179 Ichhabe etwas gehort und kam in dem Ge-
danken (iti) hierher: Ich werde auch dich in Kennt-
nis setzen. Herr, bitte vernimm [es] schnellstmog-

lich!

39.180 Bleib heute, wihrend [du] schlafst, inner-
lich wachsam. [Ich] habe gehort, dass deine Gattin
irgendeinen Herz entziickenden [Liebhaber] hat.
[Sie will dir ein] Ende [setzen] (alam).

[Auszug des Kommentars:] Ende heift: Sie ist darauf
aus, dich zu téten und wird dich alsbald angreifen.

39.181 [Wenn du] besonnen bleibst
und bewusst Schlaf vortauschst, kannst
du meinen Dienst [auf Wahrheitsgehalt]
priifen und gewiss die Sachlage [und auch
meine Loyalitat] erkennen.

... damit ich den Zauber spre-
chen und deine Liebe in seinem
Herzen verbreiten [kann].

Die Frau war zu diesem Vorge-
hen entschlossen und sagte: ,Si-
cherlich, ich werde es heute tun!“

Anschlieend ging der Sklave
zum Herrn und sagte: ,Herr! Ich
stehe in deiner Schuld.

Ich habe eine Nachricht gehort
und setze dich dariiber in Kennt-
nis, ...

... damit du nicht achtlos wirst.*
Der Herr sagte: ,Worum geht
es?” Der Sklave sagte: ,Deine
Frau hat einen Liebhaber und
hat die Absicht, dich zu toten.

Wenn du dich von der Wahrheit mei-
ner Aussage Uberzeugen willst, stell dich,
wenn du nach Hause gehst, schlafend
und beobachte, was sie macht und was dir
passiert.

4 Tentativ, eigentlich: tatra pratikurve ,ich wirke dem entgegen’, ,ich vergelte das". 5 Tentativ, vielleicht
ist zu korrigieren: Socayet tam ,[Dein gekaufter Sklave] beklagt [heute] den [anmutigen Herrn]! Doch vgl.

Korrespondenz zu 39.181.



Kapitel 39 — Beseitigung der Bosen : Verstof3en von Lasterhaften 1157

39.182 Sonahm der [Herr] von liickenhaftem Ver-
stand [noch] rechtzeitig [seinen] Getreidebrei zu
sich, ging ins Privatgemach und atmete [gleichsam
schlafend?] aus,®® [wihrend] er observierend die
Augen schloss.

39.183 Sie wiederum wartete, [bis] sie ihn von
tiefem Schlaf ibermannt glaubte, nahm das Rasier-
messer und naherte sich ihm.

39.184 Als [sie] gerade einmal

Der Mann ging nach Hause und
afl vormittags etwas. Er lehn-
te sich [zuriick] und stellte sich
schlafend und lief3 die Augen der
Wachsamkeit offen.

Die Frau dachte, der Herr schla-
fe. Sie nahm die Klinge und ...

... zog den Bart nach oben, um einige Haare ab-

[seinen] Bart beriihrte, offnete er
sofort die Augen, stand auf, sah
sie zittern und sprach: ,Was [soll]

zuschneiden. Der Herr 6ffnete die Augen, sah die-
se Szenerie und dachte, [seine Frau] habe die Ab-
sicht, ihn zu toten. Er stand auf, ...

das?

39.185 [Du] Verdorbene, was tust [du]
hier?“ Er nahm gewaltsam das Messer aus
[ihrer] Hand und schnitt ihr damit ge-
schwind den Kopf ab.

39.186 Kaum war ihr Kopf abgeschnitten, ent-
stand ringsum [so] immens grofies Geschrei, dass
ihre Eltern herbei kamen.

39.187 Die [Eltern] beschimpften [ihn],
schleppten ihn gewaltsam zum Strafge-
richtsplatz und setzten auf Geheif§ des
[Richters seinem] Leben gewaltsam ein
Ende.

39.188

... ergriff fest die Hand seiner Frau, ent-
wendete die Klinge aus ihren Handen und
trennte ihren Kopf ab.

Die Eltern der Frau erfuhren da-
von, ...

... ergriffen den Herrn und brachten ihn
zur Vergeltung um. Wegen des Ubels des
Verleumders gingen Haus und Hof dieses
werten Herrn zugrunde.

Damit habe ich nach [seiner] Definition das Streben des Verleumders

(ullekhaka-) illustriert, das bei Vernichtung keine Wiedergeburt voraussetzt.

5 Tentativ, die undurchsichtige Verbform udaninat vage nach Kommentar iibersetzt.
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39.189 ,Diese zwei mogen sich doch gegensei-
tig bekriegen!“ [Nach dieser Maxime verfahrend]
erfreut sich der niedertrichtige [Verleumder] nur
daran, Kohlen und dergleichen [Brennstoff] auf
den Holz[stapel zu] werfen [und bei Gelegenheit
zu] entziinden.

39.190 Nun [wird noch] eine andere Art des [Ver-
raters beschrieben], der angibt, von Dritten [et-
was] Uber Dritte gehoért [zu haben]. Auch seinen
Anblick soll man sorgfiltig [und] weithin vermei-
den.

39.191 Wenn sich unwillkurlich die Blicke treffen,
soll man die Worte des [Denunzianten] keinesfalls
beachten. [Denn es gibt] keinen [anderen] als ihn,
dessen Denken [derart] wirr oder dessen Schicksal
[derart] widrig und verkehrt ist.

39.192 In der Uberlieferung wird gesagt: ,Dieser
da wurde von einem Freier, nicht vom eigenen Va-
ter gezeugt” [Dem] gleichend ist [sein] Vorgehen
derart, weil [er] aus nicht Sichtbarem schlussfol-
gert.

39.193 Folgendes wird mitgeteilt: Wir haben ge-
hort, dass es einst, zu [gegebener] Zeit unter dem
Herrscher der Bhani-Israphel eine Hungersnot in-
folge von Diirre gab.

39.194 Mosa, auf den und auch auf dessen Nach-
kommen die Gunst des [Herrn] hinab kam und
[zu dem und dessen Nachkommen] unsere Ver-
beugung aufgestiegen ist, lie Thn [sein Volk?] be-
schiitzen.

Zwischen zwei Mannern ist
Krieg wie ein Feuer,/ der ver-
fluchte Verleumder ist wie ein

Brennholzsammler. /s ¢ (39.11)

Ferner sind es die Denunzianten,
deren Anblick zu vermeiden ist
und deren Worten man kein Ge-
hor schenken soll.

Vers: Ich sah niemanden, der ver-
fehlter war als ein Denunziant,/
[niemanden] mit schlechterem
Horoskop und [niemand] Unse-
ligeren. /7 % (39.12)

In der Uberlieferung heifit es,
dass der Denunziant ein Bastard
ist.

Es wird tberliefert: Unter den Is-
raeliten (bant Isra’il) kam es zu
einer Dirre und es zeigten sich
Anzeichen von Hungersnot.

Der heilige Moses — Gruf sei un-
serem Propheten und ihm! - ...

67 Sa“di: Kulliyyat, Ed. FURGGI, Gulistan, Kapitel 8, S. 274.  ® Sa‘di: Kulliyyat, Ed. FURGGI, Bastan, Kapitel

7, S. 464.
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39.195 Nachdem [die Diirre] so eingetreten war,
ging er mit dem [Herrscher] nach draufien [an den
Stadtrand] an einen einsamen Ort, rezitierte das
notwendige [Bittgebet] und wiinschte am Ende das
Wohl aller.

39.196 Nachdem nun diese beiden vier Tage ge-
bithrend [mit Fasten und dergleichen Einschrén-
kungen] so verbracht hatten, war gar kein Zei-
chen erschienen, [das] Seine Zustimmung verkiin-
det hitte.

39.197 Unter diesen Umstédnden verzagend ver-
goss er laut Tranen: ,Was ist geschehen, Herr, dass
uns gar kein Zeichen erreicht?”

... begab sich mit den Adligen zu-
sammen nach drauflen, um um
Regen zu bitten.

Sie beteten vier Tage und Nach-
te. Es gab kein Zeichen als Ant-
wort.

Moses klagte: ,Oh Herr!

39.198 So lieB er laut [seine] Stimme erklingen, entschlossen, auf Gliick zu stoflen.
Eine verborgene Stimme sprach und untersagte [es] ihm mit ,Blof3 nicht! Blof3 nicht!“

39.199 ,Merke auf! Wenn es einen Grund hierfir
gibt, [dass] Du eine unheilvolle Absicht hegst, war-
um bemiihe ich mich dann die vergangenen vier
Tage derart?”

39.200 ,Wenn ihr wahrlich vierzig Tage im [Ge-
bet] verbracht hittet, selbst dann, Erfreuender,
[hattet ihr] keinen Erfolg [gehabt], weil ein Makel
wirkmaéchtig ist:

39.201 In deiner Sippe gibt es einen ge-
wissen Denunzianten. Seine Untat behin-
dert euer Gebet. Sei gewiss, [dass es] in
Wahrheit so [ist]!*

39.202 Ervernahm [dies], legte die Hande zusam-
men und sprach folgende [Klage]rede im Elend:®
»oag, wer das ist, damit [ihm] eine [sithnende]
Mafinahme zur Bedingung gemacht wird.”

Seit vier Tagen und Néachten be-
ten wir, aber [unsere Gebete]
werden nicht erhort. Es erging ei-
ne Rede:

s[Selbst] wenn ihr vierzig Tage
betet, wird [das Gebet] nicht er-
hort.

Dennin deinem Volk gibt es einen Denun-
zianten, dessen Unheil es nicht zulasst,
dass das Gebet erhort wird.

Moses — Griifie an ihn — sprach:
»,O Gott! Sag mir, wer dieser De-
nunziant ist, damit ich ihn ab-
schworen lasse.”

% dainyokti ,[Klage]rede’ im Elend ist ein Synonym des 3. Kapitelthemas.
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39.203 Jener spottete und sprach zu ihm: ,Guter
[Mensch], das ist mir nicht angemessen. Ich habe
festgelegt, [dass] der [Denunziant] tadelnswert ist.
Warum sollte ich freiwillig (atmana) derart sein?

39.204 [Was] mir hierzu zu sagen iibrig bleibt,
[das] sage ich. Hor zu, [mein] Sohnchen! Ver-
sammle deine Familienmitglieder und lege [all ih-
nen] unverziglich die Bedingung auf.

39.205 Wenn derjenige, [der] unter ihnen gefal-
len ist, diese Obliegenheit erfillt, wird [auch deine
genaue] Aufgabe verdeckt [bleiben]. Denn [es] ist
in jedem Fall besser, [dass es] verborgen [bleibt].*

39.206 Er vernahm [dies], versammelte seine
Familienmitglieder und sprach geschwind: ,,[Von]
heute [an] miisst ihr dem Verrat entsagen, damit
[es] gut wird.”

39.207 Als alle mit ,Jawohl!“ der Vereinbarung
zugestimmt hatten, fiel fiirwahr sofort heftig Re-
gen vom Himmel, [der] aus einem Nektarstrom be-
stand.

39.208 Herrscher, [die] zu [dieser] Einsicht ge-
langt sind, beachten iiberhaupt gar niemals die
Worte der Hohlsprecher’® und fiirchten sich davor
wie [vor] Feinden.

39.209 Man erzihlt an dieser Stelle eine Anek-
dote, [die] bedeutsam ist, [weil] sie von den Alt-
vorderen verfasst wurde. Welche Schilderung der
Altvorderen bereitet denn keine Freude?

70 Tentativ, vgl. 39.151.

Es erscholl eine Stimme: ,Ich
betrachte den Denunzianten als
Feind, wie kann ich dann [je-
manden] denunzieren?

Sag dem gesamten Volk, es soll
abschworen, ...

...damit auch er unter denen sein
wird, die abschwéren

Moses — Griifie an ihn! — befahl,
dass das gesamte Volk der De-
nunziation abschwore.

Da spendete der Herr Regen.

haben

den Worten eines

Bedeutende  Sultane
keinesfalls
Denunzianten Gehor geschenkt,
sondern diesen Typus als Feind

betrachtet.

Es gibt eine Geschichte, ...
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39.210 Ein gewisser Herrscher belehrte seinen
Diener mit einer Unterweisung: ,Wenn du in jeder
Hinsicht gedeihen willst, [dann] unterlasse diese
drei:

[Auszug des Kommentars:] In jeder Hinsicht heif3t:
Mein gewohnlicher Lebenserwerb wird von Tag zu Tag
héher, von allen Dienern stehe ich [dem Herrn beson-
ders] nahe und der Herr wird niemals von mir ent-
tauscht sein.

39.211 Du sollst niemals Unwahres sprechen.
Denn der [Liigner] diirfte iiberall verhasst sein und
Minderwertiges empfangen. Dies ist die erste Un-
terweisung fiir dich.

39.212 Du sollst in meiner Gegenwart mich nicht
rithmen und [nicht meine] guten Eigenschaften
aufzihlen, [denn] ich kenne mich selbst besser als
du. So [lautet] die zweite Unterweisung.

39.213 Du sollst hier keineswegs Verrat irgend-
einer Art fabrizieren und [sollst dies besonders]
gegeniiber Erwerbstitigen und Soldaten [unter-
lassen]. Dies ist die dritte gliickbringende Anwei-
sung.

... in der ein Konig jemanden be-
lehrte. Er sagte: ,Wenn du willst,
dass dein Wohlstand Tag fiir Tag
wichst und deine Stellung Stun-
de fur Stunde erhoht wird und
du mir naher sein willst als al-
le [anderen] Begleiter, musst du
drei Dinge vermeiden:

Erstens sollst du nicht lugen,
denn Liigen ist in den Augen der
Leute verachtenswert und arm-
selig.

Zweitens sollst du mich nicht
in meiner Anwesenheit loben, da
ich mich selbst besser kenne als
du.

Drittens betreibe keinen Ruf-
mord und enthalte dich der
Denunziation und sag nichts
Schlechtes tiber Offizielle und
das Volk.

39.214 Und zwar: Wenn ich ihnen des-
wegen ziirne [und sie] demiitige, dann
wird ihnen [meine] Verfassung sicher be-
kannt und sie werden begehren, unter der
Herrschaft eines anderen zu stehen.
[Auszug des Kommentars:] Sie begehren,
unter der Herrschaft eines anderen zu
stehen: Sie flichen von selbst woanders hin
oder sie wollen einen anderen Herrn.

Denn, wenn ich tiber jene etwas Schlech-
tes hore, dann werde ich missginstig ih-
nen gegeniiber. Und wenn die Nachricht
meiner Missgunst gegeniiber den Offizi-
ellen bekannt wird, dann werden sie be-
unruhigt und suchen bei jemand ande-
rem Schutz. Wenn die Bevolkerung je-
doch das auch vernimmt, dann furchtet
sie sich und fordert einen anderen Konig
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39.215 Wenn es hier vor meinen [Augen] so ge-
schieht [und] sich ringsum verfestigt, hilt der in-

nere Zerfall wirklich tiberall Einzug.

39.216 Dieser [Verriter] verkehrt mit
[seinem] unreinem Korper und auch ver-
dorbenem Herzen die (1) [meine We-
sens]art / (2) den Lauf [der Herrschaft] (ri-
tih). Dann [wird] fiir mich selbst die sicht-
bare Gefahr [vom eigenen Militir und

und umfassender Schaden
nimmt in meinem Herrschafts-
gebiet seinen Lauf.

Vers: Durch Denunzianten stiirzt die Welt
ins Chaos;/ Schaden nimmt seinen Lauf
bei Offiziellen und Soldaten., Durch den
Denunzianten geht die Welt zugrunde;,
denn von unreiner Seele und verdorbe-
nem Herz ist [der Denunziant]./

Volk] beschwerlicher als die unsichtbare|[,
die von Naturkatastrophen ausgeht].

39.217 Deshalb ist, wenn der Verriter[, genau-
er: der Denunziant] sichtbar wird, die [empfohle-
ne] Mafinahme fiir geschickte [Herrscher] folgen-
de: Man soll ihm schnell [und] gewaltsam die Zun-
ge abschneiden.

39.218 Folgendes wird berichtet: Als Nuatnasa-
rin Erdenherrscher war, verriet ein bestimmter,
schlechter Diener von ihm in seiner Néhe [einen
Dritten].

39.219 Der geschickte [Herrscher] vernahm dies
auf rechte Weise, [indem er] aufmerksam zuhorte;
nachdem er ,gut, gut” gesagt hatte, verkiindete der
Beste [aller] Sprecher:

39.220 slch werde deine Aussagen

Wo auch immer du einen Denun-
zianten siehst,/ schneide seine
Zunge mit der Klinge der Strafe
ab!// (39.13)

Es wird tberliefert: Einer der Be-
gleiter Anasirvans denunzierte
jemanden bei ihm.

Anusirvan sagte:

slch Uberprife diese Worte. Wenn es

tiberpriifen lassen. [Wenn sie] wahr sind,
bist du gewiss wegen des Makels eines
Denunzianten ein Feind und andernfalls
[wegen Verleumdung] zu bestrafen.

stimmt, werde ich dich aufgrund der De-
nunziation als Feind ansehen und wenn
es eine Luge sein sollte, werde ich dich fur
Verleumdung bestrafen.
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39.221 Es gibt hierbei noch eine dritte [mégliche]
Vereinbarung: Wenn [du] gelobst, nicht [mehr] so
[zu handeln], werde ich selbst [das bereits Gesche-
hene] vergeben. Bitte bedenke dies (iti) und ver-
fahre nach Belieben.*

39.222 Er vernahm dessen Rede, bedachte [sie]
auch und sprach zu Boden blickend: ,Gnadiger
[Herrscher, ich bin] ganz davon abgekommen!
Vergib mir noch heute!”

39.223 Navabanin betrachte dessen Abkehr [vom
Verrat] und sprach gemessen: ,Sei heiter! Erkenne,
[dass] ich mein Versprechen [hiermit] gehalten ha-

bef

39.224 Esist namlich das Wesen von Herrschern,
dass die [Verriter] vor ihnen schnell in ein schlech-
tes Licht [geriickt werden];’! Woher [soll] im [An-
gesicht der] Sonne Dunkelheit [kommen]?

39.225 Gewiss ist das Erdgewdlbe wegen des
[Verriters] vom Rauch ,Sorge” erfiillt. Weder fin-
det jener [Herr] Gefallen an ihm, noch kommen
[beiihm] (1) beide [Welten] / (2) Eigene und Frem-
de (ubhaya-) giitlich zusammen.

39.226 Die Altvorderen erzéhlten
auch hierzu: Ein bestimmter niedertréich-
tiger/dummer (durvidhah) Befehlshaber
schickte angeblich aus der Ferne ein
Schreiben an den Herrscher Mutajem:

39.227 ,Ein wohlwollender [Mann] mit dem Cha-
rakter eines Heiligen hat schicksalsgemaf} seine
Tatigkeit beendet; er hat eine Fiille an Besitz an-
gehauft und ist den Weg der Guten gegangen.

Wenn du [dem]
werde ich dich durchkommen

abschworst,

lassen.’

Er sagte: ,Ich schwore ab”

Anusirvan sagte: ,Ich erlasse dir
deine Schuld .’

Vers: Jeder, der vor dem Konig
jemanden denunziert,/ steht so-
gleich vor dem Konig beschamt

da./

Er wirft die Welt in Feuer und
Rauch,/ sodass weder Gott noch
das Volk mit ihm zufrieden
sind. /7 (39.14)

Es wird tiberliefert: Jemand hatte mit der
Absicht von Verleumdung und Diffamie-
rung dem Kalifen Mu‘tasim Bericht er-
stattet, ...

... dass ein namhafter Mann ge-
storben sei und er eine betracht-
liche Menge an Besitz hinterlas-
sen habe.

7! Tentativ, oder malina-cchayah ,im Schatten ,Befleckung® [stehen]?
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39.228 Esistein junger Sohn [hinterblie-
ben] und ich warte auf eine Anweisung
des Herrschers. Der [Sohn] wird nun [in
seiner Kindheit] etwas [vom Reichtum]
erhalten und das Ubrige wird als Depot
verwahrt.

39.229 Das Verwahren ist jetzt[,wo noch ein Kind
ist,] fur ihn gut, und das Anwachsen der Schatz-
kammer [ist fiir uns gut]. Und die Auszahlung [an
den Sohn] zur Zeit [seiner Jugend wird uns einen
guten] Ruf [bescheren]. Diese Mafinahme ist [also]
in jeder Hinsicht gut.*

39.230 Der [Herrscher] priifte [dies] und verfass-
te eilig von eigener Hand auf eben jener Riickseite
des Briefs eine Antwort, verschloss [den Brief] so-
gar [personlich] und schickte ihn [dorthin, woher]
er gekommen war.

39.231  ,Der unabhingige [Herr] moége ihm
vergeben und [seinen] Jungen in jeder Hinsicht
schiitzen! [Du] Ubles Anweisender’? [aber] sollst
[als] einer, dessen Gesicht von der Verachtung des
[Herrn] gebrandmarkt ist, sichtbar werden.”

Und er habe einen Jungen. Wenn es ge-
stattet sei, solle man das, was zur Versor-
gung des Kindes vonnoten sei, nicht an-
tasten und das Ubrige der Schatzkammer
als Depot zukommen lassen.

Damit es, wenn er erwachsen ist,
ihm Gbertragen wird; jetzt ist es
fur die Schatzkammer profitabel
und ein Zugewinn.

Mu‘tasim schrieb auf der Rick-
seite dieses Berichts eine Ant-
wort, deren Ubersetzung folgen-
dermaflen lautet:

»,Gott moge dem Verstorbenen
vergeben und segne dessen Erb-
gut. Mége man den Waisenjun-
gen gut erziehen. Moge den Ver-
leumder Gottes Fluch treffen.”

39.232 Nachdem er die Antwort erhalten hatte, triibte sich seine Wahrnehmung sofort;
er wurde [in dem Gedanken] ,Was rede ich [da]?“ ohnmaichtig und fiel zu Boden.

39.233 Sprich in der Gegenwart von Herrschern
niemals verréterisch (paiSunyam) gegen jeman-
den! Wiirde es niamlich dennoch [so kommen],
miisstest du dich in letzter [Konsequenz] vor dem
Seufzen [des Beschuldigten] fiirchten.

Verleumde niemanden vor Ko6-
nigen!/ Fiirchte dich schliellich
vor dem Seufzen der Schuldlo-
sen!/

72 Weortlich: khalah ,Bosewicht’, hier nach Kommentar wiedergegeben; vgl. auch 39.151.
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39.234 Und man sieht, [dass] das Seuf-
zen der Unschuldigen, [indem] es alles ge-
waltsam verhillt, die Stolzen vom Glick
und selbst vom Sitz [der Macht] stiirzen
lasst.

39.235 Es wurde die zweite Art dieser [Bosewich-
te] namens ,Verrat® beschrieben. Seid im Geiste
aufmerksam und hort nun die dritte:

39.236 Verstindige sollen sich wohlwollend von
allen fern halten, die in der Welt wirklich nur auf
ihre eigenen Zwecke bedacht sind.

39.237 Was auch immer die nur auf eigene Zwe-
cke Bedachten sagen oder tun, sie vereiteln damit
gewaltsam ganz und gar, [was] andere wollen.

39.238 [Weil] es der verdienstlichen Art (dharma-
) und auch der Art der Zuneigung entbehrt, bringt
das [Tun oder Sprechen] derjenigen, [die] so ver-
fahren, gewiss Unheil.

39.239 Und so sprach der Herrscher Husang in
seiner Unterweisung: ,Die Fransen an den Gewan-
dern der eigenen Wiinsche soll man von Abhin-
gigkeit und Freundschaft mit diesen abhalten.
[Auszug des Kommentars:] man soll [die Fransen]
abhalten: mit ihnen soll man niemals eine Abhangig-
keit [eingehen] oder Freundschaft schliefen; das heif3t,
man soll sich von ihnen fern halten.

39.240 Sicherlich tduschen diejenigen, die in ih-
re eigenen Zwecke vertieft sind, tiber die Maflen
Zuneigung vor und verstreuen die Perlen ,gutes
Verhalten®, [weil diese bei ihnen] ohne Schnur/Tu-
gend (-gunan) sind.

denn das Seufzen der Schuldlosen kann
jemanden hart treffen., Er hat schon viele
um Gliick und Macht gebracht. / (39.15)

Eine andere Gruppe ...

... sind die Boshaften, ...

... die bei allem, was sie tun oder
sagen, eine schlechte Absicht ha-
ben ...

... und nichts aus Lauterkeit und
Wohlwollen sagen.

Der Konig Husang erwéhnte in
seinem Testament: ,Man muss
sich der Zustimmung und dem
Boshaften
enthalten und das Weite suchen.

Einverstandnis mit

Denn die Boshaften behaupten
grundlos, sie seien wohlwollend.
Sie fadeln die Juwelen der guten
Taten ...
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39.241 Solange es Mittel fiir ihre eigenen Zwe-
cke ist, scheint die Perlenkette ,[gutes] Verhalten®
auf einer Schnur/Tugend (guna-) zu ruhen. Und am
Ende, [wenn ihr Zweck erfillt ist, war] es gewiss
[blofler] Schein.

39.242 Augenblicklich dringen sie in einen Men-
schen ein, [der seine] Aufgabe gut [erfiillt] und ei-
nen [guten] Ruf hat, und bringen [ihn] bald dahin,
dass ein Hort von Verruchtheit ist.

39.243 Kluger, gewihre ihm keinen Zugang zu
dir! Wegen ihm wird gewiss dein Inneres [derart]
Hieben ausgesetzt, [dass es] alsbald unangemessen
[ist, es zu] zeigen.

39.244 Er ist hinterlistig und auch betrii-
gerisch; tiber die Maflen mag der Illusio-
nist Freundschaft bekunden, [aber] seine
Bosheit, die innerlich bestehen bleibt, ver-
schwindet nicht.

39.245 Sie machen [dies] auf eine Weise glaub-
haft, dass Unklugen durch ihren geheimen Plan
[erst] einleuchtet, [dass] dies nichts als Betrug ist,
wenn [er bereits] aufgegangen [ist].”?

39.246 Bei ihnen scheint das Schlechte als wére
es gut [und] das Gute umgekehrt. Darum soll man
deren Worten auch nicht voreilig Vertrauen schen-
ken.

[Auszug des Kommentars:] voreilig heifit ungepriift.

39.247 Und Kluge sollen sich stark bemiihen, die
Wabhrheit herauszufinden. Andernfalls ist fur sie
der Sturz in die Grube auch (ca) nicht fern.

7 Weortlich: a phalatas ,bis zum Resultat".

... auf die Kette der Stinden ...

... und gute, lautere Taten lassen
sie in scheuf3lichem Gewand und
mit hasslichem Antlitz erschei-

«

nen.

Lass die Boshaften nicht an dich
heran,,; denn durch sie wird die
Brust wund./

Denn er ist ausschliefilich Betrug, List
und kunstvolle Tauschung.; Nach auflen
hin ist er ein Freund, innerlich ein Feind. »
(39.16)

Da nun offensichtlich geworden
ist, dass die Boshaften den Be-
trug als ,weise Entscheidung®
bezeichnen, ...

... schlechtes Tun als ,gutes” und
das Gute als ,hasslich® [bezeich-
nen]. Folglich soll man ihren
Worten nicht untiberlegt Folge
leisten ...

...und ihre Worte ganz genau un-
tersuchen.
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39.248 Wenn [jemand, der nur] eigene Zwecke
verfolgt, [seine] Lippen 6ffnet, dann kommen Ma-
kel heraus, selbst von [Menschen, deren] Wesen
ruhig ist.

39.249 Wie konnte denn jemand als Mann gel-
ten, solange er dessen Gerede nicht wahrheitsge-
maf} [als blofles Geschwitz] entlarvt?

Vers: Wenn die Boshaften ihren
Mund aufmachen,,; dann ziehen
sie das Gute in den Dreck./

Bevor [ihre] Behauptung nicht
gesichert ist,/ darf man ihnen
nicht glauben. /7 (39.17)

39.250 Und so befragte Sakendra den  Anekdote: Alexander fragte Aristoteles:
sehr klugen Hofrat [Arustatalin]: ,Sag: +Welche Leute sind fir die Gefolgschaft
Wer ist fiir den Dienst [als Sklave]’* ge-  des Konigs geeignet und welche Gruppen
eignet und wer ist ungeeignet?* sind ungeeignet?”

39.251 Dieser hatte die Rede des Sakendra gehort
und sprach zu ihm: ,Kluger, ich werde etwas zum
[richtigen] Verhalten von Sklaven sagen. Hore dar-
auf!

39.252 [Wer] (1) das Vertrauen aufrecht erhalt,
(2) Ehre walten lasst, (3) geniigsam ist und (4) Er-
freuliches spricht, (5) [seine] Pflichten [tatsdch-
lich] erfullt [und] (6) das Herz [seines Herrn] ge-
winnt, gilt als [guter] Sklave,

39.253 [Wer dagegen] (1) [eigenes] Verlangen
hegt (grdhnuh), (2) gemeine Gedanken hegt, (3) be-
dirftig ist, (4) eine bose Zunge hat, (5) der [nur]
prahlt oder (6) Schwichen im Herzen ausnutzt,
[den] gilt es zu verstofien, selbst wenn [schon] ge-
kauft wurde.

™ Vgl. 39.253: krito ’pi ,selbst wenn er [schon] gekauft wurde'.

Der Philosoph sagte: ,Geeignet
fur den Dienst bei Herrschern ist

... derjenige, der zuverlassig ist
und kein Verréter.
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39.254 (1) Wie konnte jemand mit vor Hochmut
stumpfem Verstand, der aus [eigenem] Verlangen
Gelehrte beleidigt, behaglich sein, wiahrend er hier
[im Diesseits] leidet [und] jenseits einen schlech-
ten Ruf hat?

39.255 (2) Der Einféltige, der sich dem niederen
Wesenszug hingibt und Ehrung aufgibt, fallt ge-
wiss[, selbst wenn] er eine hohe Position erlangt

Denn Zuverlassigkeit ist der
Grund fur Wirde,
Verrat zu Geringschatzung und

Verachtung fiihrt.

wahrend

hat; [daran besteht] kein Zweifel.

39.256  (3) Wer mit stump-
fer Gesinnung zudem aus [eige-
nem] Verlagen’”® Geniigsamkeit
vernachléssigt, der gibt einen
unschéatzbar [wertvollen] Schatz
auf und bettelt [als] Armer um
Kaurimuscheln.

39.257 (4) Wer barbarische
Worte spricht, weil [er] eine bo-
se Zunge hat, wird unter den
Leuten (loke) verdammt werden
[und] wird sich fern halten mus-

Er sollte genligsam sein, nicht gierig, denn Geniig-
sambkeit ist ein grenzenloser Schatz, wohingegen
Gier ein endloser Schmerz ist.

Vers: Ein genligsamer Mann z&hlt zu den Grof3en, s
ein Gieriger ist erbarmlich und klaglich. /s (39.18)

Weiterhin sollte er wohlwollend sprechen und kein
Krittler sein, denn eine wohlwollende Person ist
uberall beliebt und akzeptiert, wahrend einer, der
krittelt, von allen zuriickgewiesen wird und als ver-
achtenswert gilt.

sen.’®

39.258 (5) Wer nur prahlt und keine Tat
folgen lasst, wird wiederum von allen ge-
scholten. Wie konnte er Glick erlangen?

39.259 (6) Wer das Herz [seines Herrn]
nicht erfreut, [weil] er begierig nach
Schwachstellen sucht, der hat genug der
Gunst [erhalten]. [Wird eine vertrauliche]
Mafinahme entschieden, lasst man jenen
auflen vor.

> Tentativ tamena nach Kommentar i. S. v. trsnaya wiedergegeben.

Jdiirfte das Leben in der Ferne erhalten’.

Er sollte arbeitsam sein, kein Prahler,
denn ein Mann der Tat wird geehrt, wah-
rend ein Prahler und Maulheld angefoch-
ten wird.

Er sollte sympathisch sein und kein
Heuchler, denn die Folge von Sympathie
ist Zuneigung und Treue, wahrend die
Frucht von Heuchelei Riicksichtslosigkeit
und Grausambkeit ist.

76 Weortlich: diira-vasam avapnuyat
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39.260 (7) Wer [seinem] Herrn mit fest auf die
[jeweilige] Pflicht (dharme) [von Herr respektive
Knecht gerichteten] Geist dient, [macht] ihn und
sich selbst [im Diesseits] gliicklich [und] verhilft
[ihn und sich selbst im Jenseits] zu unendlichen
Welten.

39.261 Dieser auf die [jeweilige] Pflicht
(dharma-) [gerichtete] Geist gilt namlich als Weg
in den Himmel. [Wer] stets darauf wandelt, wird
als Himmlischer wiedergeboren.

39.262 Wer wiederum vor [seinem Herrn] mit
von Nachlassigkeit berauschtem Geist auf einem
Irrweg wandelt, der hat sich selbst beider [Welten]
beraubt — vom Leid [seines] Herrn ganz zu Schwei-
gen (alam)!

Ferner sollte er auf dem Pfad
der [vom Propheten etablier-
ten] Tradition wandeln, nicht
auf dem Weg der [haretischen]
Neuerung, denn wer der Tradi-
tion folgt, den fiithrt man in den
Garten des Paradieses, wahrend
man jemanden, der Neuerung
propagiert, in die hollischen Nie-
derungen der Verirrung und des
Schmutzes wirft*

39.263 Diese sieben guten Eigenschaften eines Sklaven habe ich dir zusammen mit
[ihren] Gegensitzen genannt, Herr. [Denn so] leuchtet der Charakterzug auf Erden

besonders [gut] ein

39.264 Und darunter ist fiir die [Sklaven] das Verweilen in [ihrer jeweiligen] Pflicht
(dharma-) das Wichtigste. Die anderen [guten Eigenschaften] folgen in Verbindung da-

mit. Weise sollen allein darauf Gewicht legen.”

39.265 Ferner ist dies angemessen: Die folgenden
sieben Gruppen sollen niemals guten Herrschern
nahegelegt werden. Das ist ein Gewinn, das ist der
héchste Zustand.

Sieben Gruppen sollten Konige
nicht in ihren Diensten zulassen:

39.266 (1) Der Missgiinstige, (2) der Knauser und (3) der [Niedertrdchtige] mit seichtem
Verstand,”” zusammen mit (4) denen mit ungeziigelter Zunge, (5) derjenige, [der] die
Wahrheit nicht anerkennt, (6) der Liigner und (7) der Schwitzer gelten als die [fiir den

Staatsdienst ungeeigneten Gruppen].

7 Siehe Fufinote zu 39.332.
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39.267 Besonders soll man sich vor dem Miss-
glnstigen fiirchten. Man darf ihn nicht in die eige-
ne Nihe gelangen lassen. Wer konnte dessen Gift
neutralisieren, [wenn] es [schon] innerlich in die
Schwachstellen eingedrungen ist?

39.268 Dieses Gift ist dulerst niedertrachtig,
[weil] es nicht durch Heilkrauter und dergleichen
[wieder] herauskommt. Dessen Weg [aus dem Kor-
per] ist [der Tod infolge von] Altersschwéche oder
aber Vergeltung.

Erstens, einen Neider, denn das
Gift des Neids ...

... lasst kein Heilmittel wirken
und die Qual des Neids fin-
det durch kein Medikament Hei-
lung.

39.269 Worauf ebendieses flam- Neid ist ein [schlechtes] Omen und eine Flamme,
mende Beil fillt, [da] wird die Er-  von der ein Feuer in der Seele entfacht wird., Nicht
de samt Wurzeln, Astenund Bdu-  nur die eigene Seele, sondern die ganze Welt wird
men sofort zu Asche [verbrannt]; ins Feuer des Neiders gerissen. /7 (39.19)

[daran besteht] kein Zweifel.

Wenn Neid vorherrscht, ist eine seiner schlimmen Folgen, dass er edle Taten hindert.
Denn eine neidische Seele ist duflerst bése. Und die Einbildungen der bosen Seele
bewirken den vollstandigen Verlust des Wohlstands.

39.270 Deshalb sprach der unabhiangi-  Aus diesem Grund hat der Herr — erhoben
ge [Herr], um [seine] Anhénger zu be- sei Er! — gesagt: ,[Ich suche Zuflucht] vor
lehren: ,,O, sucht den Schatten des [Herrn einem, der neidisch ist*’® Sucht Zuflucht
als Schutz] vor der heftigen Hitze ,Feind- bei Gott vor dem Schaden des Neiders.

schaft des Missgunstigen

39.271 Wie soll man tiberhaupt die Bosartigkeit
dieses Gifts erfassen? Denn es vergiftet,”’ nachdem
es energisch die gute Tat zur Untat erklért hat, den
einfaltigen Menschen ganz und gar.

39.272 Wie Feuer brennbares Holz sofort ein-
aschert, so [vergiftet] es diejenigen, [die] innen
hohl sind. [Dies] wird in der ununterbrochenen
Uberlieferung gesagt.

Im Hadit heif3t es: ,Neid ver-
zehrt die guten Eigenschaften
des Knechts Das bedeutet, er
macht ihn zunichte, wie Feuer
Brennholz [vernichtet].

7 Quran113:5. 7’ Wortlich: dahati ,verbrennt® wie gewohnlich die Wirkung von Gift beschrieben wird.
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39.273 Dieser iible Wesenszug entsteht
im eigenen Geist; dies ist die Ddmonin
,Neid“. Woher [soll] bei [Menschen, de-
ren] Verstand von ihr besessen ist, Erinne-
rung® [an das iiberlieferte, richtige Ver-

Tatsachlich verhalt es sich mit dem Neid
so: Er ist die niedrigsten Eigenschaft und
das erbarmlichste Merkmal. Urspriinglich
entsteht er aus niederer Gesinnung und
gemeiner Natur, die aus Unwissenheit re-
sultieren.

halten] aufkommen?

39.274 Jener Wesenszug weicht tiberhaupt nicht,
er vermehrt vielmehr die Besessenheit immer wei-
ter. Selbst dessen Erwédhnung raubt in dieser Welt
alsbald den Verstand.

39.275 Sammle [deinen] Verstand und gewahre
Macht dieses [Gifts, das] aus sich selbst entstanden
ist: [Das Gift] wird augenblicklich Qual der eige-
nen Korpersinne verursachen, [allein,] indem Zeit
verstreicht.

39.276 Man sieht[, dass] Ver-
ruchte nach diesem Gifttrank
[ihr] Leben einbiilen. Wie kénn-
te man namlich nach diesem

Das Auftreten dieser Eigenschaft
[bei einem Menschen] ist ein of-
fenkundiges Zeichen dafiir, dass
seine Vernunft unzulanglich ist.

Siehst du nicht, dass der Neider
durch das Gliick eines anderen
immer in eine missliche Lage ge-
rat?

Vers: Ein armer Erbarmlicher stirbt an diesem
Schmerz.; Warum existiert jener?/; (39.20)

Zu jeder Zeit trinkt er tausend giftige Séfte von

Trubsal und Kummer.

[Trank] die Tage behaglich ver-
bringen?

39.277 Denn so [heif3t es]: Wenn jemand Freu-
de erlangt, zerreifit jener [Verruchten] von tadel-
haftem Verstand [sich] nur [vor Wut? vor Neid?]
die Wangen.®! Bunt ist gewiss die Vorsehung des
Schicksals.

8 Zugleich: smrtih ,Uberlieferung’.

Wo immer jemand frohlich den
Fufl auf den Boden setzt, schlagt
er wehmitig die Hande uber
dem Kopf zusammen.

81 Tentativ, das Idiom kapolau patayati ,er zerreifit [sich] die Wan-
gen‘ wird nicht erklért, da Sahibram es als bekannt voraussetzt.
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39.278  Folgendes Sprichwort ist be-
rithmt: Dieser Neid namlich, [der] das ei-
gene Gesicht beschmutzt, mag beim [Be-
neideten] bald Wirkung zeigen oder auch
nicht, [wenn] er [ihm] entgegen gebracht
wurde; [aber] dem [Neider] selbst [wird
er] stets Verdruss [bringen]!

39.279

Der [Missgiinstige] moge das Feuer
,Feindschaft® entziinden! [Es wird seinen] Feind
heilen [und] ihn selbst verbrennen, so die Meinung
der Kundigen. Wem wiirde das nicht gefallen?

Es gibt ein bekanntes Sprichwort: ,Dem
Neider geniigt sein Neid.”

Vers: Dem Neider geniigt sein Neid in der
Welt,; denn damit hat er sowohl Ungliick
als auch Triibsal und Leid./

Der Neider entziindet ein Feu-
er bei Anderen;/ wenn du genau
hinsiehst, [erkennst du]: er ver-
brennt selbst darin. // (39.21)

39.280 Jemand, [der anderen] Unheil bereitet, fallt selbst ins Unheil. ,Der Grubengra-
ber fiel [selbst] in die Grube.®? So [sagt es] der Volksmund (laukiki $rutih).

39.281 Hort wiederum hierzu folgen-
de Anekdote, [ihr, deren] Gesinnung fest
steht:3% Zu Zeiten Sakendras erschien an-
geblich ein iibles [schlangenartiges] We-
sen.

39.282 Dieses hatte die Eigenart: Wen es ansah,

Uber die Vernichtung des Neiders durch
seinen Neid ist folgende Geschichte tiber-
liefert: Zu Zeiten Alexanders tauchte ein
Untier auf und ...

... jeder, den es ansah, starb so-

der wurde sofort bestiirzt und lief [sein] Leben.34 fort.
Welcher ungliickliche Lebensweg [steckt] wohl in

dieser Existenz?

39.283 Doch als sich dieses Elend ausbreitete, be-
gab sich der stark niedergeschlagene Sakendra ge-

Als Alexander die Weisen nach
einer Losung fragte, ...

schwind zu den Tiiren der Weisen, um eine Gegen-

mafinahme [zu finden].

39.284 Niemand war imstande, dieses
nie zuvor da gewesene Elend abzuwehren.
Betriibt wollte der [Herrscher] den Tod
[durch Fasten] aufsuchen.

... kannte niemand eine Losung fir dieses
Ubel und er fand keinen Weg, dieses Un-
heil zu beseitigen.

82 Der Kommentar erginzt hier gemafl dem biblischen, auch im Persischen gelaufigen Sprichwort: Wer
fir andere (parartham) Gruben grébt, fallt selbst (svayam) hinein. Allerdings ist ein analoges Sprichtwort

auch im Jaimini-Bharata belegt, vgl. A. WEBER 1869, S. 24; vgl. auch Fufinote zu 39.300.
nibhrta-asayah ,die [ihr] verborgene Absichten hegt®?

85 Tentativ, oder
# Wortlich Plural: pranan ,Lebenshauche’.
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39.285 Als er erkannte, [was] der [Herrscher]
vorhat, suchte [sein] duflerst bestiirzter Hofrat bei
seiner erwahlten [Gottheit] Zuflucht und sprach
zum Herrscher, [als] er eine [geeignete] Mafinah-
me gefunden hatte:

39.286 ,Wohl [sei euch]! Nach langem Suchen
(margam margam) habe ich - o [Wunder] — nun
ein Mittel (margah) gegen dieses Ungliick gefun-
den, durch das es schnell weichen wird. Schau her,
Gebieter!*

39.287 So sprach er [zum Herrscher], ging nach
drauflen und sagte: ,Ein Spiegel soll derart vor-
bereitet werden, dass der Grofie nach ein Mensch
hinter ihm verschwinden [kann].

39.288 Der Verstandesreiche lief den

Schlief}lich  sagte Aristoteles

nach langem Uberlegen:

Ich habe eine Losung gefunden
und ich habe eine Idee, wie man
dieses Ubel beseitigen und die-
se Katastrophe von den Leute ab-
wenden kann.

Anschlieflend ordnete er an, dass
man einen Spiegel konstruiere,
so grof}, dass sich ein Mensch
hinter ihm verstecken konne.

Spiegel herbeibringen und danach ein me-
chanisches Geféhrt, befestigte jenen auf
der Vorderseite des [Karrens] und stieg
selbst hinter den [Spiegel].

Weiterhin arrangierte er einen Wagen
und befestigte den Spiegel darauf und er
selbst setzte sich auf den Wagen hinter
den Spiegel.

39.289 Der Verstandesreiche fuhr den [Karren]
dem [Wesen] entgegen und naherte sich, [wah-
rend] er selbst hinter dem [Spiegel] stand [und]

Man bewegte den Wagen in
Richtung des Untiers.

aus der Ferne von den Leuten beobachtet wurde.

39.290 Dieses witterte den Menschenge-
ruch, stiirmte [dem] energisch entgegen
und [als] es in der Ndhe war, sah es vorn
im Spiegel sich selbst nahen.

39.291

[Als] es sich selbst sah, stiirzte es schnell
und erstarrte auch. [Dann] wiélzte es sich, schrie

Das Untier witterte Menschen und be-
wegte sich in jene Richtung. Sein Blick fiel
auf den Spiegel und es sah sein eigenes
Gesicht.

Als es sich dem Wagen naherte,
fiel es zu Boden und starb.

und kam gleichsam nach [nur] einem Augenblick

entstellt ums Leben.®

8 Weértlich Plural: pranan ,Lebenshauche'.
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39.292 Im Herzen ganz und gar von [triumphalen] Trommelkldngen erfreut eilten
nun die Leute von ringsum herbei, um das [Wesen] zu sehen, [da] ihnen keine Gefahr
[mehr drohte].

39.293 Der Erdenherrscher wiederum horte dies
und ging erstaunt nach drauflen, scheinbar zum
Vergniigen, [aber in Wirklichkeit], um den Hofrat
zu sehen.

Man benachrichtigte Alexander
tber diesen Vorfall. Er war er-
staunt und ...

39.294 Der Hofrat mit dem listigen Gedanken naherte sich darauf dem nach drauflen
gekommenen [Herrscher], ergriff [dessen] Fule und sprach: ,Gebieter, (1) die Vollkom-
menbheit deines Gliicks hat gesiegt / (2) [ich habe] durch die Vollkommenheit deines

Glucks gesiegt (te bhagya-rddhya jitam)!*

39.295 ,Erhebe dich!“ sprach der Herrscher zu
ihm, [der dariiber] erleichtert war. ,Wie [kam]
dies? Erklare mir [das], Kluger. Wo brilliert [dei-
ne] Klugheit nicht?”

39.296 Zu dem so sprechenden [Herrscher] sagte
jener vorzigliche Redner: ,Merke auf, Oberherr-
scher! Der Lauf [vergeltungskausal relevanter] Ta-
ten ist zum Vorschein gekommen.

39.297 Dieses [Wesen] tauchte aus der Unterwelt
(rasatalat) auf, als es den Lebensweg erlangt hatte,
[den es] mit seinen [fritheren] Taten erworben hat;
es zeigte sich mit einem Blick, [der] vom Dampf
einer Giftquelle erfiillt war.

39.298 Demgemaf (iti) war es mit dem ,Biirde
des Blicks“®® genannten Gift versehen. Auf wen es
[seinen] Blick fallen lief3, der ging zugrunde.

39.299 Dies (iti) erwog ich mit Verstand
[und] ergriff eine Mafinahme, durch die
ihm gegentiber — o [Wunder] - sein Blick
auf [seinen] eigenen Korper fiel.

8 Tentativ.

... fragte den Philosophen: ,Wel-
che Weisheit steckt in deinem
Vorgehen?“

Er sagte: ,Konig, ...

dieses Untier ist nach einigen
Jahren aufgrund von gottlicher
Macht in der Welt entstanden,
durch faulige Dampfe, die un-
ter der Erde eingeschlossen sind.
In seinen Augen ist ein todliches
Gift enthalten, das alles, was es
ansieht, sofort sterben lasst.

Ich habe ihm einen Spiegel vorgehalten,
damit, wenn sein Blick auf den Spie-
gel fallt, die Widerspiegelung jenes Blicks
auch auf es selbst zurtickfallt ...
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39.300 [Als] jenes einfaltige [Wesen]
mit seinem Blick den eigenen Korper er-
fasste, starb es. Sieh [nur], Oberherrscher,
[welches] Schicksal die Grubengriber ha-
ben!“?’

39.301 Sakendra vernahm [dies], be-
sann sich auf den héchsten Herrn und lief3
jenen [Hofrat seinen] Segen empfangen.
Was kénnen denn (ca) Kluge nicht errei-

. und es stirbt Alexander betete fiir
den Philosophen. Dieser [Spiegel] ist ver-
gleichbar mit dem Schicksal des Neiders:
Das Ubel seines Neids wird auf ihn reflek-
tiert. ,Feuer verspeist sich selbst, wenn
es nichts mehr zum Verzehren findet.
(arabisch); ein Feuer, das kein Brennholz
(mehr) vorfindet, verschlingt sich selbst,
bis nichts mehr tbrigbleibt.

chen?

39.302 Diese erste Gruppe wurde beschrieben,
damit sie den Herrschern in Erinnerung [bleibe].
Sammelt euch innerlich und vernehmt die zweite
[Gruppe, ihr] Schuldlosen!

39.303 Es gibt hier [im Daseinskreislauf] eine sol-
che Gruppe, unter denen es gar keinen gibt, der
geeignet [wire], im Dienst von Herrschern [zu ste-
hen]. So [lautet] die feststehende Ansicht.

39.304 Diese Gruppe namens Knauser [umfasst]
alle Geizhilse auf der Welt;®® allein, [indem sie ih-
ren] Blick [darauf] werfen, wird das Volle augen-
blicklich leer.

39.305 Sie sind in der Welt ganz und gar verhasst,
[weil] sie [nur] drauf warten, [dass jemand?] die
Augen schlie3t, und gute Eigenschaften verde-
cken. [Es wire] ein Wunder, [wiirden] diese [guten
Eigenschaften] zum Vorschein kommen.

39.306 Herrscher sollen diejenigen zum Dienst
zulassen, die diesen entgegengesetzt sind: Die Feh-
ler verdecken [und] bejubeln, [wenn jemand?] die
Augen 6ffnet.

Zweitens ...

...gehort zu denjenigen, die nicht
fur den Dienst bei Konigen ge-
eignet sind, ...

... jemand, der geizig und knaus-
rig ist.

Der Geizige ist fiir die Leute in-
akzeptabel und ist bei allen ver-
hasst. Gleichwie Grof3zligigkeit
Schwichen verdecken kann, legt
sich Geiz tiber alle Fertigkeiten.

8 Offenkundig korrespondiert diese Anspielung hier mit dem arabischen Sprichwort aller Textzeugen von
TABASI 2018, S. 333, was auf eine Abweichung in der Vorlage Sahibrams hinweisen kénnte; vgl. jedoch auch

Fuflnote zu 39.280. ® Vgl. 39.336f.

% Tentativ, oder ist mit drk-samkoca- etwas wie Engstirnigkeit

gemeint? Vgl. auch Kommentar zu 39.313. Analog in der nichsten Strophe.
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39.307 Ein [wahrer] Mann namlich sucht
gute Eigenschaften, der Geizhals [aber]
verdirbt gute Eigenschaften. Den Ersten
davon soll man in der Ferne aufspiiren,
den Zweiten [schon] von Ferne meiden.

39.308 In der ,Gesamtheit der Erzéhlungen®
(katha-samuccaye) wiederum haben die geschick-
ten Altvorderen folgende Erzdhlung mitsamt Bei-
spiel niedergeschrieben; hort [sie] aufmerksam,
[ihr] Klugen!

39.309  Geschickte Herrscher sollten niemals
Geizhalse mit triiber Gesinnung zu Dienern ma-
chen. Denn man erlangt [nur] Beschimung [und]

niemals [etwas] anderes von ihnen.

39.310 Und so [wird uberliefert]: Der Herrscher
namens Umara, Sohn des Laisa hatte einen geizi-
gen Diener, [der es] in eine Position mit Befugnis-
sen schaffte.

39.311 Angeblich sprach dieser [Umara] zur Zeit
[als die Friichte reif waren] zu ihm: ,Du sollst heu-
te aus den [unseren und anderen] Girten Friichte
[wie] Granatépfel und dergleichen mit allen [Mit-
teln] erwerben und herbei bringen.

[Auszug des Kommentars:] Mit allen [Mitteln erwer-
ben] heifit: die [Friichte], die aus den eigenen Gérten
kommen und die [Friichte], die in den Gérten der ande-
ren sind, zum Kaufpreis [erwerben].

Wie sehr sich ein Mann auch in einer
Fertigkeit bemiihen mag,/ Geiz richtet al-
le zugrunde./ Flieh vor Schandlichen, die
hartherzig sind,/ und umarme Grof3ziigi-
ge, die eine reine Seele haben. /s (39.22)

Im Gavami¢ al-hikayat wird

uberliefert, ...

... dass die Sultane keine Men-
schen in ihren Diensten beschaf-
tigen sollten, die sie beschamen.

Folgendermaflen ist es uberlie-
fert: ‘Amr bin Lait hatte einen
personlichen Diener, der geizig
war.

Es geschah einst, dass Kalte das
Obst vernichtet hatte. ‘Amr sag-
te: ,,Kauft Obst, wo auch immer
es zu erhaltlich ist, und verwen-
det es in Maflen!”

39.312 Wenn sie von Zeit zu Zeit, je nach Bedarf, verausgabt werden, bringt diese Tat][,
das Verschenken von Friichten an Géste und Bediirftige,] Verdienst. Fiir Grofie kommt

[schon] durch Weniges viel zusammen.*

39.313 Er horte die Rede des Gebieters und fithrte es genau so aus: Er fiillte die Vor-
ratskammern. Denn die Anweisung des Herrschers ist das Wichtigste.
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39.314 Nun sah jener Herrscher eines Tages aus
einem anderen Land gekommene Schauspieler und
engagierte [sie, weil] er neugierig auf [deren] Dar-
bietung war.

39.315 Deren Darbietung entwickelte sich derart,
dass sich tiberall allerlei Liebhaber, Yogins, Weise,
Kenner [und] Asketen versammelten.

39.316 Der verantwortliche [Herrscher] (krt1) be-
obachtete den Ablauf [und weil] er in der Berech-
nung erfahren war, ordnete er Ehrerweisung [in
Form von Verkéstigung] zur Zufriedenstellung der
Versammelten an.

39.317 Als die Zeit fir das Mahl herangekom-
men war, bestimmte der Kluge die Unterbrechung
der [Darbietung] und sprach achtungsvoll zu den
Versammelten:

Eines Tages richtete ‘Amr ein
Fest aus. Die Abgesandten, die
aus der Umgebung herbeige-
kommen waren, trafen alle in
dieser Versammlung zusammen.

Alle Erforderlichkeiten fiir ein
Bankett waren arrangiert und ...

39.318 ,FErhebt euch, nun ist die [rechte] Zeit zum Gelingen des Mahls gekommen!

Esst und schaut alsbald wieder die Darbietung.”

39.319-320 Als nun diese Versammelten in Rei-
hen salen und allerseits Speisen mit gewiirzter
Brithe erhielten, dachte der [Herrscher], der ge-
schickt darin war, zu untersuchen, [welche Dinge]
nicht gebracht wurden: ,Man sollte Friichte rei-
chen, um die Miinder zu reinigen.“ So ist das Vor-
gehen der Guten.

. alles war angerichtet, aufler
die Friichte, die sehr wenig schie-
nen.

39.321 Der Verstandesreiche rief den  ‘Amr sagte zum Diener: ,Bring viele
[Diener, der] sich in der Vorratskammer  Friichte herbei® Der Diener ging und
befand, herbei und sprach: ,Man bringe brachte wenig. ‘Amr war enttduscht
die Granatépfel hierher und reiche sie zur ~ und sagte: ,Geh und bringe [geniigend]
Reinigung der Miinder!” Friichte herbei.

39.322 [Nachdem] er die Rede [seines] Gebieters
vernommen hatte, legte er die Hinde zusammen,
trat vor [ihn] und sprach: ,Hast [du] nicht gehort,
dass sie alle verfault sind?

[Der Diener] sagte: ,Es sind noch
verdorbene und verfaulte Frich-
te tbrig geblieben.
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39.323 Nur wenn [du] eine entsprechende
Anweisung [gibst], bringe ich sie her. Es gibt
[aber] nicht die geringste [Veranlassung zur] Sor-
ge, [denn] die [Gaste] sind bis zum Halse satt. Ent-
scheide!”

39.324  Der [Herrscher] entschied sich[, die
Friichte nicht holen zu lassen] und litt gesenkten
Haupts innerlich in der Gesellschaft. Und mit [den
Worten:] ,Verschwinde!“ verbannte er ihn vom
Fest [und] sann nach:

Wenn sie es befehlen, gehe ich
und hole sie*

‘Amr war zutiefst beschamt ...

39.325 ,[Aufder einen Seite steht] das Bewahren aller Dinge oder was als Zuwachs gilt.

Und [auf der anderen Seite steht] die Lauterung, welche namlich die Gabe erwider

t.90

39.326 Fluch dem Geiz, aus dem die Kleinmiitigen den Wohlstand vertreiben und
gewaltsam das Antlitz der Oberherrscher mit dem Schlamm ,Schande® besudeln!®

39.327 [Weil] er zweifelte, lie3 der [Herrscher]
es zunéchst in Vergessenheit geraten und lief} zu
Ende bringen, [was] zu tun war. Danach entfern-
te er ihn unter einem anderen Vorwand aus dieser
Beschaftigung.

39.328 Und mehrmals berichtete der Beste un-
ter den Rednern aus gegebenem Anlass in der Ver-
sammlung von dessen Geiz und [seiner] eigenen
Herabsetzung [dadurch], damit [es] in Erinnerung

[bleibe].

39.329 Die Verstandigen sind in dem Maf3e grof3,
die Weisen in dem Mafle grof}, die Machtigen dem
Mafle grof3, in dem sie nicht in das Dunkel ,Geiz"
versunken sind.

39.330 Diese zweiten Gruppe habe ich [hiermit]
tiberliefert, damit sich die Verstindigen [daran] er-
innern. Nun schildere [ich] auch die dritte richtig
zum [Wohle der] Machtentfaltung.

% Tentativ.

... und entlief} ihn aus dem Pos-
ten des personlichen Dieners.

Mehrfach sagte er: ,Jener Knau-
ser hat mich so sehr beschamt,
dass ich es nicht wiedergutma-
chen kann.*

In der Gesellschaft von Grofien
und Edlen/ gibt es keinen Makel,
der schlechter ware als Geiz.
(39.23)

Drittens ...
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39.331 Erdenherrscher, die ihren Herrscherrang auf Erden durch [ihr] gutes Schick-
sal erhalten haben, sollen zum Wohle des Gedeihens dieses [Schicksals] jene Gruppe

wirklich aufmerksam meiden.

39.332  Diese Gruppe ist namlich itiberhaupt
nicht fiir den Dienst bei Herrschern geeignet. Alle,
die seichten Verstand haben,’! durchdringen nicht
einmal den eigenen Korper gehorig.

. gehoren zur Gruppe derje-
nigen, die zum [Staats]dienst
nicht geeignet sind, niedertrach-
tige und niedrig stehende Leute.

39.333 Was sind die Besonnen mit tiefen Ansichten, welche [mit ihrer Tiefe] die Meere
demiitigen, gegen die Einfaltigen mit seichtem Ansichten, die [im Vergleich zur eigenen

Flachheit] den Ufern Tiefe (auccyam) verleihen?

39.334 Herrscher von erhabenem Verstand sol-
len jene unter keinen Umstanden zu Amtstriagern
machen. Bei einer Gliick bringenden [Handlung]
ist es ganz und gar iibel, einen Leichenddmon zu
beschworen.”

39.335 Und man sagt: Dieser mit seichtem Ver-
stand hat ein viel Gbleres Naturell als der Geiz-
hals und der Knauser; [er ist] gewiss ein Wasser-
didmon.”

39.336 Wer anderen weder fiir diesseitige noch
fir andere [jenseitige Zwecke etwas] gibt, den
nennen die Weisen ,Geizhals®, [weil er alleiniger]
Nutzniefler seines Besitzes ist.

Da das Streben der Sultane hoch
ist, sind folglich niedertrachtige
und niedrig stehende Leute nicht
wirdig, ihnen zu dienen.

Man hat gesagt: Ein niedrig Ste-
hender ist schlimmer als ein
Geizhals und Knauser.

Denn ein Geizhals ist jener,
der niemand anderem gegentiber
grof3ziigig ist, aber von seinem

eigenen Besitz profitiert.

1 Das Attribut uttana-dhih ,von seichtem Verstand‘ und Parallelbildungen wie uttana-mati, -medha etc.
fungieren hier als Synonyme zu dur-vidha ,niedertrichtig’ nach der Definition in 39.338. Obwohl im Deut-
schen mit ,seicht“ eher Dummbheit als Niedertracht assoziiert wird, gebe ich es so wieder, da auch im Fol-
genden Niedertracht und Dummbheit semantisch eng bei einander liegen; vgl. etwa das in 39.333 folgende
Bild und die Ansprache des niedertrichtigen Beraters in 39.347 und 39.353.  °* Zur Beschwérung von
vetalas ,Leichenddmonen’ in tantrischen Ritualen vgl. DEzs6 2010.  ** Der vari-pisacakah Wasserdi-
mon’ ist nicht allgemein gelaufig. Sahibram beschreibt ihn als ein Wesen, das anderen beim Wassertrin-
ken Schmerzen bereitet und sie durch Besessenheit quilt, was den Bezug zur Personengruppe aber nicht
klart. Vgl. auch GRIERSON, S. 748, sub jalayaksa, mahabrahmana: “a water demon; a Braihman who attends
funerals and memorial ceremonies (who accepts mean fees)”
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39.337 Der Ubelgesinnte, fiir den das Geben [fiir
beiderlei Zwecke] gleich dem Trinken von Gift ist
und der ferner sich selbst [um den Nutzen seines
Besitzes] betriigt, den nennen die Weisen ,Knau-

«

ser .

39.338 Wer weder gibt noch selbst genie3t und
andere beschuldigt: ,Diejenigen, [die] geistig von
Prahlerei aufgewiihlt sind, mégen geben, [was] sie
anderen genommen haben!” [Und wer] so der fes-
ten Ansicht ist: ,Wie konnte jemand mit makel-
losem Verstand diesen verworrenen Weg [des Ge-
bens] von Herzen gehen?“ den nennt man ,nieder-
trachtig®

Wahrend ein Knauser jemand
ist, der sich selbst nichts gonnt
und anderen gegentber auch
nicht grofizligig ist.

Ein Niedriger aber ist jemand,
der nicht nur sowohl sich selbst
nichts gonnt, als auch nicht
grof3ziigig ist sondern auch nicht
will, dass jemand anderes grof3-
zligig ist.

39.339 Diesen dritten bezeichnen die Klugen als [Menschen] mit seichten Ansich-

ten. [Weil] was seine Kehle mitteilt, [wie] ein Stein [bis zum Tod unverriickbar] is

verdient es, im Wasser versenkt zu werden.

t,94

[Auszug des Kommentars: Ab] hier fertigt [der Autor] die ,Brosche® mit [den Worten: Folgen-

des] erzihlten.

39.340 Folgendes erzéhlten die Altvorderen: Es
gab einst einen bestimmten Herrscher mit der er-
habenen Gesinnung eines Helden,” dessen fol-
gend [auszufithrender] Ruhm auf Erden lauterte.

Es wird tberliefert: Es gab einen
Konig, der sehr edelmitig und
grof3ziigig war.

39.341 Eines Tages sprach er begierig Eines Tages sagte er zu einem seiner Ver-
zum fiir die Schatzkammer Zustandigen: trauten: ,Ich wiinsche jemandem eine

slch werde eine Millionen Dinar spenden, Millionen Dinar

% zu spenden. Was sagst

so [lautet] mein Ansinnen. Fertig, [keine ~ du dazu?”

Widerworte]!“

39.342 FEr vernahm dessen Rede, legte vor [ihm]
stehend die Hande zusammen und sprach: ,Das ist
zu viel und es ist nicht angemessen; [es stellt] in
jeder Hinsicht eine Einbufle [dar].

Er sagte: ,Diese Menge ist sehr
viel.

% Tentativ. * Tentativ vira-udara-matih tibersetzt. * Nach Variante TABASI 2018, S. 336, Fn. 4(1).
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39.343 Damit [kann] man hundert Krieger ver-
sorgen; und die (ye) werden fiir dich ganz und gar

Die Summe muss man auf hun-
dert Menschen verteilen.”

[so] verwendbar sein, dass Wohlstand ensteht.

39.344 Der rithmenswerte und hoch-
gesinnte Herrscher priifte dessen Absicht
[indem] er vorschlug,”” die Hailfte, ein
Drittel, ein Viertel usw. [der Summe dem
Empfinger] beizumessen.

39.345 ,Wohl [sei] dir! Auch wenn [dein]
Wunsch weit dariiber hinaus wachsen
moge,” ist dies dennoch viel So wurde
durch Zuruf und [Gegen]rede ein Zehntel

[Der Konig] fragte: ,Wie ist es, wenn ich die
Halfte davon spende?” [Der Vertraute] ant-
wortete: ,Es ist immer noch viel.” Er fragte:
,Kann man ein Drittel spenden? [Der Ver-
traute] antwortete: ,Es ist immer noch ei-
ne grofle Menge. [Der Konig] fragte: ,Was
sagst du zu einem Viertel?” [Der Vertrau-
te] antwortete: ,,Es ist immer noch zu viel.
Man [soll] ein Zehntel festsetzen, was ein-

hunderttausend Dinar®® waren.

[der Summe als Spende] festgelegt.

39.346 Als der Herrscher sprach: ,[So] sei
es!“ legte er wiederum die Hiande zusammen und
sprach zum Herrscher: ,Wohl [sei dir]! Obwohl
dies [beschlossen wurde], ist nicht eine [einzelne
Person] wiirdig, diese [Summe] zu erhalten.”

39.347 Als dem Hochgesinnten die Rede dieses
Niedertrachtigen zu Ohren kam, sprach er spot-
tisch: ,[Du] Einfaltiger, wieso hast du das getan?

39.348 Unglickseliger, hor zu: Dieser Wunsch
von mir bezog sich auf dich! Du hast dich mit dei-
nem verdammten Schicksal selbst der Hoffnung
beraubt!

39.349 Du hast auf [meine] Freigiebigkeit ver-
zichtet und deinen Nutzen vereitelt. Diese deine
Niedertracht ist gewiss eine Verunglimpfung fiir
dich und andere.

°7 Tentativ samarthayat iibersetzt. *® Tentativ.

Obwohl es viel ist, kann man es
einem Menschen spenden.

Der Konig sagte:

»,Oh Unseliger! Ich wollte dir die-
se Summe schenken, du hast sie
dir selbst vorenthalten und ...

... mich hast du daran gehindert,
freigiebig zu sein.”

% Nach der Variante in TABASI 2018, S. 336, Fn. 5(2).
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39.350 [Nachdem] er die [urspriingliche] Absicht
des [Herrschers] erkannt hatte, klagte er innerlich
viel [und sprach]: ,Bitte vergebt mir Bosen! Ich ha-
be das Resultat [meiner] Untat sofort erlitten.

39.351
von Knausern

Sollen diejenigen mit dem Wesenszug
100 [doch diesen] Wesenszug haben!
Die Sonne, die Wolke und der hochgesinnte [Herr-
scher] - diese drei richten sich nicht nach ande-

«

ren.

39.352 Jener geistig geriistete [Herrscher] ver-
nahm die geféllige Rede und sprach zu ihm: ,,[Weil]
du seichtem Verstand hast, verdienst du gewiss

Jener flehte: ,0 Konig! Ich be-
ging einen Fehler.

lhr solltet eure Grofizugigkeit
nicht zuriickhalten!”

Der Koénig sagte: ,,Du bist nieder-
trachtig und verdienst Strafe, ...

heftige Pein.

39.353 Den Dumpfen, die innerlich oh-
ne Beriicksichtigung des eigenen Verlusts
und des Verlusts fiir andere verfahren,
eignet keinesfalls ein Auss6hnungs[ge-
schenk].

[Auszug des Kommentars:] Der eigene Ver-
lust ist hier das Nichterlangen der Fiille
an Besitz. Der Verlust anderer driickt das
Verlorengehen der freiwilligen Freigiebigkeit
aus.

39.354 Gehe und nimm, was ich heute
fur dich festgelegt habe. Aber diese Nie-
dertracht sollst du nie wieder in der Ver-
sammlung zeigen!“

... kein Geschenk. Du hast sowohl dir
selbst geschadet, als auch mir. Mein Scha-
den besteht darin: Wenn ich dir dieses
Geld gespendet hitte, ware ich in der
Welt fur Freigiebigkeit berihmt gewor-
den und der Ruhm meiner Grof3ziigig-
keit und Tugend wéren bis zum Ende der
Zeitalter geblieben. Dein Schaden besteht
darin, dass du dir dieses Geld vorenthal-
ten hast.

Nun geh und nimm die hunderttausend
Dinar,'" den Anteil, den du festgelegt
hattest; und verhalte dich in meiner Ver-
sammlung nie wieder so niedertrachtig.

Vers: Ein

39.355 Derjenige, der den Nutzen anderer ver-
hindert [und] sich [nur] darauf versteht, schlechte
Aussichten auszudriicken, wird gewiss [sein] Ant-
litz unter denen beflecken, welche die Wesensziige
der Guten hochhalten.

199 vgl. 39.337.

Niedertrachtiger
wiinscht niemandem Erfolg./

101 Nach Variante in TABASI 2018, S. 337, Fn. 1(2).
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39.356
[Nacht Kreaturen] von unreiner Erscheinung
frohlocken. Warum sollte auch deren Wandel au-
Ber Sicht den Edlen behelligen?

Nach Belieben mégen in der dunklen
102

39.357 [Dagegen] moge ebendieses Tun der Nie-
dertrachtigen viel gewichtiger erscheinen! [Denn]
gewiss lielen sie [dadurch] den Streifen ,,Schmutz®
auf den Kopf [von anderen?] fallen 1%

39.358 [Damit] wurde die dritte Gruppe beschrie-
ben. Hort bitte auch die vierte; sie wurden hier in
der Ankiindigung [39.266] namentlich ,diejenigen
mit ungezigelter Zunge® genannt.

39.359 Diese [Menschen] mit béser Zunge, wel-
che gute Eigenschaften verhiillen, [weil] sie dar-
auf aus sind, Fehler zu verkiinden, sollen Herrscher
ohne Unterlass fernhalten.

39.360 Mag niamlich die Rede wahr sein, hat-
ten sie auch dabei [den Fehler der] Verunglimp-
fung [begangen], weil [sie] iiber Abwesende spre-
chen. Im Falle einer falschen Aussage verdoppelt
sich [ihr] Fehler.

39.361 Dies [sei] namlich ein gréferes Verge-
hen selbst als der Frau eines anderen beizuwoh-
nen, denn [damit] wird sich ein Mann besudeln,
[obwohl] er [der betreffenden Person?] fern bleibt
- so verkiindet die Offenbarung.

39.362 Auch in den Uberlieferungen wurde dies
mit besonderem Nachdruck erwihnt: Das Reden
iiber Abwesende sollen selbst [deren] Freunde arg-
wohnisch meiden.

Niemand lasst eine Fliege an
[sein] Glas./

Ein Niedertrachtiger ist beriich-
tigt und von schlechter Natur./
Schwarze Erde auf das Haupt je-
des Niedertrachtigen! (39.24)

Die vierte Gruppe sind die Laste-
rer, ...

... die tber jeden, von dem die
Rede ist, etwas zu sagen haben
und vom Fehler einer Person et-
was weitererziahlen wollen.

Wenn es wahr ist, ist es Lasterei.
Und wenn es nicht wahr ist, han-
delt es sich sowohl um Verleum-
dung als auch um Lésterei.

In der Uberlieferung heif3t es: Die
gottliche Strafe fur Lastern ist
hoher als die Strafe fiir eine ille-
gitime sexuelle Beziehung.

Gott hat im Koran [sinngemaf3]
verlauten lassen: Niemand von
euch soll tiber andere lastern.

102 Die Erklarung im Kommentar als uluika-adayah ,Eulen und dergleichen konnte darauf hinweisen,
dass der Autor hiermit nach indischer Omenlehre Ungliick verheiflende Tiere meinte, zu denen besonders

die nachtaktiven zihlen. '® Tentativ.
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39.363 Gewiss ist dieses
Reden tuber Abwesende
Aasfresserei. Und dieje-
nigen, die einen Hauch
Wahrhaftigkeit  haben,
[empfinden] davor Ekel
oder suchen das Weite.

fliehen.

39.364 Kluger, verhalte dich richtig gegeniiber
demjenigen, der am Reden hinterriicks Gefallen
findet! Ist er tatsichlich nicht fahig, die [dies- und
jenseitige] Biirde dessen selbst zu tragen?

39.365 Und Folgendes wird berichtet: Es gab ei-
nen gewissen vorziiglichen Propheten, der, [weil
er] wissend [war], vermoge [seines kastenkonfor-
men] Verhaltens, Macht iiber den Wachzustand [in
Form gottlicher Sicht] und Traumzustand erlang-
te[, in dem er sehen konnte, was er wollte].

39.366 Einst kamen in der Nacht himmlische
[Wesen] und bedeuteten ihm: ,Schuldloser, du
sollst bei Tagesanbruch aufstehen und jenen Weg
gehen.

39.367 Waihrend du dort wandelst, sollst du ge-
nau das essen, was zuerst auftaucht. Was danach
in [dein] Sichtfeld gelangt, ist zum Verstecken be-
stimmt.

39.368 Und was [dir] dann in den Schof3 fallt,
sollst du nach Kraften beschiitzen. [Wer dich]
nachfolgend anklagt, dem sollst du keineswegs die
Hoffnung nehmen.

39.369 Und was du danach als Fiunftes sehen
wirst, davon sollst du dich entschieden fortbewe-
gen. Auf diese Art wirst du [dein] Ziel erreichen,
nicht anders.

194 Persische Paraphrase von Qur’an 49:12.

Mochte denn jemand das Fleisch seines eigenen, ver-
storbenen Bruders essen?'% Das ist also die duflerste
Bedrohung. Hier wird deutlich, dass der Lasterer wie
eine Made ist, die Leichen frisst. Jeder, der noch einen
Hauch von Menschlichkeit hat, soll sich vor [dem Ver-
zehren] eines Toten hiiten und vor dem Totenfresser

Hite dich vor dem Lastern liber
Menschen/ und fliehe vor einem,
der ein Lasterer ist. 7 (39.25)

Es ist Uberliefert: Einer der Pro-
pheten, der kein Verkiinder [ei-
ner neuen Offenbarung] war, der
im Traum Nachrichten empfing
und Stimmen [aus der unsicht-
baren Welt] horte, ...

sah in einer Ekstase [im
Traum] Folgendes: ,Wenn du am
Morgen aufstehst, begib dich in
eine bestimmte Wiiste.

Das erste, was vor dir erscheint,
sollst du essen und das zweite,
was du siehst, sollst du verste-
cken.

Das dritte, was zu dir gelangt, be-
schiitze es und dem vierten sollst
du nicht die Hoffnung nehmen.

Vor dem Fiinften, was vor deinen
Augen auftaucht, sollst du flie-

143

hen.
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39.370 Als nun der Morgen anbrach, ging er zii-
gig los und eilte auf diesem Weg mit [dartber]
verwirrtem Geist: ,Was [ich] wohl zuerst essen
muss?*

39.371 Nachdem er einige Schritte gegangen war,
erblickte er vor [sich] einen schwarzen, iiberaus
hohen und sehr umfangreichen Berg und wurde
bestiirzt:

39.372 _Wie soll ich den denn

Am Morgen stand er auf und
ging in die Wiiste, die ihm gewie-
sen wurde.

Das erste, was auftauchte, war
ein michtiger, hoher Berg von
schwarzer Farbe.

Der Prophet wunderte sich: ,Wie kann ich einen

essen? Was soll ich tun? Aber
diese Anweisung muss befolgt
werden.“ Als er sich [dem Berg]
zuwandte, bereit, [ihn] zu ver-
zehren, da wurde der [Berg] zur
Freude des [Propheten] zu einem

solchen Bissen denn essen? Aber da es sich um
eine Anweisung Gottes handelt, habe ich keine
Wabhl.“ Er niherte sich dem Berg, um ihn zu ver-
zehren. Als er sich néherte, sah er, dass der Berg
von solcher Gewaltigkeit ein kleiner Bissen gewor-
den war.

blof3en Bissen.

39.373 [Er] sprach eine Dankbezeugung (Sukram)
[und] steckte ihn in den Mund. Er war zu [seiner]
Freude mit einem Geschmack [siler] als Honig
und einem Geruch [besser] als Moschusduft [ver-
sehen].

39.374-376 Darauf ging er zufriedenen Herzens
[weiter und] sah vor [sich] ein hingeworfenes Ge-
fafl. Er erinnerte sich an das Wort der Himmli-
schen: ,Dies sollst [du] verstecken!” und begriff,
[dass] dies das vor [ihm] liegende [Gefafl] sei.
Rasch grub er ein Loch, warf es energisch (balat)
dort hinein und bedeckte das goldene [Gefaf3] von
allen Seiten. Genau als er einen Blick zuriick warf,
wihrend er aus Ungeduld [schon] weiter ging, sah
er, [dass] es unvermeidlich (balat) aus dem Boden
herausgekommen war.

Er nahm ihn und af} ihn auf. Er
war stifler als Honig und wohlrie-
chender als Moschus. Er dankte
Gott und ...

... ging von dort aus weiter. Er
sah eine goldene Schiissel an den
Wegrand hingeworfen. Er sagte
[sich]: ,Mir wurde befohlen, sie
zu verstecken.” Folglich hob er ei-
ne Grube aus, legte die Schiissel
in die Grube, schiittete viel Erde
darauf und ging weiter. Er war
noch keine zwei Schritte gegan-
gen, als er sah, dass jene Schiis-
sel auf dem Boden lag.
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39.377 Schnell ging [er] zu-
riick, grub darauf mithsam ein
tiefes zweites Loch und legte es
hinein. [Aber] es stieg wieder

Ein weiteres Mal ging er hin, hob eine noch tiefere
Grube aus, verbarg die Schussel darin und schiittete
Erde daruber. Er war noch nicht vollstandig damit
fertig, da erschien die Schiissel ein weiteres Mal.

nach oben.

39.378 Der Hochgesinnte [dachte:] ,Hier kann
gar keine Macht im Boden sein!“ ging noch einmal
zuriick und bemiiht sich, das [Gefaf3] andernorts
zu verstecken.

39.379 [Nachdem] er ganze drei Mal beobachtet
hatte, [dass] dieses [Gefaf3] so [nach oben gestie-
gen war], dachte er nach und begann schlieilich
ohne Beklemmung [weiter] zu gehen. Vor [sich]
sah er einen Hahn.

[Auszug des Kommentars:] Ich habe mich genau an das
gehalten, was er mir im Traum mitgeteilt hat.

39.380 ,Habe Mitleid!” sprach er vor Angst zit-
ternd [und] trat vor [ihn]. Der kluge [Prophet] hob
[ihn] mit beiden Handen auf den Schof3 [und] ver-
steckte [ihn].

[Auszug des Kommentars:] vor Angst zitternd, [weil]
ein Feind von hinten auf ihn los stiirzte.

39.381 Zuihm eilte einen halben Augenaufschlag
[nachdem] dieser [seinen] Schofl verhillt hatte,
ein Falke, trat vor [ihn] und sprach als kénnte er
[ihn] verscheuchen [unter Rufen von] ,Blof3 nicht!
Blof3 nicht!®, [weil] er vor Hunger wiitend war:

39.382 ,Oh [du] Verwegener! Ich habe den [gan-
zen] Tag eingebtifit, weil [ich] diesen [Hahn] ver-
folgt habe. Pass auf: Es ist nicht angemessen, dass
[du] jene meine Beute beschiitzt.

Das dritte Mal miihte er sich
beim Verbergen von jener
[Schiissel] ab und sie tauchte
wieder auf. Der Prophet sagte
sich: ,Mir wurde befohlen, sie zu
verstecken. Ich habe mein Werk
getan und ausgefiihrt, was mir
aufgetragen wurde.“ Er ging von
dort weiter. Er sah einen Vogel,

... der von einem Falken auf-
gescheucht eilig umbherflatterte
und sagte: ,Prophet Gottes! Be-
schiitze mich, denn der Feind ist
hinter mir her.“ Der Prophet ver-
steckte ihn unter seinem Kragen.

Im gleichen Augenblick bat ein
witender, hungriger Falke:

~Prophet Gottes! Heute war ich
[den ganzen Tag] hinter dieser
Beute her, aber meine Beute hat
bei dir Zuflucht gefunden.
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39.383 (1) Dieser Tag ist fast vergangen /
(2) diesen Tag habe [ich] ganz [damit] verbracht
(atyudham) und ich bin unvermeidlich duflerst
hungrig. Wie [konnte] ich, nachdem ich dich Mit-
fihlenden getroffen habe, nachts ohne meine Beu-
te [mein Leben] aushauchen?*

39.384 Er vernahm dessen Worte, erinnerte sich
wiederum an die entsprechende Rede der Himm-
lischen, schnitt aus seinem Schenkel ein Stick
Fleisch heraus [und] gab es diesem [Falken].
[Auszug des Kommentars:] an die Rede der Himmli-
schen: Denn der Himmlische teilte mir im Traum wie
folgt mit: ,Was dir in den Schof fillt, das sollst [du]
behiiten.“ (39.368) Daran habe ich mich gehalten. Und
er erinnerte sich danach noch an: Wer ,nachfolgend
[dich] anklagt, dem sollst du nicht die Hoffnung neh-
men.” (39.368)

39.385 Dieser hob das Fleischstuck auf, frafi es,
lief} zufriedenen Herzens vom Hahn ab und brach
zu seinem bevorzugten Ort auf.

39.386 Darauf ging der [Prophet] weiter und
sah einen zu Boden gefallenen Leichnam, [der] mit
[seinem] Gestank den [Luft]raum [aller] Himmels-
gegenden duflerst besudelte.

39.387 Er erinnerte sich an die Rede der Himm-
lischen, mied ihn weithin [und] hatte [damit sein]
Ansinnen umgesetzt; dennoch kehrte er etwas ent-
geistert nach Hause!%® zuriick.

39.388 Als es nun Nacht geworden war, lief er,
ganz dem Wehklagen eines Elenden ergeben, den
Allgebieter wissen, aus makelloser Absicht wissen:

195 Wortlich Plural: grhan prati ,zu den Hausern',

Ich bin extrem hungrig, nimm
mir nicht die Hoffnung!“

Der Prophet sagte sich: ,Mir
wurde gesagt, dass ich jenen be-
schiitzen und ihm nicht die Hoff-
nung nehmen soll. Was soll ich
nun tun?® Er ziickte ein Messer,
schnitt etwas Fleisch aus seinem
Oberschenkel und warf es dem
Falken vor.

Der Falke nahm das Fleisch und
liefl von dem Vogel ab.

Der Prophet ging weiter. Er sah
einen Leichnam, den man hin-
geworfen hatte und der verfault
war.

Er suchte das Weite.

Als es Abend wurde, richtete der
Prophet das Wort an den Herrn:
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39.389 ,Herr! Warum kann ich, das Behaltnis des
Regengusses ,Dein Mitgefiihl’, nicht das gute Re-
sultat sehen, das du mir nach einiger Zeit zuteil
werden lasst?

39.390 Alles, was du angewiesen hast, habe ich
eingehalten. Herr, lasse mich diesbeziiglich erfah-
ren, was diese [Erscheinung war und] warum dies
[so war].

,Mein Gott!

Was du befohlen hast, habe ich
ausgefiithrt. Nun zeige mir die
Weisheit darin!“

39.391 Meer des Mitgefiihls, hauche [mir, der ich] vom Gift ,Zweifel* durchdrungen
bin, ganz geschwind mit dem Nektarguss ,Deine Stimme’ wieder Leben ein!”

39.392 Nachdem [er es so] mit verneigtem
Haupt ausgesprochen hatte, offenbarte sich ihm ei-
ne Stimme von verborgener Gestalt. Bei Anstandi-
gen ist der eigene Wunsch das [einzige] Hindernis
fir ein gute Resultat.

lhn erreichte eine Stimme:

39.393 ,Merke auf!“ belehrte ihn die [Stimme] mit verborgenem Korper und begann,
[ihm], dessen Nacken aus Anstand geneigt war, darzulegen:

39.394 ,Den iiberaus hohen, sehr umfangreichen
schwarze Berg, den du gesehen [und] als bloflen
Bissen verzehrt hast, sollst [du] als Zorn erkennen,
[der] sukzessive gutartig [wird]:

39.395 Wenn [er] aufkommit, ist er iiberaus hoch,
sehr umfangreich und auch schwarz; zur Zeit des
Verschlingens wird er winzig. Ist er verschlungen,
schmeckt er duflerst sufl.

39.396 Und das goldene Gefif, das du dich zu
verbergen bemiiht hast, ist die Wohltat. Ebenso soll
man deren Wesen mit dem Geist erkennen.
[Auszug des Kommentars:] Ebenso: Mit dem Of-
fenlegen ihrer Wohltaten geizen namlich die groflen
[Menschen]. Jeder, der [etwas] mit hehren Absichten
winscht, verbirgt seinen Wohltat, [aber] sie kommt bei
ihm unvermeidlich von selbst zum Vorschein.

sDer gewaltige Berg, den du ge-
sehen hast, der sich in einen Bis-
sen verwandelt hat und den du
gegessen hast, das ist der Zorn.

Anfangs scheint er gewaltig.
Wenn man ihn hinunter-
schluckt, ist er sufler als alle
Sufispeisen.

Zweitens: Die goldene Schiis-
sel, die immer wieder auftauch-
te, wie oft du sie auch vergraben
hast, ist die gute Tat. So sehr je-
mand auch die Wohltat zu ver-
stecken sucht, sie kommt immer
wieder zum Vorschein.
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39.397 Wisse, [dass] der Dritte[, der
Hahn], der [deinen] Schof3 erlangte, [dir]
vom [Herrn] anvertraut wurde. Man soll
iiber dessen Schutz [ebenso] wachen, wie
man den [Sturz in eine] Schlucht verun-
moglichen [sollte].

Die Bedeutung des Dritten ist, dass je-
der, der bei dir Zuflucht sucht, [auch] Zu-
flucht findet und dass du nicht das Ver-
trauen von jemandem missbrauchst, der
dir vertraut.

39.398 Der Vierte[, der Falke], der gewaltsam
schnellte [und] zu dir kam, ist der [rechtméafii-
ge] Teilhaber. Er soll [seinen] Anteil [auf ande-
rem Wege] erhalten, so [lautet] die Anweisung des
[Herrn].

Die Bedeutung des Vierten ist:
Wenn jemand von dir etwas ver-
langt, gib dir Miihe, seine Bitte zu
erfullen.

39.399 Die Leiche, die [du] als finftes
gesehen hast [und] die [alles bis zum] Ho-
rizont mit Gestank besudelte, sollst [du]
als Reden uiber Abwesende erkennen. Das

Funftens: Der verfaulte Leichnam, den du
gesehen hast, ist das Lastern. Sieh dich
vor, dass du vor dem Lastern die Flucht
ergreifst, ...

musst [du] entschieden meiden.

39.400 Diesem [haftet] ndmlich Gestank [an]. Jedem, der dies hervorbringt, entsteht
unvermeidlich ringsum[, dies- und jenseitig,] iibler Geruch, [der] Abscheu verursacht.

39.401 Diese Tat macht Ruhm und auch den guten
Charakter vollig zunichte. Deshalb sollen Kluge
sich besinnen [und] sich davon entschieden fern-
halten.”

39.402  Wiederhole hier nicht das verachtli-
che Gerede [iiber Abwesende] auf irgendjemandes
Zunge! Wie konnte denn die [reine] Tat [des Got-
teslobs] mit dieser unreinen [Zunge] gelingen?

39.403 Gewiss schwindet durch dieses Gerede die
gute Tat der Manner und [ihre weltliche] Oblie-
genheit wird unterbrochen. Diese Art ist Witwen
angemessen.

... denn das Lastern macht die
gute Tat zunichte

Vers: Lastere tiber niemanden,/
denn fromme Taten schwinden
durch Lasterei.; Jede Lasterei
vermindert eine fromme Taten./
Wenn man [oft] lastert, ver-
mischen sich die Angelegenhei-
ten [und das fiuhrt zu Chaos].
(39.26)
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39.404 Wer auch immer [nur] am Fiillen seines ei-
genen Bauches Freude [findet], mége ndmlich [so]
handeln. Die Edlen aber sollen sich davon fernhal-
ten, [weil] sie eine hohe Stellung anstreben.

39.405 Weil es schlechtes Betragen ist,
wird aber auch das Horen dieses [Gere-
des] sofort zur schlechten Tat fiir einen
Menschen - so die Lehre der besonnenen
[Autoritaten der dharma-Lehrbiicher].

39.406 Setze niemals [deine]
Zunge oder [dein] Gehor auf die-
sen Pfad! Wenn diese beiden un-
rein sind, wie soll denn deine gu-
te Tat fruchten?

39.407 Weil es notwendigerweise auszufithren
ist, ist [an dieser Stelle] das Sagen von [bereits] Ge-
sagten ganz angemessen [und stellt nicht den rhe-
torischen Fehler der Wiederholung dar]. So ver-
sinkt die Missgunst [derer, die behaupten, darin 1a-
ge ein Fehler,] in ihnen (tatra) [selbst].

39.408 Die vierte Gruppe wurde beschrieben.
Hort nun aufmerksam die fiinfte, welche den Ver-
sammlungen von Herrschern niemals angemessen
ist.

Die Gesellschaft von Konigen
muss vom Schmutz des Laste-
rers und des Verleumders gerei-
nigt werden.

Wie Lasterei verboten ist, so ist auch Ho-
ren von Léasterei nicht zulédssig. Denn der
Schaden fiir denjenigen, der beim Lastern
zuhort, ist ebenso schwerwiegend wie das
Lastern selbst.

Vers: Begib dich nicht mit Ohr und Zunge auf den
Weg der Lasterei./ Es ist besser, Ohr und Zunge
von dem Schlechten rein zu halten, [was] tiber eine
Person [gesagt wird]. /s (39.27)

Bezuglich der Lasterei wurden
zuvor einige Aspekte erwihnt.%

Die funften Personen, die nicht
wirdig sind, am Hof von Koni-
gen tatig zu sein, ...

39.409 Alle, welche ohne die Wahrheit anzuerkennen auf der Erdoberflache umherir-
ren, nennt man Tiere, [die nur] damit beschaftigt sind, Vergeltungskausalitit abzutra-

gen[, deren Wirksambkeit bereits eingesetzt hat].

39.410 Denn nur durch die Wahrheit [in Form von Rechtgldubigkeit gibt es] die Wahr-
heit [in Form des Urgrunds brahman] und was dieser [Brahma] offenbart hat[, den Ve-
da,] oder ferner alles, was hier [in der Welt von den Smrti-Autoren] tiberliefert wurde

— [all das] bereitet den Guten Freude.

39.411 Die Einfiltigen, welche auf Erden namlich diese Wahrheit nicht anerkennen,
sind in jeder Hinsicht heterodox. Erdenherrscher sollen sie meiden.

196 Nach Variante in TABASI 2018, S. 342, Fn. 8(2).
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39.412  Wie sollen jene, [die] keine
Dankbarkeit (-Sukra-) ausdriicken, auf die
Téauschung anderer erpischt sind und die
Wahrheit iiber den Herrn nicht anerken-
nen, den Herrschern zum Gedeih [verhel-

fen]?

... sind Menschen, die sich nicht erkennt-
lich zeigen, sondern treulos und undank-
bar sind. Diejenigen, die nicht wissen,
was sich gegentiber dem Herrn der Wohl-
tat gehort und die Dankbarkeit gegen-
tber dem Wohltater in Undank verwan-

deln.

39.413 Téglich wird diese Gruppe von den Fuf3-
tritten ,[gottlicher] Zorn® zerquetscht,'%’ sie ist al-
len verhasst. Mit dem Zeichen (1) der Pracht /
(2) der Glicksgottin (Sri-) versehene [Herrscher]
sollen auf diese [Gruppe] achten[, damit ihnen die-
ses Zeichen nicht abhanden kommt].

39.414 Unter keinen Umstéinden erwacht fur sie
je das [gute] Schicksal. [Wenn] sie [durch fritheres
Tun] (1) Pracht / (2) die Gliicksgéttin ($rih) erwor-
ben haben, geht sie bald [wieder] - so [lautet] die
feststehende Meinung.

39.415 Den zu vergessen, der das Angenehme
vergessen lasst, ist fiir Wissende segensreich. Er-
kenne, [dass das Gegenteil] von dem, der die Wahr-
heit nicht kennt, férderlich [ist], und handle ganz
und gar [danach]!

Diese Gruppe wird immer ge-
schlagen und gebandigt sein und
wird [auf lange Sicht] der Zunei-
gung von Bekannten und Frem-
den entbehren.

Weder wird ihr Gluck wahren,
noch ihr Wohlstand bestandig
sein.

Jemandem, der eine Wohltat
vergisst,/ keine Beachtung zu
schenken, st
Nimm dich in Acht vor jeman-
dem, der keine Dankbarkeit
kennt,/

angemessen. /

39.416 Denn selbst die Lebenshauche
werden durch Umgang mit ihnen immer
schwicher. Ende.

Und so beschrieb der Kalif [Mutajed] wie-
derum die ihnen angemessene Mafinah-
me:

weil deine Seele in der Gesellschaft von
solchen Personen leidet. /7 (39.28)

Der [abbasidische] Kalif Mu‘tazid hat ge-
sagt:

7 Wortlich: tat-rus-pada-mardana-marditah ,von den Zermalmungen des Fufes ,Zorn des [Herrn]* zer-

malmt’.
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39.417 ,Als Gegenmafinahme fiir denjenigen,
dessen Schwertlein ,Zunge’ stumpf gegentiber der
Danksagung (Sukra-uktau) ist, soll man mit der
Schwertklinge ,scharfe Zunge [des Herrschers]
die vergeltungskausalen Resultate [seines Han-
delns] tilgen.”

39.418 Und ferner bricht den Men-
schen das Vergessen der Wahrheit beziig-
lich Salz und Gebéck schnell Kopf und
Hals. Daher soll man stets an die Wahr-
heit denken.

sJeder, dessen Zungenschwert
hinsichtlich der Dankbarkeit
stumpf ist, den soll man mit
der Sprache der scharfen Klinge
strafen.

Vers: Das Recht [des Gastgebers] auf
Dankbarkeit fur das Essen (,Salz und
Brot“); nicht zu achten, bricht einem
Menschen Kopf und Hals;/

39.419 Sich an die Wahrheit zu
erinnern wird einen Mann nam-
lich augenblicklich grof3 machen,

diese zu vergessen wird ihn vom

Wer sich gegen seinen Wohltater erhebt, ; wird ab-
stiirzen, selbst wenn er im Himmel ist.; Dankbar-
keit macht ehrwiirdig,/ Undankbarkeit vernichtet
von Grund auf./ (39.29)

[letzten?] Fu3!?® fallen lassen.

39.420 Die fiinfte Gruppe wurde beschrieben und
nun soll die sechste vernommen werden, welche
namentlich Unwahres sprechende, im Fabrizieren
[von Liigen] geschickte Menschen [umfasst].

39.421 Weder billigt irgendjemand das [Liigen]
noch ist es irgendjemandem gegeniiber angemes-
sen. Man wiinscht den [Menschen, die] mit [Li-
gen] verfahren, in der Welt keinerlei Erfolg.

39.422 FEin Mensch, [der] ligt, hat keine Wiirde
(a-$rikah) und verhalt gewiss beim Herrscher un-
erwiinscht. Daher sollen Kluge diese Tat vermei-
den.

39.423 Und so erblithte im [Werk namens] ,Bli-
tenrispe des guten Charakters® Folgendes: Es gab
einen vorziiglichen Dichter Phajail, der hatte [als]
Hofrat grole Macht inne.

108 Tentativ.

Sechstens sind die Lugner, ...

... denn Lugen wird von nieman-
dem gebilligt.

Und das Liigen bei Sultanen ist
besonders ehrlos.

Im Buch Ahlag-i Rukni wird Fol-
gendes uberliefert: In der Ver-
sammlung des Wesirs Fazl ...
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39.424 In dessen Versammlung gab es zwei ho-
he Beamte. Unter ihnen hief einer Nusara und der
andere hief§ Saktbh; [beide] genossen [hohes] An-

... kam es zwischen zwei Beira-
ten, von denen einer Nasr hief}
und der andere Saqib ...

sehen.

39.425 Diese beiden stritten
in der Versammlung scherzhaft-
spielerisch miteinander. Inmit-
ten dessen fiel der Turban des
Sakabh [durch die Hand Nusa-
ras] zu Boden.

... zu einem Redewettstreit. Sie fingen an zu spa-
3en und zu scherzen. Die Sache entwickelte sich
schlieB3lich von einem Gesprach zu einer Spielerei
und das Spiel wurde schliefilich zu einem Kampf.
Durch einen Schlag von der Hand Nasrs loste sich
der Turban vom Kopf Saqibs.

39.426 Alserihnmit [vor Zorn] entgleis-  Saqgib argerte sich sehr und Spuren des
ter Miene sah, sprach der Herrliche un-  Zorns erschienen auf seinem Gesicht. Der
ter den Hofréaten, [Phajail]: ,Was soll das? Wesir fragte: ,Woriiber erziirnst du?“ Un-
Erblickst [du] im scherzhaften Spiel etwa ter den Beiraten kam so etwas oft vor.

mehr als dieses [zu Boden Fallen des Tur-
bans]?“

39.427 Jener horte [dies] und sprach: ,Duldsa-
mer,'% Wohl [sei dir]! Wie konnte ich keinen Zorn
hegen, wenn [ich] in deiner Versammlung heute
[mein hohes] Ansehen verloren habe? Was [wire]
triftiger als das?”

39.428 Der geschickte [Phajail] horte dessen du-
Berst laute Rede und sprach den Umstanden ange-
messen, denn die Erfahrenen verzweifeln bei iiber-
haupt keiner Gegebenheit:

Saqgib sagte: ,Wie soll ich nicht
erziirnt sein, wo ich nun mein
Ansehen in einer solchen Ver-
sammlung wie der deinen verlo-
ren habe?*

Fazl sagte:

199 Tentativ ksamin als Anspielung auf das 5. Kapitelthema ksama ,Duldsamkeit’ aufgefasst, doch kénnte

dies auch auf das 17. Kapitelthema ksama ,Nachsicht® anspielen.
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39.429 ,Schongeist / Kleingeist (laghu-buddhe),
diese Angelegenheit heute wiirde ich leicht neh-
men. Schluss mit der Verbissenheit im Spiel! Denn
dieses dein [Ansehen] wurde [schon zuvor] von
der Stute zu Fall gebracht.”

[Auszug des Kommentars:] Das heifit: Als ich dich an
diesem Tag gefragt habe, woher du gekommen bist, und
als du geantwortet hast: Mit dieser Stute bin ich binnen
eines Tages aus NaiSapura hierher gekommen. An ge-
nau diesem Tag hast du fiir mich [deine] Gro83e einge-
bufit.

39.430 Entziinde niemals die Lampe mit dem
Docht!!?  Liige®; sie hat kein Ol / keine [Vertrau-
en stiftende] Zuneigung (nih-snehah). Bald wird
sie kein Licht [mehr spenden und] mit Gestank zu
Aufregung fithren.

39.431 Kluger, ersuche weder Ansehen noch Gré-
e aus dem [Liigen]. Erkenne, [dass] dies blofler
Schein ist und [dass] diese Beiden, [Ansehen und
Grofle], daraus wie [scheinbar] trinkbares [Was-
ser] aus einem Trog sind.

39.432 Jene sechste Gruppe wurde beschrieben.
Man vernehme die siebte, die ,Schwitzer” genannt
werden [und] auf Erden Tadel erhalten.

39.433 Als ,Schwitzer” gelten nach [grammati-
scher] Tradition diejenigen, die fortwahrend viel
[Tadelnswertes] reden.!!! Gewiss ist das [Schwat-
zen] in der Welt ehrlos. Der Ehrlose hat keine Ach-
tung [unter den Leuten].

,Nimm die Sache leicht und ma-
che dir nicht das Herz mit dieser
Angelegenheit schwer, denn dein
Ansehen war bei mir an jenem
Tag dahin, als du sagtest: Mein
Maultier hat mich innerhalb ei-
nes Tages von Marv nach Nisha-
pur gebracht.”

Entziinde nie die Lampe der Li-
ge,/ denn diese Lampe hat kaum
Licht./

Suche nicht Ehre und Achtung
durch Liigen,/ denn dadurch ver-
lauft sich dein Ansehen wie das
Wasser eines Baches. /7 (39.30)

Die siebte Gruppe, die fiir den
[Staats]dienst unwiirdig ist, sind
diejenigen, die viel reden und de-
ren Rede wirr ist. Denn wer viel
redet, dessen Rede wird nicht ge-
wiirdigt.

10 Tentativ. Wortlich und im Kommentar sub 4.26 belegbar -naktaka- ,Lappen‘. Moglicherweise hier als

Adjektiv ,nichtlich‘ von nakta aufzufassen? '

PANINI 5,2.125: alac-atacau bahu-bhasini ,,vac mit den

Suffixen -ala und -ata bedeutet ,geschwiitzig""; Ubersetzung: BOHTLINGK 1887, S. 249.
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39.434 Auch die Offenbarung erklarte an die-
ser Stelle mit Bedacht die Schwere [dieses] Fehlers:
,Unvermeidlich kommt Unwahrheit in die Vielre-
derei derer mit abschweifendem Denken.”

39.435 Auch Bhojarjyamihira sagte zum Herr-
scher Navasarin: ,Die Leute zweifeln bei jeman-
den, [der] fiir Vielrederei bekannt ist, [ob er nicht]
verriickt [sei].

39.436  [Also] der [Schwitzer] ist nicht nur
Gegenstand des Zweifels, [sondern] jener konnte
auch derart [verriickt] sein. Und man sieht [offen-
kundig] in der Welt, [dass] Menschen, [die] viel
sprechen, verriickt [werden].*

39.437 ,Der Dumme, der viel spricht, spricht ge-
wiss Ungereimtes.” So sagten es die Bewanderten
ganz richtig in den Uberlieferungen.

39.438 Und so [findet sich] an dieser Stelle fol-
gende Geschichte: Darin verhielt sich der Aisa ge-
nannten [Prophet, dessen] lotus[gleiche] Fuf3e ver-
ehrungswiirdig sind, einst bescheiden,'!? als die
Apostel (jyavaraih) in [seine] Niahe kamen, um Un-
terweisung [zu erhalten]:

39.439 ,Lehre uns solch ein Tun, durch dessen
Austbung wir hier erfreut einen guten Ruf erwer-
ben und mit Gewissheit in diesen [schwer zu er-
klimmenden Himmel und Dergleichen] aufsteigen
mogen!”

39.440 So angesprochen, lachte jener und sprach:
sBitte schenkt dem Ansehen keine Beachtung,
[ihr] Lieben! Wer schweigt, hat gewiss in wirklich
jeder Hinsicht Erfolg.”

In der Uberlieferung heifit es:
Wer viel redet, macht viele Feh-
ler und [redet] Unsinn.

Biazargumihr hat gesagt: ,Wenn
jemand gierig danach ist, viel zu
sprechen, kann man sicher sein,
dass er irre ist.”

Es gibt ein Sprichwort: ,Ge-
schwitzigkeit ist Faselei*

Es wird berichtet, dass die Apos-
tel zu seiner Heiligkeit Jesus —
Friede sei mit unserem Prophet
und ihm! - sagten:

»,Gib uns einen Ratschlag, nach
dem wir so handeln kénnen, dass
wir ins Paradies gelangen.”

Er sagte: ,Sprecht niemals.”

"2 1n prasritah ,verhielt sich bescheiden® diirfte ein Anklang des Synonyoms prasrayah ,Riicksichtnahme*

des 10. Kapitelthemas liegen; vgl. 10.3.



1196 Kapitel 39 — Beseitigung der Bosen : Verstof3en von Lasterhaften

39.441 Sie horten dies und fragten jenen erneut,  Sie sagten: ,Das ist nicht mog-
hoflich verneigt: ,Dieses Handeln scheint schwie- lich*

rig. Wie [soll] so das gewohnliche Leben [ablau-

fen]?“

39.442 Wieder vernahm [er dies] und sprach:  Er sagte: ,Wenn ihr sprecht,
,Bitte macht mir keinen Uberschuss [an Wor- sprecht nur Gutes.

ten]'® zum [Ausbleiben des gewdhnlichen Le-

bens]! [Ihr] sollt das [gewdhnliche Leben] fithren,

dass es fiir andere Nutzen bringt.

39.443 Dies beabsichtigt mein Schweigen, denn ~ Und vieles Reden verfinstert das
(yat) Vielrederei befleckt nur das Herz. Verhaltet Herz*
euch nicht so!“ Ende [der Anekdote].

39.444 Der [moglichst] geringe Uberschuss ist ~ Vers: Du bist ein Narr, wenn
16blich beim Sprechen,!!* nicht beim Ausgeben  du Geld mit Bedacht ausgibst;/
von Kostbarkeiten. [Denn] der hat ein [unergriind- mochtest du etwas mit Bedacht
lich] tiefes und erhabenes Herz, der wenig spricht ~ ausgeben, so geize mit Worte./
und viel Reichtum gibt.

39.445 Wenn es dir gefillt, [zwischen Worten und Wie oft willst du leiden, um auf

materiellen Gaben] Partei zu ergreifen, [dann] be- den Dirham zu achten;; achte
miuhe dich, die Worte zu hiiten. Denn das Hiiten auf deine Rede, die der eigentli-
der Worte ist ein unbegrenzter Schatz. che Schatz ist./

39.446 Oh [je], Folgendes ist die Dummbheit in der Welt: Was mit den Handen zu tun
ist, machen die Einfiltigen mit der Zunge,!'® zum eigenen Ruin und dem anderer.

39.447 Lautes, unniitzes Reden ist ein Etwas Nutzloses zu sagen, ist schamlos./
Mangel an Zuriickhaltung.!'® Das sanfte, ~ Die angemessene Rede ist eine Eigen-
wenige Reden ist der reine Wesenszug. schaft der Propheten.,

39.448 Gegeniiber dem, was man ohne Anlass  Was auch immer jemand nicht
sagt [oder] wenn man Vieles von geringer Fol-  zur rechten Zeit sagt —/ Schwei-
ge sagt, ist es fur Menschen hochst angemessen,  gen ist viel besser./

schweigend zu bleiben.

3 vgl. 39.444. ' Wortlich: van-moke ,Befreien der Stimme’. ' Wortlich: vaca ,mit der Rede".
18 uparodha ,Zuriickhaltung’ ist Synonyom zum 8. Kapitelthema.
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39.449 Die Rede, welche andere zufrieden stellt,
wird [zu recht] ,Rede” (vani) genannt. Wodurch je-
mand [anderes] starke Pein empfindet, ist namlich

keine Rede, [sondern] dies ist ein kleiner [scharfer]
Pfeil (bani).

[Auszug des Kommentars: Ab] hier fertigt [der Autor]
die ,Brosche“ mit [den Worten]: Man erzihlt Folgen-
des.

39.450 Man erzahlt Folgendes: Einst kamen in der
Versammlung Nutanabanins wegen einer Angele-
genheit drei Herrscher zusammen.

39.451 Der romische kaisarin, der khakanin Chi-
nas und der rayin Indiens, [Herrscher] von (1) gro-
Ber Macht / (2) groler [Gewissheit aus] Erfahrung
(maha-anubhavah) versammelten sich [und] Nat-
nabanavant ehrte sie.!!’

39.452 Nachdem diese sich nun der Reihe nach
wie Tiger gesetzt hatten, sprach jener Herrscher
Navasarin [sie] ehrend Folgendes:

39.453 »,O [Wunder], nach sehr langer Zeit
kommt so eine Versammlung zusammen! Mein
Gliick!!® hat sich heute entfaltet, weil Weise und
Helden gekommen sind.

39.454  Freut euch, kommt im Kreis zusam-
men und sprecht unverziiglich! Denn die Rede der
Herrscher ist gewiss die Herrscherin unter den Re-
den - so [lautet] die feststehende Meinung.

17 vgl. 3.3.1 (S. 60)

Nicht alles, was man sagt, ist
gut./ [Nur,] was angemessen ist,
ist gut.// (39.31)

Anekdote:

Es wird lberliefert: Drei Herr-
scher erschienen in der Ver-

sammlung Anasirvans:

Der romische Kaiser, der Khan
von China und der Ray von In-
dien.

Nusirvan sagte:

,Jahrhunderte dauert es, bis eine
solche Versammlung stattfindet.

Nun muss jeder ein paar Wor-
te sprechen, denn die Worte der
Konige sind die Konige der Wor-
te.

118 Wortlich Plural: sad-bhagyaih ,gute Schicksale'.
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39.455 In diesem nichtigen Dasein wird [unsere]
Unterhaltung in dieser [mundlichen] Form (krta-
laksana) — [welch] ein Jammer! - gewiss schnell
verebben, [doch] sie wird [schriftlich] bestehen
bleiben [und] Gutes hervorbringen.

[Auszug des Kommentars:] Sie wird bestehen blei-
ben: Die Gutes Hervorbringende wird, [wenn] auf
Blatter und Dergleichen geschrieben, immer Freude

Es ware schade, wenn diese Ver-
sammlung sich wieder auflésen
wiirde, ohne dass wir eine Spur
im Buch der Geschichte hinter-
lassen.

[Besonders] in Hinblick auf die Unendlichkeit bin ich auf das Ergebnis die-

ser [Unterhaltung] hochst bedacht und ermutige [euch dazu]! Werdet mir hierbei zur

spenden.

39.456

Richtschnur!

39.457  Schliefit Bekanntschaft in der

alten Hutte [,Korper‘] hier, zum [Wohle
der] Zukunft! Denn nichts anderes als dies
[wird] zukiinftig auf Erden an die Erden-
herrscher erinnern.

39.458 Und jene horten die kurze Ansprache des
Herrschers, antworteten ihm ,So [sei es]!“ und ga-
ben das Zeichen: ,Sprich zuerst!”

39.459 Er, dem [dieses] Zeichen gegeben wur-
de (datta-samjfiah), nahm aus der Schatulle ,gute
Vorstellungen® (sat-samjiia-) behutsam den Inbe-
griff einer Perle heraus, dessen Glanz die [gesam-
te] Flache der Versammlung erstrahlen lief3:

[Auszug des Kommentars:] Behutsam deutet an, dass
[er] die ganz dieser Schatulle angemessene [Perle] her-
aus nahm und richtig (sam-) auf das Tablett ,Verkiin-

dung® legte.

39.460 ,Niemals war ich [selbst] beschamt, nach-
dem ich angemessen gesprochen habe. Doch selbst
dabei entstand durch die Ubermacht der Bedeu-
tung hier und da (kvapi) Scham. Dies moge man
bedenken / verzeihen (mrsyatam)!“

In dieser alten Wohnstatte [der Welt], ge-
wohne dir an, gut zu sprechen;/ denn es
gibt kein Andenken, das besser wére als
eine gute Rede. 7 (39.32)

Sie deuteten auf den persischen
Konig, dass er den Anfang ma-
chen solle.

Nasirvan legte einen strahlen-
den, koniglichen Edelstein aus
der Schmuckschatulle seiner Ge-
danken auf das Tablett der Spra-
che und sagte:

,Niemals habe ich Worte bereut,
die ich nicht ausgesprochen ha-
be. Manche Worte aber, die von
mir gesagt wurden, bereute ich.
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39.461 Auch der réomische kaisarin be-
dachte den Schatz [seiner] guten Gedan-
ken und zog bekanntlich daraus ein Dia-
mantkoérnchen, um es zu priifen:

39.462

,Schluss mit der Vielrederei! In dieser
Versammlung von Guten hier verfasse ich Folgen-
des (1) mit dem Vorsatz, [meinen] Kopf zu retten /
(2) als AuBerung, die [einem] den Kopf rettet (Siro-

Der romische Kaiser blickte sich in der
Schatzkammer seiner Vorstellung um und
schenkte dann der koniglichen Sitzung
folgende reine Miinze:

+Was ich nicht gesagt habe, kann
ich immer noch sagen. Was ich
aber gesagt habe, kann ich nicht
mehr widerrufen.

varana-sargena). Mein Leichtsinn mége entschul-

digt werden!

39.463 Ich habe Kontrolle iiber diesen
(atra) Pfeil ,Bedeutung’, der den Bogen
,Rede’ [noch] nicht verlassen hat. Hat er
[ihn jedoch] verlassen, gibt es keine Ab-
hilfe [mehr]; [dann] habe ich diesen Weg
[bereits] zuriickgelegt.”

39.464 Und der Herrscher Chinas!'!®
machte sich bereit, den [in seinem Her-
zen] versiegelten Moschusduft zur Freude
der ehrenwerten [Herrscher und Hoéflin-
ge] zu entfalten und nahm eben den klei-
nen / schonen (laghum) Schlissel:

Das heif3t, einen Wortpfeil, der sich noch
nicht von der Pfeilauflage des Sprechens
gelost hat, kann ich je nach Belieben ab-
schieflen. Wenn er aber den Bogen der
AuBlerung verlassen hat, kann ich ihn
nicht wieder zuriickholen:

Der Hagan von China erfreute die Na-
sen der in der Versammlung Anwesenden
mit dem folgenden wohlriechenden Duft
aus dem zuvor verschlossenen Moschus-
Flakon:

9 Oder hier: Cina-rat als lexikalische Ersetzung ,Herrscher der Chinesen'; vgl. Abschnitt 3.3.1 (S. 63).



1200 Kapitel 39 — Beseitigung der Bosen : Verstof3en von Lasterhaften

39.465
be ich die Benennkraft [meiner Worte
selbst unter Kontrolle. Was wird sie von
mir andernfalls nicht [alles] preisgeben,
[wenn sie] Macht [(iber mich] hat (Sakta),
[weil] sie einem anderen in die Hande ge-
fallen ist?

[Auszug des Kommentars:] Sowie und wann

sSolange ich nicht spreche, ha-
1120

diese Braut ,Rede” innen ist, mit vom Schleier
»Gedanken® verdecktem Korper, solange liegt
das eigene Wohl ganz und gar [darin,] sie zu
schmiicken: Je mehr ich sie schmiicke, desto
mehr wird sie, geschmiickt, mir (sva-) Freu-
de spenden. Und wenn sie [zu frith] enthillt
wird, was wird sie dann, wie eine untreue
Frau, [die] in die Hinde eines anderen [Man-
nes] geraten [ist], nicht alles preisgeben?

39.466 Nun zeigte der Hindu-rayin zur lang [an-
haltenden] Freude in rechter Weise aus dem Gar-
ten ,schone Rede” eine handartige Blume,'?! die

[die Welt] bis zum Horizont duften lief3.

39.467 Oder: Wieder und wieder priifte er und

,Wenn ich die Rede nicht auflere, dann ist
sie in meiner Gewalt und ich beherrsche
sie. Wenn sie aber gesagt ist, beherrscht
sie mich und ich kann sie nicht mehr be-
siegen. Das heifit, solange die Braut der
Rede unter dem Schleier der Gedanken
ist, hat ihre Friseurin immer noch die
Wahl: Entweder sie stellt die Braut auf
dem Thron der Rede zur Schau oder sie
halt sie zuriick. Wenn sie aber den Schlei-
er geliiftet und ihre Schonheit gezeigt hat,
kann man sie nicht mehr in den Privat-
raum schicken.”

Der indische Ray pflickte aus
dem Garten seiner Redekunst
folgende duftende, herzerfreuen-
de Blume und brachte sie zum
Schauplatz der Eloquenz:

prasentierte [schlief3lich] zur Freude der Versamm-
lungsstétte mit Freude den von der Girlandenma-
cherin ,Verstand“ gesammelten Jasminkranz ,Re-

de“'

120 Wortlich: Saktih Kraft', was hier primér wie artha- in 39.460 und 39.463 ,Bedeutung‘ der Worte mei-
nen sollte. Sekundér diirfte darin auch die weibliche Natur der Kéfte anklingen, die normalerweise den
Hochgéttern Siva oder Visnu zugeschrieben werden, hier aber das Brautgleichnis des Ahlag-i Muhsini an-
deuten, wie die wiedergegebene Passage des Kommentars verdeutlicht; vgl. Pw sub $akti, Bedeutungen 3

und 4. '?' Vgl. Fuinote zu 8.153.
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39.468 ,Wahrlich, auf dem zwei-
fachen Weg, der aus Verdienst
oder Verfehlung besteht, ist der
erste, [der] das Glick hervor-
bringt, ndmlich von Sorgen ge-
plagt [und] der zweite offenkun-
dig unterlegen.

39.469 Wer [seinen] Verstand auf Gefalligkeit
richtet, [damit] die Sorge hinter sich l4sst und we-
nig spricht, fiir den strahlt - O [Wunder] - der
Weg in beider [dies- und jenseitiger] Hinsicht vor

Gluck.

»Bei jedem Wort, das ich dufere, wird klar werden,
ob es richtig oder falsch ist. Wenn es richtig ist,
kann der Sprecher weiter reden, aber es ist nicht
sicher, ob er bis zum Ende Erfolg hat oder nicht.
Wenn es falsch ist, hat es keinen Nutzen.

Folglich ist es in beiden Fallen
besser, zu schweigen.

39.470 Demgemaf gefillt mir die Ansicht der Guten, [ihr] Besonnenen, dass die
Klugen diesen hier [Beschriebenen] ,eloquent’ nennen, andernfalls [aber] einen iiblen

Schwitzer

39.471 [Die Versammlungsteilnehmer] bedachten seine Ansicht und sprachen alle mit
erblithtem Lotus ,Gesicht®: ,Jawohl!“ Wo brilliert die Rechtglaubigkeit nicht?

39.472 Auch bei diesem [Thema] stimmten die bewanderten Altehrwiirdigen tiberein,
[was] der [richtige] Lebenswandel fiir Verstandige ist. Gibt es iiberhaupt etwas, das die

Klugen nicht [schon] geklédrt haben?

39.473 Frither gelangte ich einst zu den Westlern.
[Ich] befragte einen alten Mann unter [ihnen]: ,Al-
ter Mann, nenne du, [der] du hier behaglich lebst,
mir den heilvollen Lebenswandel!®

[Auszug des Kommentars:] Einen alten Mann mit rei-

fem Verstand befragte ich.

Ich sah einen alten Mann an
einem fernen Ort in Griechen-
land./ lhn fragte ich: ,O du, der
du verniinftig und weise bist:/
Was ist das Beste fiir die Men-
schen?*/
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39.474 Dieser vernahm und erwog es wahrlich;
nach einem Moment sagte er ,Schweigen® vier Mal
hintereinander. ,Dieses ist vorziiglich, weil man
[dabei] keine schlechten Reden spricht.

[Auszug des Kommentars:] Weil man keine schlech-
ten Reden spricht ist dieses Schweigen vorziiglich,
[also] ausgezeichnet. Sinngemaf folgt [daraus], dass ei-
ne gute Rede besser ist als Schweigen. Hier wird mit
vier Mal angedeutet, dass dieser Gegenstand (1) die
vier Lebensziele gewéhrt, (2) ein Mittel ist, um zum vier-
gestaltigen [Visnu] zu gelangen, und (3) der Kern der
vier Veden ist.

39.475 Durch feinsinnige Einsicht sah ich: Wel-
cher Wesenszug/Vorsatz (sargah) ist auf Erden ein
Schmuckstiick? Aufer diesem [Schweigen] gibt es
fir mich hier keinen weiteren, [welcher] der Belas-
tung [wiederholter Uberlegung] standhalten [wiir-
de].

Er antwortete: ,Schweigen,
Schweigen, Schweigen, Schwei-

gen. 1/ (39.33)

Und die spateren Philosophen
sagten: ,Schweigen ist besser
als schlechte Worte, gute Worte
aber sind besser als Schweigen.”

Vers: Ich habe mit den Augen der
Vernunft und Wissenschaft re-
flektiert:/ Es gibt keine bessere
Eigenschaft als das Schweigen./

39.476 Ich lehre nicht, dass du Ge-
sicht und Lippen zunichte machen sollst.
Erkenne die [richtige] Gelegenheit und
sprich nach Belieben, [aber] angemessen!
Denn dies ist die gute Tat.

39.477

Ich sage nicht, dass du deine Lippen zu-
binden und deine Augen zunahen sollst./
Aber jeder Situation ist [nur] eine be-
stimmte Redeweise angemessen.; '*

(39.34)

Ich habe dieses verborgene Tor, ,Verstoflen der Lasterhaften® genannt, un-

tersucht. Die Gliucklichen, welche die Aigrette / den Lichtstrahl (-$ikham) ,Verstand®

[darauf] richten, treten hier ungehindert ein.

122 Sa“di: Kulliyyat, Ed. FURDGI, Qit‘aha u Tak-baytha, S. 1110, Z. 10-11.
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40.1 Bharati[, (1) Gottin der Sprache / (2) Gattin Bharatas], die auf der Mundbiihne der
guten [Gelehrten] hin und her tanzt, wie ein Blitz schon (1) aufgrund des aufleuchten-
den Liebreiz’ / (2) aufgrund erotischer Anmut (ujjvala-kanti-) ist [und] deren Herz von
tiefen (1) Bedeutungen / (2) Gefiithlen (-bhava-) erhoben wird, mége uns Segnungen
gewidhren!

40.2 Nun soll das folgende, vierzigste (1) Tor aus Juwelen / (2) Tor zu den Juwelen /
(3) Tor ,Juwel® (ratna-dvaram) ins Auge gefasst werden! [Wenn] sie von einem Erden-
herrscher beherrscht wird, der [seinen Kopf] damit geschmiickt hat, kann die Erde den
Himmel verlachen.

40.3 Dies ist gewiss, [was] Herrscher zu [wahren] Herrschern macht. Ohne dies
sind Erdenherrscher (ku-bhartarah) schlechte Herrscher (ku-bhartarah), [daran be-
steht] kein Zweifel.

40.4 Auf Erden sind die [bereits beschriebenen] Juwelen gewiss (khalu) ein Schmuck
fir Herrscher. Doch (khalu) das folgende, grofle Juwel l4sst den Herrscherzustand er-
langen!

40.5 [Denn] wegen dieses [Juwels] wird der Erdenherr, der Herrscher [selbst] als
Juwel[, der Beste seiner Art,] bezeichnet. Und wenn man selbst [schon] Juwel ist, wird
es gar niemals angemessen, in Abhéngigkeit anderer [Juwelen] zu geraten.

40.6 Dieses Juwel, [das in etwa als] ,Achten auf Erwerb und Erhalt der eigenen Be-
fehlshaber, Heere, Diener und Dergleichen“! angekiindigt wurde, wird an dieser Stelle
mit Definition ausgefiihrt.

40.7 Derjenige mit grofien Ambitionen, der vom [Herrn] auf die Erde geschickt und
zum Hort der Herrschaft gemacht wurde - ist er nicht stolz auf die Partikel von den
[himmlischen] Herrn [aller] Weltgegenden?? -, [der] das gesamte Volk erheben und
erniedrigen kann, [weil] er die Strafgewalt innehat, gilt in diesem [Kapitel] als Herr-
scher. Wie kann er im Jenseits geldutert werden?

40.8 Wenn er auf der Erdoberfliche den gliickbringenden Zustand [als Herrscher]
erlangt [und diesen Zustand] von sich aus [als] von der Vergeltungskausalitit, [ndm-
lich] von jenem innerlich zufriedenen [Herrn] gegeben erkannt hat, lautert er dieses
[Geschenk der Herrschaft, indem] er reine Absichten hegt [und] durch rechtes Tun ei-
ne feste Vorstellung [gebildet hat, die] ihn pragt. Wird [er] sodann nicht [im Jenseits]
noch mehr als dies erhalten?

! Vgl. 1.78.  ? Vgl. die im Kommentar zitierte Zeilen aus Manavadharmasastra, Ed. OLIVELLE 7.3cd—4: “...
to protect this whole world the Lord created the king by extracting eternal particles from Indra, Wind,
Yama, Sun, Fire, Varuna, Moon, and the Lord of wealth” (Ubersetzung OLIVELLE 2005, S. 154).
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40.9 Dieses Tor besteht zur Machtentfaltung der
Herrscher aus zwei Abteilungen. [Diejenigen ho-
heren Staatsdiener], welche [sowohl] bescheiden
denken [als auch] aufgeweckt handeln, treten hier
gebiihrlich ein.

40.10 Davon handelt die erste von der Einbindung
und Desgleichen von Angehérigen, Edlen, Ehren-
werten und Dergleichen. Die andere [umfasst] die
Beobachtung ebendieser und der Erwerbstitigen,
um Anstand, Beachtung und dergleichen [Beneh-
men der Staatsdiener gegeniiber den Erwerbstiti-
gen] willen.

40.11 Gelehrte haben die erste [Abhandlung] da-
von dargelegt: Hinsichtlich dieser, welche namlich
[als] Stiitze des Wohlstands und Dergleichen [gel-
ten], haben Herrscher gar keine Handhabe[, auf
sie zu verzichten], so [lautet] die feststehende Mei-
nung.

40.12 Und [Herrscher] sollen auf alle bewegli-
chen und unbeweglichen, groffen und auch kleinen
[Elemente des Herrschaftsgebiets] achten, [die] in
Abhingigkeit dieser geraten sind.

40.13 Nichts anderes gilt fiur Herrscher hier als
groflere Schwachstelle als Folgendes: Dem [eben
Genannten] — insgesamt oder vereinzelt — keine
Aufmerksamkeit zu widmen.

Und dieses Kapitel hat zwei Teile:

Teil eins tiber die Anweisung,
welche die Konige ihren Beglei-
tern und ihren Angehorigen ge-
ben sollen. Und Teil zwei tber
den Anstand, den die Begleiter
den Konigen gegeniiber wahren
sollen.

Die Philosophen haben gesagt:
Die Sultane brauchen unbedingt
Staatsmanner, angesehene Per-
sonlichkeiten und andere Beglei-
ter und Angehdorige.

Denn jeder, der einen Teil der
Erde erobert und unter des-
sen Herrschaft eine Gruppe von
Menschen steht, sollte die be-
sonderen und allgemeinen Auf-
gaben seiner Regierung beriick-
sichtigen und die Regeln sorgfal-
tig festlegen.
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40.14 O, die Aufgabe von Herrschern ist
doch weit [iber Raum und Zeit] zerstreut:
Gleichermaflen® umfasst [sie] mannig-
fache Vorbereitungen, strotzt vor direk-
ten und indirekten Mandvern [und] hilft
den Schutzlosen, Sanftmiitigen, Leiden-
den und Verungliickten. Wie konnten die
zwei Augen des guten Herrschers dem ge-
wachsen sein?

Er sollte sich den Angelegenheiten des
Volks und der Untertanen widmen und
er sollte den Zustand der angesehenen
Menschen und derjenigen, die in der Mit-
te stehen, kennen. Und um diese beiden
Aufgaben zu erfiillen, reichen zwei Augen
und zwei Ohren nicht aus.

40.15 Daher mussen Herrscher unbedingt (eva) besonnene [Beamte] mit ruhigem
Geist hierfiir bestimmen; [wenn] sie die Fiille [an Aufgaben] an diese (yesu) iibergeben
haben, werden die Herrscher Wohlbefinden erlangen.

40.16 Gemif der Unterteilung in [unmittelbar] vor Augen liegende und dem entge-
gengesetzte[, also mittelbare] gibt es fiir die Aufgaben zwei [geeignete] Wege. Darunter
ist fir die Unmittelbaren das Auge, fir die Mittelbaren aber das Ohr das [geeignete]

Werkzeug.

40.17 Was kann der Herrscher selbst allein gegen-
iiber den endlos vielen Aufgaben ausrichten? Und
daher erfordert die angemessene [Erledigung] der

Aufgaben endlos viele Augen und Ohren.

40.18 Dabher ist es fiir Herrscher ange-
messen, in jeder Stadt, auch in jedem Dorf
[und] bei jeder Aufgabe angemessen [vie-
le] Befehlshaber einzusetzen.

40.19 Diejenigen, [die] geschickt, recht-
gldubig, besonnen, ohne Gier, mit gutem
Charakter versehen sind und auch hohes
Ansinnen haben, soll [der Herrscher] ein-
setzen, [wenn er] Gutes winscht.

> Wortlich verbal: samasti ,[sie] ist gleichermafien".

Stattdessen ist es notwendig, vie-
le Augen und zahlreiche Ohren
zu verwenden.

Deshalb sollte er von einer Gruppe wei-
ser, kluger, wohltatiger, nicht gieriger und
hoch strebender Menschen begleitet wer-
den, damit ihm alle Augen und Ohren ge-
horen; damit er mit allen Ohren die Nach-
richten aus dem Herrschaftsgebiet horen
kann und mit allen Augen die wichtigen
Angelegenheiten sehen kann.
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40.20 Gewiss sollen Herrscher jene [mit
einer Anstellung] ehren, die sich geis-
tig [ganz] den Aufgaben widmen, Gehor-
tes [selbst] in Augenschein nehmen (drsa
samvadya) und sich bei Widerspruch wie
Streifenginse verhalten.*

40.21 [Weil] sie aus gebiithrender Sorg-
falt sich geistig [ganz] ihren Aufgaben
widmen, [lassen] sie gewiss die Wurzel-
knolle ,Wonne® im Herzen der Herrscher
sprief3en.

40.22 Wenn sie aus gebithrender Sorgfalt
eine Nachricht iiberbringen, [dann] wer-
den die Herrscher, [weil] ihre Aufgaben
schnell erfiillt werden, auf Erden ihre Zie-
le erreichen.

Daher sollte er diese Leute, welche die
verschiedenen Nachrichten tberbringen
und liber verschiedene Vorkommpnisse be-
richten, gut behandeln und sie als Ohr
und Auge betrachten, damit sie ihre Ar-
beit weiterhin erledigen kdnnen. Und sie
kénnen weiterhin Nachrichten tiberbrin-
gen und Berichte bereitstellen. Denn fur
ein Reich gibt es kaum etwas Schadliche-
res, als dass der Herrscher nichts Giber die
Zustande im Reich und den Zustand des
Volks erfahrt.

[Auszug des Kommentars: Ab] hier fertigt [der Autor] die ,Brosche® mit [den Worten]: Man

erzahlt ...

... Da diese Abhandlung nun tibermafig ausfiihrlich geworden ist, verlangt die Hof-
lichkeit, dass der Text nicht mehr erweitert wird. Er wird mit dem Gebet fir das
Anhalten zunehmenden Wohlstands beendet.

Vers: Da der Text nicht in besonders kurzer Form geschrieben wurde, ist es besser,
dass ich dieses Manuskript [nun] fertigstelle, denn es ist die Zeit des Gebets. /7 (40.90)

Vers: O Gott, bis in [alle] Zeit, wo die Himmelssphire oben steht
schenke den Grofien das Ansehen, das ihrer Weisheit gebiihrt. / (40.91)

Der Glanz auf der metallenen Standarte, die am Himmel kratzt, und die Fahne, die
zum Himmel steht, von diesem hochgesinnten und die Welt schmiickenden Prinzen:

Ein leuchtender Stern im Sternzeichen ,,Konigreich®,/

in dessen Gesicht sich das gottliche Licht widerspiegelt, /
Ab@’l Muhsin, der Konig der Konige, dessen Gliick jung ist —/
moge er die Krone und den Thron erreichen!// (40.92)

* Gemaif poetischer Konvention kann die indische Streifengans (anser indicus) mit dem Schnabel aus ei-
nem Milch-Wasser-Gemisch die Milch herausfiltern. In dhnlicher Weise sollen hier die Stellvertreter des
Herrschers aus einer Mischung von Wahrem und Falschem das Wahre extrahieren.
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Damit er die hochste und brilliante Epoche erreicht und sein Stern und seine Grofie
und Ruhm, seine Wiirde und Erhabenheit am Himmel des Sieges aufsteigt.

Vers: Moge jeder Mensch auf der Welt ,Amen® zu diesem Gebet sagen!// (40.93)

Diese Abhandlung wurde fertiggestellt und erreicht ihr Ende, diese Abhandlung, die
Geheimnisse der gottlichen Philosophie enthalt. Es beinhaltet die Wahrheiten tiber
die verschiedenen Zustande der Herrschenden. Und aus dem Titel des Buches, der
mit der Bedeutung und dem berithmten Namen der Majestat zusammenhangt, kann
das Datum seiner Fertigstellung gefunden und verstanden werden. Vers tber die
Datierung des Buches (Chronogramm):

Ich sagte zum Stift: O, mit deinem Kopf machst du Schritte!/
Durch deine Ankunft wird das Auge des Ausdrucks erleuchtet.
Ahlag-i Muhsini wurde vollendet, /

schreib das Datum des Ahlag-i Muhsini [in Abjad: 900].//° (40.94)

40.993 Dieser [Prinz Ranbir Singh?] ist das Musterbeispiel, hinsichtlich dieses
[Werks?] erleuchtet; sein (yat-) von Hochgesinnten mit Bedacht geschatztes Werk ist
auf die Freude der Geschickten aus, [immer frisch] von Nektarsaft befeuchtet.

40.994 Obwohl [ich] wusste, dass dieses [Werk], weil es (1) inhaltsreich / (2) sehr teuer
ist (maha-arthatvat) ist, keinen (1) [wiirdigen] Rezipienten / (2) Kéufer (grahita) [finden
wird], nahm ich mit Riicksicht auf den Prinzen [Ranbir Singh] die Mithe auf mich.

40.995 Dieses [Werk] sollen Kluge, [welche] Priifsteine® fiir Anstand, Geschick, Ge-
deih und Geheimnisse sind, von Zeit zu Zeit hervorholen und Wahres von Unwahrem
unterscheiden.

40.996 Dieses Tor wurde zur Vergroflerung der Macht von Herrschern verfasst. Die
[dort] Eintretenden bekommen dadurch sofort den Erfolg in die Hiande. Damit ist [die-
ses Werk] gut [abgeschlossen].

> Zur Datierung vgl. SUBTELNY 2003a, S. 602-604. ° Tentativ, der Text ist an dieser Stelle nicht lesbar.
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40.997 Das erste ist ein Mund, [der] eine Wurzelbedeutung ausspricht (-afijaka-?), und
das als zweites ist [etwas, das] beim Tanz zwischen den Armen Haris liegt, die zu addie-
rende Zahl; nun das vierfache Ergebnis (= Multiplikation? Vierstellig?) — o [Wunder]!
TIhre Berechnung wird 10-3-1-2 genannt und umfasst 6-3-3-4; [so] moge das [richtige]
Ausmaf} (= Datum?) erscheinen. Gliick (ayah?) [verleiht dir] hierbei GréBe. (?)’

[Schreiberkolophon:] om, am Montag, den 28. September 1853, habe ich, Rajanaka Damodara,
dieses Buch namens ,Juwelenbrosche® (Ratna-sekhara-) fiir den Sohn des Oberherrschers [aller]
Herrscher, Gulab Singh, [namens] Meya-Phena Singh® abgeschlossen;’ [es] moge den Schrei-
bern, Lesern und Horern im héchsten Mafle Gliick bringen!

7 Ohne einen Anhaltspunkt vom Autor ist die ganze Strophe bedauerlicherweise nicht zu interpretie-
ren. Zu vermuten wire, dass in vager Entsprechung zum Ahlaq-i Muhsini (s. 0.) auch hier eine Datierung
vorgenommen wird, vielleicht ebenfalls mit Bezug zum Titel oder zum Patron. Zwar lieSen sich die Zah-
lenreihen mit zielstrebiger Akrobatik auf ein Datum zwischen 1905 und 1910 Vikrama-Samvat bringen,
doch wire dies weder mit den in b und ¢ angegebenen Rechenoperationen noch mit den tiberdies nicht
verstandenen Ausschmiickungen in a und b zu harmonisieren. Ich danke Jirgen Hanneder, Roland Stei-
ner, Martin Straube, Nils Liersch, Bastian Jantke und Janina Kuhn fiir den ausdauernden Deutungsversuch
dieses letzten Rétsels, das Sahibram dem Herausgeber und den Lesern seiner Viraratnasekharasikha auf-
gibt. ® Vgl. CHARAK 1985, S. 32: “After 1844, therefore, Ranbir Singh was the only surviving fourteen year
old son of Gulab Singh. He was born in the month of Sawan, S[amvat]. 1887, (corresponding to August,
1830) at Ramgarh, the original Jagir of Gulab Singh, where his family mostly resided during those decades.
In early life he was called by the pet name of Mian Feena Singh.” Dies diirfte auf denselben Spitznamen
verweisen wie der bei B. S. SINGH 1974, S. 177 angegebene “inelegant nickname of Pheenoo (pug-nosed)”.
° Vgl. Einordnung im Abschnitt 2.1 (S. 21).








