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VII

Vorwort

Die auf des Verfassers Dissertation (Miinchen 1974) zurlick-
gehende vorgelegte Bearbeitung der tibetischen Ubersetzung
deé Saptakumarika-Avadanam stellt es sich zur Aufgabe, die
tibetische Uberlieferung zu interpretieren. Das Sanskrit-
Original wird daher nur dort bestimmend herangezogen, wo
die tibetische Fassung allein keinen Sinn ergibt. Bei Abwei-
chungen des tibetischen Wortlautes vom Sanskrittext versucht
der Verfasser, den Sinn der tibetischen Fassung zu vertreten.
Es ist nicht Absicht des Verfassers, auf Grund des Sanskrit-
Materials und der tibetischen Ubersetzung einen Original-
text herzustellen, sondern vielmehr, uns ein Bild des ka-
nonischen tibetischen Textes zu bieten, wie er in der reli-
gidsen und gelehrten Welt Tibets verstanden worden ist. DaB
er es dabeil nicht vermeidet, auch die Sanékritﬁberlieferung
zu bericksichtigen, ist ein Zugestdndnis angesichts der ge-
legentlichen Mdngel der tibetischen Uberlieferung einerseits,
und der heute auch dem tibetischen Gelehrten wieder zugdng-
lichen Sanskrit-Uberlieferung andererseits.

Geshe Lobsang Dargyay, der seine ganze geistliche Aus-
bildung noch vor dem Ende der lamaistischen kulturellen
und politischen Welt Tibets, 1959 in der berilihmten Kloster-
universitdt 'Bras spuns (Drepung) bei Lhasa abgeschlossen
hat, hat nach weiteren Studien und Lehrtdtigkeit in Indien
und seit 1967 in Deutschland als einer der wenigen tibeti-
schen Gelehrten auch einen westlichen akademischen Grad
(Dr.phil. in Indologie, Milinchen) erworben. Seiner Bemilhung

um ein nicht nur philosophisches, sondern auch ein inhalt-
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lich - geistliches Verstdndnis der Legende von den sieben
Prinzessinnen verdanken wir einen Eindruck von der Art der
Wirksamkeit und Bedeutung derartiger Legenden flir die le-
bendige religidse Welt des traditionellen Tibet.

Ich m6chte, auch im Namen unseres Arbeitskreises, mei-
nem Kollegen Dr. Lobsang Dargyay fiir diese schéne Arbeit
herzlich danken, und es ist mir eine besondere Freude, sie

als zweites Heft unserer Serie vorlegen zu k&nnen.

Juni 1978 Ernst Steinkellner
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Dankwort

Die Anregung zu dieser Arbeit ging von meinem verehrten
Lehrer, Herrn Professor Dr. H.SCHLINGLOFF, Miinchen, aus.
Als mein Doktorvater stand er mir allzeit mit seiner rei-
chén Erfahrung und seinem schier unermeBlichen Wissen auf
dem Gebiet der Avandana-~ und Jatakaforschung stets helfend
und fihrend zur Seite. Diese v8llig umgearbeitete Fassung
meiner Dissertation soll ein Zeichen meines innigen Dankes
sein, den ich stets flir meinen Lehrer empfinde.

Auch meinen anderen akademischen Lehrern, voran Prof.
Dr. H.FRANKE und Prof.Dr. F.WILHELM m&chte ich danken.
Herrn Prof.Dr. E.STEINKELLNER, Wien, gilt mein besonderer
Dank, da er als Herausgeber der "Wiener Studien zur Tibe-
tologie und Buddhismuskunde" und als Vorstand jenes Insti-
tutes, an dem ich seit einer Reihe von Jéhren arbeite,
meiner Arbeit stets ein reges Interesse entgegenbrachte
und die Herausgabe dieser Neubearbeitung meiner Disserta-
tion nach besten Krdften fdrderte.

Obgleich ich nicht alle nennen kann, die mir in langen
Gesprdchen mit Rat und Tat zur Seite standen, m6chte ich
doch einige besonders nennen: Herr Prof.Dr. M.HAHN, Bonn,
stellte mir in uneigenniitziger Weise alle seine Nieder-
schriften und Arbeitsunterlagen fiir die Sanskritfassung =
der Legende von den sieben Prinzessinnen zur Verfiligung. Fir
diese HuBerst lebendige, und doch immer kritische Zusammen-
arbeit mdchte ich mich an dieser Stelle herzlich bedanken.

- Herrn Dr. GEORGE, Staatsbibliothek Berlin, verdanke ich
die Bereitstellung der tibetischen Tanjur-Texte, woflir ich

ihm sehr verbunden bin.



Und schlieBlich m6chte ich meiner Frau, Dr. Eva DARGYAY,
Privatdozentin in Miinchen, danken, da sie mir in allem hel-
fend beistand, angefangen von der deutschen Formulierung

bis hin zum Schreiben des Manuskriptes.

Wien 1978 L. D.
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1. DIE LEGENDE VON DEN SIEBEN PRINZESSINNEN ALS WERK DER
AVADANA-LITERATUR

Der Titel der in der vorliegenden Arbeit edierten Dichtung
charakterisiert diesen Text als ein Werk der Avadana-Lite-
ratur. In der Mahévyutpattil) wird die buddhistische Lite-
ratur in zwolf Abteilungen gegliedert; die Avadana-Litera-

tur bildet hierbei die siebente Abteilung.

M.WINTERNITZ?

vergleichende Betrachtung seiner Verwendung in den verschie-

bestimmt den Begriff Avadana durch eine

denen Gattungen der indischen Literatur. Nach WINTERNITZ
bedeutet das Wort avadina in der klassischen Sanskrit-Lite-
ratur "Tat, Heldentat, glorreiche Tat". Als Terminus der
buddhistischen Literatur hat diese Bedeutung des Wortes
avadana eine spezielle Ausprdgung. Was Taten des Heroismus
in der weltlichen Poesie sind, sind in den buddhistischen
Texten Almosenspenden und Taten der Selbstaufopferung.
WINTERNITZ fand bei den indischen Lexikographen folgende
Bedeutungen von avadéna3):

1. Tat, bemerkenswerte Tat (die in der Vergangenheit

ausgefiihrt wurde) ;
2. Tat, besonders im guten Sinn als "glorreiche Tat";

1) Mahavyutpatti, ed. SAKAKI (Kyoto 1916-1925), Par.LXII, Nr. 1266
dvada$aka-dharma-pravacanam, Nr.1273 (7) avadanam; vgl. Encyclo-
paedia of Buddhism, vol.II (1966). 395; LAMOTTE,E., Histoire du
Buddhisme Indien (repr. 1967). 159-163.

2) WINTERNITZ,M., Avadana, Apadana. (In: Journal of the Taisho Uni-
versity, vols.VI-VII, pt.II, 1930. 7).
vgl. HAHN,M., Haribhatta and Gopadatta. Tokyo 1977.

3) op.cit. 10.



3. Geschichte von bemerkenswerten, meist guten Taten.

WINTERNITZ kommt zu dem Ergebnis, daB avadana sowohl in der
Pzli- als auch in der Sanskrit-Literatur allgemein als "Tat"
(karma) Ubersetzt werden kann. Demnach ist der Titel der hier
vorgelegten Dichtung als "Die Taten der sieben Prinzessinnen"
aufzutassen.

) und Sutra-Pitaka

Avadanas finden sich im Vinaya—Pitaka4
der verschiedenen buddhistischen Schulen; ferner sind sie in
Sammlungen iiberliefert, wie Avadana-Sataka, Karma-Sataka,

Divyavadana u.a.m. >’

Die Avadanas lassen sich nach den Typen der von ihnen berich-

teten Legenden in finf Gruppen einteilen 6>:

1. Avadanas, die von den Vorgeburten Buddha &§3kyamunis
oder anderen Buddhas berichten. Eigentlich handelt es
sich hierbei um Jatakas, obgleich Legenden dieses
Typs im Avadana-Sataka (varga zwei und vier) {iberlie-
fert sind.

2. Prophezeiungen Buddhas {iber befdhigte Schiiler, die
in spdteren Zeiten die Wirde eines Buddha oder Pratyeka-
buddha erlangen werden.

3. und 4. Avadanas, die sich mit Pretas und Gobttern be-
fassen. -

5. Avadanas, die von Schiilern berichten, die bald nach
dem Eintritt in die M&nchsgemeinde die Arhatschaft er-

langt haben.

4) BECHERT,H., Bruchstiicke buddhistischer Versammlungen aus zentral-
asiatischen Sanskrithandschriften I. Die Anavataptagatha und die
Sthaviragatha. (1961). 19 ff.

5) WINTERNITZ,M., History of Indian Literature, vol.II (1933). 277 ff.
6) Encyclopaedia of Buddhism, vol.II (1966). 396 f.



Die beiden Literaturgattungen - Avadana und Jitaka - las-
sen sich kaum exakt gegen einander abgrenzen. Man kann je-
doch die allgemeine Feststellung machen, daB die Jatakas von

den Vorgeburten des Buddha éékyamuni handeln, wdhrend die

Avadanas von anderen bedeutenden Persdnlichkeiten berichten.
Beide Literaturgruppen geben Taten und Ereignisse wieder,
die in der Vergangenheit geschehen sind. Durch das Karma-
Gesetz zeigen diese Taten jedoch Folgen in der Gegenwart
oder Zukunft. In den Avadanas wird besonders Wert auf die
Verknilipfung von friiheren Taten mit den spdter eintretenden,

) M.WINTERNITZ nennt
8)

guten oder schlechten Folgen gelegtj
daher die Avadanas "Karma-Geschichten”.
Das Saptakumarika-Avadana (SKA) gehdrt zu jener Gruppe von
Avadanas, die die wichtigsten Stationen des religidsen
Werdegangs spdterer Arhats erzdhlen. Die Heldinnen des SKA
sind sieben Prinzessinnen. Sie fanden frither verschiedene
Verkdrperungen als Naga-Tochter, Muscheln, TO6chter eines
Fischers und - schlieBlich - als Téchtef des K&nigs Krkin
von Benares. In dieser Existenz strebten sie unaufhaltsam
nach der Erlodsung und wurden daher zur Zeit des Buddha
Sikyamuni zu den sieben groBen Theri.’’ Das SKA weist die
beiden wesentlichen Kriterien der Avadana-Literatur auf,
ndmlich: 1. Die Illustration des Karma-Gesetzes und

2. die hervorragende, beispielhafte Tat.

7) Encyclopaedia of Buddhism, vol.II (1966). 396: "The general characte-
ristic of all avadanas is that an avadana primarily discusses the
consequence of some act good or bad (karma-vrtta) directed towards
the Buddha, the Dharma or the Sangha, or some other object of reli-
gious significance, such as stipas."

8) History of Indian Literature, vol.II (1933). 278.
9) ROTH,G., Bhiksuni-Vinaya. (1970). 123 n.3.



Das Karma-Gesetz wird durch die guten und bdsen Taten in der
einen und die daraus resultierenden Folgen in der ndchsten
Existenz unter Beweis gestellt. Die beispielhafte Tat wird

durch das friiher angesammelte, gute Karma ermdglicht.



2. DER LEGENDENZYKLUS DER SIEBEN TOCHTER DES KONIGS KRKIN

2.1 Die Vorgeburtsgeschichten der Krkin-T&chter

2.1.1 Die Vorgeburtsgeschichte der sieben Krkin-T&chter

im Anhang des ASoka-Avadana (SKA as.)

Einer der Anhdnge zur nepalesischen Version des A&oka-
Avadana filihrt den Titel Saptakumarika-Avadana oder Aho-
ratra-vratanu$amsa. Dieser Text liegt in mehreren Manu-
skripten vor:

1. Cambridge University Library: Add.1482, fol.194b-207a.
2. Tokyo University Library: No.37, fol.196a-209a ist das
einzige vollstdndige Manuskript; es finden sich dort noch
weitere éieben unvollstdndige Manuskripte.

3. Bir Library Kathmandu}O)
4. Asiatic Society of Bengal, Calcutta. -

5. Zur Kunala-Legende findet sich ein Manuskript in Moskau“l
Die unter 1 und 2 angefiihrten Manuskripte konnte ich selbst
einsehen und mir so ein Urteil iiber den Text bilden. Von
einer weitergehenden Aufarbeitung der Sanskritvorlagen fiir
die hier zu besprechende tibetische Ubersetzung nahm ich
Abstand, da M.HAHN sich mit diesem Komplex in einem breite-
ren Rahmen befaBt und seine Ergebnisse bald publizieren

wird.

10) Beschreibung von MITRA,R., Buddhist Literature of Nepal. (1882).
12 und 221 ff. - R.HANDURUKANDE wies mich freundlicherweise da-
rauf hin, daB die Angaben von Mitra nicht in allen Punkten zu-
treffen. Vgl. HANDURUKANDE,R., Apropos Kyxkin's Daughters. In:
Malalasekara Commemoration Volume (1976). 116-127, Anm.2. Dort
wird auch das unter 4 von mir angefiihrte Manuskript besprochen.

11) Vgl. G.M.BONGARD-LEVIN/O.F.VOLKOVA, Legenda o Kunale (Kupalavadana
iz neopublikovannoj rukopisi A&okavadanamala). (1963). 120 ff;
und G.B.BONGARD-LEVIN/O.F.VOLKOVA, The Kupnala Legend and an un-
published A&okavadanamdla Manuscript. Ed.with an introduction by-.
In: Indian Studies (1965).



Diese Fassung der Legende von den sieben Prinzessinnen
wird im ASoka-Avadana Uberliefert, weil der Ehrwlirdige Upa-

12) Upagupta hatte sie von

gupta sie dem :dnig ASoka erzdhlte.
éékya (fuir éékyamuni) gehoért, der sie von dem Jina Vasubandhu,
und dieser von dem fritheren Buddha VipaSyin gehdrt hatte.
Hierin berichtet der Ehrwlirdige Upagupta von dem Ahoratra-
Fest, das von Kdnig Indraprstha abgehalten wurde. Dies dient
als Raimengeschichte. Die hohen Verdienste, die aus der Be-
gehung dieses Festes flieBer, illustriert Upagupta durch die
Geschicht« der sieben Naga-TOchter: An einem Chaitragarbha
genannten Teich in Magadha oblagen Gandharvas und Rsis der
Ahoratra-vrata Zeremonie. Die Naga-Tochter wollten der Zere-
monie beiwohnen, doch durch ihren giftigen Atem fielen die
Rsis in Ohnmacht. Darob verfluchten sie die Naga-Tdchter, als
Muscheln auf dem Grund des Teiches wiedergeboren zu werden.
Obwohl die Naga-Tochter ihre Tat bedauerten, war der Fluch
nicht mehr riickgdngig zu machen. Als Muscheln lebten sie fort-
an am Grund des Teiches. Die Begebenheiten widhrend dieser
Existenz werden auch in einer anderen Version des Legendenzy-
i7lus beschrieben (vgl. SKA Samb.); darauf gehe ich weiter un-
ten ein. Die Muscheln verfangen sich im Netz eines Fischers.
Dessen Frau kocht und verspeist sie. Davon wird sie schwanger
und gebiert acht T&chter. Diese erinnern sich ihres friiheren
Geschickes und versuchen dem Zwang des Fischergewerbes zum
Toten von Lebewesen, vor allem von Fischen, zu entgehen. Zwar
tragen ihnen die Eltern auf, lebende Fische auf dem Markt zu
verkaufen und sie dabei zu toten, doch aus Furcht, neue Siinden
auf sich zu laden, lassen sie die Fische frei und sammeln tote

ein, die sie zum Markt bringen. Die Eltern sind erziirnt Uber

12) Zu Upagupta s. Taranatha's History of Buddhism in India. Ed. CHATTOPA-
DHYAYA,D. (1970). 32-38, 44-46, 57n, 70, 87, 176n; ferner PRZYLUSKI,J.,
The Legend of Emperor ASoka in Indian and Chinese Texts. (1967);
WATTERS,T., On Yuan-Chwang's Travels in India. (1961), vol.II. 91.



Diese Fassung der Legende von den sieben Prinzessinnen
wird im ASoka-Avadana Uberliefert, weil der Ehrwiirdige Upa-

2) Upagupta hatte sie von

gupta sie dem :dnig ASoka erzihlte..
Sakya (fiir Sakyamuni) gehdrt, der sie von dem Jina Vasubandhu,
und dieser von dem fritheren Buddha VipaSyin gehdrt hatte.
Hierin berichtet der Ehrwlirdige Upagupta von dem Ahoratra-
Fest, das von Kdnig Indraprstha abgehalten wurde. Dies dient
als Raimengeschichte. Die hohen Verdienste, die aus der Be-
gehung dieses Festes flieBer, illustriert Upagupta durch die
Geschichte der sieben Naga-ToOchter: An einem Chaitragarbha
genannten Teich in Magadha oblagen Gandharvas und Rsis der
Ahoratra-vrata Zeremonie. Die Naga-Tochter wollten der Zere-
monie beiwohnen, doch durch ihren giftigen Atem fielen die
Rsis in Ohnmacht. Darob verfluchten sie die Naga-Tdchter, als
Muscheln auf dem Grund des Teiches wiedergeboren zu werden.
Obwohl die Naga-Tochter ihre Tat bedauerten, war der Fluch
nicht mehr rilickgdngig zu machen. Als Muscheln lebten sie fort-
an am Grund des Teiches. Die Begebenheiten widhrend dieser
Existenz werden auch in einer anderen Version des Legendenzy-
i-lus beschrieben (vgl. SKA Samb.); darauf gehe ich weiter un-
ten ein. Die Muscheln verfangen sich im Netz eines Fischers.
Dessen Frau kocht und verspeist sie. Davon wird sie schwanger
und gebiert acht T&6chter. Diese erinnern sich ihres friiheren
Geschickes und versuchen dem Zwang des Fischergewerbes zum
Toten von Lebewesen, vor allem von Fischen, zu entgehen. Zwar
tragen ihnen die Eltern auf, lebende Fische auf dem Markt zu
verkaufen und sie dabei zu tdten, doch aus Furcht, neue Siinden
auf sich zu laden, lassen sie die Fische frei und sammeln tote

ein, die sie zum Markt bringen. Die Eltern sind erziirnt Uber

12) Zu Upagupta s. Taranatha's History of Buddhism in India. Ed. CHATTOPA-
DHYAYA,D. (1970). 32-38, 44-46, 57n, 70, 87, 176n; ferner PRZYLUSKI,J.,
The Legend of Emperor ASoka in Indian and Chinese Texts. (1967);
WATTERS,T., On Yuan-Chwang's Travels in India. (1961), vol.II. 91.



dieses - ihrer Meinung nach - ungéhorsame und tdrichte Ver-
halten ihrer T&chter. Doch diese fahren in ihrem Tun fort
und verehren in zunehmendem MaBe den Buddha, der in einem
Tempel am Ufer des Teiches reprédsentiert ist. SchlieBlich er-
scheint ihnen Buddha selbst und verspricht ihnen Befreiung
aus dem Konflikt zwischen ihrer Pflicht zum Gehorsam ihren
Eltern gegeniiber und der Pflicht, das buddhistische Toétungs-
verbot zu beachten. Sie sterben am siebenten Tag nach der
Vision und werden als die sieben Tdchter des Kdnigs Krkin
von Benares wiedergeboren. Im weitern Verlauf der Erzdhlung
wird berichtet, daB die sieben Toéchter als Asketinnen auf
die Leichenstitte gehen, wdhrend eine Tochter heiratet. Die
Existenz dieser verheirateten Tochter mag erkldren, warum

in der Erzihlung &fters von acht Naga-Tdchtern, Muscheln und
Fischerstdchtern die Rede ist, wogegen im Titel nur sieben

Téchter genannt werden.

2.1.2 Die Vorgeburtsgeschichte der sieben Krkin-TOchter
im Sambika-Avadana (SKA &amb.)

3) beschreibt ebenfalls die Existenz als

Das Sambﬁka—Avadéna1
Muscheln und Fischerstdchter. Eine Palmblatthandschrift die-
ses Textes aus dem Jahre 1427 wurde von Ratna HANDURUKANDE
ediert und ﬁbersetzt.14)
zum Unterschied zu SKA a8. fehlt in SKA &amb. die Rahmenge-
schichte um die Ahoratra-Zeremonie. Die erste Existenz als
Naga-Tochter wird ebenfalls fortgelassen. Der Text beginnt
mit Kénig Krkin, der zur Zeit des Buddha Kasapa in Benares

regierte und neben einem Sohn sieben T6chter hatte. Es wird

13) BENDALL,C., Catalogue of Buddhist Sanskrit Manuscripts. (1883). 128.

14) HANDURUKANDE,R., The Story of the Shell Maidens. (In: Anjali, Feli-
citation Volume pres. to A.Wijesekera. 1970). 46 ff.
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sodann die Vorgeburtsgeschichte dieser Tochter  erzdhlt, die

mit asti ha Magadhesu Caityagarbho nama puskaraniI beginnt. Von
den sieben Muscheln wird ausdrilicklich gesagt, daB sie "aufgrund
der ihnen eigenen Neigungen, bedingt durch ihr friiheres Ver-
dienst, einen Kristall-Stupa, der sich im Teich befand, zu um-

wandeln pflegten".lw

Dann erzdhlt die Geschichte den bereits
bekannten Verlauf der Dinge: Die Muscheln werden gefangen und
von der Fischersfrau verspeist. Die Frau wird schwanger und ge-
biert sieben T&chter; die Tdchter verweigern das Tdten von Fi-
schen und verkaufen stattdessen bereits tote Fische. Nun weicht
der Text von SKA Samb. wieder von SKA a§. ab: Wdhrend die Toch-
ter in SKA a§. den Buddha in einem Tempel verehren, bauen die
Fischerstochter in SKA Samb. kleine Stupas aus Sand, als sie

- deprimiert liber ihr Geschick, das sie zu siindigem Tun zwingt
auf dem Heimweg vom Markt Rast machen. Diese Stupas verehren
sie anschlieBend. Ihr Vater beobachtet sie dabei und bestraft
sie. Die Tdchter brechen in laute Klagen aus. Diese hort ein
Pratyekabuddha und, angetrieben von tiefem Mitleid, erscheint
er vor ihnen und wirkt mehrere Wunder. Dadurch gewinnen die
Fischerst&chter Vertrauen und sprechen den Wunsch aus, eben-
falls Pratyekabuddhas zu werden. Der Pratyekabuddha prophezeit
ihnen, daB sie nach sieben Tagen sterben und als To&chter des
K6nigs Krkin in Benares wiedergeboren werden. Zu Hause fallen
sie ihren Eltern zu Fifen und bitten instidndig, von dem sun-
digen Tun des Fischtdtens abzustehen. Die Eltern erfiillen ihre

Bitte, und die Fischersté&chter verehren sieben Tage lang i1ir=2

-

selbstgebauten Sand-Stupas. Dann sterben sie und erlangen die

prophezeite Wiedergeburt.

15) loc.cit.
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2.2 Die verschiedenen Fassungen der Legende {iber die

Existenz der Krkin-Tochter als Prinzessinnen

Die durch den Buddha oder einen Pratyekabuddha prophezeite
Existenz als die sieben Tochter des K&nigs Krkin von Benares
wird in verschiedenen Fassungen iberliefert. Allen diesen
Fassungen ist gemeinsam, daB sie die Vorgeburtsgeschichten,
wie wir sie im SKA a§. und SKA Samb. kennengelernt haben,

nicht erwdhnen.

2.2.1 Die Legende der Krkin-T&chter im Bhiksuni-pratimoksa-

vibhanga

Die dlteste vollstidndig erhaltene Fassung diirfte wohl die im

Bhiksuni-pratimoksa-vibhanga der Mahasamghika-Lokottaravadin

iiberlieferte Version sein.16)

Sie besteht aus achtundfiinfzig
Versen und einem einleitenden Prosasatz. Ihr Inhalt ist

folgender:

In den Versen 1-6 (§ 146) werden die Prinzessinnen als from-
me buddhistische Laien, die die acht $ila beachten und die
Fasttage halten, vorgestellt. Als ein hiibscher Musikant
stirbt, treten die sieben Tdchter vor ihren Vater und brin-
gen eine Bitte vor, die im Milieu des kOniglichen Palastes
befremdend wirkt: In zwei Versen (7-8, § 146) bitten sie ihren
Vater, ihnen doch zu erlauben, als Asketinnen auf die Leichen-
stdtte zu ziehen. Der Vater lehnt dieses Ansinnen beredt ab

(9-25, § 146). Der Bau dieser 17 Verse ist ziemlich gleich-

16) ROTH,G. (Ed.), Bhikgupni-Vinaya, Manual of Discipline for Buddhist
Nuns. (1970). 113-122.



arciy: In drei Zeilen wird das Grauen des Leichenplatzes ge-
schildert, und in der letzten Zeile der Strophe wird die rhe-
torische Frage gestelit, "was wollt ihr tun auf dem Leichen-
platz?" Um die Spannung zu erh&hen, wird jedoch diese Frage,
auf die die vorausgehenden drei Verszeilen hinzielen, lber meh-
rere Strophen hinausgezdgert, so in V.10-11 und in V.15-21.

Der Schrecken der Leichenstdtte wird in den iblichen Klischees
geschildert: Sie ist haarstrdubend, Ubelriechend (V.9), ver-
faulende Leichen liegen da, die von den Raubtieren gefressen
werden (V.10-11), Knochen liegen umher (V.13), die Kdrper von
Verurteilten und Hingerichteten sind dort (V.14), Schurken trei-
ben dort ihr Wesen (V.15), Gespenster und Ddmonen gehen um (V.16)
Als Gegensatz hierzu schildert der kénigliche Vater in den Ver-
sen 22-25 eindringlich die Pracht und romantische Schtnheit des
Palastes, um die Prinzessinnen von ihrem so unverstdndlich er-
scheinenden Begehren abzuhalten. Doch die Prinzessinnen fegen
diese weltlichen, emotional motivierten Vorstellungen mit ei-
nem Satz fort, indem sie kurz sagen, sie wiBten, daB der Lei-
chenplatz ein Ort des Schreckens sei (§147, V.1) und halten in
der folgenden Strophe (V.2) der Idylle des Familienlebens die
unabdnderliche Trennung durch den Tod entgegen. Dieses Argu-
ment vermag den K&nig zu Uberzeugen, und in V.3 gibt er die
Erlaubnis, wenngleich betribten Sinnes. In V.4-wird gesagt,

daB die Prinzessinnen nun die Stadt verlassen, um auf den Lei-
chenplatz zu gehen; etwas seltsam mutet es an, daB sie hierzu
einen Wagen besteigen. Auf dem Leichenplatz angelangt, sehen
sie einen verfaulenden Leichnam am Wege liegen (V.5). Sie stei-
gen aus dem Wagen und sprechen nun Verse iliber diese Leiche (V.6)
In weiteren acht Versen meditieren sie iiber den Zustand der
Leiche (V.7-14). Im Einleitungsvers (V.7) wird der Kontrast
zwischen dem einstmals lebendigen, geschmiickten Kérper und der
jetzigen Situation auf dem Leichenplatz knapp und anschaulich
beleuchtet. In den weiteren sieben Versen - Jjede Prinzessin

spricht einen Vers - wird der Leib der Toten mit einer Stadt
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(V.8-9), einem Wagen (V.1(), einem Banner (V. 1), einem Pferd
mit Wagenladung (V.12), einem Schiff (V.13) und einem Haus
(V.14) verglichen. In Vers 15, der diesen Abschnitt beschlieBt
wird mitgeteilt, daB diese Verse auf der Leichenstdtte Atimuk-
taka gesprochen wurden. Unmittelbar darauf (V.16) tritt Indra,
der GOtterkdnig, auf und stellt den Prinzessinnen einen Wunsch
frei (V.17). Doch sie erkennen den GOtterkdénig nicht und fra-
gen, wer denn diese im Luftraum schwebende Gestalt sei (V.18}.
Indra gibt sich als Sakra, der Tausenddugige, zu erkennen

und wiederholt, daB er ihnen einen Wunsch freistelle (V.19-21)
Jede der Prinzessinnen antwortet mit einem Vers, in dem sie
etwas wiinscht, das Indra nicht erfiillen kann (§148, V.1-7):
Die Befreiung von den Fesseln der Leidenschaft (V.1), das
Dasein als Wanderasket (V.2), die Arhatschaft (V.3), die Be=-
freiung (V.4), das Nicht-Anhaften an Besitztiimern (V.5), die
Begierdelosigkeit (V.6), das Dasein als Diener Buddhas (V.7).
Angesichts dieser Wiinsche muB Indra seine Ohnmacht einge-
stehen und bittet die Prinzessinnen, sich doch etwas anderes
zu wilinschen, "und sei es Sonne oder Mond" (V.8). Empdrt liber
die zu hohe Selbsteinschdtzung Indras vergleichen dié Prin-
zessinnen ihn mit einem alten Rind, das im Sumpf eingesun-
ken ist (V.9-10). Nun verdndert Indra seine Argumentation:

Er bekennt, auch er sei ein Laienanhdnger Buddhas und somit
den Prinzessinnen im Dharma briiderlich verbunden, deshalb
wolle er ihnen einen Wunsch gewdhren (V.11). Doch die Prin-
zessinnen bleiben hart und stellen fest, daB sie Indra weder
um die Erfiillung eines Wunsches bitten, noch ihn vertreiben
wollten; sie liberlassen Indra selbst die Entscheidung, wel-
chen Wunsch er den Prinzessinnen erfiillen kénne (V.12Z). Da-
mit endet das SKA bhiks. ziemlich abrupt. Der Buddha S3kya-
muni identifiziert die sieben Krkin-T&chter mit den beriihm-
ten sieben Theri: hy etd bhiksupliyo Krkina r&djiah sapta dhi-

taro abhﬁsi/17)
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Text des SKA bhiks.:

§ 146

Bhuta-purvam atite 'dhyanam nagare Varapasiyam bhagavati Kas-
yape tatra dani raja Krki namabhut / tasya sapta dhitaro
abhusi/

$ramapnd Sramapimitrd Bhiksupi Bhiksupidisikd /

Dharma caiva Sudharma ca Samghadasi ca saptama // 1 [/
caturdaéim pafdcada$im ya ca pakgsasya astami /
pratihdraka-paksad ca astangam su-samdhita // 2 //
posadham uposadhan ti sada $ilena sampvrta /

Kasinan ca manapo asi Bhadrako nama manavo // 3 //

ku$alo nrtta-gitasmim tantri-nytta-prabodhane /
kridayeti ramayeti janan tatra samagatam // 4 //

tam ca kala-gatap jnatva sarvas tah sapta kumariyo /

prasadika daréaniyah raja-kanyah samagatah //.5 //
rajanam upasampkramya idam vacanam abravit // 6 //
aprcchama vayam tata Kas$inam rastra-vardhana /
anujanatu mo deva $Sma$anam yamamp preksitum [/ 7 //
adya pafica-da$i deva divya naksatra-malini /
anujanatu mo natha $émasanamp yamam pasyitum // 8 //

utrédsosana-bhisapake durgandhe loma-hargape /

drodane manugsyanam $masane kim karigyatha // 9 //

yatra bhe apeta-vijiiana para-bhaksa acetana /

apaviddha mrta $enti $masane bahu-bhiganpe // 10 //

17) ROTH,G., op.cit. 125, § 150.5; ferner vgl. WARREN,H.C., Buddhism in
Translations. (1896). 462 und 480; RHYS DAVIS (Mrs.), Psalms of the
Early Buddhists I, Psalms of the Sisters.(1909). 16 f.
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yatra grdhra Srgalaé ca kakolidkas tatha vrkah /
anga-m-angdni khadanti émabdne bahu-bhisape // 11 //

yatra grdhrd $rgalaé ca kdakolukds tatha vrkah /18)

astran adaya gacchanti $mas$dne kim karisyatha // 12 //
yatra asthini dréyante vikgipténi dibo-dibam /

tisthanti 5amkha-varpéani $maéane kim karisyatha // 13 //

[}

$ulayutani dréyante aduci kheta-gandhika /
kesanam akare raudre $mas$ane kim karisyatha // 14 //
dhurta-carika-vikirpe caura-vyala-nisevite /

durmanusyana avase s$mafdane bahu-bhisane // 15 //

amanusyana avase raksasanan niveb$ane /

sarva-pretana avase $masane bahu-bhisanpe // 16 //

te sukumalyabharapa mapi-keyura-dharino /

baham pragrhya krandanti $ma$dne bahu-bhisape // 17 //

te sukumalyabharapa mapi-keyura-dhdaripo /
ke$a prakirya krandanti $maéane bhaya-bhairave // 18 //

yatra mata pita bhrata bhagini-jnati-bandhavah /

durmand yatra nivartante Sma$ane bhaya-bhayanake // 19 //
yatra mata pita bhrata bhagini-jiati-bandhavah /
an-dprcchati vartante $mas$ane ‘tibhayanake // 20 //

papiya haha nirghose jAatinam paridevane /[

19)

puti~vikanthite ghore $mas$ane 'tibhayanake // 21 //

vyajani-tala-vyntdni vikgiptitani (viksiptani) diso-disam /

cita-dhumakule raudre $masane kimp karigyatha // 22 //

ayapm prasada-varo kiutagaro sunirmito / 22a /

18) ROTH,G., op.cit. 116 n.12: "pada a and b of verse [12] are repeated
by the copyist's mistake, they cannot be brought into concordance
with the following pada c¢ and d. The wording of pada a and b must
have been different originaliy."

19) lies: vigandhite (?)
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yatra annaf ca panan ca ratiyo ca upasthitah /
atra [ramatha] kanyayo $émasane kim karisyatha // 23 //

imam pugkiripim ramyapm cakravakopasobhitam /

20 ca s/ 24 4/

pupdarikaih su-sampchannadm kumuda-saugandhikehi

ndnd-dvija-gapdkirpd nadna-svara-nikujitah /

atra ramatha kanyidyo $mas$ane kim karisyatha // 25 //

§ 147

Kumaryo ahamsuh /
vayam api (vayam pi) tdta janamoc 5mas$ane bhaya-bhairave /
durgandham kupapam caiva kovidaram ca puspitam // 1 //

)
vayam api tatam jahisyém021)tat022"py asmamp jahisyati /

nana-bhavo vina bhavo na cirepa bhavigyati // 2 [/
raja aha /
duhkha-samjia Kumariygo ....eeeeeeeceeeceaoeens /

23 sy 3 4y

avavyaba(ba)dhyena cittena pravi$egatimuktakam
anujnata Krkipa rajAe(jAd) niryatah Kiaéindm purat /
sarvas tah ratham aruhya gatah $maéana-preksikah // 4 //

24)

tayo addha(dda)$amsu margasmim [utsyrstam 2] ujjihitam $Savamp /

25 -
durgandhim asu($u)cim [----~ ] vidhavastan )ca vinilakam // 5 //

taya yanad avataritvana sarvah sapta kumariyo samantat pari-

varetva idam vacanam abravit /

20) vgl. EDGERTON,F., Buddhist Hybrid Sanskrit Grammar. (1953).58, § 8.108.
21) op.cit. 238, Wz. ha.

22) lies: tato (?)

23) pra + Wz. vi$, Imperativ.

24) = tah (N.pl.f.).

25) vyadhmataha (?)



sarvasam vo ayan dharmak sarvisa esa dharmatah

esa asya Sarirasya sarv526)géthém karomahe // 6 //

ayam purd candana-lipta-gatro avadata-vastro vaséitanucari /
chayam kulan ca aveksamano so khajjate $ivapathikaya

madhye // 7 //

asthi-kankdala-nagaram mamsa-$opnita-lepanam /

yatra ragasya dosasya mohasyapi samuha yah // 8 //
imam nagaram utsrjya nagari$o kahim gatah // 9 //

yo dvi-cakram dvi-aran ca imamp parihared ratham /

imam ratham samutsypjya $drathi so kahim gatah // 10 //

urdhva-$akham adho mulam ya imam parihare dhvajam /
imam dhvajam samutsyrjya dhvaja-haro so kahim gatah // 11 //
27)

ya imamp pariharet kayam as$vam bhadram ca vapijo /

imam kayam samutsrjya vapijo so kahim gatah // 12 //

ya 1imam pariharen navamp asmimane maharpave /

iman navamp samutsrjya naviko $o (so) kahim gatah // 13 //

[yo] iyam ('yam) asmin a(a)gare vasam kalpeya adhvagah /
imam agdram samutsyjya adhvago $o (so) kahim gatah // 14 //

28) 29)/

ta anyonyam viva[rtalnti $maSane Atimuktake // 15 //

mama gatha subhanita mama gatha subhapita

tataté ca Maghavan Chakro deva-rdjah Saci-patih /

samvega-jatas tah kanyah drstva [ta] upasamkramet // 16 //

26) lies: sapta

27) bhanpndam (?)

28) lies: subhdgitam, vgl. § 147 v.17.
29) entsprechend zu Anm. 28): ~am.
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sarvasaip vo subhasitam sarvasam vo subhapitam /

varam varetha kanyayo yat kincin manasepsitam // 17 //

ko nu divyena varpena antariksasmi tigsthati /

ko va tvam kasya va putrah kathamp janama te vayam // 18 //

aham Sakrah sahasrdakso Maghavan deva-kunjarah /

yap deva-samgha vandanti Sudharmayam sa[ma]gatah // 19 //

aham éakrab sahasrakso deva-raja Saci-patih /

varam varetha kanyayo yat kincin manasepsitam // 20 //

Sakras ca vo varam dadyat trayastriméeévarah prabhuah /

varam varetha kanyayo ksipram vyaharato mama // 21 //

§ 148

Kumaryo ahamsuh /
yasya mule chavir nasti patran nasti kuto lata /

yo dhiro banda(ndha)nan muktah tan me Sakra varam dada // 1 //

pamsu-kula-dharam bhiksum kréan dharma-nimantra(tri)tam /
dhyayantamp vrksa-mulasmi tan me Sakra varam dada // 2 //

yasya raga$ ca dosas ca avidya ca pradalita /

ksipasravam arhantap tan me Sakra varam dada // 3 //

yasya $ailopamam cittap sthitan nanu(na anu)kampati /

yo vimuktim samjaneya tan me Sakra varam dada [// 4 //

- 30) _ - .
yasya ure ¢€d8 pare ca madhye nasti na kincana /

akificanam addnam [ca] tan me Sakra varam dada // 5 //

vari pugskara-patre va aragre iva sarsapah /

yo na lipyati kamesu tan me Sakra varam dada // 6 //

bahu-$rutam citra-katham Buddhasya paricarakam /
parpa-bhara-visampyuktam tan me Sakra varam dada // 7 //

30) von urvi - ‘Erde' (?)
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Sakra aha /
naham arhantam iIéemi ndham arhantegu(sv) iévarah /

anyam varetha kanyayo api candrama-suf[ryalyoh // 8 //

kumaryo ahuhbh /
asvamiko svami-kamo avarapm vara-dayako /

astva(sva)miko varap dattvd katham Sakra karisyasi // 9 //

ubhau kulau asamppraptah atirthe prataren nadim /

esa Sakra visappo si paﬁke—vési31)jarad—gavah // 10 //

Sakra aha /
upasika vo kanyayo api ca [ye] upasako(ka) /

dharmepa vo aham bhrata anujanami vo varam // 11 //

kumaryo ahamsuh /
naiva te Sakra yacdmo napi unnodayama te /

svayam eva Sakra janahi kim varenpa kumaripam // 12 //

31) vasi (?)
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Ubersetzung des SKA bhiks.:

§ 146

Friiher einmal, in der Zeit der Vergangenheit, als Kasyapa der
Erhabene war, war in der Stadt Benares Kykin Konig.

Dessen’ sieben Tochter waren:

1. Sramana, Sramanimitra, Bhiksuni, Bhiksunidasika, Dharma und

Sudharma und als siebente Samghadasi.

2. Den Vollmondstag, den Fiinfzehnten und Achten eines jeden
Halbmonats begingen sie als Feiertage. Die acht $ila hielten

sie.

3. Durch ihre Sittlichkeit beachteten sie stets die Fasten-
feiertage. Unter den Bewohnern von Benares war ein liebreizen-

der Jiingling namens Bhadraka.

4. Des Tanzens und Singens kundig, ergdtzte und erfreute er
das dort zusammengekommene Volk durch Auffiihrung von Saiten-

spiel und Tanz.

5. Als die sieben Prinzessinnen, die liebreizenden, schdn an-
zuschauenden, erfahren hatten, daB dieser [Jlngling] gestorben

war, kamen sie zusammen,
6. gingen zum Kdnig und sprachen zu ihm Folgendes:

7. "Du, unser Vater, Hiiter des Reiches von Benares, wir bitten
dich, erlaube uns, o Konig, den dem Todesgott geweihten Lei-

chenplatz zu betrachten!

8. Heute ist der finfzehnte Monatstag, der sternenbekrénzte;
erlaube uns, o Kénig, den dem Todesgott geweihten Leichen-

platz zu sehen!"

9. "Was wollt ihr tun auf dem Leichenplatz, dem schrecklichen,
furchterregenden, Ulbelriechenden, haarstrdubenden, auf dem die

Menschen wehklagen,
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10. auf dem gar furchterregenden Leichenplatz, wo die abge-
legten Toten liegen, chne Bewuftsein, von anderen gefressen,

ohne Geist,

11. auf dem gar furchterregenden Leichenplatz, wo Geier und

Schakale, Krdhen, Eulen und WOlfe Glied flir Glied fressen,

12. was wollt ihr tun auf dem Leichenplatz, wo [die Unholde ?]

... mit ihren Wurfgeschossen gehen?

13. Was wollt ihr tun auf dem Leichenplatz, wo man die Kno-
chen sehen kann, die, in alle Richtungen zerstreut, muschel-

farbig umherliegen?

14. Was wollt ihr tun auf dem Leichenplatz, dem entsetzli-
chen, wo Gepfdhlte zu sehen sind, Unreinheiten, Schleim-

geruch, Haufen von Haaren?

15. Auf dem gar furchterregenden Leichenplatz, der mit Schur-
ken und Spionen durchsetzt ist, wo sich R&auber und wilde

Tiere aufhalten, auf dem Wohnplatz von Unmenschen;

16. auf dem gar furchterregenden Leichenplatz, dem Wohn-
platz von nicht-menschlichen Wesen, der Behausung von D&dmo-

nen, dem Wohnplatz aller Hungergespenster;

17. auf dem gar furchterregenden Leichenplatz, wo zarte
Mddchen, die Schmuck, Edelsteine und Armreifen tragen,die

Arme ausstrecken und weinen;

18. auf dem Furcht und Schrecken erregenden Leichenplatz,
wo zarte Maddchen, die Schmuck, Edelsteine und Armreifen

tragen, sich die Haare raufen und weinen;

19. auf dem Furcht und Grauen erregenden Leichenplatz, wo
Miitter, Vdter, Brlider, Schwestern, Verwandte und Freunde

sich mit verwirrtem Sinn aufhalten;

20. auf dem sehr grauenerregenden Leichenplatz, wo Miitter,

Vater, Brider, Schwestern, Verwandte und Freunde sich bei
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dem nicht antwortenden [Toten] aufhalten;

21. auf dem sehr grauenerregenden Leichenplatz, auf dem die
Verwandten wortlos wehklagen, auf dem von Eiter stinkenden,

furchtbaren;

22. was wollt ihr auf dem Leichenplatz, dem grauenhaften, vom
Rauch der Scheiterhaufen erfiillten, wo die Feuer anfachenden

Palmbl&tter in alle Richtungen zerstreut sind?

22a. Dies hier ist der schodnste Palast, der wohlgebaute

Pavillion,

23. Wo Speise und Trank und Vergniigungen zur Verfiligung stehen:
Hier erfreut euch, Mddchen! Was wollt ihr auf dem Leichenplatz
tun?

24. An diesem lieblichen Teich, der verschdént ist durch Cakra-
vékas,32)wohl bedeckt mit weiBen Lotosbliiten und mit dem Duft

der Nachtlotosbliiten,

25. von Scharen verschiedener Vogelarten erfiillt, von verschie
denen Lauten durchtont, hier vergniligt euch, Mddchen! Was wollt

ihr auf dem Leichenplatz tun?"

§ 147

Die Prinzessinnen sprachen:
1. "Vater, auch wir kennen den Leichenplatz als furchtbar und
grauenhaft, und den ibelriechenden Leichnam und die bliihenden

Kovidara-Blumen,

32) Entenart, anas casarca. "Midnnchen und Weibchen, die sich Uber alles
lieben, sollen in der Nacht getrennt werden und wehklagen dartber".
BOHTLINGK,O., Sanskrit-Woérterbuch in kiirzerer Fassung. (repr.1959).
II. 204.
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2. aber auch wir miissen den Vater verlassen, und auch der
Vater muB uns verlassen; nach nicht langer Zeit wird [alles]

anders, und [wir] ohne [einander] sein miissen."

Der Kénig sprach:
3. "Prinzessinnen, die Leiderkenntnis ...... ; tretet mit
einem Geist, der nicht mehr gequdlt werden kann, in die

Leichenstdtte Atimuktaka ein.”

4, Als sie so von Kdnig Krkin die Erlaubnis erhalten hatten,
zogen sie aus der Stadt Benares hinaus. Nachdem sie alle ei-
nen Wagen bestiegen hatten, fuhren sie, die die Leichenstédtte

betrachten wollten, weg.

5. Sie sahen auf dem Weg einen weggeworfenen und verlasse-
nen Leichnam, Ubelriechend und unrein, aufgedunsen und blau

verfarbt.

Alle sieben Prinzessinnen stiegen aus dem Wagen, umringten

[den. Leichnam] von allen Seiten und sprachen:

6. "Dieses Gesetz gilt flr alle, allgemein ist diese Gesetz-
maBigkeit. Folgende sieben Strophen wollen wir iliber diesen
Ké6rper sprechen:

7. Dieser, dessen Kdrper friiher mit Sandelpaste gesalbt war,
der sin weiBes Gewand trug und nach seinem Gefallen lebte,
der auf Schdnheit und Herkunft Wert legte, wird nun mitten

auf dem Leichenacker gefressen.

8. Die Stadt aus dem Knochengerippe, mit Fleisch und Blut
bepflastert, wo die Menge von Leidenschaft, HaB und Ver-
blendung [lebtel,

9. diese Stadt verlassen habend, wohin ist der Herr der
Stadt gegangen?

10. Der den Wagen mit zwei R&dern und zwei Speichen aufge-
geben hat, diesen Wagen verlassen habend, wohin ist der

Wagenlenker gegangen?
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11. Der dieses Banner mit oben befindlichen Zweigen und der
Wurzel unten aufgegeben hat, dieses Banner verlassen habend,

wohin ist der Bannertrdger gegangen?

12. Der Kaufmann, der die Wagenladung und das wertvolle Pferd
aufgegeben hat, diese Wagenladung aufgegeben habend, wohin ist

der Kaufmann gegangen?

13. Der dieses Schiff auf dem groBen Ozean aus Ich-Wahn auf-
gegeben hat, dieses Schiff verlassen habend, wohin ist der

Schiffsfiihrer gegangen?

14. Der Wanderer, der in diesem Haus seinen Aufenthalt nehmen
wollte, dieses Haus verlassen habend, wohin ist der Wanderer

gegangen?

15. Unsere Strophen sind gut gesprochen, sind gut rezitiert."

So lobten sie sich gegenseitig auf dem Leichenplatz Atimuktaka.

16. Dann sah der Go&tterkénig Indra, der Gatte der Saci, die er-

griffenen Mddchen und kam zu ihnen.

17. "Ihr alle habt gut gesprochen, ihr alle habt gut rezitiert;
Mddchen, sprecht einen Wunsch aus, was immer eurem Sinn ange-

nehm ist!"

18. "Wer steht da mit himmlischer Farbe im Luftraum? Wer bist

du oder wessen Sohn bist du? Wie kdnnen wir dich kennen?"

19. "Ich bin Indra, der Tausenddugige, Maghavan, der Elefant
unter den GOttern, den die GOtterscharen preisen, die in [der

Gotterhalle] Sudharma versammelt'sind.

20. Ich bin Indra, der Tausenddugige, der GOtterkdnig, der

Gatte der Saci. Mddchen, sprecht einen Wunsch aus, was immer

eurem Sinn angenehm ist!

21. Indra gewdhrt euch einen Wunsch, der Herr der dreiunddreis-
sig Gbtter, der Michtige! Sprecht einen Wunsch aus, Midchen,

mir, dem schnell Gewdhrenden!
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§ 148

Die Prinzessinnen sprachen:
1. "An dessen Wurzel keine Rinde ist, wo kein Blatt ist und
keine Schlingpflanze, was feststeht, von Bindungen befreit:

Das gewdhre mir, Indra, als Wunsch!

2. Den Flickengewand tragenden Monch, mager und der buddhi-
stischen Lehre verpflichtet, am FuBe eines Baumes meditie-

rend: Das gewdhre mir, Indra, als Wunsch!

3. Den Heiligen, dem die Befleckungen geschwunden sind, des-
sen Leidenschaft, HaB und Unwissenheit zerbrochen sind: Das

gewdhre mir, Indra, als Wunsch!

4. Dessen Geist wie ein Fels steht und nicht wankt, der die

Erldsung verwirklicht: Das gewdhre mir, Indra, als Wunsch!

5. Fiir wen weder auf der Erde, noch in der Ferne, noch da-
zwischen irgendetwas ist; Nichtsein und Nichtgeben: Das ge-

wdhre mir, Indra, als Wunsch!

6. Der wie ein Lotosblatt im Wasser, wie das Senfkorn auf

der Nadelspitze nicht von den Leidenschaften befleckt wird:

Das gewdhre mir, Indra, als Wunsch!33)

7. Einen gelehrten und redegewandten Jiinger des Buddha, der
von der Last der Bldtter befreit ist: Das gewdhre mir,

Indra, als Wunsch!"

33) Zu diesem Vers vgl. Udanavarga, eine Sammlung buddhistischer
Spriiche in tibetischer Sprache. Hrsg.von H.BECKH. (1911). 147 V.34:
padma'i 'dab-la chu ltar dan / sAun-ba'i-rtse-la yuns-kar ltar /
gan-%ig sdig-la mi-gnas-de / bram-ze yin-par nas gsuns-so //

"Den nenne ich einen Brahmanen, der frei von Befleckung weilt, so
wie das Lotosblatt frei von Wasser und die Spitze der Ahle frei vom
Senfkorn bleibt." - Die Verse 35 u. 36 bringen nochmals die ndmli-
chen Vergleiche von Lotosblatt und Ahle.
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Indra sprach:
8. "Ich habe keine Macht iiber den Heiligen, ich bin kein Herr
Uber die Heiligen! Etwas anderes wiinscht euch, ihr M&dchen,

und wenn es Sonne und Mond widre!"

Die Prinzessinnen sprachen:
9. "Als Nichtherr wiinscht du Herr zu sein, ohne Wiinsche [gew&dh-
ren] zu kobnnen, bist du ein Wunschgewdhrer; indem du, ohne Herr

zu sein, einen Wunsch gewdhrst, was wirst du, Indra, tun?

10. Wer mag, ohne eines der beiden Ufer erreicht zu haben, an
einer Stelle, wo keine Furt ist, einen FluB idberqueren? Du,
Indra, bist verzweifelt, wie ein in einen Sumpf geratenes altes
Rind."

Indra sprach:
11. "Laienanhdngerinnen seid ihr, M&dchen, und auch ich bin
Laienanhdnger: in der Lehre bin ich euer Bruder, ich gewdhre

euren Wunsch."

Die Prinzessinnen sprachen:
12. "Wir flehen dich, Indra, nicht an, aber wir vertreiben dich
auch nicht; du muBt, Indra, selbst wissen, was es mit dem Wunsch

der Prinzessinnen auf sich hat."
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2.2.2 Die Legende der Krkin-Td6chter im Pali-Kanon
(SKA jat.)

Im Pali-Kanon wird die Legende der sieben Krkin-T&chter
mehrfach erwdhnt.

Im Vessantara—Jétaka34)

wird von einer Tochter des Konigs
Krkin (Kiki in der Pali-Form) erzdhlt, die "die Frucht des
ersten Pfades" erreicht hatte und schlieB8lich ins Nirvana
einging. Daneben werden noch weitere sieben T&chter Kénig
Krkins mit Namen aufgefiihrt. Hier liegt also eine Parallele
zu dem SKA a&. vor, das ja auch von einer verheirateten
Krkin-Tochter und von sieben unverheirateten Krkin-Toch-
tern, die auf die Leichenstdtte gingen, spricht. Ahnlich
wie im SKA bhiksg. werden im SKA jat. die sieben Prinzes-
sinnen mit den sieben beriihmten Nonnen (Theri), die zur
Zeit Sakyamunis lebten, identifiziert. Im Gegensatz zum

SKA a&. ist im SKA jat. die achte Schwester nicht verhei-
ratet und tritt in den Sangha ein. Die Erwdhnung der Krkin-
Tochter ist in eine Rahmengeschichte gesetzt, die in keiner
anderen Fassung des SKA vorkommt: K&nig Sivi vermdhlt sei-
nen Sohn Sanjaya mit der Prinzessin Phusati. Nun wird die
Vorgeburtsgeschichte der Personen erzidhlt. Sie beginnt in
der Zeit des Buddha Vipassi. Damals hatte der Kdnig Ban-
dhuma zwei T&chter, die dem Buddha kostbare Gaben darbrach-
ten. Auf Grund dieser Tugendverdienste wird die dltere der
beiden Tdchter spdter die Mutter des Buddha Sakyamuni; die
jlingere wird als Tochter Konig Krkins wiedergeboren und trdgt
den Namen Uracchada. Nach AnhOren einer Predigt des Buddha

Kassapa erreicht sie die Arhatschaft und geht in das Nirvana

34) COWELL,E.B., The Jataka or Stories of the Buddha's Former Births.
(1957). Vol.VI, 246 ff.
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ein. Neben Uracchada hatte Kodnig Krkin noch weitere sieben
Tdchter:

"Samapi, Samapa, die edle Schwester Gutta, Bhikkudasika, Dhamma
und Sudhamma, und als siebente der Schwestern Samghadasi."BS)
Die Tochter Sudhamma war in einer frilheren Existenz Gattin des
Gotterkdnigs Indra gewesen. Dieser gewdhrte ihr damals zehn
Winsche: 1. sie wird Hauptk®&nigin sein, 2. dunkle Augen und

3. dunkle Brauen haben, 4. Phusati heissen, 5. einen Sohn ge-
bdren, 6. eine schlanke Figur behalten, sowie 7. einen festen
Busen, 8. nicht grauhaarig werden, 9. ihre weiche Haut behal-
ten und 10. die Verdammten befreien. Darauf wurde sie als Phu-
satl geboren. Man kann vermuten, daB diese Rahmengeschichte

um Phusatil einen EinfluB auf die Gestaltung der Legende von
den sieben Krkin-Tochtern ausiibte: Der Gotterkdnig Indra ge-
wdhrt seiner Gemahlin, einer spdteren Krkin-Tochter, zehn welt-
liche Winsche. Im SKA will Indra allen sieben Krkin-TOGchtern
einen Wunsch erfiillen, den er jedoch nicht erfillen kann, da
die T6chter die Erldsung vom Samsadra erbitten. -~ Ferner be-
richtet das Vessantara-Jataka auch von der Identitdt der sie-
ben Krkin-Tochter mit den sieben groBfen Nonnen: "Wdhrend die-
ser VerkOrperung des Buddha waren diese [sieben] Schwestern
Khema, Uppalavanpa, die dritte war Patacara, Gotama, Dhamma-
dinna, Mahamaya als sechste, und Visakha war die siebente in

n 36) Diese Identifikation der

diesem Kreis der Schwestern.
sieben Krkin-Tdchter mit den sieben beriihmten Theri zur Zeit
Sakyamunis verbindet das SKA jat. mit dem SKA bhiks.

Buddhaghosa berichtet in seinem Kommentar zu Dhammapada37)von

35) "Samapni Samapa Gutta ca bhikkuni Bhikkudasika Dhammé c'eva Sudhamma
ca Samghadasi ca sattama ti" (FAUSB@LL,V., The Jataka together with
its Commentary. (1896). Vol.VI, 481,Zeile 12f).

36) "Khema Uppalavappa ca Patacara ca Gotama Dhammadinna Mahamaya Visakha
ca 'ti sattama ti" (op.cit. 481,Zeile 15f).

37) NORMAN,H.C., The Commentary on the Dammapada. (1909). I,2, 384 ff.
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der Legende um Visakha, die siebente der beriihmten Theris.
Dabei sagt er lber ihre friihere Existenz Folgendes:

"Wie die Tradition geht, war sie zur Zeit des Erhabenen Buddha
Kassapa die jingste der sieben Tochter Konig Krkins, und sie

trug den Namen ‘Dienerin des Sangha' (d.i. Samghadési)."38)

In der Therigatha wird in jenem Abschnitt, der sich mit der
Lebensgeschichte Dhammadinnas befaBt, von ihr gesagtﬁg)

"Und als Kassapa Buddha war, wurde sie im Hause Kikis, des
K6nigs von Kasi (Benares), geboren als eine der sieben Schwe-
stern, seiner TO6chter; wdhrend 20 000 Jahren fiihrte sie ein

heiliges’Leben."4O)

2.2.3 Die Legende der Krkin-Tdchter in den Turfan-

Fragmenten (SKA sto.)

Ein Bruchstilick einer weiteren metrischen Fassung der Legende
der sieben Krkin-To6chter findet sich auf einem Blatt einer

ostturkestanischen Sanskrithandschrift, die von der dritten

PreuBischen Turfan-Expedition bei Kutscha gefunden wurde.41)

Wie der nachstehende, teilweise rekonstruierte Text zeigt,

besteht zwischen SKA sto. und SKA bhiks. eine enge Beziehung.

38) op.cit. 396: "sd kira Kassapasammasambuddhakale Kikissa ranno
sattannam dhitanam kanittha Sarghadasi nama hutva". Vgl. WARREN,H.C.,
Buddhism in Translations. (1896). 462 und 480.

39) (Mrs.) RHYS DAVIS, Psalms of the Early Buddhists I, Psalms of the
Sisters. (1909). 16 f.

40) Paramatthadipani, Dhammapadla's Commentary on the Therigatha.
Ed. E.MULLER, (1893). 16: "Kassapabuddhakale Kikissa Kasikaranno gehe
patisandhup gahetva sattannap bhagininap abhantara hutva visati vassa-
sahassani brahmacariyam caritva'.

41) SCHLINGLOFF,D., Buddhistische Stotras aus ostturkestanischen Sans-
krittexten. (1955). 38, Nr.35.1-36.6.



30

Der Gesamtumfang des SKA sto. 1ldBt sich nicht angében, da nur
eine Zeile der Vorderseite (35.6) und die Riickseite des Blat-
tes (36.1-6) bruchstiickhaft erhalten sind. Bei den erhaltenen
Teilen ist aber auch liber die H&lfte des gesamten Silbenbe-
standes - ca. 130 von insgesamt 250 Aksaras - verloren gegan-
gen. Hinsichtlich des Inhalts lassen sich daher keine neuen
Aussagen machen. Das SKA sto. ist im Sloka-Metrum abgefaft. -
Im ersten Vers wird Konig Krkin eingefiihrt; im zweiten werden
die sieben Tochter mit Namen aufgezdhlt. Im dritten Vers kiin-
digen die Tochter an, daB sie auf die Leichenstdtte zu gehen
winschen. Ab dem vierten Vers spricht Konig Kykin, der Vater,
zu seinen Tdchtern: In den Versen 4 - 7 hdlt er ihnen die
Schrecken der Leichenstdtte vor Augen, in Vers 8 - und wohl
auch in den folgenden, nicht mehr erhaltenen Versen - preist

er das glickliche Leben im heimischen Palast.

Text des SKA sto.:

X XX X v - -—-X

krkir asin naradhipah /
babhuvopasika sarvas

tasya 1 x v-vx// 1 //

43)

[Sramanpa Sramani]4%%itré ca
Bhiksupni Bhikgsudasika /
Dharma caiva Sudharma ca44)

Samgha-(dasi) [ca saptamal // 2 //

42) ROTH,G., op.cit. § 146, V.1 (S.114): "Sramapd Sramapimitrd Bhiksunpi
Bhiksupidasika Dharma caiva Sudharma ca Samghadasi ca saptama'" -
vgl. op.cit. 115 n.6. - Meine Erganzungsvorschldge kennzeichne ich durch
eckige Klammern.

43) Dieses ca ist metrisch Uberz&dhlig, es steht jedoch auch in der von
ROTH publizierten Handschrift des Bhiksupi-Vinaya (114 n.2).



44)

45)
46)

47)

48)

49)

50)
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X X X XV - - X
X X X XV -V ZXxX/
X X X X V = sanan

$ama$dnam yamacarikam // 3 //

jara punas tén4aavocat46)

kanyaka X Vv - V X /
X XX - -V - X

[émasanam kim gami]—syatha47)ﬁ/4 //

uttarasanam bhisanakam

durgandham romahargsanam /

8)

aro-[danam manusyéném]4

9,5y

[éma$anam kim gamisyathal]

X XXXV - (la)s ca

$vanoluka$ ca vayasah /

yuddhyamti kupapasyarthe

$ma-[$éananm bahu—thsanam]SO)// 6 //

Dieses ca ist aus metrischen Griinden erforderlich; in der Hs.
ROTH und im Original des SKA sto. ist es vorhanden.

lies tah bzw. ta avocat.

Der erste und dritte pada sind vipula 4. (L.RENOU et J.FILLIOZAT,
L'Inde Classique. (1953). II, 714).

Diese Ergdnzung schldgt auch ROTH vor (op.cit. 115 n.7). Es ist
jedoch zu bemerken, daB das Verbum karigyatha kaum zu dem Akk.
$ma$anam yamacarikam von V.3 paBt. Vielleicht sollte man statt
karisyatha gamisyatha setzen, das den Akk. erfordert und am
Sinnzusammenhang nichts &ndert.

Ergénzt nach ROTH (op.cit. 115 V.9): "utrasonabhisanake durgandhe
loma-harsape arodane manugsyanam S$ma$ane kim karisyatha".

ROTH (op.cit. 115 n.7); mein Vorschlag: statt karisyatha lies
gamisyatha.

Ergadnzt nach ROTH(op.cit. 116 V.11): "yatra grdhra Srgalasca
kakolukas tatha vrkah / anga-m-angani khadanti émasane
bahu-bhisane".
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X X XXV--X
X XXxXvVv-vx/
X X X X V (a)ngani

prakkramanti dié$o diéam // 7 //

mata pi(t)a v — - X

X X XXVv-vzx/
51)

X X X X X aramya

prasanna $Suciéitala // 8 //

51) lies ramya (?)
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Ubersetzung des SKA sto.:

1. «...... Krkin war Kénig. Es war eine Laienanhdngerin;

alle deren .......

2. [Sramana, Sramapni]-mitra, Bhiksuni, Bhiksudasika, Dharma,

sowie Sudharma und Samgha-[dasi als siebente].

stdtte.

2)

4, Der K6n195 sprach sie wiederum an: "Ihr M&ddchen, .....

ceeees.. [warum] wollt ihr [auf die Leichenstdtte gehen?]

5. Auf die schreckliche, furchtbare, iibelriechende, haar-
strdubende [Leichenstidtte, die flir Menschen Heulen bewirkt,

warum wollt ihr auf diese gehen?]

6. WO tiieeeeeeennannns Hunde, Eulen und Krdhen um die
Leichen kdmpfen, [auf die Leichenst&dtte, die so schreck-
lich ist.]

Te eeeennn e et s eesasese s s ese ettt et ee e s s s ecesesaan s e s

ceee e die Glieder; gehen sie in alle Himmelsrichtungen.
8. Mutter, Vater .....cccceeeease ee... ist lieblich,
heiter, rein und kiihle ......... ceteceeeaaan

52) jara - Verschreibung flur raja (?)
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2.2.4 Die Legende der Krkin-Tochter in der Bearbeitung von
Gopadatta (SKA gop.)

Ein Manuskript dieser Fassung liegt in der Bibliothéque Na-

tional in Paris.Sw

Ein Vergleich desselben mit der tibetischen
Ubersetzung fiihrt zu dem SchluB, daB diese Fassung die Vor-
lage fiir die tibetische Ubersetzung bildete. Ebenso wie die
tibetische Ubersetzung ist auch Gopadattas Fassung im wesent-
lichen in Versen abgefaBt, die nur hie und da von einem Prosa-

satz unterbrochen werden.

Aufgrund der unmittelbaren Abhdngigkeit der tibetischen Uber-
setzung von SKA gop. wdre es sicher angemessen, diesen Sanskrit-
text zusammen mit der tibetischen Ubersetzung herauszugeben.

Wie schon bei der Besprechung der ASokavadanamala (2.1.1) mu8l
ich auch in diesem Zusammenhang darauf verweisen, daf M. HAHN
diese Textgruppe im Zusammenhang herausgeben und Ubersetzen
mochte. Daher halte ich eine Herausgabe des Sanskrittextes des

SKA gop. im Rahmen dieser Arbeit fiir Uberflissig.

Die Problematik, die mit dem Sanskrit-Namen des Autors verbun-
den ist, mochte ich bei der Besprechung der tibetischen Uber-

setzung ndher behandeln (3.1.1).

Bei der Ubersetzung des tibetischen Textes ins Deutsche be-

nutzte ich dieses SKA gop. stets nur dann, wenn der tibetische

53) siehe FILLIOZAT,J., Catalogue du Fonds Sanscrit, Fasc.I. (Paris 1941) .
Nr. 142.
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Text als solcher keinen rechten Sinn ergab, d.h. wenn der
des Tibetischen als Muttersprache Mdchtige die Wortfolge
nicht mehr von sich aus verstehen konnte und daher Umordnun-
gen notwendig erschienen. In solchen F&dllen versuchte ich,
in dem tibetischen Text den Sinn der Sanskrit-Vorlage zu er-
kennen. Insofern ist dieser Text des SKA gop. wesentlich fiir

das sprachliche Verstdndnis der tibetischen Ubersetzung.

2.2.5 Die Legende der Krkin-T&chter in der Erzdhlungs-

sammlung Kathasaritsagara

Das Thema 'Prinzessinnen wollen auf der Leichenstdtte Me-
ditation iliben' zeigt seine Anziehungskraft auch innerhalb
der hinduistischen Literatur, denn Somadeva iberliefert in
seiner Erzidhlungssammlung Kathasaritsagara eine Kurzfassung
54)
des SKA.” *'-

gebettet, in welcher sich ein Brahmane beklagt, daB seine

Die Erzdhlung wird in eine Rahmenhandlung ein-

einzige, hilibsche Tochter nicht als Sohn geboren wurde; zum
Trost erzdhlt ein Weiser die Legende der sieben Krkin-Tochter.

54) C.H.TAWNEY-N.M.PENZER.,The Ocean of Story. (1925). Vol.III. 19 u. 23.
"34. Story of the Seven Princesses. Thus, long ago, there were
born in succession to a certain king named Kyita seven very beauti-
ful princesses, and even while they were still youthful they aban-
doned, in disgust with life, the house of their father, and went to
the cemetery, and when they were asked why they did it, they said
to their retinue: 'This world is unreal, and in it this body and
such delights as union with the beloved are baseless fabric of a
dream; only the good of others in this revolving world is pronoun-
ced to be real; so let us with these bodies of ours do good to our
fellowcreatures, let us fling these bodies, while they are alive,
to the eaters of raw flesh in the cemetery; what is the use of them,
lovely though they be?' ..... 'Therefore, though our youth be very
charming, why should we cling to this perishable body? But the only
thing which, in the eye of the wise man, it is good for is to bene-
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2.2.6 Die Legende der Krkin-Tochter im chinesischen Tripitaka

Im chinesischen Tripitaka erscheint die Legende der sieben
Tdéchter Konig Krkins (E44 oder *__;.}';’1‘;) an zwei Stellen: Im Bhi-
ksuni-Vinaya der Mahasanghika wird der Verlauf der Erzdhlung

53) _ Die zweite, uns lberlieferte chinesi-

kurz wiedergegeben.
sche Fassung des SKA flihrt den Titel Fu-shuo ch'i ni ching
(f/h 8% © ¥ 48 ), "Die Lehrpredigt des Buddha iiber das Sitra der

sieben Médchen".56)

Der Text im Mahasanghika-Vinaya wurde von den beiden Mdnchen
Buddhabhadra, der 429 n.Chr. starb, und Fa-hsien, gestorben

429 n.Chr., lUbersetzt. Bereits daraus ergibt sich, daB die Sans-
krit-Urfassung im 4. Jahrhundert n.Chr. vorhanden gewesen sein
muBte. Der zweite Text im Taisho Tripitaka, das Fu-shuo ch'i

nti ching, wurde bereits ein Jahrhundert friiher von Chi-ch'ien
Lﬁ_%* ), den man dem 3. Jahrhundert n.Chr. zuordnet, Ubersetzt
Dieser apokryphe Text kommt auch in den Funden aus Tun-huang

57)
vor.

Beide chinesische Fassungen enthalten nur das Geriist der Hand-
lung und sind ohne dichterische Ausschmiickungen. Die Fassung
Fu-shuo ch'i ni ching unterscheidet sich in manchen Punkten
vom SKA bhiks., wie auch vom SKA tib., weshalb ich anschlies~

send eine Ubersicht idber den Inhalt gebe:

fit one's fellow-creatures. So we will lay down our bodies to benefit
living creatures in this cemetery, the natural home of happiness.'
Having said this to their attendants, those seven princesses did sc,
and obtained therefrom the highest beatitude."

Sanskrittext: The Kathasaritsdagara of Somadevabhatta. Ed. Pandit Durga-
prasad and Kasinath Papdurang Parab. (1889). 142, V.13-17 u. 41-43.

55) Taisho Tripitaka Vol.22, Kap.36, 519a-b.
56) Taishd Tripitaka Vol.14, 907-909.

57) British Museum, London, Sammlung Stein Nr. S.1548 und S.5839; vgl. den
Katalog von L.GILES: Descriptive Catalogue of the Chinese Manuscripts

from Tunhuang in the British Museum. London (1957). 154, 158.
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Die sieben Prinzessinnen bitten ihren Vater, auf die Leichen-
stdtte gehen zu diirfen. Der Konig verwirft ihre Bitte als
unsinnig, indem er auf den Luxus und die Pracht des k&6nigli-
chen Palastes und der G&drten verweist, und andererseits sei-
nen Tochtern das Grauen der Leichenstdtte eindringlich vor
Augen hdlt, Die Tdchter stimmen den Argumenten des Vaters zu,
doch geben sie zu bedenken, dafl sie ebenfalls bald als Tote
auf die Leichenstdtte kdmen, da niemand seinem Schicksal
entgehen kdnne. So wollten sie noch vor ihrem Tode Askese
iben, um eine bessere Wiedergeburt zu erlangen. Dieses Ar-
gument iberzeugt den Vater; von finfhundert Dienerinnen be-
gleitet fahren die T&chter (ebenfalls so im SKA bhiks.) auf
den Leichenplatz. Es folgt die eingehende Schilderung der
Schrecken des Totenackers: Neben den verfaulenden Leichen
beherrschen noch die Trauernden und Wehklagenden die Szene.
Die Geister der Toten und der anderen Lebewesen der Leichen-
stdtte treten vor die Prinzessinnen hin. Um diese armen We-
sen zu belehren und zur Befreiung gelangen zu lassen, spricht
jede der Prinzessinnen einen Vers, der in der chinesischen
Fassung jedoch in Prosailibersetzung -erscheint. Diese Verse
gebrauchen zum Teil gleiche oder sehr dhnliche Bilder wie
SKA bhiks. (§ 147, v.7-15). Die Aussprliche der Prinzessinnen
finden die Zustimmung des GOtterk&nigs Indra, der ihnen ei-
nen Wunsch freistellt. Jede der Prinzessinnen spricht einen
Wunsch aus. Auch diese Verse enthalten Anlehnungen an SKA
bhiks. (§ 148, Vv.1-7). Indra sieht sich jedoch nicht imstan-
de, die Wiinsche der Prinzessinnen nach unvergadnglichem Gliick
zu erfiillen, und er ersucht sie, sich etwas Irdisches zu
wiinschen. Dies lehnen wiederum die Prinzessinnen ab. In die-
ser Situation erscheint ein hilfreicher Gott, der vorschlagt,
dem Buddha Kasyapa das Problem vorzutragen, der ganz in der
N&he einer groBeﬁ Schar von Zuhdrern die Lehre predige. Der

Buddha Kaéyapa sagt, daB diese Wiinsche nicht einmal von einem
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Arhat oder Pratyekabuddha gewdhrt werden ko&nnten..Der Buddha
nimmt nun das asketische Streben der Prinzessinnen zum AnlaR
fir eine Lehrpredigt. Am SchluB prophezeit er ihnen, daB sie
als Buddha erscheinen werden. Da ereignet sich ein Wunder:
Vor Freude fliegen die Prinzessinnen in die Ho6he und kommen
verwandelt als Mdnner wieder zur Erde zurilick. - Die Namen
der sieben Prinzessinnen sind mit der Liste im SKA bhiks.

weitgehend identisch.
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2.3 Uberblick iiber die Existenzen der Krkin-Tdchter in den

verschiedenen Fassungen der Legende

Existenz als SKA a&. Samb. bhiks. sto. jat. gop. tib. chin.

Naga-Tochter

Muscheln

Fischerstdchter

Krkin-T6chter ' '

Asketinnen auf
der Leichenstétte

Bhiksunis z.72t.
Buddha Sakyamunis

Aus dieser Ubersicht wird deutlich, daB in keiner Fassung
der gesamte Zyklus aller mit den Krkin-T&chtern in Zusam-
menhang gebrachten Vorgeburtsgeschichten enthalten ist.

Man kann daher vermuten, daB sich der Zyklus aus den ver-

schiedenen Einzelgeschichten entwickelt hat.
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3. DAS SAPTAKUMARIKA-AVADANA DES GSAN-BAS-SBYIN IN TIBETISCHER
UBERSETZUNG (SKA tib.)

Von den zahlreichen Fassungen der Legende der sieben Prinzes-
sinnen, die in Indien wohl schon seit dem ersten Jahrhundert
n.Chr. existierten, wurde nur eine in die tibetische Litera-
tur aufgenommen, ndmlich die Fassung des Gopadatta (SKA gop.).
Sie ist die ldngste und ausfilhrlichste der uns {liberlieferten
und bisher bekannten Versionen. Inhaltlich schlieB8t sich das
SKA tib. am ehesten an das SKA bhiks. an, wobei die einzelnen
Themen des SKA bhiks. erweitert und stilistisch besser ausge-

wertet werden.

3.1 Textiberlieferung

Mit der systematischen Einfiihrung des Buddhismus in Tibet

(7. Jh.) begannen indische und tibetische Gelehrte in gemein-
samer Arbeit sowohl die Sutras, die spdter im Kanjur (bka'-
'gyur) zusammengefaBt wurden, als auch die zugeh8rige Kommen-
tarliteratur und die Werke weltlicher Wissenschaften, soweit

sie im Dienste der Exegese standen, zu Ubersetzen. Die Lite-
raturwerke der letztgenannten Gruppe sammelte man im Tanjur
(bstan-'gyur). Die Ubersetzungen aus dem Sanskrit wurden mehr-
fach revidiert und korrigiert. Etwa um die Zeit Bu-stonf's (1290-

1364)58)war das Ubersetzungswerk abgeschlossen.sm

58) RUEGG,D.S., The Life of Bu ston Rin po che. (Serie Orientale Roma
XXXIV. 1960). 3.

59) VOSTRIKOV,A., Tibetan Historical Literature. (Soviet Indology Series 4.
1970) . 205 ff.
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Das SKA tib. des gSan-bas-sbyin ist im Tanjur des tibeti-
schen Tripitaka enthalten. Viele der Stotras und Avadanas
gingen in den Tanjur ein, da sie von indischen Pandits zum
Preise der Triratna, der drei Kostbarkeiten, und zur Er-
bauung verfaB8t worden waren. Diese Werke geh&ren zwar nicht
im strengen Sinne zur Kommentar-Literatur, man kann sie je-
doch in einem etwas weiter gefaften Sinn durchaus zur exege-

tischen Literatur z&dhlen.

Das SKA bhiks., der Vinaya-Tradition der Mahasamghika-Lo-
kottaravadin zugeordnet, fand keine Aufnahme in den tibe-
tischen Vinaya im Kanjur, da dieser auf der Tradition der

Mulasarvastivadin beruht.

Das SKA tib. ist in drei der vier Tanjur-Editionen zweimal
enthalten, sodaB insgesamt sieben Lesarten zur Verfiligung
stehen. Dreimal ist das SKA tib. in die Abteilung Vinaya
('dul-ba) eingereiht, womit sein Bezug zum SKA bhiks, das ja
ein Teil des Bhiksuni pratimoksa-vibhanga ausmacht, literar-
historisch dokumentiert ist. Die folgende Tabelle gibt eine
Ubersicht iliber das Vorkommen des SKA tib. in den einzelnen

Tanjur-Editionen:

Tanjur-Edition Abt.d.1.Fassung Abt.d.2.Fassung
Peking dbu-ma (A) 'dul-ba (B)
Derge jo-bo chos-chun (C) "dul-ba (D)
Cone ? 'dul-ba (E)

Narthang mdo (F) mdo (G)
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3.1.1 Zum Problem der Autorschaft des SKA tib.

L)

In allen diesen Uberlieferungen gibt der kurze Kolophon gSan-
bas-sbyin als den tibetischen Namen des indischen Verfassers

an. Ihm oder einem anderen Autor gleichen Namens wird die Ab-
fassung eines tantrischen Werkes zugeschrieben, das sich eben-
falls im Tanjur befindet: Raktayaméntaka-paﬁca—devébhisamaYaw
siddhi-manjari-nama (TTP vol.86, No.4814)6O)Der Name des Uber-
setzers (Lo-tsa-ba), der das SKA aus dem Sanskrit ins Tibeti-

sche lUbersetzt hat, ist nicht iberliefert.

Der japanische Katalog des Peking TripitakaGl)fﬁhrt den tibe-
tischen Namen des Autors des SKA tib., “gSaﬁ—bas—sbyin", auf
skr. "*Guhyadatta" zurilick. Das Sanskritmanuskript des SKA gop.
gibt jedoch eindeutig "Gopadatta" als Namen des Verfassers an.
Zundchst scheint "Gopadatta" in "gSan-bas-sbyin" keine Ent-

sprechung zu finden.

Da die Texte selbst bisher keinen AufschluB geben,warum die
tibetische Ubersetzung den Namen des indischen Autors mit "“gSan
bas-sbyin" bzw. "*Guhyadatta" angibt, wo doch die Sanskrit-
Vorlage derselben "Gopadatta" als den Namen des Autors angibt,
kann man verschiedene Uberlegungen anstellen, wie es dazu kam.
Zundchst ist es denkbar, daB die Rickiibersetzung gSan-bas-
sbyin = *Guhyadatta nicht korrekt ist; es widre auch eine Ent-
sprechung gSan-bas-sbyin = *Guptadatta m&glich. Und man mag

auch annehmen, daB Gopadatta mehrere Namen hatte, deren einer

60) vgl. LALOU,M., Repertoire du Tanjur d'apres le catalogue du P.CORDIER.
(1933). 216: Dort werden unter dem Autorennamen gSan-bas-sbyin drei
Stellen angegeben: rgyud LXXXI,27 (bezieht sich auf das genannte tan-
trische Werk); mdo XXXIII,42 und XC,20 (diese beiden Angaben beziehen
sich auf die zwei im Tanjur enthaltenen Fassungen des SKA tib.).

61) TTP Nr. 5419 und 5648.
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eben Guhyadatta lautete, oder daB derselbe Text in seiner
Sanskritfassung jemand anderem zugeschrieben wird als in sei-
ner tibetischen Ubersetzung.

Einem Autor mit Namen "Gopadatta" werden noch weiter Texte

der Avadana-Literatur zugeschrieben,6m

sodaBl der Gedanke,
das spdte Sanskritmanuskript des SKA gop. gebe den Namen in

falscher Form wieder, seiner Grundlage entbehrt.

Jedenfalls ist festzuhalten, daB der tibetische Text in en-
ger Abh&dngigkeit vom SKA gop. steht, gleichgiiltig, welchen

Namen der Autor nun trug.

3.1.2 Textausgaben

Flir die kritische Textausgabe lagen folgende Drucke vor:

A Tibetan Tripitaka, Peking-Edition (reprinted in Tokyo) .
vol.103, No.5419. 228,5.1 - 232,3.3 (Abt. dbu-ma).

B Tibetan Tripitaka, Peking-Editicn (repr. Tokyo).
vol.127, No.5648. 304,3.6 - 308,5.8 (Abt. 'dul ba).

C Derge-Edition. Vol.jo-bo chos-chung, fol. S92a2 - 99b3.

D Derge-Edition. Vol.su, fol.244b1 - 252b6 (Abt. ’'dul-ba)

Original des Derge-Tanjur in Sendai (Japan).63)

62) vgl. HAHN,M., Haribhatta and Gopadatta: Two Autors in the Succession
of Aryasiura. On the Rediscovery of Parts of their Jatakamalas.
Tokyo 1977. [Studia Philologica Buddhica, Occasional Paper Series I].

63) Leider fehlen im Original zwei Blatter (fol.249a-250b). - Herrn
TOSHIHIKO KIMURA gilt mein herzlicher Dank daflr, daB er einen
Mikrofilm von dem SKA tib. des Derge Tanjur anfertigen lieS.
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E Cone-Edition. Vol.su, fol.243a5 - 251b6 (Abt. 'dul-ba) &4
F Narthang-Edition. Vol.33 (gi), fol. 100b7 -110b3
(Abt. mdo) .
G Narthang-Edition. Vol.90 (u), fol.275b1 - 284b4
(Abt. mdo) .
65)

Original des Narthang-Tanjur im Berlin.

Im wesentlichen {iberliefern alle sieben Drucke den gleichen
Text; sie unterscheiden sich jedoch in Einzelheiten. Eine gan-
ze Reihe dieser Varianten miissen teils als Schreib- und HOr-
fehler, teils als Fehler, die durch falsche Wort-Assoziationen
hervorgerufen wurden, betrachtet werden. Manche Lesarten brin-
gen jedoch alternative Wendungen. Der Ubersetzung des SKA tib.
wird jeweils diejenige Lesart zugrunde gelegt, die den besten
Sinn ergibt. In FuBnoten wird darauf aufmerksam gemacht, wel-
cher oder welchen Lesarten die Ubersetzung folgt. Es zeigt
sich, daB in denjenigen Textpassagen, die in allen sieben Les-
arten gleichlautend sind, nur an wenigen Stellen Verbesserun-

gen zu machen sind.

Der tibetische Text des SKA tib. erscheint in der typischen
Gestalt der sogenannten "Ubersetzungssprache", d.h., die Syn-
tax folgt nur bedingt der inneren Struktur des Tibetischen,
ja, verleugnet diese manchmal schier gdnzlich und folgt auch

in der Wortstellung der Sanskritvorlage. An solchen Stellen,

64) Durch die Hilfsbereitschaft von Geshay NGAG-DBANG-NYI-MA stand mir
eine Kopie des Mikrofilmes des Cone-Tanjur in Leiden zur Verflgung.
Hierflir mébchte ich meinen Dank abstatten.

65) Herrn Dr.D.GEORGE verdanke ich es, dafB mir die Originale der Staats-
bibliothek Berlin zur Verfligung standen, was meine Arbeit wesentlich
erleichtert hat. Hierflr schulde ich ihm tiefen Dank.
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wo der tibetische Text als solcher nicht mehr klar verstdnd-
lich ist, habe ich den Sanskrittext des SKA gop. herangezo-
gen, um den im Text implizierten Sinn herausarbeiten zu k&n-
nen. In Anmerkungen erldutere ich mein Vorgehen jeweils ge-

nau.

Abgesehen von diesen Stellen ibersetze ich den tibetischen
Text in Ubereinstimmung mit der lebendigen Tradition des
tibetischen Buddhismus. Mein oberstes Anliegen ist es da-
her, in der deutschen Sprache jenen Sinn wieder sichtbar
werden zu lassen, den der tibetische Leser bei der Lektilire
des Textes erfdahrt. Wo immer der tibetische Text als sol-
cher diesen Sinn deutlich macht, folge ich ihm, auch wenn
der Sanskrittext davon abweicht. Die tibetische Uber-
setzung lbertrdgt einzelne typisch indisch Motive in einen
allgemeineren Rahmen und 148t die poetische Farbigkeit
manchmal zugunsten des religidsen Inhalts in den Hinter-
grund treten. Hierin zeigt sich die Eigenstédndigkeit der
tibetischen Ubersetzer (Lo-tsa-ba), die ihre Ubersetzungen
nicht fir der Philologen schufen, sondern fiir den religido-

sen Gebrauch.
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3.2 Der inhaltliche Aufbau

Das SKA tib. teilt sich in drei groBe Abschnitte und einen
Epilog. Der erste Abschnitt (§ 1) ist bestimmt durch den Dia-
log der sieben Prinzessinnen mit ihrem Vater, Koénig Krkin.

Die Rede jeder der beiden disputierenden Parteien wird durch
einen Prosasatz eingeleitet, wohingegen die Reden selbst in
Versen abgefaBt sind. Der Schauplatz der Handlung ist der
kdnigliche Palast; das Thema des Streitgesprdches bildet der
Wunsch der Prinzessinnen, als Asketinnen auf die Leichenstdtte
zu ziehen, um der Welt zu entsagen (V.1). Der Vater widersetzt
sich diesem Wunsch (V.2). Die To6chter wiederholen ihre Bitte
(V.3-4), doch der Vater lehnt erneut ab und appelliert an ih-
ren Familiensinn (V.5-6). Die T&chter widerlegen dieses Argu-
ment (V.7-10). Betroffen darob hdlt der Vater seinen Tochtern
vor, daB sie die Regel der drei Lebensabschnitte nicht ein-
hielten und daB sie der Askese nicht gewachsen seien (V.11-19).
In ihrer Antwort erkldren die TOchter, daB sie alle Freuden
des Diesseits als vergdnglich, trigerisch und leidvoll erken-
nen (V.20-33) und wiederholen ihre Bitte (V.34). Nach kurzer
Bisinnung gibt der Vater die Erlaubnis (V.35). Damit schlieft
der erste Abschnitt.

Der zweite Abschnitt (§ 2) fihrt uns an einen anderen Handlungs-
ort, den Leichenplatz. Am Anfang dieses Abschnittes wird die-
ser Ort mit all seinen Schrecken in Prosa beschrieben (35 P).'
Diese Aussagen werden nochmals in Versen zusammengefaBt (V.36-
39). Das zentrale und &duBerst eindrucksvoll gestaltete Stiick
dieses Abschnittes bildet die Leichenmeditation der sieben
Prinzessinnen. Sie stellt sich als direkte Rede der Prinzes-
sinnen an eine Frauenleiche, die schon in Verwesung ilbergegan-
gen ist, dar. An einigen Stellen wird diese Rede durch Refle-

xionen unterbrochen (V.40-74).
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Im dritten Abschnitt (§ 3) tritt der Gotterkdnig Indra auf
(V.75) . Der Schauplatz der Handlung ist auch hier der Lei-
chenplatz. Indra behauptet, daB er der Herr des Gliickes sei
und stellt den Prinzessinnen einen Wunsch frei (V.76-77).

In elf Versen erbitten die sieben Prinzessinnen die Befrei-
ung von den vier Erscheinungsformen des Leides (Geburt,
Krankheit, Alter und Tod) (V.79-85) und den drei Arten von
kle$sa (V.86-89). Indra bekennt seine Ohnmacht angesichts
dieser Wiinsche (V.90). Enttduscht legen die Prinzessinnen
nochmals die Inhaltslosigkeit aller Daseinsfreuden dar (V.91-
94) und weisen auf die Vergdnglichkeit des Glanzes von Indra
hin (V.95). Indra gibt sich als Schiitzer der Asketen aus
(V.96). Die Prinzessinnen erbitten nun den Schutz ihres As-
ketenlebens (V.97-101). Es folgt eine Betrachtung der Prin-
zessinnen {iber das Leben als Nonne (V.102-110). SchlieBlich
kldren sie Indra {iber den wahren Gehalt seiner weltlichen
Gliicksvorstellung auf (V.111-126). Der Konflikt zwischen den
Prinzessinnen, die nach dem wahren und ﬁnvergénglichen Glick
der Befreiung vom Geburtenkreislauf verlangen, und Indra,
der nur Winsche nach weltlichem Gliick erfillen kann, wird
von gSan-bas-sbyin nicht befriedigend zu Ende gefiihrt. Indra
zieht sich in dieser schwierigen Situation in seinen GOtter-

himmel zuriick (V.127).

In einem Epilog (§ 4) wird nur kurz und sachlich berichtet,
daB nun die Prinzessinnen in den geistlichen Stand eingetre-
ten sind. Eine Lobpreisung Buddhas und ein allgemeiner

Segenswunsch schlieBen sich an.
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3.2.17 Vergleich von gSan-bas-sbyin's SKA tib. mit dem
SKA bhiks. und SKA sto.

Die Vorstellung der Personen erfolgt in allen drei Fassungen.
Im SKA bhiks. werden zuerst die Namen der sieben Prinzessinnen
aufgefiihrt: Sramana, Sramanimitra, Bhiksuni, Bhiksunidasika,
Dharma, Sudharma und Samghadasika (§ 146, V.1). Auch im SKA
sto. steht die Aufzdhlung der Namen im zweiten Vers: Sramana,
Sramanimitra, Bhiksuni, Bhiksudasika, Dharma, Sudharma und
Samghadasi. Das SKA tib. dagegen nennt die Namen der Prinzes-
sinnen nicht. Beide Fassungen preisen die Prinzessinnen als
fromme buddhistische Laienanhdngerinnen: "Den Vollmondstag,
den Fiinfzehnten und Achten eines jeden Halbmonats begingen sie
als Feiertage. Die acht éila hielten sie (§ 146, V.2) .Durch
ihre Sittlichkeit beachteten sie stets die Fastenfeiertage

(§ 146, V.3)", berichtet das SKA bhiks. Das SKA tib. hebt vor
allem ihre Tugendverdienste in frilheren Existenzen hervor:
"Seine sieben Tochter waren mit besonderen Fdhigkeiten begabt,
da sie zur Zeit der friher erschienen Buddhas die Grundlagen
der Tugend fest gefligt hatten." (E). Der Vater der Prinzessin-
nen wird im SKA bhiksg. (Einleitungssatz) wie auch im SKA sto.
(V.1) als Kbnig Krkin bezeichnet; das SKA tib. berichtet aus-
fiihrlich Uiber ihn: "ein Konig mit Namen Krkin, der mit allen
Vorzigen der Besonnenheit und Beherrschung versehen war und
einen ganz reinen Glauben an den Erhabenen, den vollkommenen,»

vollendeten Buddha KaSyapa erlangt hatte" (E).

Sowohl im SKA sto. als auch im SKA tib. bringen die Prinzes-
sinnen in einem Vers ihre Bitte vor, der Vater mdge erlauben,
daB sie auf die Leichenstdtte gehen. Das SKA bhiks. drickt die
Bitte in zwei Versen aus. Im SKA sto. ist bis auf den letzten
pada der gesamte Vers verloren gegangen, doch der erhaltene
Rest, "auf die vom Todesgott durchstreifte Leichenstdtte" (V.3),
148t sich mit § 146, V.7-8 des SKA bhiks. verbinden: "Du, un-
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ser Vater, Hiliter des Reiches von Benares, wir bitten dich,
erlaube uns, o Konig, den dem Todesgott geweihten Leichen-
platz zu betrachten (§ 146, V.7). Heute ist doch der fiinf-
zehnte Monatstag, der sternenbekrdnzte: erlaube uns, o Ko-
nig, den dem Todesgott geweihten Leichenplatz zu sehen!"
(§ 146, V.8).

In allen drei Fassungen ergreift nun der Kénig das Wort. Im
SKA bhiks. versucht er in siebzehn Versen (§ 146, V.9-25)
seinen Tdchtern den Wunsch, auf die Leichenstdtte zu gehen,
auszureden. Seine Hauptargumente sind dabei: 1. die Schrecken
der Leichenstdtte (V.9-16 u. 22); 2. der flirstliche Lebens-
stil, an den die Prinzessinnen gewbhnt sind (V.17-18, 23-25);
3. das ZerreiBen der Familienbande (V.19-21). Im SKA sto.
148t sich die Gegenrede des K&nigs mit Hilfe des SKA bhiks.
so weit ergédnzen, daB man annehmen darf, daB des Kbnigs Ant-
wort mindestens bis Vers 6 (V.4-6), vielleicht sogar bis
Vers 8 reichte. Diese drei bzw. flinf Verse schlieBen sich
nicht nur inhaltlich, sondern auch im Wortlaut sehr eng an
SKA bhiks § 146, V.9 und 11 an. Im SKA tib. lehnt der Konig
in einem Vers (V.2) das Ansinnen seiner T&chter ab, als Ar-

gument dient ihm die Jugend der Prinzessinnen.

Die Rede der Prinzessinnen und die Einwilligung des Vaters:
Im SKA bhiks. bejahen die T&chter die Schrecken der Leichen-
stdtte (§ 147, V.1-2), verweisen jedoch auf die Unabdnder-
lichkeit von Tod und Trennung. Darauf willigt der Ko&nig ein.
Im SKA sto. fehlen bereits diese Passagen. Im SKA tib. brin—
gen die Tochter ihren Wunsch ebenfalls erneut vor (V.2-4),
der K6nig lehnt wieder ab (V.5-6), und erst nach erneuter
Wechselrede halten die Prinzessinnen eine ausfiihrliche Rede
mit der Begriindung ihres Wunsches (V.20-34). Hierauf erst
erfolgt die zO0gernde Zustimmung des K&nigs. In dieser Passa-
ge finden sich kaum ndhere Entsprechungen zu den anderen

Fassungen.
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Der Gang auf die Leichenst&dtte: Im SKA bhiks. wird der Aus-
zug der Prinzessinnen aus der Stadt in Vers 4 (§ 147) geschil-
dert, SKA tib. dagegen gibt an, wie sie die filirstlichen Klei-

der gegen die bleichen Asketenkutten vertauschen (35 P).

Die Leichenmeditation beginnt, als die Prinzessinnen einen
weiblichen Leichnam erblicken, der bereits in F&dulnis iiber-
gegangen ist (SKA bhiks. § 147, V.5; SKA tib. V.42). Im SKA
bhiks sprechen die Prinzessinnen acht Verse {iber diesen Leich-
nam (§ 147, V.7-14)und einen SchluBvers (V.15); im SKA tib.
sinnen die Prinzessinnen in flinfunddreiBiig Versen (V.43-74)
iber den Zustand der Leiche. Trotz der unterschiedlichen L&n-
ge dieses Abschnittes finden sich Ahnlichkeiten in beiden Fas-
sungen. In sieben (SKA bhiks. § 147, Vv.8-14) bzw. acht (SKA
tib. V.67-74) eindrucksvoll gestalteten Versen stellen die
Prinzessinnen die Frage nach dem jetzigen Verbleib des einsti-
gen BewuBtseins der Toten. Um die Frage in stetem Wechsel der
Bilder poetisch gestalten zu k&nnen, wird der Geist der Toten
mit Metaphern umschrieben. In den beiden Passagen werden je-
doch verschiedene Bilder benutzt, obwohl der Aufbau der Verse

in beiden Fassungen parallel gestaltet ist.

Metaphern flr BewuBtsein und Kdrper im SKA bhiks.

Vers M. flir BewuBtsein M. flir Korper
§ 147,

vV.8/9 Herr der Stadt Stadt

V.10 Wagenlenker Wagen

V.11 Bannertrdger Banner

V.12 Kaufmann Pferd

V.13 Schiffsfiihrer Schiff

V.14 Wanderer Haus
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Metaphern filir BewuBtsein im SKA tib.

Vers M. fiir BewuBtsein M. flr KoOrper
V.67 Affe Baum

V.68 Spbtter -

V.69 Insekt -

V.70 Gaukler -

V.71 Vidyadhara -

V.72 Vogel -

V.73 Nachtmahr -

V.74 Pferd -

In beiden Fassungen tritt nach dieser Leichenmeditation der
Gotterkdnig Indra auf (SKA bhiks. § 147, V.16; SKA tib. V.75).
Er stellt den Prinzessinnen einen Wunsch frei (SKA bhiks.

§ 147, V.17; SKA tib. V.76-77). Darauf gehen die beiden Fas-
sungen weiter auseinander: Im SKA bhiks. fragen die Prinzes-
sinnen, wer denn da im Luftraum schwebe (§ 147, V.18) und
Indra stellt sich jetzt erst vor (V.19-21). Im SKA tib. ver-
kiindet Indra: "Wisset, die Herrschaft der Liebe oder das
Glick eines der DreiunddreiBig Gobtter habt ihr schon in der
Hand!" (V.77); die Prinzessinnen reagieren darauf mit Erstau-
nen und erbitten nun Befreiung vom Leid der Geburt, der Krank-
heit, des Alters und des Todes (V.79-85), und ferner von den
drei Arten von kleéa (V.86-88). Im SKA bhiks. dagegen erbit-
ten die Prinzessinnen in paradoxen Formulierungen Winsche,

die alle auf das Nirvana abzielen (§ 148, V.1-7). Auch hier
beschrinkt sich die Ahnlichkeit der beiden Fassungen auf den
Inhalt. - Indra bekennt in beiden Fassungen, daB er auBer-
stande ist, diese Wiinsche zu erfiillen (SKA bhiks. § 148, V.8;
SKA tib. V.90). Darob werden die Prinzessinnen unwillig

(SKA bhiks. § 148, V.9-10; SKA tib. V.91-95). - Im SKA bhiks.
(§ 148, Vv.11) gibt sich Indra nun selbst als Laienanhdnger aus,
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doch die Prinzessinnen empfehlen ihm: "du muBt, Indra, selbst
wissen, was es mit dem Wunsch der Prinzessinnen auf sich hat"
(§ 148, V.12). Damit endet das SKA bhiks. - Im SKA tib. nennt
sich Indra einen Schiitzer der Asketen (V.96), doch die Prin-
zessinnen erkennen, daB das Motiv seiner Rede Leidenschaft
ist, und geben ihm eine Lehrdarlegung (V.97-126), erst danach
begibt sich Indra in seinen G&tterhimmel; die Prinzessinnen

werden Nonnen und damit schliefBt das SKA tib.

Vergleicht man die beiden - bzw. die drei - Fassungen insge-
samt miteinander, so gewinnt man den Eindruck, daB gSan-bas-
sbyin das SKA bhiks. oder eine diesem Text sehr naheszehende
Variante kannte und sie nach seiner eigenen Vorstellung umar-
beitete. Er vermehrte dabei die Dialoge, verwendete andere
Gleichnisse und Bilder, hielt sich jedoch im Fortgang der Er-
zdhlung und in der Struktur ziemlich eng an sein Vorbild.
gSan-bas-sbyin empfand wohl auch den plotzlichen Abgang Indras
im SKA bhiks. zu wenig motiviert, weshalb er an dieser Stelle
die lange Lehrpredigt der Prinzessinnen einschob. Man mufB
jedoch feststellen, daB auch gSan-bas-sbyin die Erzdhlung nicht
so zu Ende gefiihrt hat, daB alle Konflikte und Probleme zu

einem sinnvollen Abschlul gelangt wédren.
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3.3 Die religitsen und philosophischen Grundlagen des SKA tib.

Der geistige Gehalt des SKA tib. kann als ein Dialog zwi-
schen der buddhistischen Askese, die die Weltlichkeit ablehnt,
und dem diesseitigen LebensgenuB bezeichnet werden. Im fol-
genden soll versucht werden, die Argumente der Kyxkin-T&chter
systematisch zu ordnen und sie einerseits mit der Literatur
des Pali-Tripitaka und andererseits mit der tibetischen Kom-
mentarliteratur in Verbindung zu bringen. Die Griinde filir die-
ses Vorgehen werden im folgenden Kapitel, das sich mit den

religionshistorischen Fragen befaBt, dargelegt.

3.3.1 Die geistigen Voraussetzungen der Askese

‘Im ersten Vers entwickeln die T&chter programmatisch ihre
Argumentation. Sie treffen zundchst drei Feststellungen, aus.

denen sie dann die Folgerungen ziehen.

3.3.1.17 Die Vergdnglichkeit und Substanzlosigkeit

des Samsara

Dies sind zwei der drei Charakteristika (ti-lakkhana) des

Samsara: "Alle Gebilde sind vergdnglich; alle Gebilde sind

dem Leid unterworfen; alle Dinge sind unpersénlich."66)In

66) Anguttara-Nikdya. - Die Reden des Buddha aus dem Anguttara-

Nikaya. (1923). III,134. 457;
Zitiert nach NYANATILOKA, Das Wort des Buddha. (1953). 25.
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einem im Dhammapada6m

und in anderen Texten hdufig liberliefer-
ten Vers wird die Aussage in Hinblick auf die sich daraus er-

gebenden Konsequenzen formuliert:

"Vergdnglich sind die Dinge all:
Wenn das mit Weisheit man erschaut,
So wird man all des Leidens satt.

Und das als Weg zur Reinheit gilt."

Genau dies umreiBt die Ausgansposition der Krkin-TOchter: die
Erkenntnis der Vergdnglichkeit der Erscheinungswelt und der
daraus folgende Widerwille gegen diese. Diese Einsicht und Hal-
tung ist jedoch Kennzeichen fiir jeden, der den buddhistischen
Weg der Befreiung beschreiten will. Der groBe tibetische Ge-
lehrte Tson-kha-pa (1357-1419) hat daher in seinem fundamen-
talen Werk "Der groBe Stufenweg" (lam-rim-chen-mo) in jenem
Kapitel, in dem er die Methoden, die flir Menschen von mittle-
ren Geistesgaben (skyes-bu 'brin) zur Praktizierung des buddhi-
stischen Weges zur Befreiung geeignet sind, darlegt, das SKA
tib. zitiert und kommentierth& Zuerst gibt Tson-kha-pa den
Vers 1 des SKA tib. wieder, wobei er weitgehend der Lesart B
folgt:

gzon-nu-ma-bdun-gyli rtogs-pa brjod-pa las /
'jig-rten-gnas-pa chu-nan son-ba'i zla-ba'i gzugs-bzin

g.yo-bar mthon /

69)

'dod-pa khros-pa'i sbrul-gyi lus-skyil gdens-ka'i

grib-ma lta-bur mthon /

67) Text: Khuddaka-Nikaya. Vol.I. (Nalanda-Devanagari-Series. 1959).
XX.277. Ubersetzung zitiert nach NYANATILOKA, Visuddhi-Magga. (1952).
3; vgl. ferner FRANKE,O., Dhamma Worte (Religidése Stimmen der Vd&lker
Bd.V. 1923). 70, Vv.277; MULLER,F.M., The Dhammapada (Sacred Books of
the East Series, vol.X. repr.1968). 67, V.277.

68) Tson-kha-pa, Lam-rim-chen-mo. (Lha-sa, o.J.). fol.143a5;
bTson-kha-pa: bka'-'bum (TTP Extra, vol.152, 57,1.6).

69) wie A; B liest gyis.
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'gro-ba 'di-dag sdug-bsnal me-yis kun-tu ’bar-bar7o)

mthon-bas na /
rgyal-po bdag-cag nes-par-'byurn-la mhnon-dga' dur-
khrod-dag-tu mchi //

Zes-gsuns-pa-ltar

"Den Zustand der Welt achten wir gleich dem sich im Wasser
bewegenden Spiegelbild des Mondes. Die Leidenschaft achten
wir gleich dem Schatten, der durch die Haube einer den Leib
umschlingenden, zornigen Schlange entsteht. Die Lebewesen
werden von uns als im Feuer des Leidens v0llig verbrennend
erachtet. O K6nig, da wir deshalb Freude an der Weltentsa-

gung haben, wollen wir auf die Leichenstdtte gehen!"
Diesen Vers kommentiert Tson-kha-pa folgendermaBen:

snod-bcud-kyi 'khor-ba rlun-gis bskyod-pa'i chu-zla ltar skad-
cig kyan mi-sdod-par 'jig-pa'i mi-rtag-pa dan 'dod-pa’'ili yon-
tan ni mnog-churn-la fden chen-ba sbrul-gdug-pa'i lus-kyi grib-

ma dan 'dra-ba dan /

"Die Wandelwelt, die im Weltall und in den Lebewesen besteht,
gleicht dem Spielgelbild des Mondes, das im Wasser vom Wind
bewegt wird. Diese Welt ist unbestdndig, da sie nicht einen
Augenblick beharrt, sondern sich wandelt. Was ihre Qualité&t
als Objekt der fiinffachen Sinnesbegierde betrifft, so ist sie
nicht signifikant und von groBem Risiko. Sie ist gleich dem

Schatten, der vom KoOrper einer Giftschlange herriihrt."

Die Vergidnglichkeit und Substanzlosigkeit des Samsara fiihren
die Prinzessinnen noch in weiteren Versen an: V. 4, 8, 22

und 52.

70) wie A; B liest 'bar-ba.
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3.3.1.2 Die Gefdhrlichkeit von Begehren und Leidenschaft

In allen Schulrichtungen der buddhistischen Lehre wurde der
Lebensdurst - neben der Unwissenheit - als Ursache fiir den un-
endlichen Kreislauf der Wiedergeburten angesehen. So heiBt es

im Digha—Nikéya:71)

"Was aber, ihr Jlinger, ist die Edle Wahrheit von der Leidens-
Entstehung? Es ist dies jenes Wiederdasein erzeugende, bald
hier, bald da sich erg&tzende Begehren, ndmlich das Sinnliche

Begehren, das Daseins-Begehren und das Nichtdaseins-Begehren."

Dieses Begehren lehnen die Prinzessinnen beredt ab in den Ver-
sen 20, 21, 23, 32, 56, 57 und 118. In den Sinnesobjekten sehen
sie t6dliche Gefahren verborgen (V. 25, 26, 116, 117 und 119).
In mannigfachen Wendungen legen die Krkin-Tochter dar, daf die
Leidenschaft und das Begehren die Ursache des leidvollen Wan-
dels im Samsara sind. In V.10 sprechen sie von "dem die ganze
Welt schddigenden Netz", dem es zu entkommen gilt. Dieser Be-

griff 'Netz' erfdhrt seine Erkldrung im Visuddhi—Magga:7m

"'Dickicht' ist eine Bezeichnung des netzartigen Begehrens
(tapha) . Darin ndmlich, daB dieses Begehren immer und immer
wieder, unten wie oben, bei den sichtbaren und anderen Objek-
ten, aufsteigt, darin gleicht es eben dem als das Netzwerk der

Zweige von Bambusbiischen u.dgl. geltenden Dickicht."

Immer wieder, auch im Dialog mit Indra, warnen die Prinzessin-

nen vor der Leidenschaft (V. 51, 99, 113 und 115).

71) Text: Digha-Nikdya vol.2 (Nalanda-Devanagari-Pali Series. 1958),
Maha-Satipatthana-Sutta 230,§29.
Ubersetzung zitiert nach NYANATILOKA, Das Wort des Buddha. (1953). 32.

72) NYANATILOKA, Visuddhi-Magga. (1952). 1.
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3.3.1.3 Jede Existenz im Samsara ist leidvoll

Nicht nur in Vers 1 wird dies gesagt, sondern immer wieder
betonen die Krkin-Tdchter diese Wahrheit: gegeniiber ihrem
Vater (v. 27, 28, 32, 33), spdter auf dem Leichenplatz

(V. 58, 60, 73 und 79) und in dem Lehrgesprdch mit Indra

(V. 114).

All diese Verse des SKA tib. haben ihre Grundlage in der er-
sten der Vier Edlen Wahrheiten:7m
"Was aber, ihr Jliinger, ist die edle Wahrheit vom Leiden? Ge-
burt ist Leiden, Alter ist Leiden, (Krankheit ist Leiden),
Sterben ist Leiden, Sorge, Jammer, Schmerz, Triibsal und Ver-
zweiflung sind Leiden; mit Unliebem vereint sein ist Leiden;
von Liebem getrennt sein ist Leiden; nicht erlangen, was man
begehrt ist Leiden; kurz gesagt, die finf Anhaftungsgruppen

sind Leiden."

Tson-kha-pa kommentiert die Aussage der Krkin-T&chter wie
folgt:74)

'gro-ba lna-po-rnams sdug-bsnal gsum-gyi me rab-tu-'bar-bas
kun-tu gduns-bar mthorn-nas srid-pa-la Zen-pa gtin-nas log-pa
byan-pa'i byis-pa'i blo-sna lta-bu cig skyes-na nes-par
"byun-ba thar-ba-la mnon-par dga'-ba'i thob-'dod-'byun-no //

"Hat man einmal erkannt, daB die fiinf Kategorien von Lebewe-

n 75)

se fortwdhrend gequédlt werden, da sie vom Feuer des

76)

dreifachen Leidens entfacht sind, entsteht von Grund auf

73) Text: Digha-Nikaya vol.2 (Ndlanda-Devanagari-Pali Series.1958), Maha-
Satipatthana- Sutta. 226,§14.
Ubersetzung zitiert nach NYANATILOKA, Das Wort des Buddha. (1953). 17.

74) Lam-rim-chen-mo. (Lha-sa, o.J.). Fol. 143b2.

75) Das sind: Tiere, Preta (Hungergeister), HOllenwesen, Menschen und
Goétter.

76) 1. Das Leid infolge eines vorausgegangenen, anderen Leides (sdug-bsnal-
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ein Widerwille gegen die Welt - das ist gleich der geistigen

77)

Disposition eines im Norden geborenen Kindes - und es ent-

steht ein aufrichtiges Verlangen, die Befreiung zu erreichen."”

3.3.1.4 Der Wunsch nach Askese

Das eben wiedergegebene Zitat von Tson-kha-pa schlieBit in
dem Verlangen nach Befreiung, das nur durch Askese zu real

sieren ist. Die sieben Krkin-T&chter wollen eine bestimmte

i-

Art

von Askese auf sich nehmen, nédmlich die 'Ulbung des Friedhofs-

asketen' (pali: sosanikanga; tib.: dur-khrod—pa).78)

trifft man auf ein typisches Verhaltensschema des Schiilers
der Buddha-Lehre. Im Bodhicaryavatara, der von SCHMIDT79)

zu Unrecht mit der 'Nachfolge Christi' verglichen wurde, f
det sich im achten Kapitel, das sich mit der Meditation be

eine Parallelstelle:BO)

Auch hier

nicht
in-

falt,

sdug-bsnal); 2. Das Leid infolge der Vergdnglichkeit ('gyur-ba’'i-
sdug-bsnal); 3. Die allgemeine Leidhaftigkeit des Samsara (khyab-pa

"du-byed-kyi sdug-bsnal).

77) Dieses Gleichnis fihrt Tson-kha-pa im Anschluf an die zitierte Stel-

le aus: Ein Kind, das im Norden Tibets geboren ist, verlangt nach

dem

in dieser Gegend seltenen und teuren Tsampa (gerOstetes Gerstenmehl) .
Man bietet dem Kind aber nur die gewdhnlichen Rlben an, die man aber
zu Tsampa-&hnlichen Gerichten verarbeitet hat. Voll Widerwillen weist
das Kind all diese Rubengerichte zurick. - Ebenso lehnt der Wissende

die Erscheinungswelt ab, da er ihren leidhaften Charakter stets e
kennt.

78) Diese asketische Ubung wird im Visuddhi-Magga ausfihrlich beschri
ben: NYANATILOKA, Visuddhi-Magga. (1952). 88-90.

r—

e-

79) SCHMIDT,R., Der Eintritt in den Wandel in Erleuchtung. Bodhicaryava-

tara von Santideva. (1923). Einleitung X.

80) Bodhicaryavatara. Ed.by Vidhushekhara BHATTACHARYA. (Bibliotheca

In-

dica. 1960). 135, (VIII,1-2); 152, (VIII,63). Da diese Textedition
sowohl den Sanskrittext als auch die tibetische Ubersetzung bringt,

wurde hier auf die Wiedergabe des Textes verzichtet.
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"Hat man demgemdB FleiB und Eifer hervorgebracht und den Geist
auf die Meditation ausgerichtet, bleibt aber das Denken zer-
streut, so befindet sich dieser Mensch im Bereich des Zugrif-
fes von kle$a (8.1). Ist man aber mit Leib und Denken in der
Einsamkeit, so entsteht keine Zerstreutheit. Damit gilt es,
die Welt aufzugeben. Vom diskursiven Denken stehe man gdnz-
lich ab (8.2)!"

Diesem Strebenden gibt S$antideva in Vers 63 des gleichen
Kapitels den Rat:

"Stellen sich Zweifel ein, obgleich dergleichen Unreines of-
fensichtlich ist, dann betrachte man die Leiber, die auf den
Leichenstdtten liegen, und anderes, dhnlich Unreines (8.63):"
Nach Askese zu streben ist ndtig, da das Weltleben vieler-
lei Gefahren und Hindernisse fiir denjenigen hat, der nach

der Befreiung vom Samsara verlangt. Dies stellen die Prinzes-
sinnen in Vers 29 des SKA tib. fest. Tson-kha-pa behandelt

in seinem Kommentar zum SKA das gleiche Thema und filigt eine

Preisung des Monchslebens an:8“

de-las kyan khyim-na-gnas-pa ni chos-sgrub-pa'i bar-chad man-
2in Aes-ba du-ma'i skyon-chags-la rab-tu-byun-ba ni de-las
bzlog-pas na 'khor-ba zlog-pa'i cten ni rab-byun mchog-tu
gyur-pas mkhas-pas rab-tu-byun-ba-la mnon-par dga'-bar bya'o//
khyim-pa'i skyon dan rab-tu-byun-ba'i yon-tan yan-yan sems-
pa ni snar rab-tu-byun-ba-rnams-kyi ni bsam-pa brtan-par
'gyur-la / rab-tu-ma-byun-ba-rnams-kyi ni bzan-po'i bag-
chags 'jog-cin sad-par 'gyur-bas de'li tshul cun-zad brjod-
par bya'o // de-la kyim-pa ni 'byor na de bsrun-pa’'i 'bad-
pas sdug-bsnal-la dbul-che na ‘tshol-pa’'i sdug-bsnal-gyis
Sa-than-bas bde-ba med-pa-la rmons-nas bde-bar 'dzin-pa ni
las-nan-pa'i 'bras-bur $es-par bya-ste de-lta-bu la sogs-pa
khyim-na gnas-pa'i skyon yan-yan bsam-la rab-tu-byun-ba-la
smon-par-bya'o // de-yanh chos-gos dan lhun-bzed nan-non dan

81) Lam-rim-chen-mo. (Lha-sa, o.J.). fol.144bl.
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bsod-noms-kyis chog-$es-$in dben-par ran-gi non-mons-pa sbhyans-

nas gZan-gyi yon-gnas byed-pa-la smon-pa ni /

"Was nun die zu Hause weilenden Weltleute betrifft, so stellen
sich ihnen bei der Ubung der Buddha-Lehre viele Hindernisse
entgegen; auBerdem ist das Hausleben mit vielerlei iiblen Nach-
teilen verbunden. Der Stand des hauslosen Asketen (d.h. des
MOnches) ist das Gegenteil davon, deshalb ist das Mdnchsein
die beste Grundlage filir das Widersagen der Welt. Die Wissen-
den miissen daher das M&nchsein wahrhaftig schdtzen. Uberlegt
man ndmlich die Nachteile des Weltlebens und die Vorziige des
Monchsein immer wieder, dann werden die Gedanken derer, die
schon M6nche geworden sind, an Festigkeit gewinnen, und die
positiven Neigungen jener, die noch nicht Mdnche geworden sind,
an Raum gewinnen und aktiviert werden. Dies bedarf noch der
weiteren Erkldrung: Zu den Weltleuten! Sind sie reich, so lei-
den sie unter dem Bestreben, ihren Besitz zu schiitzen; sind
sie arm, so verzehren sie sich in dem Leid auf der Suche nach
dem Lebensunterhalt. Was kein Gliick ist, halten sie verwirr-
ten Sinnes fir Glick. Dies muB man als Folge eines schlechten
Karmas verstehen. Es verhdlt sich demgemidB so: Bedenkt man
immer wieder die Nachteile des Weltlebens, so muB man sich nach
dem Monchsein sehnen. Da man dann mit einem M6nchskleid, einer
armseligen Bettelschale und den Almosen zufrieden ist, wiinscht
man flir andere eine Stdtte des Gebens zu werden, nachdem man
in der Zurilickgezogenheit die eigene Verderbtheit (kles$a) be-
seitigt hat."”
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3.3.2 Die Durchfiihrung der Askese

Die duBere Form der Askese wird durch die dreizehn Liute-
rungsilibungen (dhatanga) bestimmt, die im dritten Teil
(3.3.3.1) dieses Kapitels besprochen werden. Der zweite Teil
des SKA tib. beschdftigt sich ausschlieBlich mit den psychi-
schen Vorgédngen, also mit den Meditationsiibungen der Prin-

zessinnen auf der Leichenstédtte.

3.3.2.1 Die Leichenmeditation

Als die Prinzessinnen die Leichenstdtte betreten, fdllt ihr
Blick auf eine am Wege liegende Frauenleiche, bei der der
ProzeB der Verwesung bereits begonnen hat. Diese Leiche neh-
men nun die Krkin-Tochter als Objekt flir ihre Leichenmedita-
tion (V.43-66).

Die Meditation iiber Leichen, die sich in verschiedenen Sta-
dien der Verwesung befinden, gehdrt zu den klassischen Medi-
tationsformen der buddhistischen Askese. Im Satipatthana-

Sutta findet sich eine Anweisung zu dieser Meditation:sm

"Und weiter noch, ihr M&nche: als sehe der MOnch einen K&r-
per, auf das Leichenfeld geworfen, einen Tag nach dem Tode,
zwel Tage nach dem Tode oder drei Tage nach dem Tode, auf-
gedunsen, verfdrbt und verfaulend. Da wendet er es auf eben
diesen (seinen eigenen) Ko&rper an: 'Auch dieser KOrper ist
so geartet, so beschaffen, wird dem nicht entgehen!' .....
Und weiter noch, o Mdnche: als sehe der Modnch einen Korper,
auf das Leichenfeld geworfen, von Krdhen zerfressen, von Ad-

lern zerfressen, von Geiern zerfressen, von Hunden zerfressen,

82) NYANAPONIKA, Satipatthana. Der Heilsweg buddhistischer Geistes-
schulung. (1950). 83-86.
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von Schakalen zerfressen oder von den vielerlei Wirmer-Arten
zerfressen. Da wendet er es auf eben diesen (seinen eigenen)

Korper an: 'Auch dieser Korper ist so geartet, so beschaffen,
wird dem nicht entgehen!'"

Buddhaghosa, der gelehrte Kommentator des Theravada, behandelt

3)unter dem Titel

den gleichen Sachverhalt im Visuddhi—Magga8
'Die zehn Ekelobjekte' (asubha-kammatthana) 1in systematischer
Weise.

Séntideva84)lehrt den auf die Leichenstdtte gegangenen Asketen,

die Leichen mit seinem eigenen K&rper zu vergleichen:

"Ist man auf die Leichenstdtte gegangen, dann erweisen sich
die Knochen der anderen Lebewesen und der eigene Leib, beide,
als Subjekt der Hinfdlligkeit. Wann doch wird man sich als
gleichartig betrachten kodnnen? Gerade des eigenen Ko&rpers ei-
gener Gestank wird selbst Schakale nicht n&her kommen lassen.

Dergleichen wird sicher kommen!" (8.30-31).

Die Krkin-Tochter verbinden in Vers 40 bereits vor der Leichen-
meditation den Verwesungszustand der Leichen mit dem Dasein
der Lebenden. Ziel dieser Leichenmeditation ist die Erkenntnis

der Vergédnglichkeit und Leidhaftigkeit des Samsara.

3.3.2.2 Die Meditation Uber das Ich (atman)

Nachdem die Prinzessinnen die Aspekte der verwesenden Leiche
grindlich betrachtet haben, wenden sie sich der Frage nach dem

'Beweger' zu, der einstmals - vor dem Tode - diesem Ko&rper Le-

83) NYANATILOKA, Visuddhi-Magga. (1952). 209-229.

84) Bodhicaryavatara. Ed.by V.BHATTACHARYA. (1960).
143, (VIII,30-31).
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ben gab. (V. 63 und 67-74). In immer neuen Formulierungen
stellen die Krkin-T6chter die Frage: "Wo ist diese Person,

wo ist dieser Geist jetzt?" Doch die Frage bleibt stets ohne
Antwort. Das Nicht-Finden eines Ichs (4dtman) ist die Anatma-
ta, die Nicht-Ichheit. Schon in dem ersten Streitgespridch mit
ihrem Vater weisen die Krkin-T6chter auf den triigerischen,
gefdhrlichen Wahn hin, der an einem Ich festhdlt. (V.24). Als
die Prinzessinnen das Meditationsobjekt der Frauenleiche ana-
lysieren, miissen sie feststellen, daf dieser Leichnam, der
hier auf dem Scheiterhaufen liegt, von blinden Augen f&lsch-
lich filir das Ich gehalten wird (V.49).

Alle buddhistischen Schulrichtungengs)
86)

lehnen die hinduisti-
sche Atman-Lehre ab, d.h. die Existenz eines unabh&dngigen
Ich, eines substantiellen Wesenkernes. Hierzu lieBen sich

zahlreiche Belegstellen anfiihren. Bekannt sind die Formulie-

rungen des Samyutta-Nikéya:Sﬂ

"Korperlichkeit ist vergdnglich, Gefihl ist vergdnglich, Wahr-
nehmung ist vergdnglich, Geistformationen sind vergdnglich
und BewuBtsein ist vergdnglich. Was aber vergdnglich ist, das
ist dem Leiden unterworfen; und was vergdnglich, leidvoll

und dem Wechsel unterworfen ist, das kann man nicht mit Recht
behaupten: 'Das gehdrt mir, das bin ich, das ist mein Ich.'"

)

Im Visuddhi-Magga88 wird in dem Kapitel 'Die Reinheit des

Erkenntnisblickes' die Betrachtung der drei Merkmale (ti-
lakkhanpa) gelehrt das sind Vergdnglichkeit, Leidhaftigkeit

85) Zu den Ausnahmen vgl. SCHMITHAUSEN,L., Spirituelle Praxis und philo-
sophische Theorie im Buddhismus. (In: Zeitschrift filr Missionswis-
senschaft und Religionswissenschaft, Heft 3. 1973. 177.); FRAUWALL-
NER,E., Geschichte der indischen Philosophie, Bd.1l. (1953). 217 ff.

86) GLASENAPP,H.von, Die Philosophie der Inder. (1949). 149.

87) Text: Samyutta-Nikaya (Nalanda-Devanagari-Pali Series. 1959), vol.II.
295 ff (22.59); Ubersetzung zitiert nach NYANATILOKA, Das Wort des
Buddha. (1953). 25.

88) NYANATILOKA, Visuddhi-Magga. (1952). 740.
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und die Unauffindbarkeit eins Ichs in allen Daseinsmomenten:

"Alle Gebilde, die sich dazwischen (zwischen dem Aufsichneh-
men und Niederlegen des Korpers) befinden, sind vergdnglich
(anicca). Und wieso? Weil sich da ein Entstehen und Hinschwin-
den zeigt, ein Anderswerden; weil die Gebilde bloB fiir eine
Zeit bestehen und der Bestédndigkeit widerstreben. - Weil aber
die aufgestiegenen Gebilde den Beharrungszustand erreichen

und im Beharrungszustand durch das Alter erschdpft werden und
nach Erreichung des Verfalls unvermeidlich zur Aufldsung ge-
langen, darum gelten sie, eben weil sie immer wieder bedriickt
werden, schwer zu ertragen sind, die Grundlage des Leidens
bilden und dem Gliick widerstreben, als elend (dukkha). -
'M6chten doch die aufgestiegenen Gebilde keine Dauer erlan-
gen! Mochten doch die zur Dauer gelangten nicht altern!
M6chten doch die zu Alter gelangten sich nicht aufl&sen!'

Weil in dieser dreifachen Hinsicht keiner iiber die Gebilde
Gewalt hat und die Gebilde daher leer sind an einem die Macht
dariiber ausiibenden, darum gelten sie, sofern sie eben leer,
herrenlos und das Gegenteil einer Persdnlichkeit sind, als
'unpersdnlich' (anattd) ."

89)

Im Bodhicaryavatara
0)

wird das Ich mit Hilfe der Korperbe-

trachtung9 gesucht:

"Zdhne, Haare und N&dgel sind nicht das Ich. Das Ich ist auch
nicht Knochen und Blut. Es ist nicht Rotz und nicht Schleim.
Serum und Eiter ist es gerade nicht (9.58). Das Ich ist eben .

nicht Fett und SchweiB.gD Lunge und Leber, die beiden, sind

89) Ed.by V.BHATTACHARYA. (1960). 200, (IX,58-60).

90) NYANAPONIKA, Satipatthdna. (1950). 82 f und 184 ff;
NYANATILOKA, Visuddhi-Magga. (1952). 280 ff.

91) Skr. sveda. Man darf annehmen, daB der Herausgeber des Bodhicaryava-
tara die tibetischen Buchstaben da (§°) und na ( g°) verwechselte
und somit statt rnul (SchweiB) rdul (Staub, Menstruationsblut) las.
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auch nicht das Ich. Die restlichen Eingeweide sind nicht das
Ich. Das Ich eben ist nicht Kot und Urin (9.59). Fleisch und
Haut sind nicht das Ich. K&rperwdrme und Atem sind auch nicht
das Ich. Die neun Leibes&ffnungen sind das Ich niemals. Die
sechs Arten von BewufBitsein sind ebenfalls nicht das Ich (9.
60)."

Dieses Zitat fligt sich in den Komplex des SKA tib. besonders
gut ein, da die Korperbetrachtung und die Leichenmeditation
in vielen Punkten Ahnlichkeiten aufweisen. Tsoﬁ—kha—pagm
ldBt die Reflexion ilber die Existenz eines Ichs auf die Be-

trachtung der universalen Vergdnglichkeit folgen:

sman-1ljons dan chu-bo'i nogs-su gnas-nas chu-rlabs skye-
'jig byed-pa dan ran-gi lus~srog grnis 'dra-bar sems-pa dan /
srid-pa'i rtsa-ba lta-nan thams-cad-kyi skyed-byed bdag-tu
'dzin-pa so-sor rtogs-pa'i $Ses-rab-kyi 'gog-cin srid-pa'i
dga'-bde-la Zen-pa log-pa dan snod-bcud-kyi 'jig-rten-rnams
sgyu-ma sogs-dan 'dra-bar yan-dan-yan-du sems-pa-la smon-pa
ni /

"Wahrend man in einer Gegend voll Heilkrduter und am Ufer
der Fliisse verweilt, betrachtet man der Wellen Entstehen

und Vergehen gleichgeartet dem Entstehen und Vergehen des
eigenen Leib und Lebens.Das Festhalten an einem Ich, das die
Wurzel der Wandelwelt und die Ursache aller falschen Ansich-
ten ist, wird aufgeldst durch die intellektuelle F&higkeit
der Reflexion; das Gliick und die Freude der Welt verab=-
scheut man, und immer wieder verlangt man danach, die Wan-
delwelt, die im All und den Wesen besteht, gleich einer Il1-

lusion und dgl. zu betrachten.”

Mit diesen Worten kommentiert Tson-kha-pa Vers 105 und 108

des SKA tib. Den Zusammenhang von Atman-Lehre und der Ver-

92) Lam-rim-chen-mc. (Lha-sa, o.J.) fol.145b4.
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flechtung im Samsara spricht auch V.109 des SKA tib. an. Ein

93)

Zitat aus Madhyamakavatarabhasya von Candrakirti erkldrt die-

sen Zusammenhang vorziiglich:

Aon-mons skyon-rnams ma-lus 'jig-tshogs-la / lta-las byun-bar
blo-yis mthon-gyur-5in / bdag-ni 'di-yi yul-du rtogs-byas-nas /
rnal-'byor-pa-yis bdag-ni 'gog-par-byed /

"Alles Ubel der drei Aspekte der Verderbtheit (kleéa) stammt
von der Ansicht {iber ein Ich und iUber das mit dem Ich Verbun-

4)Hat man mit seinem Denken dies einge-

dene (’jig-tshogs)?
sehen, dann macht man gerade das Ich zum Objekt fiir die Re-
flexion desselben. So weist der Yogin die Lehrmeinung von
der Existenz eines Ich zurick."

An anderen Stellen des 'GroBen Stufenweges' (lam-rim-chen-mo)

geht Tson-kha-pa ebenfalls ausfiihrlich auf dieses Thema ein.m”

3.3.3 Lehrdarlegung der Prinzessinnen

Diese Lehrdarlegung richtet sich in erster Linie an Indra.
gSan-bas-sbyin nilitzt aber die Gelegenheit, um durch den Mund
der Krkin-To6chter all jene buddhistischen Lehren zusammenzu-
fassen, die fiir den Anfd@nger der Askese wesentlich sind. Die-
se Lehrmeinungen decken sich weitgehend mit den Argumenten der
Krkin-T6chter, die sie in dem Dialog mit ihrem Vater, K&nig

Krkin, anfiihren, um ihn davon zu ilberzeugen, daB ihr Wunsch

93) CANDRAKIRTI, dBu-ma-la 'jug-pa ran-'grel (Madhyamakavatarabhagyam).
(1968) . 179, Zeile 15.

94) Der Begriff 'jig-tshogs (satkaya-drsti) wird von Vasubandhu wie folgt
erklédrt: "Croire au moi et au mien (atmatmiyagraha), c'est la satkaya-
dysti." (LA VALLEE POUSSIN,L.de, L'Abhidharmakosa de Vasubandhu. (1971).
Bd.IvV. 15, (7.1).)

95) Lam-rim-chen-mo (Lha-sa o.J.). fol.329b5-330a2; 330a5; 381b3; 440a6.
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nach Askese sinnvoll sei und einer inneren Notwendigkeit ent-
springe. Daher mag es hier geniigen, die einzelnen Themen
ihrer Lehrdarlegung aufzufiihren, doch auf weitere Vergleiche
mit der buddhistischen Literatur zu verzichten, wenn die
Themen bereits im ersten oder zweiten Abschnitt dieses Ka-

pitels behandelt wurden.

In Vers 80 des SKA tib. sprechen die Prinzessinnen von der
allgemeinen Leidhaftigkeit der Erscheinungswelt; in den
Versen 82-85 gehen sie im einzelnen auf die vier Arten von
Leiden (das der Geburt, des Alters, der Krankheit und des
Todes) ein. In den folgenden drei Versen (V.86-88) sprechen
sie Uber die drei Aspekte der Verderbtheit (kleéa), d.h.
iber Leidenschaft, Zorn und Unwissen. Die Gefahren des An-
haftens beschwbren die Krkin-Tdchter in den Versen 111-118
und verweisen in den Versen 119-122 auf den schmerzlichen
Wechsel des Schicksals im Laufe der Wiedergeburten. In den
vier das Avadana beschlieBenden Versen (V.123-126) behan-=

deln sie nochmals das Thema der Leidhaftigkeit.

3.3.3.1 Die Lduterungsiibungen (dhitanga)

In den Versen 102-110 beschidftigen sich die Prinzessinen mit
den 13 Liuterungsibungen; im SKA bhiks. findet sich hierzu
eine parallele Stelle (§ 148, V.2).

Diese 13 Lduterungsiibungen bilden im Visuddhi=Magga96)den
zweiten Teil des groBen Abschnittes 'Sittlichkeit'. Sie be-
stehen in folgenden asketischen Ubungen:

1. Die Ubung des Fetzenkleidtrdgers

2. Die Ubung des Dreigewandtrdgers

96) NYANATILOKA, Visuddhi-Magga. (1952). 65-97.
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3. Die Ubung des Brockensammlers

4. Die Ubung des 'Von-Haus-zu-Haus-Gdngers'

5. Die Ubung des Einmal-Essers

6. Die Ubung des Topfspeisers

7. Die Ubung des 'Die-spdtere-Speise-Verwerfenden'
8. Die Ubung des Waldasketen

9. Die Ubung des Baumasketen

10. Die Ubung des 'Unter-freiem-Himmel-Lebenden'
11. Die Ubung des Friedhofasketen

12. Die Ubung des 'Mit-jedem-Lager-Zufriedenen'

13. Die Ubung des Stetigsitzers

Die Durchfiihrung dieser Ubungen wird im Visuddhi-Magga an der
angeflihrten Stelle ausfilhrlich beschrieben. Die Prinzessinnen
winschen in den Versen 102-110,, daB diese Ubungen fiir sie doch
Wirklichkeit werden m&chten. Sie sprechen dabei von den Ubungen
des Fetzenkleidtrdgers (V.102), des Brockensammlers (V.105),
des 'Von-Haus-zu-Haus-Gehers' (V.103), des Waldasketen (V.102),
des Baumasketen (V.106) und des 'Mit-jedem-Lager-Zufriedenen'
(V.105) .

Eine Abhandlung iber diese dreizehn Lauterungsiibungen fand auch
Eingang in den tibetischen Tripitaka, und zwar ist es das Trak-
tat Vimukti-marge dhauta-gupa-nirdeé$a-nama (rnam-par grol-ba'i
lam-las sbyans-pa'i yon-tan bstan-pa-5es-bya-ba), libersetzt

97)

von Vidyakaraprabha und dPal-brtsegs. Darin findet sich die

gleiche Liste wie im Visuddhi-Magga.

Auch Santideva bearbeitet das Thema im Bodhicaryavatéra.ge)Sei—
ne Verse haben eine enge Verwandschaft zu denen des SKA tib.;

deshalb seien sie hier in Ubersetzung wiedergegeben:

97) TTP vol.127, 269,3.3.

98) Ed. by BHATTACHARYA (1960). 142 £, (VIII.26-30); vgl. SCHMIDT,R.,
Der Eintritt in den Wandel in Erleuchtung. (1923). 77 f.
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"0, wann werden wir doch im Walde mit Wildtieren, VOgel und
Bdumen, die kein b&ses Wort von sich geben, als Freunde

glicklich vereint zusammen leben? (8.26)

0, wann werden wir, in einer leeren HOhle oder einem leeren
Tempel oder am FuB eines Baumes uns aufhaltend, nicht mehr
nach rickwédrts schauen, sondern ohne Leidenschaft verwei-
len? (8.27)

0, wann werden wir uns an einem Ort, der niemandem gehort,
der von Natur aus weitrdumig ist, der Freiheit ohne Anhaften

erfreuen? (8.28)

0, wann werden wir, da wir die Almosenschale und die Ubri-
ge Mdnchsausstattung, die nur von kurzer Gebrauchsdauer ist,
die Kutte, selbst flir R&uber unbrauchbar, tragen und diesen
KOrper iiberhaupt nicht schmiicken, so furchtlos verweilen?
(8.29)

Ist man auf die Leichenstdtte gegangen, dann erweisen sich
die Knochen der anderen Lebewesen und der eigene Leib, beide,
als Subjekt der Hinf&dlligkeit. Wann doch werden wir sie als

gleichartig betrachten k&nnen? (8.30)"

Die Zhnlichkeit der Verse des Bodhicaryavatara und des SKA
tib. besteht vor allem in der dridngenden, optativischen For-

mulierung der Fragen.

Tson-kha-pa kommentiert die Verse 102-104 des SKA tib. wie
folgt:gg) ‘ '
mal-stan rtsva-las byas-pa-la bla-gab med-par nal-bas gos
ba-mo lci-ba dan bza'-btun nan-non-gyis chog-$es-pa-dan /
gnas-mal éin-drun-du rtsva 'jam-po-la chos-kyi dga’-bdes

'tsho-2in fAal-ba-la smon-pa ni [/

99) Lam-rim-chen-mo. (Lha-sa o,J.). fol.145b1.
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"Wahrend man auf einer Unterlage aus Gras und ohne Dach {iber
sich schldft, ist man zufrieden mit Gleidern, die schwer‘von
Tau sind, und mit armseligem Essen und Trinken. Man wiinscht,
auf einem Sitzplatz aus weichem Gras unter B&dumen zu weilen

und auch im Schlaf durch das friedvolle Gliick, das in der Ubung
der Buddhalehre besteht, zu leben."

3.3.4 Die Argumentation des Kbnigs Krxkin

In dem langen Zwiegesprdch mit seinen T&chtern flihrt der Konig
nur ein sachliches Argument gegen den Wunsch der To&chter nach
Askese an: In den Versen 11 und 12 des SKA tib. h&dlt er seinen
Tochtern vor, daB sie zur Askese noch zu jung seien, in ihrem
jugendlichen Alter stiinde ihnen dergleichen nicht zu. Mit die-
sem Argument befindet sich der K6nig in Ubereinstimmung mit
der indischen Lehre von den drei Lebenszielen. Im KamasUtram

heiBt es hierzu:loo)

"In der Kindheit beschdftige man sich mit der Erlangung des
Wissens und dhnliche Gegenstdnde des Artha, und in der Jugend

mit der Liebe, im reifen Alter mit Dharma und Erldsung."

YaSodhara kommentiert diese Stelle: "Da die drei Lebensziele
sich auf eine bestimmte Zeit beziehen, so findet doch wohl
keine gegenseitige Verknilipfung statt." Daraus ergibt sich,
daB der Wunsch der Prinzessinnen, ihr Vaterhaus zu verlassen
und als Asketen auf den Leichenstdtten zu meditieren, gegen

die Sitten und Gebriduche der indischen Weltleute verstieS$.

100) SCHMIDT,R., Das Kamasutram des Vatsyayana. (1897). 15.
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Die weiteren Argumente Konig Krkins lassen sich aus der
Situation als solcher verstehen, sie sind nicht spezifisch

fiir die indische Kultur oder fiir den Buddhismus.

Die Argumente Indras bewegen sich in der gleichen Richtung:
Er geht von der Annahme aus, daB junge Prinzessinnen sich
nur Winsche aus dem Bereich der Leidenschaft und Liebe aus-
denken ko&nnen. Da Indra sich hierin tduscht, kommt er in die
unangenehme Lage, die gestellten Wiinsche nicht erfiillen zu

kbnnen.
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3.4 Religionshistorische Bemerkungen

Bei der Besprechung der religitsen und philosophischen Grund-
lagen des SKA tib. ergibt es sich, daB zu den einzelnen Punk-
ten buddhistische Literaturwerke aus dem Zeitraum zwischen dem
2./3. vorchristlichen Jahrhundert .und dem 14./15. Jahrhundert
n.Chr. herangezogen werden ko&nnen, ohne daB sich dabei Wider-
spriiche oder Abweichungen ergeben. Der lehrtheoretische In-
halt des SKA tib. findet sich sowohl im Pali-Kanon als auch in
Buddhaghosa's Visuddhi-Magga, im Bodhicaryiavatara Santideva's
und in Tson-kha-pa's Lam-rim-chen-mo. Man kann also des SKA
tib. nicht einer bestimmten Schulrichtung zuweisen. Da sich
der Inhalt des SKA tib. - bei Wahrung des gleichen Sinnes -
sowohl mit den Worten der ceylonesischen Theravada-Tradition,
als auch des indischen Mahayana und der Mahayana-Tradition in
Tibet kommentieren 1dBt, kann man daraus den SchluB ziehen,
daB in Bezug auf die asketische Sittlichkeit die Unterschiede
zwischen den einzelnen Zweigen der Gesamttradition sehr ge-
ring waren.

gSan-bas-sbyin stellt sein SKA auf den Boden der fiir alle bud-

dhistischen Schulen verbindlichen Lehrinhalte.

Im vorigen Kapitel wurde mehrfach auf die enge Beziehung des
SKA tib. zum Bodhicaryavatara hingewiesen. Der Bodhicaryava-
tara gehdrt zu jener Abteilung der buddhistischen Literatur,
die sich mit der spirituellen Praxis beschdftigt. Die Avadanas
haben als buddhistische Erbauungsliteratur die Aufgabe der Ver-
herrlichung dieser Praxis. Daraus ergibt sich eine innere Uber-
einstimmung zwischen den beiden Literaturgattungen. Dariliber
hinaus weist das SKA tib. manche Formulierungen auf, die eine
enge Anlehnung an den Bodhicaryavatara verraten. Eine gegen-

seitige Beeinflussung 1l&B8t sich nicht ausschlieBen.
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1)

GZON-NU-MA BDUN-GYI RTOGS-PA BRJOD-PA BZUGS-SO //2)

5
rgya-gar skad-du / sapta ku—mé—ri—kébadénamJ)/

bod skad-du / gZon-nu-ma bdun-gyi rtogs-pa brjod-pa // T

§ 1

dkon-mchog-gsum-la phyag-'tshal-lo //

chags-bral-ldan dan legs-par-béad-pa dan / no-mtshar dan ni
de-fAid don-nes dan / dam-pa-rnams-kyis gcig-tu mﬁan—bya—yi4)/
rtogs-pa brjod-pa bdag-gis b$ad-kyis non /

'di-ltar dge-ba'li rtsa-ba yons-su-smin-pa-rnams-la ni lons-

spyod chen-po'am / laﬁ—tshosS) 6)

7)

bar-du-gcod-par mi-'gyur-bas

mdzes-par gyur-ba 'yin-no //

de-yan 'di-ltar rjes-su thos-te /

rgyal-po Kri—kri8)ées—bga—ba tshul dan dul-ba la-sogs-pa yon-
tan-gyi dpal phun-sum-tshogs-pa dan ldan-pa / bcom-ldan-'das
yan-dag-par-rdzogs-pa'l sans-rgyas 'Od-sruns-la dad-pa yan-
dag-par thob-pa 2ig byun-bar ggur-teg)de’i bu-mo bdun snon-
du-byun-ba'i sans-rgyas-rnams-1la dgelolba’i rtsa-ba rgya-

1) A: gyis; B: rtogs-brjod gsan-ba-byin-gyis mdzad-pa bZugs-so

2) FG: der tibetische Titel fehlt

3) A: kumarikabadanam; BCDF: kumarikabadanam; E: kumarika 'abadanam;
G: kumari 'abadanam

4) C: bya-ba'i; F: bya-pa-yi
5) AF: lan-tsho'i

6) C: 'gyur-bar

7) ACF: 'gyur-ba

8) D: kri-kri; E: kri—ki

9) BDE: gyur-pa-te

10) AF: bdun byun-ba sans-rgyas-rnams-la dge-ba'l;
C: snon-byun
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cher bskrun-pa'i thabsll)daﬁ ldan-pa

3)

12)/ de-dag 'khor-bar

gyur-nas / de-rnams-kyis dul-ba dan /

5)

yid $in-tu byuﬁ-bar1

4)

Ze-sar bcas-pas pha ma-la1 phyag-byas-te / snan-pa'i

tshig-gis smras-pa // E

16) 17)

'jig-rten gnas-1la chu-nan son-ba'i zla-ba'l gzugs-bZin

g.yo-bar mthon /

18) 19) 20) 21)

'dod-1a khros-pa'i sbrul-gyi lus-bskyil gdens-ka'i

grib-ma lta-bur mthon //

'gro-ba 'di-dag sdug-bsnal me-yis kun-tu ’bar—bazgz)

mthon-
bas na /
rgyal-po bdag-cag nes-par-'byun-la mnon-dga’' dur-khrod-dag-

du mchi // 1 //

rgyal-pos smras-pa /

khyed-ni byis-pa bde-la brten23L'os—éiﬁ /

yid-la bsams-pa’'i don yan ma-byas na24)//
25)

dka'-thub gnas-su khyed-rnams son-zig ces 7

ji-lta~bur-na ﬁa—yisZG)smra—bar nus // 2 //

11) BCDEG: stobs 20) BCDE: =-gyis
12) ACF: -pas 21) BDEG: skyil
13) BDEG: -bas $in-tu yid-byun; 22) BCDEG: -ba

C: -bas yid ... 23) BCG: bsten

24) C: -la
25) ADEF: -4ig

14) BG: zes

15) BCDEG: pha-la
16) BSDEG: gnas-pa 26) AF: -yi
17) AF: son-ba

18) BCDEG: dod-pa

19) A: -pa; F: -la



77

bu-mos smras-pa /

27)

sa-bdag khyed-kyi mdzad-spyod bdag-cag-rnams-kyis 'tshal-

lags-te /

'gro-1la thugs—rjeszg)brlan-éiﬁ29)des—pa’i nan-tshul ldan-

pas3o)na //

dgos—pa3” med—la’aﬁ32)byams-par mdzad na ﬁid—kyi3”pbaﬁ-
34) .
par ni /

35)

rnam-bskyed sdig-med ner-son bdag-cag-rnams lta~-smos-

ci-'tshal // 3 //

36) 37)

khyod dan lhan-cig gnas-kyan dban-med 'bral-bar mnon-

phyogs-pa'i
'phonis-pa 'di-yis phyir-Zin fde-bar gduni-bar ma-gyur ces //

38)

rgyal-po $in-tu dga'-ba'il gnas-su gyur-pa gan-dag yin-

pa-yi /
39)

zi-ba'i go-'phans thob-par 'tshal-ba'i yid ni skyes-

par-gyur // 4 //

de-nas rgyal-po-de sAin-brtse-ba'i dban-gis yid rnam-par-

ﬁams-éiﬁ4o)/ mig-gnis zans-ltar dmar~-la mi-'gyur-bas yan-

dan-yan-du bitasi-nas smras-pa / 4 P

27) AF: -kyis 35) AF: bdag-rnams-la
28) BG: -rje 36) BCDEG: khyed

29) BG: -cin 37) BDEG: -ba

30) D: =-bas 38) BEG: dka'-ba'i
31) AF: dog-pa 39) AF: ’'phans

32) AF: gaﬁ—dag' 40) C:-zin

33) AF: -kyis 41) AF: yan bltas-nas

34) AF: 'phar-bar
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ci-phyir khaﬁ—bzaﬁ42)raﬁ—dgar43)gyur dan 'jam-yaﬁs44Lpa'i /

45)

sna-tshogs stan-bzans rgya-chen rnam-par spans-nas ni //
dur-khrod mi-bzad skye-bo nan-pa'i yid 'dra-Zin /

sa-gZi rus-pa dkar-po'i tshal-pa46)bkram-par brten47)// 5 //

48)lta-bur ni /

gdun-ba'i gdon-can pha dan yul-rmugs
mchi-ma'i gdon-can ma yan cig49Lcar ji-ltar 'dor //
g.yo-med sems-kyis yid ni rgyun-duSO)brtse—ba—yi /
52)

mdza'-béessn spahis-nas ci-phyir dka'-thub bsten-par dga' //
6 //

3)

de-nas bu-mo de-rnams—kyis5 $in-tu brtan-pa'i yid-kyis

bshiems-par byas-nas smras-pa / 6 P

pha dan ma dan mdza'-bses éesS4Lpa555)tha—sﬁad tsam /

'di-dag srid-par phgir—éié56)lhuﬁ dan gnod-pa'i gzi //
"byun-ba'i don mthon lkog-tu-gyur-pa'i dri—ma—yi557)/
mi-yiSBLbdag—po 'jig-rten 'jigsSngas yons-su skyo // 7T //

mdza'-bses dan ni6o)gﬁen—gyi no-bo sna-tshogs-pa /
g.yon-can phuﬁ-khrol61)ldan-pa 'di-la su-2ig chags //
'"tsho-ba'i 'jig-rten rmi-lam mig-'phrul dan ’'dra-la /

62) ;8 4/

'di-na su-Zig-gan-gis ran-mi'am skye-bor brtag

42) BDEG: bzans 53) AF: -kyi

43) AF: -gar 54) BDEG: gces

44) B: yan 55) A-G: -pa

45) C: bzan 56) BCDEG: yan

46) BDEG: =-pas 57) C: dri-mar-bas
47) DE: -paé stan 58) G: mi-yis

48) C: -rmus 59) ABDEFG: 'jig-

49) C: gcig 60) BCDEG: ran-mi

50) BCDEG: -kyi rgyun-du yid ni 6l) G: khros

51) ABFG: -$es 62) AF: rtag

52) BG: sten-par; DE: bstan-par
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63)

-po srid-gsum

mi-yi dban 64)dam—chos gsun-gi 'od-zer snan-
bcas-$in /

. . . .. ) . , ., 65)

ji-srid sans-rgyas ni-ma'i yid-'on grags-pa'i

'od-zer
'phren yod-pa //
de-srid 'phons-pa'i mun-nag tshogs-kyis $in-tu g.yogs-

, .66)
gyur-pa'i /
. , , 67) ., . 68)
srid-pa'i mun-pa mi-bzad mun-rum-nas ni 'byun-bar

rigs // 9 //

ji-ltar rlun-gis brtabs-pas bskyod-pa'i me-lce 'bar-ba'i
khyim-las ni /

"byun-bar byed-pa'i skyes-bu de-la phan-par-'dod-rnams zlog
mi-byed //

de-bZin sdug-bsnal me-chen rtser gnas srid-pa ma-lus gnod-

69)/

dra-ba las ni nes-par-'byun-1la

72)mi-bga // 10 //

pa-yi

70) 71)

phan-phyir dam-pas
bzlog

de-nas rgyal-po-des bu-mo-de-rnams—la7” / mdza'-b$es dan ran-
mi dan rtsa-lag-rnams-1la bltos74Lpa-med-pa’i tshig rtsub—mo75)
dan ran-gi lus dan srog-la yan $in-tu ma-chags-pa'i tshig-
gis lhag-par yan mya-nan-gyis gduns-par gyur-pa'i yid-kyis

de rnams-la yan smras-pa // 10 P

63) C: bdag- 71) AF: -las
64) BDEG: 'jig-rten 72) BG: zlog
65) BG: -pas 73) BEG: om.

66) C: g.yogs-par-gyur-pa-yi 74) CDE: Itos
67) BDEFG: -zad 75) BCDEG: -po
68) B: -ba'i; CDEG: bya-ba'i rigs

69) BG: -yis; E: -yin

70) C: -ba
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dus-min dka'-thub mnon-par ’dod—pa76)ni /
yid dan rjes-mthun don—du77)mi—’ggur—te //
bu-mo dus-min mﬁal—daﬁ—ldan—pa—la7m /

yan-lag cha-$as mdzes-pa

dus-1a
zla-ba
de-bas

log-pa

bde-1a

lus-kyi1

’

a-mra

. . 5
glan-chen-mchog-gi mche-ba bsnuna)

khun-nas me-'bar

ce

'jigs-pa-rnams kyan

mi-bzad dur-khrod-dag-ni

khgod89)

sems gan sog-le

Lspyaﬁ

79)mi—skyes—béin // 11 //

bab-par dka'-thub-la sbyor-ba /
skyon-dan-bral-ba lta-bur mdzes //

, 8 o
gzon-nu O)phanfmed blo-'gyur 'di'i /

'i lam-du 'jug-las bzlog81lpar—gyis // 12 //

82)

sdug-bsnal ma-mthon-bas /

8 _te /1y

brten-2in

83)

sdug-bsnal bzod-par mi-'gyur

i $in ni rtsa-ba ma-zug-la /

dan mtshuns // 13 //

86)ltas87

)-ﬁan sgra-'byin-pa'i /
'"jigs-pa'l sgra-sgrogs tshan-tshin gan //
'jigs-par byed-pa-yi /

'"jigs-par bcas // 14°//

'

lus pad-ma'i rtsa ltar 'jam-pa-la /

9O)lta—bur brtsegllmed 'dis //
92)

gzan-gyl nor-byed-pa ni spon-'gyur-ba /

e—ma’093)gnam—bskosg4)bdag—la Ertse-med sdan // 15 //

76) C: -pas 86) C: =-bcas

77) C: -du’an 87) AF: lta

78) C: -las 88) BG: lce

79) C: =-par 89) BCDG: khyed; E: unleserlich
80) DG: nus 90) BDEG: les

81) AFG: zlog-; C: Ildog- 91) AEF: rce

82) ABCFG: -cin 92) DE: spans-gyur-pa; BDG: -pa
83) BDEG: -kyis 93) BDEFG: e-ma-ho

84) C: nus 94) A: bsgos; BG: skos

85) AF: snun
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95)dur96Lba'i gos gyon—éidgﬂ

/

baidurya ltar sno 1ljan

me-toy rnam-pa du-ma'i tshogs ni bkram-gyur dan //

bun-ba myos-pa’li tshogsgBkais khyab-ba'i rtsed—mo'i—tshalgg)

L. 100) . .
'dir )Hl bu-mo khyed-rnams mnon-par dga'-bar-gyis // 16 //

skyed-mos~-tshal-na rdzin-khan nnogs-na me-tog $in
101)/

rlun-gis bskyod-pa'i chu-rlabs
03
vy

pad-ma-dag dan ud-pal rgyas gseb nan-pa sgra-grogs-pa /

"phyan-2in
102)mdzes—pa’i phren-bas ske-

rags bciﬁ1

brgya-byin-gyis kyan rned-dka' bu-mo dga'-bas gnas-par-
gyis // 17 //

me-tog na—pa—mé—li—ka104lyi dris-bsgos-gyur-pa-yi /
05) . 106)

Ae-bar g.yo-ba-yi //
rlun dan bcas-ba'i khyim 'di dan ni nags-tshal na107)/
109)

khu—byuglo& sgra-'byin-pa-yis bu-mo dga'-bar-gyis // 18 //

chu-rlabs mdzes-par gyur—pa'i1

110)

skar-khun dra-ba-can-na bya-rnams skéd—'byin me-tog

dris-bsgos dan /

sgeg-pas khrus-byas dri-Zim bsgos-ba'i dbugslll)daﬁ 'dra-ba'i
rluﬁ—dagll2)ni //
khan-bzans mda'113Lgab—can dan bya-gag bde-bar nal-ba gan

yin 'dir /
, . 114)
bud-med 'dus-pa'i glu-dbyans rol-mo ldan-par khyed-rnams

dga'-bar-gyis // 19 //

95) C: 'jam 103) AF: me-tog mdzes-pa'il 107) DEG: ni
phren-ba ske-rags-
bcins; B: ska-rags-
97) ABDEFG: -cin bcins; G: bcins 109) BDEG: -yi

96) BG: run; C: dur 108) G: khu-byugs

98) F: tshigs 104) BDG: na-pa-ma-li-ka'i; 110) BCDEG: nan
" C: na-ba-ma-li-ka-yi;

E: na-ba-ma-li-ka'i 111) BDEG: nags

99) G: rtsan-ma'i chal

100) BG: 'di 105) C: -pas 112) C: dan
101) BG: -$in 106) C: g.yos-pa 113) C: rna
102) BG: rlun-gi chu- 114) C: mor

rlabs

/
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5) 116)

de-nas géon-nu—ma—de11 ~rnams pha'i tshig-des yid =~ '-ma-rans-

par gyur-nas yaﬁ117)smras—pa // 19 P

mi-yi-bdag-po lha-yul sa-sten na /

brgya-phrag ston-du spyad-parlla)

9)

ma-byas-pa'i //

bde-ba gZan ni11 ci-yan yod-min-te /

bdag-cag-rnams ni don-med mkhas-pa yin // 20 //

12
0)/

yul-la lhag-par sred-cin goms-bas na

dban-po-rnams ni yul-gyis nnoms-pa-med //
; Vg ) g ,;121)
srid-pas 'jigs-pa'l rtog-pa'i
122)

blo-can dag /

srid-pa'i lons-spyod zad-par bya-phyir-'jug // 21 //

23)

no-bo-nid-kyis 'gyur—éir'z1 mi-brtan-la [/

rluns-gis bskyod-pa'i chu-rlabs ltar 'jigs-pas //
24)

sdoms-can dban-po drug-las rnam -rgyal-rnams /

phyir-2in srid-par 'jug-las ldog-par-byed // 22 //

byis-pa srid-pa'i btson-rar phag lta-bur /
1
sems-kyis sbag 25)-pa’i spyod-pas bslus-gyur-te //

bde-bar mnon-par rlom-Zin brkaleGLba—dag /
.1 P .. , . .
phons 27)—51n 'jigs-pa'li g.yan-sa mtha'-med lhun // 23 //

bdag-tu-rtog-pas sems-g.yens skyes-gyur-pa /
de-ni rab-'bar mtshon-cha'i 'khrul-'khor 'dra //
yul-la rjes-su brten-pas sems-bcom-pa /

yoris-su smin-na sdug-bsnal mi bzad rgyu // 24 //

115) DE: om. 122) DEG: spyad

116) ADEF: -yi 123) AF: -cin

117) BDEG: om. 124) A: -rnams

118) AF: spyod-par; BCDEG: spyad-pa 125) B: spags

119) BCDG: -dag; E: -bdag 126) AF: bskam

120) C: ni 127) AF: gons; BG: 'phons

121) BG: rtag-par
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gro-ba-'di-dag mi-brtan dban-med-cin /

sbrul—gdug1

rtogs-kyan gan %2ig srid-la chags-gyur-pa

28)

tshogs1

29)_yy1s130)

zin

, 1
'dra'i yul-rnams

132)/

de-ni mi-yi gzugs-ldan phyugs-fid yin // 25 //

rna

blo-yi
log-par chags-pa'i yal-gas1

skyes-bu nan-pa'i khyim-rten

dga'-ba'l rgyu-tsam
phons

yab—cig1
143)

slu

mi-dban srid-na skal-ba1

133)

-rts
136)

42)

ia3% gihn-1a thogs

135)

37)
138)

31)

-pa'i g.yag bZzin-du /

phun[s]

-lam ni riog-pas ner-'gags-%in //
sems thogs-pa'i /

-bar-'gyur // 26 //

139)

'tsho~-ba'i-'jig-rten-la /

Lpa rgyun-mi-"'chad-par

46)

’byuﬁ—gyur1

-bar mi-'gyur gan-z2ig mchis-pa

41)

-na

srid-pa'i dga'~ba man-po-las /

144) .145)
gsun

-mAiam-pa-yis /

Ae-bar bsgrubs-%in bsags-par gyur-kyan ni //

bcom-2in sems-ni dman-pa

srid-pa'i dgon-pa gZan-du

128)
129)
130)
131)
132)
133)
134)
135)
136)
137)
138)

BE: gdugs
BE: mtshon
BDEG: -gyis
A: rnam

AF: 'gyur-ba
A: om.

A: rtsi

ACF: 'thogs
BG: blo'i
C: gar

DE: rten

147)

139)
140)
141)
142)
143)
144)
145)
146)
147)
148)

AF:

dman-pa

148

Lyis /

'phun

A: phon-

BCDEG:

'gyur

AF: gcig

AF: bslu

BDEG:

-par

FG: gsuns

BG: bskal-pa
-ba
~ba

A:
A:

-

//

// 27 //

'gro-bar-"'gyur // 28 //

-dag

//
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149)

rgyal-po rgyar-chud gyur-pa'i Aa bzin-du /

skyes-bu legs-par-brtags-$in byed-pa dan //

tha-snad kun-la nan-gis mkhas-pa yaﬁISO)/

khyim-gyi btson-rar gnas-na >1) ’jingszar 'gyur // 29 //

53)-bdag-po 'bad-pa man-po-yis /

khyim-du rdzas-rnams bsags—par154)byas-pa-dag //

.1
sa-yi

mi-yis skad-cig-gis ni 'dor-'gyur-te /

legs-spyad155)gcig—pu156)'di-ﬁid lam-du-bstan // 30 //

de-bas 'jig-rten mgon-po 'tsho-ba-yi /
57)

. . 1 .
'jig-rten mi-rnams las-bdag-byas gsuns-te //

158)

'chi-ba mion-phyogs mi-la ran-gi-las /

ba-la be'u bzZin-du rjes-su-'bran // 31 //

59)gﬁen—sdug dan /

160)

yons-su-gyur-na mi-bzad

sdug dan 'dre-bar mnon-par 'dod~-des chog //

sdug dan phrad-pas dga'-bar sems-pa-dag /

16,/ 32 4y

nes-par sdug-dan-bral-ba'i sdug-bsnal 'thob

mi-dban gZan-yan nan-gis mthar 'jig-ba'i /

'tsho-ba'i-'jig-rten dag-na sdug—pa—su16m //

dam-pa'i don-1la rnam—dpyod163)mkhas-pa yan /

sdug-ces bya164Lba16w-’disl66)b1016” rnam-par g.yeﬁsl68)ﬂ/33 //
149) A: -ba'i 156) RE: bu

150) AF: dan 157) BCDEG: byar

151) AF: -4in ‘ 158) C: -bar

152) SKA tib. Uberliefert in allen 159) AF: zad

Texten 'jigs-pa (flirchten). SKA gop.
liest hier aber yanti nasam, weshalb
ich diese Stelle im T. zu 'jig-pa 161) AF: thob
(untergehen, vernichtet werden)
konjiziere.

160) BDEG: -pas

162) A: ba-su
153) BG: sa'i 163) AF: spyod

154) ABEFG: -pa 164) ACF: om.

155) DEG: béad 165) ACF: -pa



sa-bdag khyed
sdug-pa

ma-smad

de-nas rgyal-po-de brtse-ba'il yid1

169)

'phags-pas bsten-%21i

bde-ba yid-la 'dod-pa bsgrub1

85

.170)
72)

n

mi-’phrogs1

-ni gal-te bdag-cag-la /

'ga'-21g mchis-na bdag-cag-rnams //

W i

-tu-gsol // 34 //

73)

-ma-rans-par gyur-kyan /

bde-bar-géegs-pa'i bstan-pa-la mnon-bar dad-pas chos-la bar-

chad byed-pa'i 'jigs-pa skyes—pa174)daﬁ ran-gi bu-mo-rnams-
kyisl75)sﬁon—ggi skye-ba rjes-su-dran-te 'gro-bar 'dod-pas
na skye-ba dran-pas nes-so srnam-du rnam—par177)bsam—te

. , o .1
$in-tu yun-rin-por can

mi-yi-skyes-bu de-yis ni /
'chin

son-bas yons-su ma-smras

79)

.181) 182
ci

166)
167)
168)
169)
170)
171)
172)
173)
174)

-Z2ig~ltar-na

BG: ’'di
AF: blo-ni
E: rnam dan g.yens

A: byed
ABG: -cin
EG: phros
BEG: sgrub
ADEF: -yi
E: -ba

rjes-gnan

1

mi-smra-bar gyur-to // 34 P

-ba med-par S$es-pas na //

80) par

83)

smras // 35 //

AF: -kyi

AF: -par
BDEG: om.

C: ci-yan
ADEF: 'chi
ABDEFG: spans
C: ji

BCDEG: ni

BDEG: snan
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§ 2

84)

de-nas bu-no-de-rnams-kyis me—tog—phrez"z1 -ba dan / byug-pa

dan rgyan-rnams span-nas dul-ba dan ldan-par %ugs-pa'i lus-la

185)

gos-dkar-po phra-zin rab-tu-'phyan-ba gyon -bas chu-bo rlun-

186)—ba'i phren-ba lta-bu'am / ston-

ka'i mtshan-mo zla-ba'i 'od-kyi187)90518m—kyis bkab—pa“w) 1ta-

90)

gi $ugs-kyis bskyod-pa'i dbu

-bdun-gyi skar-ma ran-gi 'od-zer-gi i
. 191) . ) .192)
dra-bas g.yogs- pa lta-bu dan / rim-gyis ro-bsregs-pa'lil
gnas“B)me’i dbus-su ro-géag—pa94)tsig—t519195)zer-ba rnam-par
bkram—pa196) dan / ro rnam-par mnan197tpa dri—mi—éim—ciﬁ198)
199)dazi / mi’i—thod—pazoo)bya—rgod—kyi20“ mchu'1i
rtse-mo rnon-bos brdOIZOZLba'i bu-ga-nas glad-pa dan chu-ser

, 203) , , . 204) 206)
rnam-par 'dzag-pas mi-ro'il -
207)

ma-khyab-cin 'jigs-pa dan / riins-5in dens-la mdog rnam-par-

08)

. . 1
bu'am / dran-sron-smre

'jigs-su-run-ba
gdon-1la pagszow—pas mtha'

, , ) , 209) ..
'gyur-ba'i rus-pa'i dum-bu'i tshogs-kyis gnon -cin rtsub-
pas sa'1l phy09521olrnams bgrod-bar dka'-ba dan lus-can-dag

211)’byuﬁ-bar byed-pa géin-rje'i-gnmas bZ2in mya-nan

yid yons-su
dan yid-mi-bde-ba dan / sdug-bsnal-ba'i gnas-su-gyur-pa'i dur-
khrod-du phyin-par-gyur-to //

de-la 'di-skad-ces bya-ste // 35 P

184) C: tog-gi 195) BCDEG: cil-cil 204) E: mi-yi-ro'i (?)
185) AF: gon 196) E: -par po kram-pa 205) AF: sbhags;

186) C: 1bu 197) BG: gnam; C: bam; BDEG: spags

187) C: om.; DE: -kyis DEF: mnam-pa 206) C: tha'

188) C: om. 198) ?: :zzf C: -2in; 207) BE: -bar

189) AEF: -ba 199) E: om 208) BDEG: -pa
) ) 209) BDEG: non

190) AF: me )

191) C: om. 2000 ¢ ?ng?;al 210) AF: tshogs
192) AF: -ba'i 201) DE: -kyis 211) BCDEG: g?gs's”
193) C: om. 202) ABCFG: brtol-

194) A: -ba 203) AF: -bas;

DE: 'jigs
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212) 213)

mi-yi khrag dan zag-gi dri-mi-Zim-pas myos-par gyur-

pa'i bya-rgaod dan /
14)

rgyu-lto nar-bas khyab-cin mi-sdug 'jigs-pa'i ro—gi2 -yan-

215) //

lag-rnams-kyis khens

kun-da 'dra-bar216)dkar-éiﬁ rtag—tu-rgod217tpa 'dra-bar
mtha’-yaszlm thod-pa dan /
ﬁa-gro—dha-rﬁiﬁ219)sul-naszzo)’ug-pa sna-tshogs hum-sgrogs

'jigs-pa'i dur-khrod phyin // 36 //

cezzllspgaﬁ kha-ni mer-bcas rlaﬁ5222tpa'i sgra-dagzzm
224) , . . .
sgrogs-pas jigs-pa dan /
la-lar thod-pa_dkar-po'i dra-bas khyab-cin bgrod-dka' dan //
srin—bu'i22w rigs-kyi tshogs—kyi5226)gziﬁ522”-éiﬁ rna228tkhun
bskyod-pazz% dan /

bun-ba sbran-bu brgya-phrag man-po ro-la 'phuns-$in-du // 37 //

rus-pa dkar-dan-dmar rlon 3O)rluﬁ-gis bskyod-par 'gyu£31)—pa
daﬁ232)/

ro-bsregs me-gsal-'phro dan $inhi-skam rtsa-na sbrul fdal dan //

la-lar mi-yi lus-ni mduﬁ—rn05233)phug—nas bskyod234tpa dag

géin-rje rtangSLtu dga'-ston byed-la 'jug-pa'i tshan-
bari 3% rara s/ 38 7/

212) B: =-dag 221) BG: lIce 229) C: -ba

213) BDEG: -gis 222) BDEG: brlan 220) C: dmar-dan-rlon

214) E: ro'i-yi 223) C: om. 231) CE: gyur

215) BCDEG: khebs 224) C: om. 232) CE: =-yi

216) AF: -ba 225) BDEG: bu 233) AF: rnon

217) BCDEG: dgod 226) BCD: -kyi 234) BCDEG: bskyon

218) BCDEG: gas 227) E: gzens 235) AF: dag

219) ADEF: snin 228) A: sne-; 236) B: pan;

C: sna AE: bar

220) C: gnas
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37)

pa-yi /

gseb-nas khrag dan chu-ser

'dzag-

khu~ba mi-sdug dag-la sred-pa'i $a-za'i tshogs-kyis khyab //

la-la cil-cil zer-ba'i ro-bsregs me-yis bskor-ba dan /

mi-ro'i khon-nas rgyu-loﬁ238)phguﬁ—ba23% gtor~bas khyab-
240
par-gyur )// 39 //
skyo-bas brlan-pa'i sems-kyis ni /
der-ni bud—med—de[s]24” brtags-nas //
'tsho-ba'i-'jig-rten rgyu-mi-rgyu'i /
no-bo-Aid ni sems-par-gyur // 40 //
o~ .. . 2 . .. 244
skra-yi sn1n24m—n1 rdul 43ngls rtsub-01n24 )dmar /

mig-sbugs bya-yi-mchu dan sder-mos brus //

gsan-gnas

!

gyur-2in mi-sdug rnag-bcas-par /

bor~ba'i bud-med lus-der rab~tu-bltas // 41 //

dam-pa'i spyod-pa than-cig ner

g.yos-5in /

'ut~-pal-'dab ltar dkyus-rin-mig-gis ni //

ro-yi-gzeb-de mihion-par bltas-nas kyan /

tshig-man rnam-pa-du-ma smras-par-gyur // 42 //

'di~Aid rdo-thal byugs-bas dga'-ba'i gnas-khan ni /

zla-zer gsal-bas spras-par byas-pa-ru //

sdug=-pa'1 pharis2

46)

-par brten-Zin

da249Lni sa—gizSO)

237) C: mi-yi mgo-thod

238) C: Ito

239) AF: phun-po

240) F: 'gyur

241) A-G: der. Die Stelle wurde nach
SKA gop. (striyah) konjiziert.

242) C: rni

243) BG: sdul

47)

248)

gnas-pa-las /

244)
245)
246)
247)
248)
249)
250)

dkyil-'khor gzil-la fAal // 43 //

‘.

AF: $in
DE: gner; F: nar
ACDEF: phan

ABCFG: -cin

A: -yis
BCDEG: de
BG: sa'i
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251) 252)
-tu
) ) ,253)
brug-sgra-sgrogs-pa-yis ni khyod skrag-na //
54)

mer-bcas ltas-nan ce2 -spyan-sgra-yis ni /

sdug-pa'i lag-pa'i gseb fnal-ba-na /

dka'-thub-ma khyod ci-phyir 'dir-mi-'jigs // 44 //

'di-fiid ran-gi khyim-'khor zla-zer-te /
ro-smad Ilci-ba'i khur-gyis dal-’gro-mazsm

rol-éiﬁ256)dgod257tla sgeg-par rnam-lta-ba

//
258)

brtse-med bya-rnams da-ltar za-bar-byed // 45 //

259) 260)

'gro-ba 'di -dag nan-cin mi-brtan-te /
Y , , : 261 , , ,
snin-rje med-pa'i sdug-des ) ci-yi-phyir //

mi-ro brgya-yis khyab-par gyur-pa-yi /

262) 263) 264)
-ru

dur-khrod 'di khyod-ni bor-bar gyur // 46 //

ran-mi rtsa-lag mdza'-bées sdug-pa dan /
265)bur§—ba bZin-du-gnas-pa-las //

66)—rgyu—bas 'jigs-kyan ni /

pad-mar
ci-phyir mtshan-mo

fnon-mons deﬁ267L’dir dur-khrod-dag-tu dga' // 47 //

. , P .. . , , , 268)
snon-ni mdzes-$in snum-la dkyus-rin 'jam-pa'li mig-gis

blta-ba na /
,269) , s s ,
chags-can-rnams-kyi mig-'bras mtha' dmar-'gyur-zin mi-
~ 2
rnams nams-byed-pa'i 70) //
, , 271) 272) ., . ,

'dod-1lha'i ri-dvags rgyar-gyur bud-med de -nid den-ni

bya-rnams-kyis /

mig-phyun sdug-bsnal byas-pas chags-dan-bcas rnams $in-tu-

'jigs-par-byed // 48 //

251) BCDEG: gzeb 257) AF: rgod 263) C: ni

252) AF: du 258) BG: -la 264) BDEG: 'gyur
253) C: kyan 259) AF: de 265) ACEF: pad-ma
254) BG: lIce 260) C: -Zin 266) BDEG: -mos
255) BCDEFG: la 261) BG: de 267) A: dan

256) ABDEFG: -cin 262) C: 'dir 268) BG: -gi
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74)

. . 2 L .
mi-mnon sreg -$in-gi /

lon-ba'i mig276Lbslus-ées //

mi-gtsan sha—tshogs khoﬁ-na27”
lus-1a bdag—gir—chags—pa527a

bud-med-mchog-'di 'dod-chags-ldan-pa-rnams-la ni /

2 . , . , .
bkram 77Lpa’1 bya-yis mchu—btogsz7& gdon-gis ne—bar—dgod279)//
49 //
pi-van glin-bu'il sgra—sﬁanzBOLrnams dan sHan-pa'i glu—28”
gar—bcas282)/

) . 283) ., .
mchog-tu sdug-pa'i pan-na bag-phebs bde-bar gnid-log-pa'i //
bud-med de-ni ce284tspyaﬁ skad-"'byin mu—corZQﬂ sgra286tbcas-

$in /
. , . . 287) .
sa-rdul-gyis khyab-rtsub-pa'i dur-khrod 'dir-den nal-
2
bar-gyur 88)// 50 //

. . ) 289) , .
gan-du rnam-par-brtags-kyan skra-yi-rtse-mo tsam-gyis ni /
gtsan-ba mi-gtsan tshogs—kyizgo%shaﬁzglt’dir mi snan na //
phun-khrol chos-can nad-man 'dod-pa tha-chad—la292)/

. .. . . , 293) | 294)
ran-bZin-nan-rnams ci-phyir de -ni chags-par-'gyur // 51 //
269) BDEG: -kyis 279) C: rgod 288) AF: 'gyur
270) BCDG: -pa; 280) AF: sgra-rnams dan 289) C: mo'i cha-tsam-

E: -ba ni snan-pa'i glur- gyi
b - ,
271) ABDEFG: dags cas-bas 290) BDEG: -kyis

281) AC: glur

272) C: 'di 291) DE: tshin
DE: 1- -
273) AF: -nas 282) DE: dan-bcas-pas 292) BG: -pa
i 283) A: pheb; .
274) BDEG: srog BDEG: phab 293) C: der
275) A: om. 294) BDEG: gyur

284) BG: lIce

276) B: mi 285) B: bcor

277) a: bkam 286) AF: smra

278) BG: gtogs;

E: btog 287) AF: de
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295 . 29
bu-mo 'gro-ba-kun-gyi ) tshul-yan 'di-'dra-bas 6) /

rmi-lam mig-'"phrul chu-zla lta-bur ran-bZ2in-gyis //

297) a298) d1299)

g.yo-ba rtogs -1 ji-srid srog-' lhag-ma-dan /

bcas-5in lus—géon3mn—ggur-tshe chags-dan-ner

bral-byos // 52 //

01)

. . , , 3 , , .
gSin-rje'i chu-srin rga -ba'i khar-ni chud-gyur-cin /

02) 03) 304) . 305)

skra-dkar tshogs-kyi3 mche-bas3 spyi-nas bzun

nas ni //

srog-mthar-gyur-pa'i gnod-pa'i tsher—ma5306)gnad}0”

phug-1la /

. 8
mchi-mas mig khens3U ngur—tshe dge-ba ji-ltar-bya // 53 //

309)

'jig-rten pha-rol mi-bzad mun-nag g.yan-chen-du /

lhun-2in lus—byer—gyur3un-tshe dge-ba ’dod-gyur—baBlU

dug-can-sbrul kha-dog-pa'i nan-du chud—ggur—pa’i312)/

//

sbal-pa na-ro-'don dan mtshuns-Z2es mkhas-rnams smra // 54 //

ci-phyir tshig-rtsub phra-ma ma-'brel spyi-brtol smra-

ba dan /
~ ! 313) , ..
snan-tshig bcos-mas 'jig-rten bslus-par-gyur-nas de-
rin ni // /
mi—smra314)gnas-ée5315)spyod-pa lta-bus mdun-so'i phrag-

nas ni /

bya-rnams tsham-tshom med-par mchu-yi skam-pas lce-'byin-

'gyur316)// 55 //

295) AF: -gyis 302) ADEF: kyis 308) ABDEFG: khebs
296) AB: -ba 303) ABDEFG: om. 309) C: bzod

297) B: brtogs 304) BF: nes-par gzun  310) AF: phyir-'gyur;
298) BDG: -pa 305) BF: gzun C: ‘gyur

299) BDEG: ni : 306) ABDEFG: ma'i 311) aF: kyar

300) BG: bZin 307) AF: gnas 312) AF: -pa

313) BG:
301) A-G lesen dga'-ba'i khar, was hier aber 13) BG: sam

keinen Sinn ergibt. Ich folge daher SKA 314) C: smrar
ggp., jaramukh?na. Plese Lgsart fligt 315) C: Ses
sich auch gut in Zeile b ein.

316) BDEG: lce yan-par gyur
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chags-pas ldoﬁs317léiﬁ log318lpa'i yul-goms yon-po'l bsam-
pa-can / _

byis-pa gaﬁ—gi319)mig—gis320)yul—mthoﬁ brtan-pa rnam-'jigs-
pa'i //

mdzes-pa'i ro-smad-de-ni32“ de-rin 'jigs-dan-bral-ba-yi /

mi—bzad322)bya—rgod mchu dan sder-mos 23)’jog—ciﬁ tshul-

| au rari>* ;; 56 4/

gaﬁ-dag32& ran-gi khan-pa[r] sa-gzi me-tog sil-mas gtor-
ba—g15326)/

rtsig-pa'li ri-mo yons-'gyur bZin-du 27)zur-gyis lta-byed-cin //

sdug-pa'i lag-pa'i pad-mar brten-éiﬁ328)dal—gyis 'gro-
ba-yi>2?)

bud-med de-yiBBO)rkaﬁ—pa de331lni'va-dag za-bar-"'gyur // 57 //

'di-ltar lhan-cig skyes-pa'i mi-sdug mi-gtsan 'dam-rdzab dan /

dregs-pas myos-$%in sems-lhun-gyur-pas sdug-bsnal ﬁon—moﬁséBm
pa'i // .

333) , . . . . . . .
lus-la khyed -kyis 'di-ni ran-bzin ma-zir bltas-nas ni /
'tsho-ba'i-'jig-rten glog-ltar rab-tu ’jig-l£34) yid-

'byuﬁ—g15335)// 58 //

yan-dag ji-bZin thugs-cud chos-kyi rgyal-pos sems-can-rnams /

36) . 337)
gduns-

Aon-mons rma-nan rgyun-mi-'chad-par 'dzag—pas3
ba338lla //

ran-bzin bsil-ba'i chos-gsuns chu-yi-bum-pas tshim-mdzad-pa /

sman-pa'i-mchog-gyur ston-pa-de-la rtag-tu phyag-

'tshal-lo // 59 //

317) BG: mdon 323) BDE: -mor 329) BG: -gis

318) G: logs 324) AFG: 'gro 330) BG: de’i

319) ABDEFG: gis 325) C: om. 331) CG: den

320) DE: -gi 326) BDEG: -yi 332) C: smyon-rmoris
321) C: der 327) ABDEFG: dan 333) BG: khyod

322) C: bzod 328) ABCDFG: -cin 334) BDEG: la'an
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39)

$es-par dka'-Z2in g.yon-can ma-%21i las-dan-fion-mons-ldan /
rnam-par 'gyur-la ma-Z2i skye-bar béad-pa gan-yin-pas //

rmons-pa $in-rta'i phan-lo bZin-du dbaﬁ—med34o)'khor-bar ni /

341) 'phons 42)—pa'i rdo-rje lus-ni nes-

'joms-'gyur // 60 //

'jig-rten mi~-bzad

gzon-nu'i tshe-na ma—yis343)lan—bur ldan-pa'i skra byas-$éin /
gan-la lan-tsho mdzes-pa'l nor-bu'l phren-ba mchog-bcins dan //

44)

bram-zes me-tog bcas-pa'i 213 -ba'i chu-thigs kyis gtor-ba'i /
bud-med mgo-la mi-bzad khva-rnams ’thog—pa34w non-mons-so //

61 //

gan-Z2ig bag-ma'i dus-su me-tog bzan-bsgos-$in /
ma-yi lag-pas dge-mtshan bkra-$%$is byas-gyur-pa'i //
skra-de de-rin rab-drag rlun-gis bskyod-nas ni /

346) 62 4/

dur-khrod-dag-gi $in-la rna-yab Aid-du-'gyur

ran-bZin sgrin-par lta-dan zur—gy134” bltas348)gaﬁ—soﬁ /

) 349) 350)
sgeg-pa'l gom ~-stabs

. . 2 . .
dga'-bas stegs351lcin glu—dan—dgod35 Lpa gan-du-son /

dan-ni dregs-myos gan-du-son //

e-ma sgyu-ma'i gsan-ba'l rab-bkod no-mtshar-che // 63 //

335) EG: byuni-gis; 344) BG: &1

C: 'byun-gyis 345) A: mthog-pa; BDEG: thogs-pa;

336) BG: ~-par C: 'thog-pas
337) BG: gdun 346) BCDEG: gyur
338) CF: -pa 347) BCDEG: -gyis
339) CG: g.yo 348) BCDEG: Ita
340) C: gan-du dban-med 349) BCDEG: goms
341) B: bzod 350) AF: stobs
342) D: phon 351) ACEFG: steg

343) AF: yen 352) ACDF: rgod
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353 .. . 3
dgod > Lc1n dal-gyis rnam-g.yo'i rna-rgyan 'od-kyis mkhur—54)

355 .
ba dmar-po ) dan /
2
gan-du srog-dan miam-ba'i”
pa dan //

pad-ma gzon-nu'i snin po lta-bur

mdzes-pa'li ri-mo 'bad-de bris-

357) 358)_ _

'"jam-pa'i mkhur hos
gan-yin-der /
bya-rnams dpral-bar gnas-$in khrag-gis sbags-pa'i mchu-yis

'"tshog-par-byed // 64 //

359) .360)

'od-can mu-tig phren-ba'i lbu -ba dkar-zin ba-spu'i

chu-bal-can /

nu-ma rgyas-pa'l HNur-pa-zun 6“—ldan bran-gi rdzin-mchog

yans-pa-dag //
g.yo-bha'il gos362Llhuﬁ byas-pas 'phoﬁs36w—pa’i mig ni gan-du

364)
chags-gyur-pa /
365 . )
der-ni rnam-par rnags 6 Lbas3&” sbran-bu'i tshogs-rnams
. ' 367

'phuns-par-'gyur ) // 65 //

snnon-ni tsan-dan chu-thigs phreﬁ368t’thor%9) ta-la'i lo-
3 . . 37
a'i 7O)rlun—yab dan 1)/
. , . . 373 374 375
mnag—gzug—rnams—kyls37m bzan-mo 7 )gdu—bu )sgra lean
37 .
pa-dag g.yab 6)--byed—cin //
. .377) . 378) , .
khan-bzan zla-zer-gyis spras dkar-bas mdzes-pa’'l snas-
379 0 381
la ) brten ngur—pa ) /

383
sgro-g$éog rtsub-pas bskyod-pa'il )

384)// 66 //

. . 382
de-ni den-'dir khva'i )

rlun-gis g.yob-par-gyur

353) ACF: rgod 360) AF: -Zin spu-yi 367) CE: gyur
354) BG: 'khur 361) BG: zur 368) C: phre'u
355) CE: -ba 362) C: rgogs 369) ACF: thor; BEG: gtor
356) C: -pas 363) BCEG: phons 370) ABEFG: -ma
357) BDEG: -bu 364) AF: 'gyur-ba 371) C: dag
358) BG: 'khur 365) BG: snag; 372) BCEG: dan
ACDF: brnags .
359) AF: sbu 373) ABDEFG: mo'1

366)

BCEG: -pas



gan-gis snon-ni

gseb-nan dag-tu gnas

95

'di bskyod-cin /

385)-bcas

386)

lus-kyi $in-ni span-nas ni /

-nas //

sems-kyi spre'u de-gar-soﬁ38ﬂ // 67 //

gan-gis byed-pa med-'di-yan /

byed-pa lta-bur ston-byed-pa //

bdag-med ro-'di spans-nas-su

sems-kyi bZad-gad-mkhan gan

gan-Z2ig rmons-pas

nan-na bdag-tu-'dogs

390)

gyur-zZin

blo—ldoﬁs391
392)

mu-steg-can-rnams rmons-byed-pa'i /

rnam-$%$es srin-bu

gan-gis
yan-dag-par-ni mi-gnas-pa
sna-tshogs sems—ky1399

'gro-ba

374)
375)
376)
377)
378)
379)
380)
381)
382)
383)
384)
385)
386)

394)

396) .
yun-rin

BCEFG: -bu'i

BFG: sgrar; E: sgrub
ABDEFG: g.yo

BEG: bzans

AF: bar

BEG: ni

E: rten

AF: -ba

ACEF: khva-yi
ABF (?): -ba'i
AF: 'gyur; C: om.
ADF: rnam

ACDF: spyad

-de gaﬁ395)

97)

//

387)
388)
389)
390)
391)
392)
393)
394)
395)
396)
397)
398)
399)

388)/
. 389)__ 5 /7 68 //
Lpas /
.393) 7/

-son // 69 //

rnam-rmons-khyan /
398)

sgyu-ma-mkhan /
'di-las gan-du-son // 70 //

BCEG: gan-du-son

C: ni
C: gar

E: -las

BCEG: mdons

C: dod

ABEFG: -cin

BEG: -po;
C: gar
AF: -gi
AF: rins
BEG: -pas
BG: -kyis

C:

=mo
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400)

gan-gis 'gro-ba ser-skya sogs /

401) //

nam-mkha'i yul-gyi spyod-yul-can /
2 _son s/ 71 1/

dka'-thub-pas kyan mi-$es-pa

sems-kyi rig-'dzin-de gar4

03)

. . , .4

g.yo dan mi-g.yo'1
. ., .. 404) .
mi-gtsan 'dir -ni spyod-spyod-pa //

deo o405 406)_

sgo-dgu-po /

lus-kyi gseb 'di-las /

sems-kyi bya-de gan-du-son // 72 //

mi—bzad407)yul408)—las409) sdug-bsnal ’béb-pa'i lan-tshV;“O)
chen-po rab—tu411)kheﬁs-ggur—pa’ﬁlz) /
srid-pa'i rgya-mtsho Aon-mons sbrul-dan ﬁer—'dre41” gan-

yin der-chud-cin //
mi-$es chu-srin khrug-pa'i chu-rlabs g.yo-ba'i chu-bor
nub—gyur-pa41® /
) 415) : , . -
sems-kyi mtshan-mo -spyod-pa lus-'di spans-nas de-rin

gan-du-son // 73 //

16)

nes-bral bcom-1ldan de4 -ni gdul-ba'i thabs-rnams gan-dag-

yin mkhyen-gyi /
7) 418)

ma-dul ga.ri—gis41 mthar-ni dmyal-bar me ~'bar 'phro-bar

gyur-pa-yi //

gser-ltar ser-ba'i gseb419Ltu dbaﬁ—med—par42o)ni '"dor-byed-pa /
ran-bzin g.yo-bar byed-pa'i sems-kyi rta-de 21) gan-du-
son // 74 //

400) BEG: bdag-gi; 407) AF: zad 415) ADF: -ma

C: gan-gi 408) BEG: sul 416) C: des
401) BEG: -pas 409) C: nas 417) AF: -gi
402) E: gan 410) ABFG: tsha 418) B: -ma
403) AF: g.yo 411) C: om. 419) C: gzeb
404) E: 'di 412) E: -ba'i 420) A: bar
405) BEG: de-nas; 413) C: dra 421) BCEG: de-rin gan ...

C: den-ni
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.423)_

de-nas rdo-rje'il 24)

25)

A
"od-kyis" mkhrig4 -ma rgyas ljan-ba /

brgya-byin dga'-bas mig-gdans dul-bcas ner-son-ste //
bu-mo-rnams-la ran-b2in skal-bzans tshig-gis-ni /

rjes-su mthun-2in dge426)

-bas legs-Z2es-smras // 75 //
srin-mo na-tshod gZon-Z2in 'dod-lha'i gnas-gyur-dan /
27)dpal—gyi428) bde-ba spans-nas-ni [/

snon-gyi draﬁ-sroﬁ—rnams—kyi429)dka’43o) 431)

rgyal-rigs 'byor—ba’i4

/
dka’'-thub-'dis bdag yons-dga' khyed-rnams ci-'dod-smros // 76 //

~la zugs-gyur-pa

'dod-pa'i dban-phyug lag-mthil-gnas-bZin $es-par-gyis /

sum-cu-rtsa-gsum bdag-po'i bde—ba'aﬁ432)ﬁes41”—rtogs—la //

lha-rgyal-brgya-byin bdag-yin khyed434tﬁid gan-'dod dan /

srifi-mo bdag-gis nes-par gan-bya myur-du-smros // 17 //

435) 436)

de-nas gzon-nu de-rnams yul-gyi bde-ba "dod -med-cin /

ran-bzin g.yo-med sems-kyis brgya-byin zur-mig-gis bltas-nas//

437)brtan—par43m ggur—pa'i43% ran-

ran-gi dge-ba yons-smin
bzin-gyis /
kha-na-ma-tho med gsal sna-tshogs don-ldan tshig-

'di smras // 78 //

423) ACDFG: rje; 433) BCG: des

ACDFG fligen an: 'dzin-pa'i 434) C: khod

425) ABDFG: ’'khrig 436) C: chags

426) C: mgu 437) BG: -su-smin-pa;
427) ABFG: -pa'i C: -su-smin-par
428) BG: -gyis 438) BCEG: -pa’'i
429) C: la'an . 439) C: om.

430) ABDEFG: bka'
431) C: -pas
432) BG: yan
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brgya-byin bdag-cag skye-ba'il sdug—bsﬁal—ggis—ni:gduﬁ§4o)
, . 441)
gyur-pa'il /
srid-pa'i bde—ba442)zil-pa'i kha-chu-'dzag-pa'1i rgyun§4”
'dra'i-phyir //

.. . . , £ - 444) .
bZzin-ras mdzes-pa mya-nan mchi-mas-bris-$in rnogs pa-yi /
ghien-rnams spans-nas dka'-thub-'di-la rjes-su éugs-pa-min445),ﬂ

' 79 y

, ., . . . 446)

gZzan-yan 'gro-ba ma-lus tshul-nan-gyis mi-bzad -pa /

’phoﬁs447Lpa brgya-phrag ston-gis bcom-pas ﬁes448Lpar skyo-

'gyur449téiﬁ //

bkren450lpa451)ﬁam45”—thag mthon-bas ﬁes—zad—rnams-kyi4&”
rjes~-'brans-te /
454) . . . 455) .
rga -med mya-nan-med-pa'l go-'phan thob-phyir brtson-

pa-yin // 80 //

gal-te 'gro-1la rjes—brtse456)lhag~bsam nan-tshul ldan-gyur-
cin / .
. , 457) . , .
ci-ste brgya-byin khyod -kyis mchog-ni yan-dag ster-nus-na //

. , . 459 . . .
'chi-med mi—'phrog4a” tshans—ZJ.4 )tshans—pa'l go—phan46o)

rnam461Lgrol—te /
62)

srid-pa'i 'jigs-pas yoﬁs—gduﬁ4 bdag-cag-rnams-kyis thob-

par-mdzod // 81 //

440) FG: gduns 449) BCEG: gyur-cin 458) BEG: phrogs
441) AB: -pa'i 450) B: bkron 459) AEF: bZi
442) BEG: -pa'i 451) CEG: -pas 460) AFG: 'phans
443) BG: rgyun 452) AF: nams 461) F: rnams
444) BG: bprrog 453) BEG: -kyis 462) ACEF: gduns
445) C: yin 454) A: rgan

446) AB: zad 455) AF: ’'phans

447) C: phon 456) C: brtse'i

448) BCEG: pes 457) BG: khrod
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« s . . .463
lus~-las byun-zin 'dzag-pa'l dri-ma'i ) skyon-gyis bsgos-

par gnas-pa dan /

ma—yi464%ﬁal-du mi-gtsan ‘dam-gyi tshogs-na465)gaﬁ-466)
dag467)ma—spaﬁs spyod //
'byuﬁ468Lna469)rus-pa'i "khrul-'khor-gyis-ni mgo-btsir

brgyal-2in fams-thag-pas /
fon-mons sdug-bsnal gcig-nas gcig-tu brgyud-pa'i skye-ba

bcad-par-mdzod // 82 //

rga—ba'i4wn srin-mos skra-dkar mche-ba dkar-po47“ myu-gu47ﬂ
ldan-pa-yi /
. . P ,473)
kha-gdans-nas-ni 'gro-la gzun-lugs med-par spyil -nas

'dzin-byed-cin //

gan-'di mi-yi btson-dran blo-gros dga'-ba'i dpal-ni rab-
. 474)
"joms-pa /

lha—yi—bdag475tpo khyod-kyis gal-te nus-na de-las bskyab-

par-mdzod // 83 //

76)

dbus-rgod-g.yo-2in lto-ba sra-la pags—pa4 skya-2Zin

rtsub-pa dan /
77)

loris4 -spyod 'bar-ba sna-tshogs thob-kyan spyod-par mi-nus

stobs-med-pa //

478) 479)

gan-zig lus-zin 'chi-bdag pho-fAa'li skyes -bu nad-tshogs
rab-'jigs-pa /

lha-dban khyod—ni4&” mchog-ster 'dod-na de-las bdag-

cag-skyobs // 84 //

463) BEG: -ma 470) AF: rgas-pa'i 477) AB: lon-

464) BG: ma'i 471) C: -po'i 478) BCEG: -gis

465) C: nan 472) AF: -gur 479) A: skye-sbu

466) AF: man 473) AF: ci 480) BEG: -ni ci-ste
467) BEG: om. 474) AF: -pas gfhig:zigi;;éggf )
468) ABEF: byun 475) EG: dban ster 'dod ...

469) ABF: -nas 476) ABC: lpags-;

E: bags-
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. . , ... 481) | 482)
mig-ni phyir-phyogs gyur-zZin mi-g.yo gnad -rnams gcod-

pas sdug—bsﬁal-ba483)/

Aon-mons ’khrul—bas484)rab—tu lus-bcom 'jigs-pas phurn-po
'gyel-ba dan //

~ . . 485) . ,

gnen-rnams mthon-bas mchi-mas mkhur -ba-dag dan mchu-ni

bkrus-gyur-pa /

. , , . 486) . 487)
gan-gis zin-na rab-tu-'jigs-pa 'chi

488)// 85 //

-ba de-las bdag-
cag-bsruns
489)

gan-gis yid-khyab-gyur-na phyugs-bzin 'gyur-Zin mya-nan-

490

'y

. . . . . 491)

bya-dan mi-bya'i rnam-pa blo-la mi-sems smad-pa'li gnas-
bskyed-pa //

493 . . .
tha49m-mal bsil-ba 'thor-ba'i ) rlun-gis g.yabs-kyan lus-

gylis zin-pa

tshim mi-'gyur-ba'i /

'dod-chags me-chen de-ni mchog-sbyin khyod494)

z2i-bar-mdzod // 86 //

-kyis nes-par

495) . 496)

. . . , s . 497)
gan-gi Sugs-kyis mig -'gyur g.yo-Zin So-yi-sSgros

gnon-la /
skad-cig-gis kyan mi-bzad dmyal-ba'i 'bras-bu ster-byed

sdig-can-ni //
. 498) ; . . . :
nes -pa'l lo-ma dan ni chu-dag za-ba'i thub-rnams-kyis
kyan ma-bton-pa499)/
yid-kyi yulSOOLgnas khro-ba'i sbrul-de brgya-byin khyod-kyis

bsa1501tbar-mdzod // 87 //

481) ABEF: -cin; G: om.  488) BCEG: sruns 495) C: bzin dan mig
482) ABDF: gnas; G: nad  489) AF: -gi 496) AF: mi

483) C: -la 490) CEG: ~la 497) BG: so'i sgro;
484) CE: '’'khrugs-pas; 491) BG: gnad CE: so-yis

G: 'khrul-pas 498) BCDEG: dens

492) ABDEFG: tha

485) BG: 'khur 493) ADF: om.; 499) EG: pa'i
486) BCEG: 'gyur BEG: bsil-ba'i 500) BCEG: sul
487) BG: -cin thor-ba'l rlun... o1y ap. gsel

494) AF: khyed
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gan-gis mig-khebs-gyur-na blo-gros-nan-rnams t(i-ba'i lam
.502) , ..
spon -z2in /
log-1lta'i dug-gis ne-bar sbags-pa'i yid-kyis lam gZan-dag-

la-brten //
o4 . . .503)
gan-21ig rab-rib bsal-bas zag-pa kun-gyi rgyur-ni rab-
gsuns-pa /

log-yid khyim-na spyod-pa rmons-pa'i mun-nag brgya-byin

khyod-kyis 501504)// 88 //

brgya-byin mchog-ni de-dag-rnams /

khyod~-la bdag-cag-rnams sloﬁ—gfos)

dam-bca5506)don—la507)

08)

//
'gal-ba ni /

mkhas—pa55 "dod-par mi-byed-do // 89 //

de-nas brgya-byin-gyis de-rnams 'dod-pa’'i yul-dag slon-bar

mi-byed-cin / ltosSOnga med-la gsal-2in mdzes-pa'i tshig-
gis rnam-par 'khrul—pa551o)ﬁo—mtshar—duSlu

par dad-pas lus-kyi spu—ziﬁ512Lbyed—de smras-pa // 89 P

gyur-cin yan-dag-

mi-'byor dnos-pa slon-bar gyur-pa ni /

, , 5
'jig-rten-dag-na bran—b21n513)zum—'ggur514tbas 15)//
gan-'di bdag-gis sbyin-par nus-pa-yi /

mchoy-rnams sbyin-gyi bu-mo khyod516tkyis smros // 90 //

de-nas bu-mo.de-rnams kyis de'li nan-na mi-mhnon-pa'il rgyus-
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DIE LEGENDE VON DEN SIEBEN PRINZESSINNEN

In Sanskrit: Saptakumarika-Avadana

In Tibetisch: gZon-nu-ma-bdun-gyi rtogs-pa-brjod-pa

(E) Verehrung sei den Drei Kostbarkeiten! Das leidenschafts-

lose, wohl erkl&drte, wunderbare, das sicher den Sinn der So-
.. 1)

heit

ist, das trage ich vor; hoért nun!

erkldrende Avadana, das auch fiir die Edlen hdrenswert

So werden nun diejenigen, deren Tugendwurzeln ganz und gar
gereift sind, weder durch groBe Genilisse noch Jugend behin-
dert. Dies wird [aus dem Folgenden] klarzh Dieses ist so

iberliefert worden:

Es war ein Konig mit Namen Krkin, der mit allen Vorziigen der
Besonnenheit und der Beherrschung versehen war und einen
ganz reinen Glauben an den Erhabenen, vollkommen vollendeten
Buddha Kaéyapa erlangt hatte. Seine sieben Téchter3)waren
mit besonderen F&dhigkeiten begabt, da sie zur Zeit der fri-
her erschienenen Buddhas die Grundlagén der Tugend fest ge-

fligt hatten. Deshalb wurden sie des Geburtenkreislaufes

1) tib. de-nid, skr. tathata. Zur Kldrung dieses Begriffes der buddhisti-
schen Lehre vgl. SCHMITHAUSEN,L., Der Nirvaga-Abschnitt. (1969).
105-109, nr. 46 A.

2) = mdzes-pa

3) nach B; AF: "Er hatte sieben Téchter, die mit besonderen Fa&hig-
keiten begabt, "



iberdriissig. Geziemend und h&flich verehrten sie Vater und

Mutteré)und sprachen folgende wohlklingende Worte:

1. "Den Zustand der Welt achten wir gleich dem sich im Wasser
bewegenden Spiegelbild des Mondes. Die Leidenschaft achten

wir gleich dem Schatten, der durch die Haube einer den Leib
umschlingenden, zornigen Schlange entsteht. Die Lebewesen
werden vcn uns als im Feuer des Leidens v6llig verbrennend
erachtet. O Kbnig, da wir deshalb Freude an der Weltentsagungm

haben, wollen wir auf die Leichenstdtte gehen!"

Der Konig sprach:

2. "Flr euch junge Leute ist es angemessen, das Gliick zu ge-
nieBen! Und da eure Herzenswilinsche noch nicht erfiillt wurden,

wie konnte ich da zu euch sagen: 'Geht auf den Asketenplatz!'"

Die Tochter sprachen:

3. "O Kbnig, dein Tun und Wandel kennen wir: Da du von sanft-
miitigem Charakter bist, labst du die Wesen durch dein Mitleid.
Sogar ohne Notwendigkeit erweist du ihnen wirkliche Liebe,
wieviel mehr wirst du sie uns erweisen, da wir durch dich6)ge—

zeugt und ohne Fehl erzogen wurden.

4. "Auch wenn wir mit dir zusammenblieben, so stehen wir doch
\
vor einer unabdnderlichen Trennung!7’Wird dieses Elend nicht

wieder schmerzlich sein? O Koénig, deshalb ist uns der Gedan-

ke gekommen, den Zustand des endgliltigen Friedengm

chen, der filir uns eine Stdtte groBer Freude ist?)"

ZzUu errei- -

4) Der ZzZusatz "und Mutter" fehlt in BC.
5) = nes-par-'byun.

6) phan = pan (SCD 819 und 778); Ubersetzung nach B; wtl. "durch deinen
Schof".

7) Dieser Vers bezieht sich auf den Lehrsatz von der UngewiBheit der Todes-
stunde (’'chi-ba mi-rtag-pa). Im Srisenna-Avadana (TTP vol.40, Nr.1018;



4 P. Danach wurde der Konig seines liebevollen Herzens we-
gen von Mtlosigkeit erfiillt. Unverwandt und kupferroten

Auges schaute er immer wieder auf sie und sprach:

5. "Warum wollt ihr den Palast, der zu eurer freien Verfii-
gunglO)

prdchtigen Polster aufgeben und euch auf der Leichenstitte

steht und die verschiedenen, weichen, breiten und

niederlassen, die unertrdglich wie eines b&sen Menschen Sinn

ist, und deren Erdboden mit umherliegenden, weiBen Knochen-

splittern bedeckt ist.

S$.274,4.8) findet sich zu diesem Thema folgender Vers: bsag-pa kun-
gyi mtha' zad-cin/bslan-ba'i mtha'-ni 'gyel-bar-'gyur/phrad-pa’i
mtha'-ni 'bral-ba-ste/gson-pa'i mtha'-ni 'chi-ba-yin/ - "All das

Aufgehdufte schwindet schlieBlich dahin; das hoch Aufgerichtete fé&llt
schlieBlich zusammen; das briderlich Verbundene trennt sich schliefR-

lich; das Lebendige stirbt schlieBlich." - BAhnliche Aussagen finden
sich im Bodhicaryavatara II,39-40. (Hrsg. V.BHATTACHARYA. 1960. 23)
und Udanavarga, I.Kapitel.(Hrsg. H.BECKH. 1911. 1-7).

8) i.e. das Nirvana.

9) ACEF lesen hier dka’'-ba (schwer, schwer zu erlangen). Dies fihrte

zu einer Ubersetzung: "O Kénig, deshalb ist uns der Gedanke gekommen,

den Zustand des endgliltigen Friedens zu erreichen, der fir uns zu
einer schwer erreichbaren Stdtte geworden ist." - Mir scheint diese

Aussage nicht in den Kontext der Erzdhlung zu passen, denn die Prin-

zessinnen wollen ja gerade die Freuden des Nirvapa den Leiden des

Samsara gegenlberstellen, um den Vater zur Einwilligung zu bewegen. -

Eine weitere M&glichkeit, den fragwilirdigen Ausdruck in Anlehnung an
den Text des SKA gop. zu konjizieren, wdre, statt $in-tu dga'-ba'i
folgendes zu lesen: $in-tu dag-pa'i. Dies wlrde aber bedeuten, daB

das Nirvapa fur die Prinzessinnen zu einer Stédtte der Reinheit gewor-

den ist. Doch auch diese Aussage ist unzutreffend, denn das Nirvapa

i s t das ganz Reine, Lautere von sich aus und kann niemals ein sol-

ches geworden sein. DaB aber die "Stdtte" (gnas) zu einer

solchen - wie immer auch der qualitative Inhalt zu denken sein mag -
wird, zeigt der tibetische Ausdruck gnas-su gyur-ba an. - Aus diesen

Uberlegungen schlof ich die Lesart $in-tu dka'’-ba und die Konjizie-
rung $in-tu dag-pa aus.

10) ran-dga' = sveccha.



6. "Wie kdnnt ihr euren Vater, dessen trauriges Gesicht gleich
einem mit Nebel bedecktem Land ist, und zugleich die Mutter,
deren Gesicht von Trdnen benetzt ist, verlassen? Warum habt
ihr Freude daran, auf den Leichenplatz zu gehen, da ihr dann
die Verwandten verlassen miit, die euch stets besténdigenlu

Sinnes liebten?"

6 P. Darauf sprachen die TOchter mutig und mit standhaftem

Sinn:

7. "Vater, Mutter und Freunde, das sind bloBe Begriffe. Sie
sind der Grund, daB man erneut in den Geburtenkreislauf zu-
riickf411t und Unheil erfihrt.'”
von Furcht bedriickt, weil ihr durch diese Befleckung die Ein-

sicht in die so beschaffene Wahrheit verborgen blieb%”

O Konig, die ganze Welt ist

8. "Verwandte und Freunde sind wvon verschiedenem Charakter, bo-

4)

se und schadenbringend1 - wer mag da an ihnen h&ngen? Die

5)

Welt der Lebewesen1 ist wie ein Traum und Blendwerk. Wer woll-

te da zwischen Angehdrigen und [fremden] Lebewesen unterschei-

den?

11) g.yo-med-pa fir g.yo-sgyu med-pa.

12) Hierzu vgl. Bodhicaryavatara II,41 (hrsg. von V.BHA&TACHARYA. 1960.
23); Udanavarga I,39 (hrsg. von H.BECKH. 1911. 7).

13) "Die Einsicht in die so-beschaffene Wahrheit"” bezeichnet den Umstand,
daB zwar alle Wesen dem Leid entfliehen wollen und das Glick erstre-
ben, aber denncch - in Unkenntnis der wahren Ursachen - das Gegenteil
davon tun. Im Bodhicaryavatara I,28 wird dieser Umstand prézis be-
schrieben (hrsg. von V.BHATTACHARYA. 1560. 9).

14) phun-khrol = phun-krol.

15) 'tsho-ba'i 'jig-rten, "die in der Welt lebenden Wesen", ist der Gegen-
satz zu phyi-snod-kyi-'jig-rten, "die Welt der unbelebten Sachen".
Vgl. hierzu Candrakirti: dBu-ma-la-'jug-pa-ran-'grel. (1968). S.237,
Zeile 6; sLob-dpon mTho-btsun-grub-rje: ViSegastava. (Hrsg. JAMSPAL.
1966) . 26: sems-can-gyi-'jig-rten dan/sncd-kyi-'jig-rten ma-lus-par;
Buddhacarita I,71 (hrsg. von F.WELLER. Das Leben des Buddha von ASva-
ghosa. 1928): gson-pa'i-'jig-rten, das WELLER mit "die Welt der Leben-
den" Ubersetzt.



9. "O Kbnig, in der Dreiwelt ist doch das Licht der Verkilin-
digung des edlen Dharma sichtbar geworden! Solange der Kranz
des herzerfreuenden, ruhmreichen Lichtes der Sonne Buddhas
besteht, solange muB man aus dem alles-bedeckenden, undurch-
dringlichen, elenden Dunkel des Samsara, aus dem unertrdg-

lichen Dunkel der Welt und aus der Finsternis herausstreben.

10. "Wenn ndmlich ein Mensch aus einem Haus, das von Flammen
umzingelt ist, die vom Wind angefacht werden, zu entkommen
sucht, darf man ihn nicht hindern, wenn man sein Heil will.
Wenn demgem&B ein Mensch sich mitten im Feuer des Leidens
befindet und aus dem die ganze Welt schddigenden Netz end-
giltig - um seines Heiles willen - zu entkommen sucht, so

darf ein Edler ihn davon nicht abhalten."

10 P. Der Konig, der im Herzen besonderes Leid erfahren hatte
durch die Worte seiner TOchter, sprach zu ihnen, die nicht
einmal den eigenen Leib und das eigene Leben achteten, die
ohne Riicksicht auf Verwandte, Freunde und die eigene Familie

harte Worte gebrauchten:

11. "Da [ihr] zur unrechten Zeit nach Askese verlangt, ist

6)

es nicht sinnvoll [eurem] Herzen zu folgen.1 Das ist, wie

wenn ein Mddchen zur Unzeit schwanger wird, dann werden die

einzelnen Glieder des Kindes nicht wohlgestaltet.

16) Der Ausdruck yid dan rjes-mthun besagt, daB es sinnlos, nutzlos
(don-du mi-'gyur te, nartha-) sei, dem Sinn oder der Absicht (yid,
manas) nachzugeben, bzw. ihm zu folgen (rjes-mthun, anukula-).
yid bzw. manas bezieht sich konkret auf die Madchen, deren Herz
eben vom Wunsch nach Askese erfillt ist, dem nachzugeben der Kdénig
flir sinnlos h&lt. Dies wird aus V.12 deutlich, wo der Kénig in Zei-
le d die Absicht der Tdchter als auf den falschen Weg fihrend
(log=pa'i lam-du 'jug) bezeichnet.



118

12. "Zur rechten Zeit gelibte Askese dagegen ist wie ein flecken-

17) Also, ihr jungen Leute, von dieser nutzlosen

loser Mond.
Gedankenspielerei, die zum Betreten eines falschen Weges filihrt,

haltet euch =zuriick!

13. "Da ihr vom Glick begiinstigt seid und nie Leid gesehen

habt, konnt ihr die Schmerzen des Leibes nicht ertragen. Das
ist so, wie wenn ein groBer Elefant an einem Mango—Baum,I&
der noch nicht feste Wurzeln geschlagen hat, sich die Stof8-

zdhne abstofen wollte.

14. "Die unertrdglichen Leichenstdtten sind furchtbar, denn
sogar die Furchtbaren machen sie zu Furchtsamen: Wo im Ge-
blisch die Schakale furchterregend heulen, die ihre Ungliick
verheiBende Stimme erheben, als ob sie von innerem Feuer

brennen wiirden.

15. "Weich wie eine Lotoswurzel ist euer K&rper, mitleidlos
wie eine Sdge aber ist euer Sinn. Ihr habt aufgegeben, euch
den anderen nachgiebig zu erweisen. O weh, mich, den Cakra-

vartin, haBt ihr mitleidlos.

16. "In dem Lustgarten, der ein Kleid aus Rasala-Gras, blau-
griin wie ein Lapislazuli, trdgt, der von verschiedenen Blumen
bedeckt und von Schwdrmen trunkener Bienen erfiillt ist, hier,

ihr Tochter, erfreut euch!

17) SKA tib. weicht in diesen Zeilen von SKA gop. ab. Dort wird wieder-
holt, daR die zur Unzeit ausgefiihrte Askese so unglickbringend sei
wie eine Mondfinsternis.

18) amra-Baum



17. "Im Garten hdngen bliihende Bdume {iber die Rinder des um-
mauerten Teiches herab,lm der von windbewegten Wellenkr&dnzen
umglirtet ist. Zwischen fiilligen, weiBlen und dunkelblauen Lo-
tosblﬁtenzo)erklingt der Gesang der Wildgdnse. Was filir Indra
schwer zu erlangen ist, daran erfreut euch, meine T&chter,

hier!

18. "In diesem luftigen Haus mit seinem Lustgarten, wo der

Jasmin2“

seinen Duft verstrdmt und die Wellen sich lieblich
bewegen, wo der Kuckuck ruft, in diesem erfreut euch, meine

ToOchter!

19. "Wo an Gitterfenstern V6gel singen, Blumen ihren Duft ver-
stromen, wo sie mit Anmut baden und die Winde duftverstr&-
mendem Atem gleichen, wo auf den Balustraden des Palastes

die §alkia-Végel ruhig schlafen, wo sich die Frauen zu Ge-

sang und Tanz versammeln, hier erfreut euch!"

19 P. Da den jungen Mddchen die Worte des Vaters nicht ge-

fielen, erwiderten sie:

20. "O Kbnig, im Himmel und auf Erden gibt es kein anderes
Glick, das wir nicht [bereits] hunderttausendfach genossen

hitten. Fiir uns ist daher nichts unangemessen, denn wir sind

[hierin] Wissende.zm

19) vgl. Bodhicaryavatara II,4. (Hrsg. von V.BHATTACHARYA. 1960. 13).

20) Gleich padma und utpala; s. W.RAU, Lotosblumen (in: Asiatica, Fest-
schrift Weller. 1954. 505,507,512).

21) s. malika; vgl. Udanavarga VI, 15 (hrsg. von H.BECKH. 1911. 26).

22) In den Verszeilen abc reslmieren die Madchen die ausfihrliche Schil-
derung kéniglicher Lebensfreuden, die der Kénig in den Versen 16-19
ausbreitet. Sie schrédnken ihren Wert aber ein, indem sie sagen, daB
sie diese Freuden bereits unzdhlige Male in allen mdglichen frithe-
ren Existenzen genossen hdtten. Ein anderes Glick, ndmlich ein un-
vergdngliches - von dem die Madchen ja bereits in Vers 4 sprechen -
gdbe es nicht. Da sie das Wesen des weltlichen Gliickes erfahren
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21. "Wenn man gewohnt ist, an den Sinnesobjekten zu hdngen,
dann werden die Sinnesorgane nie durch die Objekté zufrieden-
gestellt. Die Verstdndigen, die sich vor dem Geburtenkreis-
lauf firchten, sind bereit, den Geniissen des Samsara ein En-

de zu bereiten.

22. "Diejenigen, die Gellibte haben und die sechs Sinne besiegt
haben, kehren vom Wiedereintreten in den Geburtenkreislauf
zurlick, weil [das Leben] von Natur aus verdnderlich, unbestin-

dig und hinfdllig ist, gleich den Wellen, die vom Wind be-

wegt werden.

23. "Die Toren, wie Schweine im Gefdngnis des Geburtenkreis-

3) 24)

laufes,2 getduscht durch ihr Tun, angetrieben vom Geist,

gierig, das Gliick doch zu erfahren, stilirzen als Elende in den

schrecklichen, endlosen Abgrund?S)

24. "Entsteht [erst] das Haften am Ich, dann ist der Geist
zerstreut und niedergeworfen, da er sich auf die Sinnes-
objekte stilitzt, die feuerspeienden Kriegsmaschinen glei-

chen. Ist dieses [Tun} erst einmal gereift, dann erwichst

unertrdagliches Leid.

haben - der Text sagt deutlich, daB sie Wissende (mkhas-pa, pandita)
sind - ist die Argumentation ihres Vaters nicht zutreffend (don-med),
der behauptet, daB Askese in friher Jugend unzweckmédfig (don-du mi-
'gyur-te - V.11b) sei. Dieses Argument der Unangemessenheit und
Nutzlosigkeit ihrer Askese weisen die M&dchen eben damit zurick, daf
sie auf ihre Erfahrung in Sachen weltliches Glick verweisen.

23) Vgl. Bodhicaryavatara I,9 (hrsg. von V.BHATTACHARYA. 1960. 4).

24) Die Ubersetzung folgt SKA gop., cittakaler (nach HAHN V.24b), da tib.
shag-pa {einceschmiert, u.d4.) nur mit Midhe sinnvoll ins Deutsche
zu Ubersetzen wdre.

25) Ein sinnbildlicher Ausdruck flr die schlechten Daseinsbereiche
(durgati) .
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25. "Wer zwar die Lebewesen als unbestdndig und machtlos2&

und die Sinnesobjekte als gleich einem Haufen von Giftschlan-
genf7) die einen umzingeln, erkannt hat, trotzdem aber an
der Welt anhaftet, der ist eben ein Tier, das nur mit dem

Kbrper eines Menschen versehen ist.

26. "BOse Menschen, deren Gedankengdnge mit Unreinemze)ange—
fiillt sind, und deren Geist in den Zweigen falschen Anhaf-

)

tens hidngen bleibt wie der Yak29 mit seinen Schwanzhaaren

im Geblisch, sie, die nur auf das Heim bedacht sind, werden

ins Elend geraten.

26) D.h., sie sind bedingt durch Ursachen und nicht kraft eigenen Willens
entstanden.

27) Eine alternative Ubersetzung wire: "wie von den Waffen (i.e. Gift-
pfeilen) der Giftschlangen" - so nach BDG. - Zu den Giftschlangen
vgl. ferner D.SCHLINGLOFF, Buddhistisches Yogalehrbuch. (1964). 48.

28) = klesa

29) Dieser Yak wird im Pratimoksa-Sttra als Beispiel fir die Achtsam-
keit des Mdnches angefihrt (TTP vol.42, Nr.1031, S.149,3.8):
tshul-khrims de-ni bsrun bya-sde/g.yag-rna'i rtse-mo ji-bzin-no//
"Diese Regel der Sittlichkeit muf man mit Achtsamkeit behandeln -
gleich wie ein Yak seine Schwanzspitze."

Der dazugehdérige Kommentar (TTP vol.127, Nr.5607, S.287,4.3) er-
klart diese Stelle wie folgt:

g.yag-rna'i rtse-mo ji-bZzin-no Zes-bya-ba ni bag-yod-par bsrurn-bar
bya-ba'i dpe-ste ji-ltar bsil-rum/garis-khrod na gnas-pa'l g.yag-rgod
rria-ma-la bag-yod-pas bsrun-ba rna-ma va-mjug ltar mi rkyori-bar rtse-
mo ldan-du gzar-te 'gro-ba bzin-du tshul-khrims 'di-yan bag-yod-pas
srun-bar gyis-$ig ces-bya-ba'i tha-tshig-go//

"'Wie der Yak seine Schwanzspitze', so heiBt es. Es ist dies ein
Gleichnis fir die achtsame Behandlung. Gleichsam wie der in der
kihlen Eindde der Gletscher weilende Yak seinen Schwanz mit Achtsam-
keit behandelt und ihn nicht wie einen Fuchsschwanz herabhdngen
14Bt, sondern die Schwanzspitze emporstreckt: so muB man die Regeln
der Sittlichkeit auch mit Achtsamkeit bewahren. Dies ist der Worte
Bedeutung." -

Im gleichen Kommentar heifBt es weiter unten (op.cit. 325):
bag-byed-pa ni ji-ltar g.yag-gi rna-ma $in-la thogs-na bag-byed-pa
bzin-no// - "Achtsamkeit: Das ist gleich der Achtsamkeit, die der
Yak hat, wenn sein Schwanz in einem Baum hdngen bleiben kénnte." -
Diese Stelle erkldrt die Verwendung des Yak-Gleichnisses im Zusam-
menhang unseres Verses 26 des SKA tib.
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27. "Wenn in der Welt der Lebenden es kaum eine Ursache zur
Freude gibt und das Elend ununterbrochen andauert, sprich,

einziger Vater, welche von den vielen Freuden der Welt ist

untrﬁglich?3o)

28. "Was in der Welt durch ein glattes Schicksal erworben und
aufgehduft wurde, das wird durch einen niedrigen, gewdhnli-

chen Geist vernichtet. Deshalb muB man in eine andere, un-

wirtliche Welt wandern.3“

29. "O Kbnig, sogar Menschen, die tiefsinnige Betrachtungen an-
stellen und um alle herkdmmlichen Ansichten von Natur aus wis-

sen, werden wie Fische, die ins Netz gerieten, zugrundegehen,

sobald sie im Gefdngnis des Hauslebens verharrend3m

Ferner s. hierzu Udanavarga (hrsg. von H.BECKH. 1911. 127) XXXI,4i:
gan-Zig g.yag-rna'i rtse-mo ltar/ran-gi sems-ni rjes-bsrun zin/ -
"Wie ein Yak seine Schwanzspitze mit Achtsamkeit behandelt, so soll
man seinen eigenen Geist bewachen!"

Im Visuddhi-Magga (Ubers. von NYANATILOKA. 1952. 41) heift es:

"Wie Uber's Ei der Hdher, und den Schwanz der Grunzochse wacht, so
wacht Uber eure Sittlichkeit!"

30) Der né&mliche Inhalt wird im SKA gop. abweichend formuliert.

31) In V.27 legen die Toéchter dar, daB es keine echte Freude in der Welt
gibt. In V.28 erweitern sie diese Feststellung auch in Bezug auf
jene, die in friheren Leben zwar gutes Karma erworben, es aber jetzt
wieder vertan haben. Aus diesen Grinden miissen sie einer neuen,
schlechten Wiedergeburt entgegengehen.

Die Ubersetzung versucht den tib. Text in seinexr voiliegenden Form
wiederzugeben. Das SKA gop. weicht hier ziemlich von SKA tib. ab,
unter anderem fehlt die Zeile 4 im SKA gop. vollstdndig.

32) In diesem Vers zeigen die Tdchter, daB sogar jene, die Uber ein reli-
gids-philosophisches Wissen verfigen, im Hausleben in ihrem spiritu-
ellen Streben zugrunde gehen. Das SKA gop. laBt von der Bedeutung der
Worter her sehr wohl eine Ubersetzung von vyavahdra (SKA gop. V.30)
mit "Geschdfte des Alltags" zu, aber dann ist in dem Vers keine Ar-
gumentation im Sinne der Td6chter enthalten. Denn, daf Leute, die in
Alltagsangelegenheiten erfahren sind, zugrundegehen, ist eine reli-
gidse Binsenweisheit.
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30. "O Kbnig, der Mensch, dér unter vielen Miihen Besitztlimer
im Hause aufhduft, muB8 im Augenblick [des Todes] alles auf-
geben. Die guten Taten allein sind hierbei eben als der Weg

gelehrt worden.

31. "Deshalb hat der Schiitzer der Welt (Buddha) die Menschen
in der Welt der Lebenden ermahnt: 'Achtet auf euer Karma!'Bw
Denn einem im Sterben liegenden Menschen folgt nur sein ei-

genes Karma nach - wie das Kidlbchen der Kuh folgt.

32. "Genug des Verlangens nach Liebe und Lieben, das bei An-
derungen nur unertrdglich wird, denn wer am Zusammensein mit
Lieben Freude empfindet, der wird gewiBlich das Leid der

Trennung von Lieben erfahren.

33. "Ferner, o KO6nig, wer in der Welt der Lebenden kann einem
lieb sein, da sie doch auf Grund ihrer Natur schlieBlich hin-
schwinden? Sogar diejenigen, die im Priifen der edlen Wahr-
heit erfahren sind, werden durch das Wort 'Liebe' im Geist

zerstreut.

34. "O Konig, wenn Ihr uns nur ein biBchen liebt, so erfiillt
unseren Wunsch nach einem Glick, das weder weggenommen noch

geschmédht werden kann, und auf das sich die Edlen stiitzen!"

33) Diese Ermahnung bildet eine Motivation flr die buddhistische. Ethik.
Im Vinaya findet sich daher folgendes Zitat ('Dul-ba-gzi = Vinaya-
vastu. TTP vol.41, S.319,5.2):
las-rnams bskal-ba brgya yan ni/chud mi za-ba'an tshogs dan dus/
ried-na lus-can-rnams-la ni/’bras-bu dag-tu 'gyur-pa-nid/

"Auch vor hundert Weltzeitaltern angehduftes Karma schwindet nicht
dahin. Kommt Zeit und Gelegenheit zur Verwirklichung, dann zeigen
sich an diesen Wesen die Folgen jenes Karma."
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34 pP. Obwohl darob des Kbnigs liebevoller Sinn nicht erfreut
war, glaubte er doch an die Lehre des Sugata und flirchtete,
dem Dharma ein Hindernis zu sein. Und er dachte,34)seine
Tochter hdtten sich der friheren Existenzen erinnert, sodafB
diese Erinnerung an frithere Existenzen der Grund sei filir
[ihren] Wunsch, fortzugehen. Er gab daher sehr lange Zeit kein

einziges Wort von sich.

35. Als dieses menschliche Wesen (d.h. der Konig) erkannte,

daB [seine TO&chter] ohne Bindung waren,3w sprach36)er nicht
[deutlich]: "Geht!" - [aber] mit Mihe gab er sein Einver-

stdndnis.

34) Wtl. "er dachte in seinen Gedanken".
35) nach BCG.
36) nach C.
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§ 2

35 P. Darauf gaben die Mddchen die Blumenkrdnze, Salben und
den Schmuck auf. Bescheiden waren sie bereit zu gehen, indem
sie weiBe Kleider, die diinn und herabhdngend waren, angezogen
hatten. Damit glichen sie Flissen, auf denen Blasenkrdnze von
Windeskraft bewegt werden, oder Herbstndchten, die gleichsam
mit einem Kleid von Mondlicht bedeckt sind, oder dem Stern der

R n 37)
Sieben Rsi',

der vom eigenen Licht wie von einem Netz liber-
zogen ist. Langsam gingen sie auf den Platz der Leichenverbren-
nung, wo die ins Feuer gelegten Leichen ein knisterndes Ge-
rdusch von sich gaben, und die Leichenteile iberall verstreut
waren; wo stinkende, furchtbare Leichen verscharrt waren und wo
Menschenschddel von den scharfen Geierschndbeln durchldchert
wurden, sodaB aus den Offnungen Gehirn und Gewebefliissigkeit
austrat; wo die Gesichter der Leichen nicht mehr vollstdndig
von Haut bedeckt waren; wo es gar furchtbar war, und Haufen

von alten, ausgebleichten Knochenstilicken durch ihre Spitzig-
keit und Rauheit den Ort schwer begehbar machten; wo die Lebe-
wesen ganz verzagt wurden - wie an des Todesgottes Ort: auf

die elende und ﬁnerfreuliche, zu einem Ort des Leidens gewor-

dene Leichenstdtte begaben sie sich.

Dariiber heiBt es:

38)sind trunken von Menschenblut und lbelriechen-

36. Die Geier
dem Fett und [die Leichenstédtte] ist bedeckt mit l&nglichen
Eingeweidestilicken und voll von schrecklichen, widerwdrtigen
Leichenteilen und von vielen Totensch&ddeln, die gleichsam be-
stdndig grinsen und weiB wie die Kunda-Bliiten sind. Aus den
Hohlungen der alten Nyagrodha-Bdume erklingt das HUM der vie-
len Eulen. Auf solch furchterregneden Leichenplatz sind die

Mddchen gegangen.

37) dran-sron-me-bdun = Siebengestirn (?)

38) vgl. Kap. 3.3.2.1 der Einleitung - "Leichenmeditation".
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37. [Dort ist es] furchteinflbBend, denn unter Geheul stoBen
Schakale feurigen Atem aus ihrem Maul aus. Einige Stellen
sind bedeckt mit dem Netz der weiBen Totenschddel und daher
schwer zu betreten. Haufen von verschiedenen Arten summender
Insekten fliegen sich bekd&mpfend in den Ohrl&chern hin und

39) 40)

her. Viele Hunderte von SchmeiBffliegen und anderen Flie-

gen sammeln sich haufenweise auf den Leichen.

38. WeiBe und frische, rote Knochen bewegt der Wind. Hell
strahlen die Leichenfeuer, wdhrend unter verdorrten Bdumen
Schlangen schlafen. An einigen Orten bewegen sich von spitzen
Speeren durchbohrte Menschenleiber so, als ob sie zu einem
fortwdhrenden Fest des Todesgottes in [dessen] Kiliche geraten

waren.

39. Einige Orte, wo aus dem Inneren der menschlichen Toten-
schddel Blut und GewebefliBiigkeit trieft, sind angefiillt mit
Scharen von Damonen, die nach diesem unreinen Saft gieren.
Einige Orte sind umgeben von knisternden Leichenfeuern und
bedeckt mit Geddrmen, die aus den Leichen herausgezerrt wur-

den.

40. Mit einem von Trauer benetzten.Sinn stellten die Frauen4“

Betrachtungen an und dachten: "Dies ist die Natur der beleb-
ten und unbelebten Welt!“42)

39) gzins = ’'dzins-pa = 'khrugs-pa, 'thab-pa (L.S.DAGYAB, Tibetan Dictio-
nary. 1966. 558 und 599). :

40) Das tib. Wort bun-ba bezeichnet "Biene" oder "Hummel". Beide Insekten
finden sich fir gewdhnlich nicht auf verfaulenden Leichen. Es liegt
daher nahe, anzunehmen, daBl bun-ba hier den Sinn von "SchmeiBfliege
hat, fir die das geschilderte Verhalten zutrifft.

41) Die Stelle bleibt trotz der nach SKA gop. vorgenommenen Verdnderung
unbefriedigend, denn es ist zum einen ungewdhnlich, daf die Prinzes-
sinnen nur als bud-med (sonst gzon-nu-ma) bezeichnet werden, zum an-
deren versteht man unter bud-med-des den Instrumental Singular und
nicht Plural, wie es vom Sinn her - in Ubereinstimmung mit SKA gop. -
gefordert wird.
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41. Eingehend betrachteten sie eine dort liegende Frauenlei-

che, deren Haarschopf4m

vom Staub gerdtet und rauh geworden
war. Ihre Augenh&hlen waren von den Krallen und Schndbeln
der V&gel aufgerissen und die Schamteile waren [in Verwesung]

ibergegangen und mit ekeligem Eiter bedeckt.

42. Und im Nu wurden sie [von Gedanken] des edlen Wandels
bewegt. Mit ihren Utpala-Bldttern gleichenden, langen Augen44)
betrachteten sie die Gestalt der Leiche und sprachen viele

verschiedenartige Worte:

45)ruhte einst auf dem SchoB des Geliebten in

43, "Diese hier
einem freundlichen Haus, mit Kalk verputzt und geschmlickt
mit den klaren Strahlen des Mondes, heute aber schldft sie

auf dem bloBen Erdboden.

44 . "Du Asketin,46)

warum fliirchtest du dich hier nicht, wo
doch das Geheul der Schakale feurig und unheilvoll [ertént],
da du [bereits] vor dem Get&se des Donners Angst empfandest,

wenin du in der Umarmung des Geliebten schliefst?

42) Vgl. den Ausdruck sems-ldan sems-med in Meghadita V.5 (H.BECKH,
Kalidasas Meghadita - die tibetische Ubersetzung. 1906. 6). C.SCHUTZ,
Kalidasas Wolkenbote. 1859. 2 Ubersetzt diese Stelle: "vor belebten
und unbelebten Wesen." - Vgl. ferner F.WELLER, Das Leben des Buddha.
1928. 246, v.88; Ubersetzt 146.

43) Im gegebenen Zusammenhang ist skra-yi sfiin kaum sinnvoll zu Uber-
setzen. Deshalb folge ich SKA gop., das an dieser Stelle kedapasa
liest.

44) vgl. D.SCHLINGLOFF, Candoviciti. 1958. 13: raktamadhupadmanetra -
"ein Middchen mit lieblichen, slBen Lotosaugen".

45) Vgl. Kap. 3.3.2.1 der Einleitung - "Leichenmeditation".

46) Im Tib. ist dieses Wort durch das hinzugefligte Personalpronomen ein
Vokativ (dka'-thub-ma-khyod) - im Gegensatz zu SKA gop. (tapasvini).
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45, "Die mit der schweren Last ihres Hinterteils4v

sich nur
langsam bewegte, ergdtzte sich und blickte mit anmutigem

Ldcheln um sich - ein Mondstrahl im Bereich ihres eigenen

Hauses - doch nun wird sie von unbarmherzigen Vogeln auf-
gefressen.
46. "BOse und unbestdndig sind diese Menschen! Warum hat dich

der mitleidlose Geliebte nur auf diesen von hundert Leichen

bedeckten Totenacker gelegt?

47. "Warum erfreut sich die Arme48)

nur an der Leichenstdtte,
obschon es hier durch die nachtwandelnden [Unholde] schreck-
lich ist, da sie doch wie eine Biene unter Lotosen bei ihren

Angehdrigen, Verwandten, Freunden und Geliebten verweilte?

48. "Die nadmliche Frau, die friiher mit anmutigen, feuchten,
langen und lieblichen Augen um sich schaute, und dabei die
Augidpfel der Liebenden am Rande err&ten lieB, die zur Wildfal-
le des die Menschen verderbenden Liebesgottes wurde, entsetzt
heute die Liebenden, da die V&gel ihr grausam die Augen aus-

hacken.

49. "Die Augen der Blinden trogen, als sie diesen Leib, der,
angefillt mit allerlei Unreinem, nun endlich verbrennt, fir
das Ich hielten! So [scheint] diese beste Frau der Verehrer
zu spotten mit einem Gesicht, das von den Schndbeln der Vdgel

zerhackt wird.

47) Vgl. D.SCHLINGLOFF, Candovicita. 1958. 13: kanya gururujaghana - "Ein
Madchen mit ... fdlligen Oberschenkeln und Hinterbacken".

48) Aon-mons, hier nicht = kleda, sondern varakika (elend, erbdrmlich).
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49)und Fl6-

50. "Die Frau, die einst unter dem Klang der Vina
te, von lieblichem Gesang und Tanz begleitet, sanft und
furchtlos im SchoB des Liebsten schlummerte, schldft nun -
bedeckt vom Staub der Erde - auf dieser rauhen Leichenstat-
te, die widerhallt vom lauten und sinnlosen Geheul der Scha-

kale.

51. "Warum nur haften diejenigen, die einen schlechten Cha-
rakter haben, an dieser Ursache verschiedenen Schadens, vie-
ler Krankheiten und der niedrigsten Leidenschaftén, wenn
doch selbst nach griindlicher Priifung nicht einmal soviel

wie eine Haaresspitze an Reinem in diesem Nest voll Unrat

sichtbar wird?

52. "O Mddchen, da alle Arten von Lebewesen von dieser Art
sind, efkennt ihr Wesen doch als so unstet wie ein Traum,

wie Blendwerk oder das Mondbild im Wasser! Solange euch ein
Rest des Lebens noch verbleibt und ihr jung seid, gebt auf

die Leidenschaft!

53. "Wie sollte man Gutes tun k&nnen, wenn man bereits ins
Maul des Alters, des Krokodils des Todesgottes, geraten ist
und man am Scheitel von den Hauern weiBer Haare ergriffen

wird, wenn die iiblen Dornen des Lebensendes bis ins Innerste

einen durchdringen, wenn die Augen mit Trdnen sich fﬁllen?an

49) pi-van = vipa, (so auch Mvy 5025); im autochthonen Tib. bedeutet
pi-van jedoch ein Streichinstrument.

50) In diesem Vers vergleichen die Tdchter das Alter mit dem Maul eines
Meeresungeheuers (makara). Dieses wird wiederum mit dem Todesgott
parallelisiert. Die weiBen Haare werden in poetischer Sicht als die
Hauer dieses Meeresungeheuers bezeichnet. Die schddlichen Dornen
sind ein Metapher fiur das zu Ende gehende Leben.
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54. "Wenn man erst dann tugendhafte Werke zu tun wiinscht,

nachdem man mit verrenktem Leib in die unertrdgliche Finster-

)

nis, den tiefen Abgrund jenseits dieser Welt.S1 gestliirzt ist,

ist man wie ein Frosch, der [erst] dann zu schreien beginnt,
wenn er in den engen Schlund einer Giftschlange geraten ist.

So sagen die Weisenﬁz)

55. "Warum denn flihrst du heute gleichsam den Wandel des

Schweigens,sm

da du doch [friher einesteils] rauh, verleumde-
risch, ohne Zusammenhang und Scham sprachst und [andernteils]
mit kiinstlich lieblicher Rede die Welt betrogen hast? So zie-
hen dir die VOgel mit ihren zwickenden Schnédbeln die Zunge

zwischen den Schneidezdhnen heraus.

56. "Dieses hilibsche Hinterteil, das bei seinem Anblick die
Festigkeit jener Toren zunichte macht, die blind von Leiden-
schaft, an Unrechtes gewthnt und von abwegigen Gedanken er-
fiillt sind, wird heute von den furchtlosen und unertrdglichen

Schnédbeln und Krallen der Geier angefaBt und zerhackt.

51) paraloka (SKA gop.) = 'jig-rten pha-rol, das im Sinne von 'jig-rten-
'di-nas pha-rol zu verstehen ist. Da diese Interpretation besser in
die buddhistische Konzeption paBt, und die letztere Wendung auch in
der buddhistischen Literatur hdufig vorkommt, halte ich die Uber-
setzung "jenseits dieser Welt" flr dem Sinn dieses Textes angemessen.

52) In diesem Vers wird der Mensch, der erst im Augenblick des Todes nach
Verdienst strebt, mit einem Frosch verglichen, der - nachdem er in
die Falle des Schlangenmauls geraten ist - um Hilfe schreit. Mensch
wie Frosch bemihen sich zu spdt um ihre Rettung: Vor der Todesstunde
(bzw. ehe der Frosch ins Schlangenmaul geriet), hdtte der Mensch
(bzw. der Frosch) nach Tugendverdienst (bzw. seiner Freiheit) streben
kdénnen.

53) mi-smra'i brtul-Zugs - "Gelibde des Nichtredens", d.h. des Schweigens.
SKA gop. weicht hier an einigen Stellen ab.
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57. "Mit den Beinen, die jetzt von Fichsen gefressen werden,

ging die Frau einst in ihrem Haus?4)

dessen Boden mit Bli-
ten bestreut war, langsam einher, wobei sie sich auf die
Lotos—-Hand des Geliebten stiitzte und zur Seite blickte -

ganz und gar wie ein Wandgemdlde.

58. "Den leidvollen, elenden Leib betrachtet als seinem We-
sen nach friedlos, da er den Geist bedriickt, durch Hochmut
trunken macht, und gleichsam ein mit dem Geist gleichzeitig
entstandener widerwdrtiger, unreiner Sumpf ist! Hegt Abscheu
vor der Welt der Lebewesen, die so vergdnglich sind wie der
Blitz!

59. "Der Konig des Dharma, der die Realitdt ihrem Wesen ent-

>) trostet die Lebewesen, die an den stets

sprechend erkenpt,5
ndssenden Wunden der Befleckung (kles$a) leiden, mit den von
sich aus kiihlenden Dharmaworten wie mit Wasserkriigen. Diesem

Lehrer, dem besten der Arzte, sel stets Verehrung!

60. "Es ist schwer zu erkennen, daB das, was als Leben be-
zeichnet wird, triigerisch, ibel, mit Karma und Befleckung
(klesa) versehen und in jeder Hinsichtyﬂ friedlos ist. So
dreht sich der Narr wie ein Wagenrad ohnmdchtig im Kreis.

7)

Sein Leib wird durch die unheilvolle Hérte5 der unertrag-

lichen Welt vernichtet.

54) SKA gop. sva-bhavana-tale legt einen tib. Text ran-gi khan-par nahe.

55) yan-dag ji-bZin = yathabhuta; vgl. E.CONZE, Dictionary for Prajna-
paramita Literature. 1967. 328.

56) rnam-par 'gyur-la entspricht sarvakdra; in die deutsche Ubersetzung
wurde die Bedeutung des skr. Wortes lbernommen, da das entsprechen-
de tib. Wort, "Verdnderlichkeit", nicht ganz passend scheint. Der
tib. Vers ist vieldeutig und wurde in Anlehnung an den skr. Vers
ubersetzt.

57) rdo-rje ("Diamant") - ein Metapher des Harten, Unnachgiebigen.
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61. "Welch Elend - die Kr&dhen zerren unertrdglich am Kopf

der Frau, deren Haar in der Jugendzeit die Mutter zu Zo&pfen
flocht, auf dem die schdnsten Edelsteinkré@nze zum Schmucke
ihrer Jugend gebunden waren, und den die Brahmanen mit ge-

weihtem Bliitenwasser besprengten.

62. "Ihr Haar, das bei der Hochzeit mit duftenden Bliiten ge-

8) durch der Mutter Hand mit guten, glickbringenden

schmﬁcktﬁ
Zeichen versehen wurde, wird heute von heftigem Wind zerzaust.
Diese Haare sind fir die Bdume {liberall auf der Leichenstédtte

gleichsam ein Fliegenwedel geworden.

63. "Wohin ist ihr Blick entschwunden, der von Natur aus so
reizend aus den Augenwinkeln schaute? Wohin ist ihr liebli-
cher Gang, der so betdrend und stolz war? Wohin ist ihr La-

59)

chen und Singen, das so frohlich war? O wehe, wie wunder-

bar ist das Mysterium der Maya angelegt!

64. "Ihr Ohrschmuck fadrbte durch seinen Glanz ihre Wange rot
und bewegte sich langsam unter ihrem Lachen. Wo einst die Le-
ben-bedeutenden und gleichmd@Big schdnen Zeichen mit Eifer auf-
gemalt waren und wo die Wange so weich wie das Innere eines
jungen Lotos war, auf ihrer Stirn sitzen nun die Vogel und

hacken mit blutbeschmierten Schndbeln darauf ein!

58) SKA tib. dge-mtshan bkra-$is byas entspricht SKA gop. kautuka-
mangalena. Das skr. Wort bezeichnet konkret die Brautschnur.
Die tib. Ubersetzung gibt die Bedeutung im abstrakten Sinn wieder,
da der entsprechende Brauch in Tibet nicht Ublich war. Das Schmik-
ken der Braut mit Blumen dagegen scheint in verschiedenen Kulturen
aus sich heraus verstdndlich zu sein.

59) Tib. Ubersetzung nach BEG. SKA gop. V.64 gibt diese Zeile in etwas
abweichender Form wieder: kva nu khalu gata hasas te asya
radacchadalasakah - "wohin ist ihr Lachen, das ihre Lippen beben
lieB". Der tib. Text deutet die bebenden Lippen als singende Lip-
pen, bzw. als Gesang (glu).
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65. "Auf den weiten Teich ihrer Brust, dessen Wassergras ihre
Hdarchen, dessen weiBle Wasserblasen ihre gldnzende Perlenket-
te, und auf dem als Entenpaar ihre vollen Briiste waren, wo

60)

die Augen der Elenden begierig hafteten, wenn ihr flattern-

des Kleid verrutschte, dorthin eilt nun der Fliegen?“ Schar,

da er voll Eiter ist.

66. "Der Schbnen, der friiher von Dienerinnen unter dem Klir-
ren ihrer Armreifen mit dem Blatt einer Fdcherpalme [Kiihlung]
gefdchelt, und die mit Sandelwasser besprengt wurde, wdhrend
sie auf schénen Kissen in einem von Mondlicht weiBen Palast
ruhte, dieser f&dcheln jetzt die rauhen Fligelschldge der
Krdhen Wind zu§2)
67. "Wohin ist dieser affen[gleiche]63)Geist gegangen, nach-
dem er diesen Korper [wie] einen Baum verlassen hat, wo er
sich zuvor in dessen Innerem (d.h. in den Zweigen) aufgehal-

ten hatte und sich daran erfreute?

68. "Wohin ist der einem Sp&tter [gleiche] Geist gegangen,

64)

nachdem er den Leib, der nicht sein eigen war, verlassen

hatte, der eben diesen [Leib friher] als tdtig angesehen

hatte, obschon er doch untdtig war?

60) SKA tib. (V.65) 'phoris-pa entspricht SKA gop. (V.66) vyasanin, was
auch die Bedeutung "begehrlich, listern" hat, die im tib. Wort
nicht gegeben ist. '

61) SKA tib. sbran-bu entspricht SKA gop. maksika, was sowohl "Fliege"
als auch "Biene" bedeuten kann, wogegen das tib. Wort nur "Biene"
bedeutet. Aufgrund des Zusammenhangs wurde jedoch das Wort "Fliege"
in der deutschen Ubersetzung bevorzugt.

62) Dieser Vers ist ohne den Text von SKA gop. kaum verstd&ndlich, da
eine sinnvolle Zuordnung von bzan-mo sich aus dem tib. Kontext
nicht erschlieBen 1&Bt. Die Ubersetzung folgt daher dem in SKA gop.
gegebenen Sinn.

63) Vgl. D.SCHLINGLOFF, Buddhistisches Yogalehrbuch. 1964. 48, Nr.6.

64) bdag-med entspricht anatmiya - "nicht sein eigen sein".
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69. "Wohin ist der einem Insekt65)[gleichende] Geist gegangen,

der die Irrgléubigen66)

verwirrt, da er ihren Sinn mit Unwis-
sen verdunkelt, und sie daher im Innersten an einem Selbst

festhalten?

70. "Wohin ist der Geist, der in seiner Vielfalt einem Gauk-
ler [gleicht], von dieser Existenz weggegangen, der doch in

Wahrheit nicht existierte, obschon er dies lange vortdusch-
67)
te?

71. "Wohin ist dieser einem Vidyadhara [gleichende] Geist ge-
gangen, dessen Tummelplatz der Himmel bzw. die Sinnesobjekte68)

sind, der nicht einmal von Asketen wie Kapila erkannt wird?

72. "Wohin ist dieser einem Vogel [gleichende] Geist aus dem
Inneren dieses Korpers entwichen, der sich immer wieder am

Unreinen der neun sowohl mit, als auch ohne BewuBtsein ver-

sehenen bffnungen69)ergbtzte?
65) srin-bu steht flUr skr. dhurtaka ("Spotter"). - rnam-$es gilt in der
tib.Tradition als Synonym fir sems und yid ("Geist"). Dies wird auch

durch die Verwendung des Wortes sems in den vorausgegengenen und fol-
genden Versen deutlich. Das entsprechende Sanskritwort vijnana wird
jedoch meist mit "BewuBtsein" wiedergegeben.

66) mu-stegs-can-rnams entspricht skr. tirthika ("Hdretiker"); vgl.
E.CONZE, Dictionary. 1967. 190; F.LESSING/A.WAYMAN, mKhas-grub-rje's
Fundamentals of the Buddhist Tantras. 1968. 71.

67) Das Wort ’'gro-ba in SKA tib. V.70,Zeile c ist nur im Sinne von "die-
ser Existen" aufzufassen. SKA gop. (V.71) liest aber na tattvesu
pratistitam jagat, was bedeutet, daR die Welt in Wahrheit nicht ist.
Da der tib. Text in vorliegender Lesart durchaus sinnvoll ist, blei-
be ich in der deutschen Ubersetzung dabei, obschon mir die Abweichung
gegenliber SKA gop. bewuBt ist.

68) Der Vidyadhara ist imstande, Uber das Himmelsgewdlbe hinzueilen, des-
halb kann der Himmel sein Tummelplatz genannt werden, so wie der Tum-
melplatz des Geistes in der Objektwelt liegt, die in der Sinneswahr-
nehmung erfahren wird.

69) Die mit BewuBtsein versehenen Korperdffnungen sind: Augen, Nasen,
Ohren, Mund. Die Kérperdffnungen ohne BewuBtsein sind die beiden un-
teren Offnungen. - g.yo-ba bedeutet wdrtlich "bewegt", mi-g.yo-ba
"unbewegt".
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73. "Der einem NachtmahrjO){gleichende] Geist, der in das
Meer des Daseins mit seinen Schlangen der Befleckung gera-
ten ist, das genz mit dem L2id unertrdglicher Orte [wie] mit
Salzwasser angetilit ist, der in den Fluten tosender Wellen,
die vom Unwisser [wie] von Seeungeheuern durchpfliligt werden,

versinkt, wohin ist er jetzt gegangen, nachdem er diesen

Leib verlassen hat? 'V

74. "Dieser von Natur aus unstete, einem Pferd [&hnliche]
Geist, der die Machtlosen wegen ihrer Ziigellosigkeit, gegen
die der makellos Frhabene alle Mittel der Bezdhmung kennt,
mitten in das qelb strahlende HOllenfeuer geworfen hat, wo-

hin ist er gegangen?"

70) Nachtmahr: mtshan-mo-spyod-pa = mtshan-mo-rgyu-ba (vgl. Sarat Chan-
dra DAS, Tibetan-English Dictionary. Reprint 1973. 1038) = 'ug-pa
dan srin-po, "Eulen und Ddmonen" (Chos-grags Dictionary. 1972. 708a).

71) Die Ubersetzung folgt dem tib. Text, wobei aber stets die Aussage
des abweichenden skr. Textes im Auge behalten wurde. Die wesentli-
chen Unterschiede sind: 1. Im SKA gop. fehlt der Beginn des tib.
Verses, mi-bzad yul-las; 2. Die Bewertung von mi-$es im Kontext:
Im Tib. ist mi-$es Subjekt zu ’'khrugs-pa und wird mit chu-srin ver-
glichen. Im Skr. ist ajnata Subjekt zum ganzen Nebensatz. Folglich
geraten nach dem Skr. die Unwissenden in das Meer des Daseins und
gehen in den Wellen unter. Die Makara sind dann nicht mehr meta-
phorische Figuren, sondern Tatsdchlichkeiten des Ozeans. SKA tib.
148t das Bild des Ozeans mit all seinen Schrecken zur gelehrten
Stilfigur verblassen, wdhrend SKA gop. die lebendige Schilderung
der Schrecken des Meeres besonders hervorhebt und die eigentliche
Bedeutung dieses Bildes etwas zurlcktreten laft.
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§ 3

75. Danach eilte mit von Entzilicken geweiteten Augen und den-
noch bescheiden Indra herbei, dessen Unterarm durch das Licht
seines Donnerkeiles [schwarz—]grﬁﬁn” war. Mit einer von Natur
aus angenehmen Stimme sprach er, erfreut ob ihrer Tugend, zu

den Mddchen: "Vortrefflich, vortrefflich!"

76. "O Schwestern, in der Jugendbliite, dem Sitz des Liebes-
gottes, habt ihr das gldnzende Gliick des Reichtums einer KO-
nigsfamilie verlassen. Euer Geliibde, das selbst filir die al-
ten Rsis schwer [zu halten] war, erfreut mich. Sprecht, was

winscht ihr?

77. "Wisset, die Herrschaft der Liebe oder das Gliick eines
der DreiunddreiBfig G&tter habt ihr schon in der Hand. Der
G6tterkdnig Indra bin ich und vollbringe gewiBlich was ihr,
0 Schwestern, euch wilinscht - so sprecht geschwind!"73)
78. Darauf schauten die Prinzessinnen, die kein Verlangen
nach den Sinnesgenilissen trugen, mit von Natur aus unerschiit-
terlichem Sinn Indra von der Seite an, und mit einem Wesen,
das durch ihre vollendete Tugend gefestigt war, sprachen sie
diese tadellosen, in verschiedener Hinsicht bedeutsamen

Worte:74)

72) tib. ljani-ba entspricht skr. $yama ("schwarz-grin").

73) SKA tib. gibt skr. manye (1.Pers.Sing.Ind.Prds. der Wurzel man-),"ich
denke", mit einem Imperativ der 2.Pers.Pl. - $es par gyis, "wisset" -
wieder, womit die nachstehende Aussage an Sicherheit gewinnt.

Die tib. Worte khyed-riid gan 'dod ("was ihr wilinscht") miissen wohl ega
vasyah sphurati manasi entsprechen, obschon eine wdrtliche Uberein-
stimmung nicht zu sehen ist.

74) Zu dem Folgenden vgl. das Gesprédch von Prinz Siddhartha mit seinem
Vater (Lalitavistara. P 763, fol.1l16a ff).
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79. "O Indra, wir haben nicht [deshalb] dieses Geliibde auf
uns genommen und die Verwandten verlassen, deren liebes Ge-
sicht von Trdnen des Kummers benetzt und verschwommen ist,
sondern weil wir unter dem Leid der Geburt leiden und weil
das Glick des Daseins herabtropfendem Tau gleicht?S)
80. "Ferner, weil wir danach streben, einen Zustand frei von
Alter und Leid zu erlangen, folgen wir dem Makellosen nach,

76)erkannt haben, das alle Lebewesen in ib-

da wir das Elend
ler Weise durch hunderttausend unertrdgliche M&ngel zermalmt

und verelendet.

81. "Wenn du, o Indra, mit einer Gesinnung des Mitfiihlens
mit den Wesen das Beste und Wahre geben kannst, dann laB uns,
die wir durch die Schrecken der Welt so leiden, den Brahma-
Zustand, die todlose, unverlierbare Brahma-Stille, die Be-
freiung erlangen.7”
82. "Beende doch die Geburten, die durch Befleckung und Leid
aneinander gekettet sind, da man beim Austritt aus dem [Mut-
ter-]leib von den heraussickernden Unreinheiten beschmutzt
wird und in des Mutterschosses unreine Sumpfanhdufung, die
nicht aufgegeben wurde, geraten ist, wobei man am Kopf durch
das Knochengeriist gedriickt wird, sodaB8 man elend ohnmdchtig

wird!

75) SKA tib. liest brgya-byin, SKA gop. dagegen.amarabandhu. Die Aussa-
ge Uber das GllUck des Daseins (srid-pa'i bde-ba; bhavasukha) wird
wird im Tib. ergdnzt durch den Vergleich mit dem Tau, wogegen tantu
samtana im Tib. fehlt.

76) bkren-pa flam-thag ist als Binom aufzufassen und entspricht skr. krpana.

7:) Dies ist ein Synonym flr Nirvapa. Zu diesem Ausdruck s.auch Kasyapa-
parivarta (Ubers. von F.WELLER. 1965. 84). Im SKA gop. wird das auch
deutlich durch das Attribut tadaryam, das im SKA tib. fehlt.
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83. "Wenn du kannst, o GOtterherr, so schiitze uns vor der
Ddmonin des Alters, die mit weiBen Haaren und weiBen Hauern,
die wie Sch6éB8linge sind, mit aufgerissenem Maul die Lebewe-

sen schrankenlos78)

am Scheitel ergreift, die menschlichen
FleiB, Erinnerungsvermdgen, Intellekt und der Freude Glanz

ganz und gar vernichtet.

84. "O Gotterkdnig, wenn du das Beste geben willst, so
schiitze uns vor den firchterlichen verschiedenen Krankheiten,
den Boten des Todesherren, die den Korper ergreifen, sodaB
der Atem rochelt, der Bauch hart, die Haut bleich und rauh
ist, und man sich der verschiedenen gldnzenden Reichtiimer,

obschon man sie erlangt hat, nicht [mehr] erfreuen kann.

85. "Vor diesem schrecklichen Tod schiitze uns, denn wenn man
von ihm erfaBt wird, muB8 man herausgetretenen Auges und star-
ren Blickes das Zertrennen der Lebensfdden erleiden, und wdh-
rend der Korper durch die verwirrenden Befleckungen vernich-
tet wird, da man vor Angst in Ohnmacht versinkt, wdhrend man
die Verwandten mit tré&neniiberstrdmten Wangen und Lippen
sieht!79)

78) gzurn-lugs med-pa entspricht skr. nirmaryada - "schrankenlos".

79) Skr. §itavigtabdha (?) fehlt im Tib.; die skr. Wendung duhkhaksobha-
ayasa wird im Tib. so aufgeldst, daB unter Beibehaltung der Wort-
Bquivalenz dennoch ein anderer Sinn entsteht. Da sdug-bsrial-ba am
Ende der Verszeile steht, bezieht man es zu dem voranstehenden gnad-
rnams gcod-pas. Zwar kann fon-mons auch kgsobha bedeuten, jedoch drdngt
sich in der Verbindung mit 'khrul-ba die Bedeutung von "Befleckung"
(klesa) auf, sodaB insgesamt diese beiden Verszeilen im Tib. zu ei-
ner anderen Ubersetzung flihren als die entsprechenden skr. Zeilen.
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86. "O bester Geber, diesen Brand der Leidenschaft&” bringe
zum Erl&schen, denn wenn der Geist von ihm erfaBt ist, wird
[der Mensch] zum Vieh und gerdt ins Elend. Da er im Herzen
nicht bedenkt, was er tun und nicht tun soll, wird er zu ei-
nem Gegenstand der Verachtung, wdhrend sein K&rper keine Kiih-
lung mehr findet, auch wenn der Wind ihn mit kiihlen Tamala-

Tropfeneu besprengt.

87. "O Indra, die Schlangegz)des Zornes nimm weg, die in den
Objekten des Geistes haust, und die nicht einmal voh den nur
gewisse Bldtter und Wasser zu sich nehmenden Munis (od. Se-
hern) vertrieben werden kann, durch deren Kraft die Silindigen
mit rollenden Augen und knirschenden Z&hnen sogar in einem

Augenblick unertrdgliche, h&llische Folgen herbeifiihren.

88."0 Indra, vertreibe die Dunkelheit des Unwissens, die sich
im Haus eines verdrehten Geistes aufhdlt, durch die - wenn
sie erst einmal die Augen bedeckt - die Unwissenden den Weg
der Befreiung aufgeben, und mit einem Sinn, der vom Gift
falscher Ansichten ganz umnebelt ist, sich auf einen anderen
Weg stiirzen, die von denen, die die Dunkelheit {berwunden

haben, als Ursache aller iiblen Einfliisse bezeichnet wird.

89. "O Indra, um dieses H&chste bitten wir dich! Denn die
Erflillung eines Versprechens zu behindern, das ist nicht der

Wunsch der Wissenden."

80) Vgl. F.WELLER, Das Leben des Buddha von A&vaghosa. 1926. I,73, wo
ebenfalls vom "groBen Feuer der Begierde" (dod-chag me chen) gespro-
chen wird. Im Bodhicaryavatara VI,71 (hrsg. von V.BHATTACHARYA. 1960.
98) wird dagegen der HaB mit einem Feuer verglichen.

81) Skr. tamala = tib. ta-mal (als Fremdwort Ubernommen) ist eine mir
nicht nédher bekannte Pflanze. Es ist jedoch auch die tib. Lesart
tha-mal bsil-ba'i rlun ("ein natirlich kihler Wind") nicht véllig
auszuschlieBen.

82) Hierzu vgl. D.SCHLINGLOFF, Buddhistische Stotras. 1955. 103.
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89 P. Danach sprach Indra voll Vertrauen und, unter Strduben
seiner Kdrperhaare, ganz verwundert und verwirrt ob ihrer
klaren und wohlklingenden Worte, da sie nicht nach den Ob-

jekten der Lust verlangten oder danach gierten:

90. "Unerfilillbare Winsche zu erbitten, das gilt als knech-
tisch und schwach in der Wel~“8 ) Ihr Mddchen, bittet doch um

eine Gabe, die ich gewdhren kann!"

90 P. Darauf sprachen die Mddchen zu Indra voll Zorn, der aus

echter Wehmut geboren war, da er diese Worte aus undurchsich-

84)

tigen Griinden in seinem Inneren gesprochen hatte:

91. "Warum, o Indra, bist du mit diesen Schamlosigkeiten und

der Absicht, uns zu t8uschen, hierher gekommen? Die nur am

Glick hdngen - Unwissende ocder Bésewichtegs)— magst du ver-
fiilhren, aber uns nicht!
92. "Du weiBt wohl nicht, daB wir zur"Familie86>eines Kdnigs

geh®ren, der mir einem in alle Himmelsrichtungen sich aus-
dehnenden Ruhm idberh&duft ist? Betrachtet man den Hauptteil
seines Reichtums, dann ist sogar der Name eines "Herr des

Reichtums" unwahr geworden.

83) SKA tib. liest 'jig-rten-na ("in der Welt"), wogegen SKA gop. lokah
("die Leute") liest.

84) Skr. $athya ("Hinterlist") umschreibt das Tib. h&éflicher mit de’'1
nan-na mi-mnon-pa'i rgyus- rnam—par ("aus undursichtigen Grinden in
seinem Inneren"). ’

85) SKA gop. bezieht sukha-matraka-durvidagdha-buddhe auf Indra; SKA tib.
setzt bde-ba tsam dann mi-mkhas blo-can-nam/mi-bsrun-pa nebeneinander
als eine Aufz&dhlung all jener, die - im Gegensatz zu den Madchen -
von Indra verfuhrt werden kd&nnen.

86) Tib. rigs-su gyur-ba fehlt in SKA gop.
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93. "Um die Furcht vor Erschdpfung, Abscheu und Verzagtheit
durch das Ungemach des Alters und das Leid des Todes aufzu-
geben, befinden wir uns in diesem Zustand, o GOtterherr,

nicht um beriihmt zu werden, nicht weil wir kindisch, nicht

weil wir unstet sind!

94. "Warum willst du uns, die nach Verdienst streben, scha-
den und uns Leid zufiigen? Der du mit Verwandten, Freunden

und Gefolge umgeben bist, mit Freuden lebe lange, o Indra!

95. "Um des Glanzes deines eigenen Verdienstes willengm bist
du [zwar] der Herr der GOtter geworden, [aber] die hdchste

Vollendung eines GétterkénigsBB)

indem du anderen wehtust?g)

wirst du nicht erreichen,

95 P. Darauf war MaheSvara durch diese klaren, bedeutungs-

schweren und gelehrten Worte persénlichgm

zufriedengestellt
und aufs hdchste verwundert, sodaB Vertrauen sein Gesicht
verkldrte und verschdnte. Um ferner ihre Gesinnung zu prifen,

sprach er mit &uBerst h&flichen Worten:

96. "O ihr go6ttlichen Schwestern,gn wenn sogar die Asketen
der Welt mich als Schiitzer zu schauen wiinschen, warum seid

ihr mit mir, dem Wunschgewdhrer, so rauh?"

87) Die Verbesserung des tib. Textes wurde aufgrund des skr. Wortlau-
tes bhaga vorgenommen, da bgo-skal ("Anteil") nicht sonderlich
sinnvoll erscheint.

88) Wegen des tib. Metrums kann der tib. Genitiv nicht in einen Voka-
tiv verwandelt werden.

89) Verbessert aufgrund von skr. parahetha.

90) Obschon tib. lus meist "Leib, K&rper" eines Lebewesens bedeutet, fin-
det der Begriff doch auch Verwendung zur Bezeichnung der gesamten
Persdnlichkeit - vgl. beispielsweise yid-kyi lus ("geistiger,imma-
terieller Kdrper; Erscheinung"). In SKA gop. findet sich kein ent-
sprechender Ausdruck fir lus.
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96 P. Darauf wurden die Mddchen noch wiitender und sprachen

voll Zorn zu Indra:

97. "Um mit Lust auf ein Gesicht mit leidenschaftlichem L&-
cheln und Augenzwinkern zu schauen, gibt es ein anderes Ob-
jekt!gz)Das Beste, das du gewdhren sollst, ist [aber] etwas

anderes.

93)

98. "Wenn du, o Indra, einen Wunsch gewdhren kannst, dann

laB uns die einer Ddmonin und Bdsewichten [gleichenden] Sin-

nesobjekte {iberkommen!

99. "Oder laB uns eben bestdndig erwdgen, daB die Begierde
schwer aufzugeben ist, wenn man an falscher Ansicht haftet

- wenn du solches kannst!

100. "O Tausenddugiger, da doch dein Herz an unsteter Begier-

de hdngt, wie kannst du sagen, einen Wunsch [zu gewdhren],

wenn zwischen dir und [deiner] Gabe ein solcher Unterschied94)

ist?

91) SKA gop. liest: ma tavad bhaginyah ("so nicht, ihr Schwestern!").
Die tib. Formulierung lha-darn-'dra-ba'i srin-mo oder ma-dan-'dra-ba'i
srin-mo ("gdttergleiche - bzw. muttergleiche - Schwestern") findet
im skr. Text keine Stitze.

92) Im SKA gop. fordern die Maddchen Indra auf, doch das l&chelnde Gesicht
seiner Gattin zu betrachten (sitdparigamukha ... dréyate vadanpam $a-
cya). SKA tib. umschreibt diese Aufforderung, indem gnas ni anstelle
von $acya eingesetzt wird: Als Objekt zum lustvollen Anschauen seien
die M&dchen ungeeignet, womit zart angedeutet wird, Indra mdge auf
Saci schauen.

93) Der vedische Beiname Indras, nadmlich purandarah, wird im Tib., wo er
nicht verstédndlich wdre, durch den Hauptnamen (tib. brgya-byin) "In-
dra" ersetzt.

94) Fir skr. anyasmai steht tib. tha-dad-na, wodurch eine etwas abweichen-
de Ubersetzung bedingt ist.
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101. "Denn wie kOnnte einer, [obschon] er selbst durch einen
FluB von furchtbarer Kraft fortgerissen wird, sagen, er k&n-

ne andere hinliberbringen? Wer so Uberlegt, ist ein Objekt des
Unwissens?s)

102. "Wann wird es sein, daB wir mit geschorenen Haaren, be-

kleidet mit dem Fetzenkleid, von der Eindde her dem Dorf
zustreben?ga

103. "Nur ein Joch weit schauend, die tdnerne Almosenschale97)
in der Hand haltend, wann werden wir - ohne Unterscheidun-

gen98)zu machen - den Almosengang von Haus zu Haus tun?

104. "Wann doch werden wir - ohne an Besitz und Ehrungen zu

99)

hdngen - uns vom Sumpf der gef&dhrlichen Befleckungen rei-

nigen und fir die Stadt zum Ziel ihrer Almosen werden?

105. "Wann werden wir - bei armselig Speis und Trank und

ohne am Korper zu hdngen - uns vom Graslager erheben, mit

Kleidern schwer vom Tau?loo)

95) Skr. pariksamajadasrayah fehlt im SKA tib. v&llig. Der tib. Vers en-
det, indem sogleich die Folgerung aus dem Beispiel gezogen wird:
yons-rtogs byed-pa rmons-pa'i gnas. Diese Wendung fehlt wiederum in
der vorliegenden Skr. Fassung.

96) Der tib. Text dgon-pa yul-du 'dod wurde aufgrund von skr. aranyad
gramam egyamah und aufgrund des nachfolgenden Verses, der das Ver-
halten beim Almosengang im Dorf zeigt, abgedndert.

97) Hierzu vgl. Bodhicaryavatara VIII,29 (hrsg. von V.BHATTACHARYA.
1960. 142).

98) Tib. dpyad-med gibt etwas frei skr. avadhana wieder.

99) Tib. tsher-ma steht flir skr. samkata. Die Ubersetzung folgt dem Skr.,
da "Dornen" sich nicht besonders gut in den Zusammenhang einfigt.

100) Tib. ba-mos Ici-ba'i gos entspricht skr. niharagurucivarah. Das in
diesem Sinn selten verwendete tib. Wort ba-mo erkldrt A-kya Yons-
'dzin in folgender Weise:
ba-mo-de'i rlan-phog-pa'i gos lci-ba Zes-pa'o - "Es heiBt, die Klei-
der sind von der Feuchte des Taues benetzt."

(The Collected Works of A-kya Yons-Hdzin, Vol.I: Lam-rim-brda-bkrol
141. Ed.by Gurudeva. New Delhi 1971).
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106. "Wann werden wir - wie Papageien in griines, weiches
Sadvala-Gras gehiillt - unter Bdumen schlafen und das Gliick
des Jetzt als Fest [genieBen]?lO“
107. "Wann werden wir die groBe Gliickseligkeit erreichen, da
wir seit langem den hinfdlligen Leib und das Leben ohne Riick-
sicht wie [einen] Wasser- oder Tau[tropfen] am Grashalm be-
trachten?loz)
108. "Wann werden wir, die inmitten von Heilkrdutern am FluB-
ufer verweilen, von Mal zu Mal den Zustand der Welt der Leben-

den gleich dem Entstehen und Vergehen der Wellen betrachten%03)

109. "Wann werden wir die Ansicht der Individualitit,%? die
Mutter aller [falschen] Ansichten, aufgeben und nicht [mehr]

nach den weltlichen Geniissen verlangen?

101) "GenieBen" wurde aufgrund von skr. prapsyamo ergédnzt. Tib. mthon-
chos~-bde-ba'i dga'-ston entspricht drsta-dharma-sukha-utsavam und
meint zuklnftiges - in diesem Leben mdgliches - GenieBen eines Zu-

standes, der fir die Madchen héchstes Gliick bedeutet und daher als
"Fest" bezeichnet wird.

102) Die Ubersetzung folgt dem tib. Text, der hier sinnvoller ist als
der skr. Text. Wasser und Tau am Grashalm sind hdaufige Metaphern
fir die Verganglichkeit, wogegen ein alter, dlrrer Grashalm zum Sinn
des Verses nichts beitrdgt. Man muB sich also fragen, warum der Ver-
fasser dieses ziemlich entbehrliche Adjektiv zu "Gras" hinzufigte,
oder ob nicht ein Versehen eines Kopisten vorliegt, der jara statt
jala gelesen hat. Ein Hinweis auf die liickenhafte Uberlieferung des
skr. Verses ist auch die fehlende Verneinung bei apeksam (tib. Iltos-
med), denn was sollte hier mit "RlUcksicht" betrachtet werden?

103) SKA gop. spricht vom Aufgeben der Welt mit ihrem Auf und Ab, woge-
gen SKA tib. das Auf und Ab der Wellen mit dem Zustand der Welt
verglichen wissen méchte. Dieser Vergleich, der im Skr. nur schwach
angedeutet wird - die M&adchen befinden sich am FluBufer - wird im
Tib. voll ausgebaut.

104) Tib. ‘'jig-tshogs-lta-ba = skr. satkayadrsti. Skr. sarvatmadyrsti ist
im Tib. verklrzt zu lta-ba kun-kyi. SKA tib. beruht offensichtlich
auf einem skr. Text, der matrka ("Mutter") statt matrika ("MaB")
liest.
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110. "Wann werden wir erkennen, daB die belebte und unbeleb-
te Welt einem Traum, einer Illusion, der Maya, den Wolken,

einer Gandharvenstadt gleicht?

111. "O Bruder, was niitzt solch ein Wunsch nach vergédnglichen,
weltlichen Glitern denen, deren hoffnungsvolles Herz an sol-

chem Gliick sich freut?

112. "Und weiters, du, dessen Herz vom Wunschgewdhren er-
fiillt ist: Die Begierden, o GOtterherr, erfreuen durch ihr
unbestidndiges Wesen nur fiir einen Augenblick diejenigen, die
falsch iiberlegen, wdhrend die Edlen mit ihrer tiefen Gesin-

nung sie gleich tiefen, dunklen Abgriinden meiden.

113. "Die Begierden, die die Ursache filir jede Art von Un-
schicklichkeit 1%

wirrung: sie sind sehr gefdhrlich, und gleich dreckbeschmier-

und Ubel sind, bringen die Menschen in Ver-

ten, schwarzen Giftschlangen zu verabscheuen.

114. "Was niitzt es den Begierden, die Ursache aller Siinden

sind, gleich Tod und Verderben anzuhdngen, die doch seit an-

fangsloser Zeit die Leiber der Wesen zugrunde gehen lieBen,

sie zugrunde gehen lassen werden und sie in diesem Zustand
106)

halten?

105) Tib. mi-rigs entspricht skr. anaya; diese Bedeutung wird durch
Chos-grags Dictionary belegt: mi-rigs-pa / ma-'os-pa'am / mi-
'thad-pa.

106) Der tib. Vers ist nur schwer verstdndlich, vor allem fehlt eine
Entsprechung flUr skr. nidhana ("Tod, Vernichtung") als Ziel fir
tib. 'gro-ba ("gehen"). Um eine einigermafen sinnvolle und ver-
stdndliche Ubersetzung zu gewdhrleisten, wurde der im skr. Vers
enthaltene Sinn (nidhanam prayatal) ins Tib. Utbernommen.
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115. "Wer, o Gbtterherr, wollte in seinem Herzen den Objekten
der Begierde sich hingeben, nur weil die triligerische Uberle-
gung unertrdglicher Begierde reifte, da doch ihr Wesen ([den
Gotterkbnig] Indra einem Haufen thricht gleichmacht?uﬁ)
116. "Nachdem die mdchtigen Elefanten den Wald mit seinen vie-
len Blumen und dem frischen Gras, das so blau-griin wie ein
Vaidurya ist, aufgegeben haben, miissen sie nun, betrogen von
den Sinnesobjekten, Lasten schleppen, wobei ihre Stirnkno-

chen von scharfen Hacken gerissen und verletzt werden.

117. "Die Menschen werden durch die schrecklichen Sinnesob-
jekte getduscht, und ihren auf Lanzenspitzen aufgespieBten
Leibern fdcheln die Fliigel von Scharen der Dorfkrdhen Wind
zu, wahrend sogar ihre Freunde sie mit falschen Blicken be-

trachten.

118. "Der Tor, der durch den Wind seiner falschen Ansicht die
Begierden entfacht und damit das Haus seines eigenen Sinnes
verbrennt, ist wie hundertjdhriger Bambus, der sich durch ge-

genseitiges Reiben von selbst entziindet.

119. "Ferner, o Indra, das [sogenannte] Glick der gifterfiill-
ten Sinnesobjekte ist fiir die kein Gliick, die, nachdem sie im
Himmelpalast Vaijayanta weilten und sich am Glanz blitzender

Edelsteine erfreuten, nun in die schreckliche Avici-H6lle mit

ihrem lodernden Feuerbrand geraten sind.

107) Dieser Vers ist vom tib. Text allein her kaum in der vorgeschlagenen
Weise zu Ubersetzen. DaB tib. brgya-byin Objekt zu ’'drar-byed ist,
und somit von lha-dban zu trennen ist, kann nur im skr. Text erkannt
werden. Die deutsche Ubersetzung legt daher dem tib. Text den Sinn
des skr. Verses zugrunde und versucht, die im Tib. vorhandenen Worte
demgemdfl zu Ubersetzen.- SKA tib. vertritt dennoch eine gegenlber
SKA gop. unterschiedliche Auffassung in Bezug auf no-bo (svabhava),
das im Tib. zum Wesen der Begierde-Objekte wird, wogegen es im Skr.
das Wesen von Sakra und Staub-Pi&ica bezeichnet. Im Tib. fehlt fer-
ner der Pisaca, sodaB nun Indra gleich einem Kehrichthaufen wird.
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120. "Die in Gotterwelten weilten, geraten in Uble Daseins-
bereiche, im Nu stiirzen sie herab, und die Pein des Todes er-
duldend geraten die ins Leid, die [vorher] die Freuden der
Gotterwelt genossen, denn das frithere Gliick genieBen sie

nimmermehr.

121. "Die vorher in Booten auf den Teichen der Gdtterresi-
denzen dahintrieben, wo Wildg&dnse unter goldenen Lotosen
schliefen, fallen wiederum durch die Taten ihrer Begierde
in den furtenlosen [H6llenfluB] Vaitarani, voll der faulen-

den Leichen.

122. "Wexr, o Iﬂdra, wollte nach diesem freudlosen Wechselum)

verlangen, nach diesem GOttergliick, das einem Traum gleicht?
Wir streben nach der Befreiung, da wir erkannt haben, daB
die ganze belebte Welt unstet wie die Zunge einer zornigen

Schlange ist.

123. "Dies Glick zu nennen, ist nur eine falsche Uberlegung
der Toren, die sich im Abgrund des Daseins befinden, denn
die die Wahrheit verkiindenden Buddhas sagten, alles Leid sei

durch die Welt insgesamt hervorgebracht.

124. "Wenn in der Welt, die von Natur aus durch mancherlei

109)

Leid Uberflutet ist, auch unversehens Gliick erfahren

wird, so geht es durch vielerlei kommendes Leid zugrunde -
gleich wie das [siliBe] Wasser der Fliisse, wenn es in das [sal-

zige] Meer stroémt.

108) Die deutsche Ubersetzung folgt dem skr. paripativirasebhyah, das et-
was frei durch tib. yorns-su gyur-na dga'-bral wiedergegeben wird.

109) Skr. kakataliyam entspricht tib. bya-rog ta-lar. Damit wird auf ein
gadngiges Motiv in der indischen Erzdhlungsliteratur hingewiesen:
Eine Krdhe erleidet unerwartet durch eine herabfallende Palmfrucht
den Tod - so selten und so unerwartet tritt das Gllck in der Welt
auf. (Vgl. BOHTLINGK, Sanskrit-Worterbuch. Petersburg 1879-1889,
repr. Graz 1959).
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125. "Weil doch der, der von Frauenarmen, die wie Lotose mit
ihren StaugefdBen mit kilhlendem Sandel eingerieben Qaren und
unter Klirren der Armreifen umarmt und mit Liebe von runden,
kupfernen Fingern beriihrt wurde, in Schlaf f&l1lt, wdhrend

der Wind des Fdchers die Schmuckketten zerstreut.

126. "So schldft er denn mit schwerem, erschipftem Kbrper auf
einem Haufen stachligen Strohs auf dem Weg, wdhrend ein mit
Asche vermischter, rauher Wind ihn fdchelt. Deshalb muf man
wissen, daB die lebendige Welt von Augenblick zu Augenblick
unstet ist. Die Begierden, die nur zu Elend fiihren, gebe man

auf, und man strebe nach der Brahma-Stille!"

127. Darauf begab sich der Tausenddugige, dem sich vor Freu-
de liber diese Mddchen die Ko&rperhaare strdubten, und dessen
Herz von ihrem Eifer entzlickt war, sogleich zu den Dreiund-

dreiBig Gottern.

128. Als die Mddchen daraufhin in den geistlichen Stand ein-
traten, wurde ihr geistiges Auge gelautert, da sie den Sinn
der Wirklichkeit erfaBt hatten. Und so liberquerten sie den
endlosen, von Wellen des Hochmuts bewegten, schrecklichen

Ozean des Leidens, den Samsara.

129. Der Muni, das einzige Auge aller Wesen, die von Unwissen
verblendet sind, hat mit dem festen Willen, die Natur der We-
sen und [was zu ihrem] Heil ist, im einzelnen darzulegen,
diese Begebenheit allen Lebewesen erzdhlt, sodaB die Dornen’

des Daseins fiir alle zu Ende gehen m&chten.

K. Die Legende von den sieben Prinzessinnen, die der grofle

Meister gSan-bas-sbyin verfaBt hat, ist beendet.
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