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IX

VORWORT

Die Bedeutung, die dem Madhyamakavatarah von Candrakirti
(Ende 6. oder Anfang 7.Jh.)1)in der Tradition beigemessen
wird, braucht wohl nicht eigens betont zu werden; die zahl-
reichen, grdBtenteils tibetischen Kommentare sowie die of-
fenbar hdufigen Separatdrucke und die vermutlich auch auBer-
kanonische Uberlieferung des Werkes2)sprechen fir sich.

Wie bereits FRAUWALLNERz)festgestellt hat, ist es Candra-
kirtis Hauptanliegen, Nagarjunas Lehre rein und unverfdlscht
zu erhalten und vor Einfliissen einer zu Unrecht eingesetzten
Logik (Bhavaviveka) und des Yogacara zu bewahren. Darin ist
auch die eigentliche Bedeutung Candrakirtis zu sehen, nicht
in grundlegenden philosophischen Neuerungen. Was hier tiber
Candrakirti im allgemeinen gesagt ist, gilt auch fir sein
bedeutendstes selbstdndiges Werk, den Madhyamakavatarah. Das
hohe Ansehen, das er geniefit, grindet sich wohl vor allem
auf die Tatsache, daB er die vielleicht einzige umfassende
Darstellung der Madhyamaka-Lehre ist: Gestlitzt auf das Lehr-
system der zehn Bodhisattva-Stufen (bhumi) wird die Laufbahn
des Bodhisattva geschildert. Das Kernstiick des Werkes bildet
dabei das sechste Kapitel, die Behandlung der sechsten Stufe,
auf der der Bodhisattva die Vollkommenheit der Einsicht er-
langt. Candrakirti widmet diesem Kapitel weit liber die Hdlfte
des gesamten Werkes und bietet in ihm eine detaillierte und
umfassende Darstellung der philosophischen Position des Pra-

sangika-Madhyamaka.

1) nach LA VALLEE POUSSIN, MAv_, Le Muséon N.S.8. 1907. 250; FRAUWALLNER,
PhB 241 datiert CandrakirtiL mit 7.Jh.; LINDTNER 90f nennt als Arbeits-

hypothese ca. 530-600.
2) zu diesem Problem s. Einleitung, 5ff

3) loc.cit.



Damit soll Candrakirti nicht gencrell jegliche Eigen-
stdndigkeit und Neuerung abgesprochen werden, jedoch ist
es aufgrund der Textsituation und beim gegenwdrtigen Stand
der Forschung nicht mdglich, in allen F&dllen - besonders
bei Umdeutungen der Prajnaparamita-Texte im Abschnitt Uber
die Leerheit ($anyata) - zu entscheiden, ob sich Candra-
kirti auf Vorbilder stiituen konnte.

Aufgrund der Bedeutung des Madhyamakavatarah wdre es
zu begriifen, wenn das Werk als ganzes auch in Ubersetzung
zugdnglich wdre. Leider ist das im Bereich der europdischen
Sprachen aber nicht der Fall. Louis de LA VALLEE POUSSIN
hat in Europa bisher als einziger an einer solchen Uber-
setzung gearbeitet, sein Werk aber nicht zu Ende fihren
konnen. Es bricht nach Vers 165 des sechsten Kapitels ab
und entspricht somit MAv 1 - 288,9. Aus welchen Grilinden es
nicht zu der geplanten Weiterflihrung der Ubersetzung kam,
ist unbekannt. Der Rest soll bereits in Manuskriptform vor-
gelegen haben, in den Kriegswirren 1914 aber verbrannt sein;
ich konnte jedoch nichts Ndheres dariiber in Erfahrung brin-
gen. Neben dieser Arbeit von LA VALLEE POUSSIN gibt es noch
eine chinesische Ubersetzung des gesamten Werkes und einige
partielle Ubersetzungen, gréB8tenteils in japanischer Spra-
che. Eine Liste der vorliegenden Ubersetzungen gebe ich in

der Einleitung, 3.

Ziel der vorliegenden Arbeit ist es, einen ersten Schritt
zur Fortsetzung des Werkes von LA VALLEE POUSSIN zu tun und
zundchst das philosophisch bedeutende Kap.VI in einer euro-
pdischen Sprache zugdnglich zu machen. Sie schlieft an MAVL
an und bietet eine deutsche Ubersetzung mit philologischen
und erkldrenden Anmerkungen, sowie Vorschldge zur Verbesse-
rung des Textes von MAv. Flr wichtige Termini ist eine Sans-
krit-Entsprechung angegeben. Zum Teil ist diese durch Zitate

und zitierte Texte belegt, zum Teil jedoch aus analogen Stel-
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len erschlossen. Aus diesem Grund sind hier auch haufig an-
dere Entsprechungen angegeben als bei OGAWA, dessen Identi-
fizierungen mir teilweise fragwﬁrdig scheinen. Ich stiitze
mich hauptsdchlich auf den Prasannapada-Index von YAMA-
GUCHI. Da die tibetische Ubersetzung der Prasannapada vom
selben Team verfaBt ist wie die des Madhyamakavatarah, ist
wohl mit einiger Sicherheit anzunehmen, daB dieser Index
auch Candrakirtis Wortmaterial im Madhyamakavatarah er-
schlieBt. Wo eine Identifizierung anhand dieses Index nicht
moglich ist, gebe ich Belegen in den von Candrakirti ange-
zogenen Traditionen den Vorzug.

Da die erschlossenen Entsprechungen wesentlich hdufiger
sind als die belegten, verzichte ich darauf, sie eigens zu
kennzeichnen; lediglich besonders fragliche Fdlle sind mit
einem Fragezeichen versehen. Die Sanskrit-Entsprechungen
sowie Erklarungen und Ergdnzungen, die dem Text selbst oder
einem Kommentar entnommen sind, stehen in der Ubersetzung
in runden Klammern, kommentierende Ergdnzungen in eckigen

Klammern. Textkonjekturen gebe ich in spitzen Klammern.

Die Anregung zu dieser Arbeit stammt von meinem ver-
ehrten Lehrer, Professor Ernst STEINKELLNER. Thm gilt auch
mein besonderer Dank fiir seine griindliche und wohlwollende
Betreuung der Arbeit. Weiters danke ich Prof.em. Etienne
LAMOTTE (Louvain), Prof. Jacques MAY (Lausanne) und Dr. Chr
LINDTNER (Kopenhagen) filir Informationen, Hinweise und An-
regungen, Dr. E.I. KYCHANOW (Leningrad) flir seine Hilfe bei
der Suche nach weiteren Drucken des Madhyamakavatarah und
Dr. Lobsang DARGYAY filir manches kldrende Gesprdch, Mag.
Susanne WAGNER und meinem Kollegen Torsten MUCH flir die
Hilfe bei der Korrektur des Manuskriptes, sowie all denen,
die ich hier nicht namentlich nennen kann, die mir aber im
Verlaufe der Arbeit fachliche oder moralische Unterstiitzung

gewdhrten.
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VERZEICHNIS DER ABKURZUNGEN UND DER LITERATUR

1. Allgemein verwendete Abklirzungen

Anm.
AO
AOH

cf.

chin.

dt.
f/£ff
franz.
HJAS
IBK
I1J
JA
jap.
JIPh
JORM
lit.
loc.
LVP

0.0.

cit.

Anmerkung

Acta Orientalia

Acta Orientalia Hungaricae

Ausgabe von
(in Zitaten
chinesisch

Ausgabe von

Bstan hgyur

University of Tokyo.

YAMAGUCHTI,
deutsch
folgende

franzodsisch

Cone
nach DPPL) = wvgl.
Derge = Sde dge Tibetan Tripitaka,

- preserved at the Faculty of Letters

Ed. Jikido TAKASAKI, Zuiho

Yasunori EJIMA. Tokyo 1977 -

Harvard Journal of Asiatic Studies
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Indo-Iranian Journal

Journal Asiatique
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Journal of Indian Philosophy

Journal of Oriental Research, Madras
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loco citato

LA VALLEE POUSSIN:

nach DPPL) literary

Anmerkungen zu MAv

Mélanges Chinois et Bouddhiques

Ausgabe von

nouvelle série,

onhne Jahr
ohne Ort
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new series
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op.cit. opere citato

P Ausgabe von Peking = The Tibetan Tripitaka. Peking
Edition. Reprinted under the supervision of the
Otani University, Kyoto. Ed. by D.T.SUZUKI.
168 vols. Tokyo and Kyoto 1955 - 1961

S. siehe

S.V. sub verbum

skt. Sanskrit

sSq. (in Zitaten nach DPPL) = f

tib. tibetisch

v./vv. Vers/Verse

v.l. variae lectiones

vgl. vergleiche

WZKS Wiener Zeitschrift fir die Kunde Sidd (Bd. 1-13:

und Ost-)asiens

ZASt Zentralasiatische Studien

ZDMG Zeitschrift der Deutschen Morgenl&dndischen
Gesellschaft

zit. zitiert

2. Primdrliteratur

A (in Zitaten nach DPPL) = AS

AAA Abhisamayalamkaraloka.- Abhisamayalamkar'aloka
Prajnaparamitavyakhya (Commentary on Astasahasrika-
Prajhaparamita) by Haribhadra, together with the
text commented on. Edited by Unrai WOGIHARA. 2 Bd.
Tokyo 1932-1935

AAV Abhisamayalamkaravyttih.- L'Abhisamayalamkaravrtti
di Arya-Vimuktisena. Primo Abhisamaya. Ed. Corrado
PENSA. (Serie Orientale Roma XXXVII) Roma 1967

AD Astadasasahasrikaprajhaparamita.~ The Gilgit Manu-
script of the AstadaSasahasrikaprajnaparamita.
Chapters 55 to 70, corresponding to the 5th Abhi-
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samaya. Edited and translated by Edward CONZE.
(Serie Orientale Roma XXVI) Roma 1962

AdS AstadaSasahasrikaprajnaparamita.- P 732 (vol.19)
AK Abhidharmakosah (Vasubandhu). s. AKBh
AKBh Abhidharmako$abhasyam.- Abhidharm-Koshabhasya of

Vasubandhu. Edited by P.PRADHAN. (Tibetan Sanskrit
Works Series VIII) Patna 1967

AS Astasahasrikaprajnaparamita.- Ashtasahasrika. A
Collection of Discourses on the Metaphysics of the
Mahayana School of the Buddhists. Edited by
Rajendralal MITRA. (Bibliotheca Indica) Calcutta 1888

ASam Abhidharmasamuccayah.- Abhidharma Samuccaya of
Asanga. Edited by Pralhad PRADHAN. (Visva-Bharati
Studies 12) Santiniketan 1950

AVin Arthaviniscayah.- Alfonsa FERRARI: Arthavini&caya
(Testo e versione). (Atti della Reale Accademia
d'Italia, Classe di Scienze Morali e Storiche,
Serie VII, Volume IV, Fasciculo 13) Roma 1944

AVinS ArthaviniScayasutram.- The Arthavini&caya-Sutra
and its Ccmmentary (Nibandhana). Edited by N.H.
SAMTANI. (Tibetan Sanskrit Works Series XIII)

Patna 1971
BCA Bodhicaryavatarah (Santideva). s. BCAP
BCAP Bodhicaryavatarapanjika. Prajnakaramati's Commen-

tary to the Bodhicaryavatara of Santideva. Edited
by Louis de LA VALLEE POUSSIN. (Bibliotheca
Indica 150) Calcutta 1901-1914

Br Brhattika = Satasahasrikapancavim$atsahasrikasta-
daSasahasrikaprajnaparamita-Brhattika (Damstrasena).
P 5206 (vol.93)

Bu ston, Chos 'byun Bu ston: bDe bar gSegs pa'i bstan
pa'i gsal byed, Chos kyi 'byun gnas gsun rab rin
po che'i mdzod.- The Collected Works of Bu-ston.
Part 24 (Ya). Edited by LOKESH CHANDRA.
(Sata-Pitaka Series 64) New Delhi 1971. 633-1056



DA

DB

DhSam

DN

XV

Catuh&atakam.- The Catuh$ataka of Aryadeva.
Sanskrit and Tibetan Texts with Copious Extracts
from the Commentary of Candrakirtti. Reconstructed
and edited by Vidhushekara BHATTACHARYA. Part II.
(Visva-Bharati Series 2) Calcutta 1931
Dighanikayattakathatika. (ungesehen; zit. nach
PTSD)

DaSabhumikasutram. Ed. Johannes RAHDER.

Le Muséon, N.S.39. 1926. 125-252

Dharmasamgrahah.- The Dharma-Samgraha, An Ancient
Collection of Buddhist Technical Terms. Prepared
for Publication by Kenjiu KASAWARA, edited by
F.Max MULLER and H.WENZEL. (Anecdota Oxoniensia,
Aryan Series, vol.1, part 5) Oxford 1885
Dighanikaya.- The Digha Nikaya. Edited by T.W.RHYS
DAVIDS and J.Estlin CARPENTER. 3 vols. London
(Pali Text Society) Reprint 1949 und 1947

Ghanavyuha Ghanavyuhanamamahayanasutram.- P 778 (vol.29)

Gun than,

HB

Sa bcad Gun than dKon mchog bsTan pa'i sgron
me: dBu ma la 'jug pa'i sa bcad.- The Collected
Works of Gun-than dKon-mchog-bstan-pa'i sgron-me.
Edited by NGAWANG GELEK DEMO. Vol.1 (Ka).

(Gedan Sungrab Minyam Gyunphel Series XXXII) New
Delhi 1972. 716-735
(in Zitaten nach DPPL) = AAA
Hetubinduh.- Ernst STEINKELLNER: Dharmakirti's
Hetubinduh. 2 Bde. (Osterreichische Akademie der
Wissenschaften, Philosophisch-historische Klasse,
Sitzungsberichte, 252.Band, 1. und 2.Abhandlung)
Wien 1967
Jayananda: Madhyamakavataratika.- P 5271 (vol.99)
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"dam dbyans bZzad pa, Phar phyin mtha' dpyod 'Jam dbyans

MAvV

MBT

Mil

1T

bzad pa'i rdo rjc: bsTan bcos mnon par rtogs pa'i
rgyan gyi mtha' dpyod &es rab kyi pha rol tu phyin
pa'i don kun sal ba'i rin chen sgron me.- The Col-
lected Works of 'Jam-dbyans-bZzad-pa'i-rdo-rje. Edi-
ted by NGAWANG CBELEK DEMO. Vol.7 (Ja). (Gedun Sungrab
Minyam CGyunphel Series 46) New Delhi 1973. 3-581
Madhyamakavatarakarika (Candrakirti).- D 3861

(vol. Dbu ma 7)

Madhyamakavatarakarika (Candrakirti).- P 5262 (vol.98)
Madhyamakavatarakarika (Candrakirti).- P 5261 (vol.98)
Kasyapaparivartah.- The Kagyapaparivarta. A Maha-
yanasutra of the Ratnakuta Class. Edited in the ori-
ginal Sanskrit and in Chinese by A. von STAEL-
HOLSTEIN. Shanghai 1926

Lam rim chen mo (bTson kha pa).- P 6001 (vol.152)
Lankavatarasutram.- The Lankavatara Sutra. Edited by
Bunyiu NANJIO. (Bibliotheca Otaniensis 1) Kyoto 1956
Lokatitastavah (Nagarjuna).- P 2012 (vol.46)
Lalitavistarah.- Lalita Vistara. Herausgegeben von
S.LEFMANN. 2 Bde. Halle a.S. 1902 und 1908
(Seitenangaben beziehen sich auf Bd.1: Text)
Madhyamakavatarah.- Madhyamakavatara par Candrakirti.
Traduction Tibétain. Publiée par Louis de LA VALLEE
POUSSIN. (Bibliotheca Buddhica IX) St.-Pétersbourg
1907-1912

Giuseppe TUCCI: Minor Buddhist Texts, part ITI.

First Bhavanakrama of Kamala&ila. Sanskrit and
Tibetan Texts with Introduction and English Summary.
(Serie Orientale Roma IX,2) Roma 1958

Milindapanho.- The Milindapanho. Being Dialogues
between King Milinda and the Buddhist Sage Naga-
sena. Edited by V.TRENCKNER. London (Pali Text
Society) Reprint 1962
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MSA

MSABh
MV

MVT

NS

NV

PPr

XVII

Mulamadhyamakakarika.- Nagarjuna, Mulamadhyamaka-
karikah. Edited by J.W.DE JONG. (The Adyar Library
Series 109) Madras 1977

Majjhimanikaya.- The Majjhima Nikaya. Edited by
V.TRENCKNER (vol.I), Robert CHALMERS (vols.II,III).
London (Pali Text Society) Reprint 1948 und 1951
Mahayanasutralamkarah.- Asanga, Mahayana-Sutralam-
kara. Exposé de la Doctrine du Grand Véhicule selon
le Systéme Yogacara. Edité et traduit par Sylvain
LEVI. (Bibliothéque de 1l'ficole des Hautes Etudes,
Sciences Historiques et Philologiques 159, 180)
Paris 1907 und 1911

Mahayanasutralamkarabhasyam. s. MSA

Mahavastu Avadanam.- Le Mahavastu. Text Sanscrit.
Publié et accompagné d'introductiones et d'un commen-
taire par E.SENART. 3 Bde. Paris 1882, 1890, 1897
Madhyantavibhagatika.- Sthiramati, Madhyantavibhaga-
tika. Exposition Systématique du Yogacaravijnapti-
vada. Edition par M.Sylvain LEVI. Tome I - Texte.
Nagayo 1934

Mahavyutpattih. Ed. by R.SAKAKI. Tokyo (Reprint) 1962
Nyayasutram.- Die Nyayasutra's. Text, Ubersetzung,
Erlduterung und Glossar, von Walter RUBEN. (Ab-
handlungen fiir die Kunde des Morgenlandes XVIII.Rd,
No.2) Leipzig 1928

Nyayavarttikam.- Nyayadar$ana of Gautama with the
Bhasya of Vatsyayana, the Varttika of Uddyotakara,
the Tatparyatika of Vacaspati and the Parisuddhi of
Udayana. Part 1. Edited by Anantalal THAKUR. (Mithila
Institute Series, Ancient Text 20) Darbhanga 1967
(in Zitaten nach DPPL) = PV

Prajnapradipah.- Prajna-Pradipah, A Commentary on
the Madhyamaka Sutra, by Bhavaviveka. Edited by

Max WALLESER. (Bibliotheca Indica N.S.1396) '
Calcutta 1914
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PS
PSV
PV

Pvtib

XVIIT

Prasannapada.- Mulamadhyamakakarikas de Nagarjuna

avec la Prasannapada Commentaire de Candrakirti.

Publiée par Louis de LA VALLEE POUSSIN. (Bibliotheca

Buddhica 1V) St.-Pétersbourg 1903-1913
Pramanasamuccayah (Dignaga).- P 5700 (vol.130)
Pramanasamuccayavyttih (Dignaga).- P 5701 (vol.130)
Pancaviméatisahasrikaprajnaparamita.- The Panca-
viméatisahasrika Prajnaparamita. Edited by Nali-
naksha DUTT. (Calcutta Oriental Series 28)

London 1934

Pancavim$éatisahasrikaprajnaparamita.- P 731 (vol.
18, 19)

Red mda' ba gZon nu blo gros: dBu ma la 'jug pa'i
rnam bsad, De kho na nid gsal ba'i sgron ma.

Edited by NGAWANG TOPGAY. Delhi 1974

Ratnakutah I TrisamvaranirdeSaparivartah.- P 760/1

RGV

RM

Siks

(vol.22) 1-51Db6

Ratnagotravibhagah.- The Ratnagotravibhaga Maha-
yanottaratantrasastra. Edited by E.H.JOHNSTON.
Patna 1950

Ratnameghasutram.- P 897 (vol.35)
Madhyamakavatarabhagyam.- Dbu ma la hjug pa ran
hgrel (Madhyamakapatharabhasuyamnama) by Acharya
Chandrakirti. Dharamsala 1968
Madhyamakavatarakarika.- dBu ma la 'jug pa (Madhya
makavatara). 0.0., o0.J.

Siksasamuccayah.- Gikshasamuccaya. A Compendium of
Buddhist Teachings, Compiled by ¢antideva chiefly
from earlier Mahayana Sutras. Edited by Cecil
BENDALL. (Bibliotheca Buddhica I) St.-Pétersbourg
(1897-) 1902

Samyuttanikaya.- The Samyutta-Nikaya of the Sutta-

Pitaka. Edited by M.Lé&on FEER (vols. I-V), Mrs. RHYS

DAVIDS (vol.VI: Index). London (Pali Text Society)
Reprint 1973-1976 und 1980

[sic

.
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Ts
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Samdhinirmocanasutram.- Samdhinirmocanasutra.
L'Explication des Mystéres. Texte Tibétain é&dité

et traduit par Etienne LAMOTTE. (Université de
Louvain, Recueil de Travaux Publiés par les Mem-
bres des Conférences d'Histoire et de Philologie,
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Saddharmapundarikasutram.- Saddharmapundarika.
Sanskrit Text, edited by H.KERN and Bunyiu NANJIO.
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Sphutarthavyakhyam.- Abhidharmako$a & Bhasya of
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(in Zitaten nach DPPL) Suvikrantavikramiparipyrccha.
Ed. by R.HIKATA. Fukuoka 1958. (ungesehen)
Subhasitasamgrahah.- Subhasita-Samgraha. Edited by
Cecil BENDALL. Lcuvain u.a. 1905. (Extrait du
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Tathagatacintyaguhyanirdesasutram.- P 760/3 (vol.22)
113b4-233a1l

Tathagatamahakarunanirde$Sasutram.- P 814 (vol.32)

= Dharaniévararajapariprcchasutram

Trim§ika. s. VMS

bTson kha pa: dBu ma la 'jug pa'i rgya cher b&ad pa,
dGons pa rab gsal. P 6143 (vol.154)
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EINLETTUNG

I. ZUM TEXT

1. Ubersicht liber Textausgaben, Ubersetzungen und Kommentare

Die einzige kritische Edition ist jene von Louis de LA VALLEE

POUSSIN: Madhyamakavatara par Candrakirti. Traduction
Tibétaine. (Bibliotheca Buddhica IX) St.-Péters-
bourg 1907-1912 (im folgenden mit MAv bezeichnet)

Im Kanon enthalten sind zwei verschiedene Ubersetzungenl)der
Madhyamakavatarakarika:
Die Ubersetzung von Tilaka(kalasa) und Pa sthab Ni
ma grags. P 5262 (im folgenden KP), D 3861 (im fol~-
genden KD), C dBu ma 'a 198al1-216a7
sowie jene von Krsnapandita und Nag tsho Tshul
khrims rgyal ba. P 5261 (im folgenden Kl)
K1 hat keine Entsprechung in D und C. Bezliglich beider Uber-
setzungen in N kann ich keine ndheren Angaben machen, da mir
diese Kanonedition nicht zugdnglich war und mir lediglich
eine Fotokopie des Madhyamakavatarabhasyam zur Verfiligung

stand.

Das Madhyamakavatarabhagsyam ist im Kanon lediglich in der
Ubersetzung von Tilaka(ka)la$a und Pa tshab Ni ma grags iber-
liefert: P 5263, D 3862, N dBu ma 'a 226a5-415a2, C dBu ma

'a 217a1-349b2

Neben diesen Ausgaben ist eine grdBere Anzahl von Separat-

editionen zu vermuten, es standen mir jedoch nur zwei moderne

1) Zu den beiden Ubersetzern s. 10ff



Drucke zur Verfiigung.
Flir die Madhyamakavatarakarika:

dBu ma la 'jug pa (Madhya makavatara). 0.0., o.J.

[sic]
(im folgenden Sl)
Es handelt sich dabei um eine neuere indische Edi-
tion in dpe cha - Form.

Flir das Madhyamakavatarabhasyam:
Dbu ma la hjug pa ran hgrel (Madhyamakapatharabha-
suyamnama) - by Acharya Chandrakirti. Dharamsala
1968 (im folgenden S)

Beide Ausgaben sind Separatdrucke der Ubersetzung von Tilaka-

kalasa und Pa tshab Ni ma grags.

In Sanskrit ist der Text nicht erhalten, es liegen lediglich
einige Fragmente in Zitaten vor, hauptsdchlich in Pras, BCAP
und SubhS, sowie die Skt.-Texte der im Madhyamakavatarah zi-
tierten Werke. Die entsprechenden Identifikationen finden
sich in den Anmerkungen zu MAVL. Weiters sind Fragmente ge-
sammelt in

LA VALLEE POUSSIN: Subhasitasamgraha et Madhyama-

kivatdra. Le Muséon N.S.6. 1905. 52a!

LA VALLEE POUSSIN: Bouddhisme. Notes et Biblio-

graphie. 2.Madhyamakavatara. Le Muséon N.S.1. 1900.

226-236

URYUZU, R.: Additional Sanskrit Fragments of Candra-

kirti's Madhyamakavatara found in Subhasitasamgraha.

IBK 8/2. 1960. 556f (jap.)

Auflerdem liegt eine Rickilibersetzung von Kap.VI ins Sanskrit

vVOr: AIYASWAMI SASTRI, N.: The Madhyamakavatara of Candra-
kirti, Chapter VI, with the Author's Bhasya Recon-
structed from the Tibetan Version. JORM 3-6. 1929-1932.

Diese Rickibersetzung umfaft vv. 1-80; MAv 73,1-175,12.

1) Im Exemplar der Osterreichischen Nationalbibliothek ist diese Seite
nachtrdglich eigefigt und trdgt die handschriftliche Paginierung 52a.



Die bisher vorliegenden Ubersetzungen waren mir zum Teil
nicht zugdnglich. Diese Werke sind in der folgenden Liste
mit * gekennzeichnet; die Angaben dazu stiitzen sich auf die
Literaturhinweise zu D 3862 (vol. Dbu ma 7) und auf die Bi-
bliographie von POTTERl).
*FA-TSUN: Madhyamakavatara. Taipei 1975. - gesamtes
Werk; chin.

MAVL - Kap.I-VI,165; franz.

*KASAMATSU, T. - teilweise; jap. Bukkyo Kenkyu 3/3.
1939. 105-109; 4/3. 1940. 84-97
*KASAMATSU, T. - Kap.I; jap.- Indo Tetsugaku to

Bukkyo no Shomondai [Einige Probleme der Indischen

Philosophie und des Buddhismus]. Tokyo 1951. 111-141

KITABATAKE, R. - Kap.II; jap. Bukkyogaku Kenkyu
18-19. 1961. 64-72
KITABATAKE, R. - Kap.IV, V; jap. Ryukoku Daigaku

Ronshu 374. 1963. 35-56

FRAUWALLNER, PhB 249-254 - Kap.VI,45-53; dt.

OGAWA, I. - Kap.VI,1-7; jap. Otani Gakuho 51/2.
1971. 61-78; 51/3. 1971. 39-58

OGAWA, I.: Kusho Shiso no Kenkyu - Nyuchuron no
Kaidoku [Studien zur éﬁnyaté—Philosophie - Entziffe-
rung des Madhyamakavatara-$astram]. Kydto 1977

- Kap.VI gesamt; jap.

Von den zahlreichen Kommentaren mochte ich nur jene nennen,
die ich bei meiner Ubersetzung verwendet habe.
Jayananda: Madhyamakavataratika. P 5271 (vol.99)
(im folgenden J)
bTson kha pa: dBu ma la 'jug pa'i rgya cher bsad
pa, dGons pa rab gsal. P 6143 (vol.154)
(im folgenden Ts)

1) POTTER, Karl H.: The Encyclopedia of Indian Philosophies.
Vol.I: Bibliography. Delhi 1970. 67



Red mda' ba gZon nu blo gros: dBu ma la 'jug pa'i
rnam bSad, De kho na nid gsal ba'i sgron ma.

Ed. NGAWANG TOPGAY. Delhi 1974 (im folgenden R)

2. Probleme der Textkonstituierung

Als Grundlage fiir meine Ubersetzung diente MAv. Obwohl es
sich bei dieser Ausgabe um eine kritische Edition handeltlh
konnte sie doch aufgrund der grdBeren Anzahl der heute zu-
ganglichen Quellen an manchen Punkten verbessert werden.
Vorschldge flir solche Verbesserungen in dem von mir bearbei-
teten Textabschnitt bringe ich in den Anmerkungen zur Uber-

setzung sowie im kritischen Apparat, Appendix I.

a) Im Kanon enthaltene Textausgaben

LA VALLEE POUSSIN stiitzt sich bei seiner Ausgabe auf eine
"édition rouge", die sich anhand der Folio-Numerierung als
P identifizieren 14Bt, und auf eine "édition noire", die J.

FILLIOZAT als N identifiziert?) Diese beiden Editionen3)zeigen

jedoch kaum bedeutende Abweichungen voneinander. Wesentlich
mehr und vor allem interessantere Varianten bietet D, die aber

LA VALLEE POUSSIN nicht zur Verfiigung stand.

1) In den "Notes et Corrections” (MAv 411-425) gibt LA VALLEE POUSSIN
abweichende Lesarten, die zum gréBten Teil aus der von ihm verwendeten
Separatedition (s. 6) 2u stammen scheinen, sowie Berichtigungen. Ei-
nige wenige Druckfehler, die dabei Ubersehen wurden, sind leicht als
solche zu erkennen.

2) L'Tnde Classique II, § 2036

3) Der Ausdruck "Edition" ist in diesem Zusammenhang nur im weitesten
Sinn zu verstehen, da die einzelnen Druckbldcke im Laufe der Zeit
Korrekturen und Verdnderungen erfuhren, sodaB auch verschiedene Ex-
emplare derselbern "Edition" Abweichungen aufweisen kdnnen. - Vgl.
RUEGG, Study 386 Anm.5; eingehend beschdftigt sich mit diesem Problem
EIMER, ZASt 14/1.



In seinem Vortrag anl&B8lich des 1. Csoma de K8rOs-Sym-

posiums, 1976, vertrat RUEGGl)zwar die Ansicht, daB fiir eine

)

kritische Ausgabe eines bsTan 'gyur Textes wenigstens N, P,

D und C heranzuziehen sind, wegen der nahen Verwandtschaft mit
D habe ich bei der Erstellung des kritischen Apparates jedoch
auf eine Verwendung von C verzichtet. Bei besonders problema-
tischen Stellen sowie bei einigen Stichproben zeigten sich
keinerlei Abweichungen zwischen diesen beiden Editionen.

Neben den kanonischen Ausgaben des Madhyamakavatara-
bhasyam von N, P und D habe ich zum Textvergleich noch KP und
Ky herangezogen. Auffallend ist bei diesen beiden Texten die
Tatsache, da8 K im wesentlichen eine bedeutend n&dhere Ver-
wandtschaft zu K, aufweist als zur Bhasyam-Ausgabe von D, in
manchen Punkten sogar dieselben v.l. aufweist wie jene von P,
andererseits aber bei der textgeschichtlich interessanten Les-
art von v.223b (MAv 340,3)2)gegen alle anderen Versionen mit

D und J lbereinstimmt.

b) Separateditionen

Von besonderer Bedeutung flir die Konstituierung jener kanoni-
schen Texte, die fiir die tibetische Tradition von besonderer
Wichtigkeit waren und daher schon frih auch auBerhalb der
kanonischen Sammlungen tradiert wurden, sind natiirlich diese
auBerkanonischen Uberlieferungen. Keine der heute zugdnglichen
Kanoneditionen ist dlter als das 18.Jh., im Falle des Madhya-
makavatarah also ca. 600 Jahre jlinger als die Ubersetzung.
AuBerkanonische Uberlieferungen hingegen kdnnen, auch wenn

1) op.cit. 385

2) Im Rahmen der Besprechung der Leerheit des HOchsten Seins (parabhava-
$unyatd / gzan gyi dnos po ston pa rniid) lesen D, K_ und J de bzin
drios po'l ston nid anstelle von de gzan dnos po'i ston nid.



sie erst relativ spat gedruckt sind, einen wesentlich &lteren
Textzustand reflektieren und - ungeachtet der Verdnderungen,
die selbstverstdndlich auch bei ihnen im Laufe der Zeit anzu-
nehmen sind - moglicherweise bis auf die erste, handgeschrie-
bene Kanonedition von sNar than (13.Jh.), in manchen F&dllen
vielleicht noch weiter, zurﬁckgehen})
LA VALLEE POUSSIN verwendet fiir seine Textausgabe eine
solche Edition, die ihm von STCHERBATSKY zur Verfligung ge-
stellt wurde. In seinem Vorwort nennt er sie wesentlich besser

als die kanonischen Versionen. Leider ist es mir nicht gelun-

gen, diesen Text ausfindig zu machen.

Bei modernen Drucken wie S und S1 ist natlirlich mit der
Mobglichkeit zu rechnen, daBl es sich um Nachdrucke einer ka-
nonischen Ausgabe handelt, jedoch scheinen auch diese beiden
Drucke eigenstdndige auBerkanonische Uberlieferungen zu sein.
Die v.1l. von Slstimmen zwar in vielen Fadllen mit jenen von KP
und KD Uberein, decken sich aber auch mit manchen der von LA
VALLEE POUSSIN in den Anmerkungen zu MAv angegebenen Varianten,
die wohl zum grdften Teil die von ihm verwendete Seperatedition
reprdsentieren.

S deckt sich ilber weite Strecken mit N, gelegentlich aber auch
gegen N und P mit D und weicht auch - wenn auch nur selten

und in unbedeutenden Fdllen - von allen kanonischen Ausgaben
ab, sodaB wohl kaum der bloBfe Nachdruck einer solchen vor-
liegen durfte.

Wenn wir die Tatsache der gesonderten Tradierung von Kari-
ka und Bhasyam auBer acht lassen, miissen wir fiir den Madhya-
makavatarah also mit wenigstens drei selbstdndigen auBerkano-

nischen Traditionen rechnen, ndmlich mit jener, die durch die

1) Vgl. RUEGG, Study 386 und Anm.6; zu den Kanoneditionen CH'EN, The
Tibetan Tripitaka. HJAS 9. 1946. 53-62; TUCCI, Tibetan Notes. 1.The
Tibetan Tripitaka. HJAS 12. 1949. 477-481; BADARAEV, Notes on a List
of the Various Editions of the Kanjur. AOH 21. 1968. 339-351.



von LA VALLEE POUSSIN verwendeten Separatedition vertreten
ist, und mit den durch S bzw. S1 vertretenen Traditionen;
zu vermuten ist aber wohl eine wesentlich gr&B8ere Anzahl.

Flir die Textkonstituierung selbst ist diese Tatsache im
Rahmen der vorliegenden Arbeit allerdings von relativ gerin-
ger Bedeutung, da - wie bereits oben erwdhnt - beide mir zur
Verfligung stehenden Editionen kaum wesentliche Lesarten brin-
gen, die iliber die im Kanon enthaltenen Ausgaben und LVP hin-
ausreichen. S, bietet als Edition von lediglich der Karika
auBerdem zu wenig Material, sodaB es nicht gerechtfertigt er-
scheint, die Lesarten dieser beiden Ausgaben in einer anderen
Weise zu verwenden als als Beleg filir die Varianten einer der

Kanoneditionen.

c) Sonstige Quellen

Hier sind vor allem die diversen Kommentare zu nennen, vor
allem jene aus dlterer Zeit, da sie in den Pratikas Teile des
Textes selbstdndig tradieren und auBerdem, &dhnlich den Sepa-
rateditionen, auf Textredaktionen zurilickgehen k&nnen, die we-
sentlich dlter sind als jene, die in den einzelnen Kanon-
editionen vertreten sind. In vielen Fdllen, wo die Varianten
der Separateditionen gegen die aller kanonischer Ausgaben
stehen, decken sie sich in dem von mir bearbeiteten Textab-
schnitt mit den Lesarten der Kommentare oder eines Kommentares
Ebenso gehSren natiirlich Zitate in anderen Werken sowie

die Editionen zitierter Werke zu dieser Gruppe von Texten.

Von den Kommentaren, die flir die vorliegende Arbeit ver-
wendet wurden, hat LA VALLEE POUSSIN - wie er in seinem Vor-
wort bemerkt - gelegentlich J herangezogen. Manche der Vari-
anten, die er in seinen Anmerkungen anfihrt, decken sich mit

J, es 1laBt sich jedoch nicht feststellen, ob sie dem Kommen-



tar oder der Separatedition des Grundtextes entnommen sind.
Jayananda, ein kaschmirischer Gelehrter, war ein jlingerer

) Er verfaBte seinen

Zeitgenosse und Mitarbeiter von Pa tshab}
Kommentar vermutlich Ende des 11. oder Anfang des 12.Jhs. und
ibersetzte ihn selbst ins Tibetische. Der Kommentar ist sehr

ausfihrlich und stellte fir mich an vielen Stellen den einzi-

gen Schlissel zum Verstdndnis des Grundtextes dar.

Der Kommentar des bTson kha pa (1357-1419) ist wesentlich
weniger ausflihrlich, aber er setzt sich einige Male mit der
Richtigkeit der tibetischen Ubersetzung auseinander und weist
damit nicht nur auf mdgliche {berlieferungsfehler hin, die
flir die Textkonstituierung interessant sind, sondern befaBt
sich auch mit inhaltlichen Problemen, die aus dem Grundtext
und J nicht zu erkldren wdren, wie etwa das Problem der Be-
deutung von ther zug tu gnas pa / k&tastha.z)ln diesem 2Zu-
sammenhang bringt er auch Zitate der verlorenen Nag tsho-

Ubersetzung des Madhyamakavatarah.

Der Kommentar des Red mda' ba gZon nu blo gros, Lehrer
des bTson kha pa, nimmt hier insofern eine Sonderstellung ein,
als er offensichtlich nach der Ubersetzung des Nag tsho ver-
faBt ist und seine Lesarten somit - ebenso wie die von K1 -
nur bedingt, d.h. nur als Beleg flir die Lesarten einer anderen
Quelle, herangezogen werden konnen. In dieser Weise verfahre

ich auch dort, wo K1 und R formal mit MAv libereinstimmen.

Textverbesserungen anhand der Kommentare allein sind aber
selbstverstdndlich problematisch, da man mit der Md&glichkeit
rechnen mufl, daB der Autor den Grundtext aus dem Ged&dchnis
zitiert, und sich dadurch Abweichungen ergeben k&nnen. Ich
verwende daher die Varianten der Kommentare in der Regel nur
als Beleg filir die Lesart einer kanonischen Edition. In dem
1) Vgl. NAUDOU 188f
2) Vgl. Anm.133



hier bearbeiteten Textabschnitt gibt es lediglich zwei Stellen
wo ich eine Korrektur vorschlagen mdchte, die sich nur auf ei-
nen Kommentar stiitzt: MAv 301,5 (Anm. 105) sind es schwerwie-
gende inhaltliche Grilinde, die die Lesart von Ts rechtfertigen;
MAv 297,20 (Anm.60) sind es libersetzungstechnische Griinde,

die fir die Lesart von J sprechen kdnnten: Der Ausdruck skabs
su bab pa 1ist als prastuta, "zum Gegenstand der Diskussion
gemacht", belegt. Das 148t aber einen partikellosen Akkusa-
tiv, rgyu, als Subjekt erwarten, wie es in J der Fall ist.

Die Genitivbestimmung rgyu’i skabs su bab pa, die in den an-
deren Quellen belegt ist, lieBe sich mit "unter das Kapitel
der Ursache fallen" wiedergeben, doch setzte das einerseits
die Anwendung eines in diesem Falle fragwiirdigen erkldrenden
(?) Genitivs voraus und machte andererseits die Ergdnzung

eines Subjektes notwendig.

Dasselbe gilt natiirlich auch flir Textverbesserungen an-
hand von Zitaten in anderen Texten, wie etwa bTson kha pas
Lam rim chen mola sowie sinngemdB fiir die im Madhyamakava-
tarah zitierten anderen Texte.

In einigen wenigen F&dllen stilitzt sich mein Verbesserungs-
vorschlag allein auf die kanonische Edition eines zitierten
Textes: MAv 306,19 (Anm. 148) sind es inhaltliche Griinde, die
gegen die vorliegende Version sprechen. Darauf weist bereits
bTson kha pa hin und zitiert als bessere Version die Uberset-
zung von Nag tsho. Einfacher jedoch wdre eine Korrektur an-
hand von RM. In dhnlicher Weise sind wohl auch MAv 326,20
(Anm. 343), 328,12 und 13 (Anm. 358 und 361) und 333,15 (Anm.
420) die Lesarten von TMN in gegebenem Kontext sinnvoller
und jenen von MAv vorzuziehen.

Interessant ist in diesem Zusammenhang die Tatsache, daB
in dem langen Zitat von TMN im Madhyamakavatarah die Varian-

1) in der vorliegenden Arbeit nur flr v.166 und 167 herangezogen
(L, Kha 102al-4)
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ten von D hdufig gegen jene von P mit der Ausgabe des zitier-

ten Textes in P lUbereinstimmen.

d) Die tibetischen Ubersetzer

Ein zusdtzliches Problem ergibt sich aus der Tatsache, daB
der Madhyamakavatarah - abgesehen von einigen wenigen Skt.-
Fragmenten - nur in tibetischer Ubersetzung vorliegt. Auf
die Schwierigkeiten, die sich daraus ergeben kdnnen, daB die
tibetische kanonische Literatur zum grdBten Teil aus Uber-

setzungen besteht, hat bereits RUEGGl)

hingewiesen, und ich
mbchte hier nicht ndher darauf eingehen. Es erilibrigt sich
aber wohl, extra darauf hinzuweisen, daB eine zweite tibe-
tische Ubersetzung diese Schwierigkeiten betrdchtlich ver-

ringern konnte.

Fliir die Madhyamakavatarakarika liegt eine solche zweite
Ubersetzung vor, fiir das Bhasyam ist sie leider verloren ge-
gangen.

Der Verfasser dieser verlorenen Ubersetzung ist Nag tsho
Tshul khrims rgyal ba (*1011)2)aus Gun than nahe der nepa-
lesischen Grenze in Zusammenarbeit mit dem indischen Gelehr-
ten Krsnapandita. Bekannt ist Nag tsho hauptsdchlich im Zu-
sammenhang mit der Einladung AtiSas nach Tibet. Er war viele
Jahre lang dessen Schiiler und verfaBte auch seine Biographie:
Von seinen Ubersetzungen sind zahlreiche im Kanon iberlie-
fert, darunter - um nur einige zu nennen - die der Madhyama-
kahrdayakarika und Tarkajvala von Bhavaviveka, des Panca-

1) op.cit. 387f
2) vgl. Blue Annals I, 245ff u.a.

3) Jo bo rje dpal ldan mar me mdzad ye Ses kyi rnam thar rgyas pa.
Complete Biography of Atisha, by Nagtso Lotsawa Tsultim Gyalwa.
Varanasi 1970
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skandhaprakaranam von Candrakirti, des Sutrasamuccayabhasyam
von Ratnakara$anti und des Mahayanasamgrahabhasyam von Vasu-
bandhu. Blue Annals I, 257 und 350 bzw. 271 nennt ihn wei-
ters als Ubersetzer des Uttaratantram von Maitreyanatha bzw.
der Abhisamayalamkaravyttih von Arya Vimuktisena; die im
Kanon Uberlieferten Ubersetzungen beider Werke sind jedoch
von Blo ldan Ses rab.

Seine Ubersetzung der Madhyamakavatarakarika ist vom
Ubersetzerteam des Bhasyam korrigiert, was vermuten 1dBt,
daB sie dadurch etwas von ihrer Eigenstdndigkeit eingebiift
hat. Tatsdchlich unterscheidet sie sich - wenigstens in dem
von mir bearbeiteten Textabschnitt - im wesentlichen nur for-
mal von jener des Pa tshab. Interessant sind in diesem Zu-
sammenhang vor allem Abweichungen in der Verseinteilung. Von
der Verszdahlung von MAv ausgehend, ergeben sich in K1 fir
v.171 finf Padas, wobei Pada c dem Zitat von v.169d (MAv
293,2f) entspricht; v.185c und 186a fehlen; und fir v.206
ergeben sich sechs Padas, c¢ und d entsprechen dabei der Pro-
sastelle MAv 318,1f. Jedoch ist nur die erste der genannten
Abweichungen auch in R belegt. Dieser Kommentar ist neben

der in P und vielleicht Nl)

enthaltenen Textausgabe meines
Wissens die einzige Quelle fiir die gesamte Nag tsho-Uberset-
zung. bTson kha pa (Ts 245a6) zitiert sie zwar fir v.222b
und d, doch deckt sich dieses Zitat weder mit K1 noch mit R?)
Interessant ist jedoch die Tatsache, daB zu Beginn des von
mir bearbeiteten Textabschnittes R bis auf geringfiigige Ab-
weichungen - wobei sich in einigen fdllen sogar K1 und MAv
decken - mit K1 Ubereinstimmt, sich in den letzten Versen
aber manchmal gegen K1 mit MAv deckt31 aber auch in diesem
steht einige Male R gegen die ibereinstimmenden Lesarten von

K, und MAV4Z

1) vgl. 1
2) vgl. Anm.494
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Fiir Nag tshos Ubersetzung des Madhyamakavatarabhasyam ist
der Quellwert von R vermutlich wesentlich geringer. Red mda'
ba kommentiert eher paraphrasierend, wortliche Zitate schei-
nen seltener und nicht immer als solche gekennzeichnet zu
sein. Um hieridber ein abschlieBendes Urteil abgeben zu konnen,
wliirde es aber einer eingehenderen Beschdftigung mit R bedir-
fen, als sie im Rahmen der vorliegenden Arbeit mdglich war.

Neben R ist als Quelle fiir diese Ubersetzung meines Wis-
sens nur noch Ts zu nennen, wo sie gelegentlich als bessere

Alternative zur Pa tshab-Ubersetzung zitiert ist})

(s)Pa tshab Ni ma grags (*1055)2)aus Ober-sPa tshab in
'"Phan yul in Zentraltibet, nordnorddstlich von lHa saji zu-
sammen mit dem indischen Pandit Tilakakalasa Verfasser der
zweiten Ubersetzung, ist nicht nur als Ubersetzer vor allem
von Madhyamaka-Werken (wie etwa der Prasannapada oder der
Yuktigsastika) berihmt, sondern auch als Madhyamaka-Lehrer,
der vor allem die Werke von Candrakirti in Tibet bekannt
machte und das Madhyamaka anhand dieser Texte lehrte.4)Das
mag der Grund dafir sein, daf seine Ubersetzung des Madhya-
makavatarah im Kanon tradiert wurde und nicht die des Nag

tsho.

3) z.B.: v.218d ston nid : de nid; v.220a mdor bsdus na ni dros med
par (MAv - pa) : mdor na dnos po med pa ni; v.223b de gzan dnos po'i
gan de gzan dnos; v.223c tshul : gzud; v.224a de ltar : de phyir;
v.225cd de gon bde géegs gsun skyes sans rgyas 'brin bcas ni/ma lus
pa rnams blo yis pham par bhyed pa'an yin/ : bde géegs gsun skye ba
sans rgyas 'brin bcas ma lus kun/ gonn du 'gro ba'i blo yis pham par
byed pa'an yin/; v.226a de nid : don dam

4) z.B.: v.218a dnos po rnams : dnios rnams la; v.224d ‘gyur : 'gro;
v.225a 'gogs : gog par; v.225b la'an snin rje : la snin rje'an

1) Ts 235b6f, 236a3-5 fir MAv 305,4-9; 237b5f fur MAv 306,18f; 238b6f
far MAv 308, 14f

2) vgl. NAUDOU 172

3) zur Lokalisierung von 'Phan yul vgl. FERRARI, mKhyen brtse 82f
4) vgl. Blue Annals I, 341ff
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II. INHALT UND AUFBAU VON KAPITEL VIl)

Wie bereits im Vorwort erwdhnt, beschreibt Candrakirti im
Madhyamakavatarah die Laufbahn des Bodhisattva, wobei er
sich auf die Lehre von den zehn "Erden" (bhami) stilitzt, je-
ne zehn Stufen, die der Bodhisattva auf seinem Weg zur voll-
kommenen Buddhaschaft durchlduft. In Kap.I-X schildert er
jeweils eine dieser Stufen, in Kap.XI-XIII beschlieBt er das
Werk mit einer Schilderung der Tugenden des Boddhisattva,
einem Lob des Buddha und der Madhyamaka-Lehre.

Auf der sechsten Stufe erlangt der Bodhisattva die Voll-
kommenheit der Einsicht (prajriaparamita). Worin diese Ein-
sicht besteht, das ist im wesentlichen der Inhalt von Kap.VI.
Kurz gesagt ist das die Erkenntnis der Wesenlosigkeit, der
Leerheit ($unyata) von allem. Das Kapitel zerfdllt in zwei
Hauptteile, dem Nachweis der Leerheit und einer Beschreibung
der verschiedenen Abarten derselben, sowie eine abschlieBende

Schilderung der Vorzilige der sechsten Bodhisattva-Erde.

A) MAv 1-288,9

1. Der Nachweis der Leerheit

Dieser Abschnitt besteht aus dem Nachweis der Wesenlosigkeit
der Gegebenheiten (dharmanairdtmya) und der Wesenlosigkeit

der Person (pudgalanairatmya).

Beim Nachweis der Wesenlosigkeit der Gegebenheiten ver-—
zichtet Candrakirti auf die "verwirrende Fiille vielfach be-
denklicher SchluBfolgerungen"2) des Nagarjuna und beschridnkt
sich auf zwei Argumente. Das erste ist jenes, das auch bei
Nagarjuna an erster Stelle steht, die Unmdglichkeit des Ent-
stehens nach den vier Alternativen (catuskoti): aus sich

1) vgl. FRAUWALLNER, PhB 247ff; GROUSSET I, 303ff

2) FRAUWALLNER, PhB 247
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selbst, aus anderem, aus beidem und ohne Ursache (MK I,1).
Dieses Argument ist aber konsequent durchgearbeitet und zu
einer grindlichen, lickenlosen Beweisfihrung geformt.

Das Argumentationsschema der vier Alternativen findet
dabei in erweiterter Form Anwendung, nicht nur bei der Be-
handlung des Entstehens im allgemeinen, sondern auch bei
der Untersuchung des Entstehens aus anderem: Auch flir eine
Wirkung, die von der Ursache verschieden ist, ergeben sich
vier Mdglichkeiten; sie kann existent, nichtexistent, bei-
des zugleich oder keines von beiden sein. 'Jam dbyans bZzad
pa (1648-1721) nennt diese Form des Argumentationsschemas
der vier Alternativen (catuskoti), sofern sie auf die Unter-
suchung von Ursache und Wirkung angewendet wird, die " (Argu-
mnentation) mit vier Positionen (mtha' bzi, *catuskotika) und

fihrt sie auf Candrakirti zurick, wdhrend er die Form von

,.~
P

¥4
"1

I,7, also die Anwendung der Argumentation auf die Unter-

suchung der Ursache alleine, als "Vajra-Atom" (rdo rije gzegs
1)

ma, *vajrakapa ?) bezeichnet.

Eingeschoben in diesen Abschnitt idber das Entstehen aus

ist eine ausfihrliche Widerlegung der Yogacara-Lehre
von der Wirklichkeit des Erkennens, wobei Candrakirti nach-
weist, daB das Erkennen selbst ebenso irreal ist wie das

Erkenntnisobjekt.

Das zweite Argument flir die Wesenlosigkeit der Gegeben-

heliten ergibt sich aus dem ersten und ist auch relativ kurz

13 "Jam dbyans bzad pa, Phar phyin mtha' dpyod, 91,1f und 93,3ff. STEIN-
KELLNER hat in seinem Vortrag anl&flich des 2.Csoma de K8ros-Sympo-
siums, 1979, sowie in einem bisher unverdffentlichem Aufsatz darauf
hingewiesen, daB 'Jam dbyans bzad pa bei der Besprechung der ver-
schiedenen Prasangas (90,6ff) als Beleg offenbar stets die &ltesten
greifbaren Stellen anfiihrt, was hier auf Originalitdt Candrakirtis
in diesem Punkt schliefen 14Bt. Interessant ist in diesem Zusammen-—

hang auch, daf Candrakirti (MAv 99,13ff) als Beleg vier verschiedene

stellen zitiert, in denen jeweils eine Alternative behandelt ist,

r keine Stelle, die diese verbindet.
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behandelt: Da einerseits im Bereich der beschrdnkten Wirk-
lichkeit (sapvrti) ein Entstehen wahrgenommen wird, es an-
dererseits aber nicht moglich ist, daB die Dinge auf eine
der genannten Arten entstehen, entstehen sie lediglich in
gegenseitiger Abhdngigkeit, nicht aber als Eigenwesen (sva-
bhava). Das Abhdngige Entstehen (pratityasamutpada), die
bloBe Bedingtheit (idampratyayamatrata), aber ist nichts an-

deres als die Leerheit ($unyata).

Der Nachweis der Wesenlosigkeit der Person (pudgalanai-
ratmya) ist in dhnlicher Weise aufgebaut. Zundchst zeigt Can-
drakirti, daB die Existenz eines "Ich" (atman) unmdglich ist.
Dazu widerlegt er der Reihe nach die finf Thesen zu einem
"Ich" im Verhdltnis zu den pers&nlichkeitskonstituierenden
Gruppen (skandha): a) verschieden (anyatva)

b) identisch (ekatva)

c) die Gruppen enthaltend (adhara)

d) in den Gruppen enthalten (adheya)
e) die Gruppen habend (skandhavattva)

Daran anschlieBend macht er die einzige positive Aussage
iber die Existenz eines "Ich", die er als Madhyamika machen
kann: Es existiert lediglich nach weltlicher Auffassung und
nur als metaphorische Bezeichnung (upadayaprajriapti), "be-
dingt durch" (upadaya) die Gruppen.

Erkldrt wird diese Aussage anhand des Beispiels vom Wa-
gen und seinen Teilen. Die Bezeichnung des Wagens und seiner
Teile ist nur in gegenseitiger Abhdngigkeit mdéglich. Hier,
in diesem Beispiel, bringt Candrakirti sieben Thesen zum
Verhdltnis von Wagen und Teilen. Es handelt sich dabei um
eine Weiterentwicklung des Argumentationsschemas der oben
genannten fiinf Thesen; neben diesen sind noch die Thesen

f) das Ganze ist die Gesamtheit (samagri),
g) die Gestalt (samsthana) seiner Teile
genannt. Im ersten Argumentationsschema sind diese beiden

unter der These "identisch" behandelt worden. Auch diese
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W

D

iterentwicklung schreibt 'Jam dbyans bZzad pa Candrakirti
1)

4
e

c

Den SchluB dieses Abschnittes bildet eine kurze, nur

v.165 umfassende Wiederlegung von "Mein".

B) MAv 288,9-342,12

Damit ist die Wesenlosigkeit der Person eigentlich umfassend
behandelt. Der folgende Abschnitt gehort zwar formal dazu,
bringt aber inhaltlich nichts Neues und dient nur als Ansatz-
punkt fir eine Zurickweisung des gegen die Madhyamika erho-
benen Vorwurfes, ihre Argumentationsweise sei "reiner Streit”
(vitanda).

Zundchst wird die Untersuchung des Wagens und des "Ich"
in erweiternder Weise auf andere materielle Dinge wie Topf
usw. angewendet, und es wird gezeigt, dal auch Attribut
{¢suna) und Substanz (gunin), Teil (avayava) und Ganzes (ava-
yavin) usw. nur in gegenseitiger Abh&ngigkeit mdglich und
zomit wesenlos sind.

Es folgt eine Untersuchung des Wesens von Ursache und
Wirkung. Auch diese beide bedingen sich gegenseitig, da man
ohne das Auftreten einer Wirkung nicht von "Ursache" sprechen
lkann, bzw. ohne Ursache ein Ding nicht als "Wirkung" bezeich-
net werden kann.Auch diese beiden sind also wesenlos.

Eine als Eigenwesen angenommene Ursache hingegen kann
iberhaupt keine Wirkung hervorbringen, da sie es weder tut,
indenrr sie mit der Wirkung in Berihrung steht, noch ohne die-
se Berihrung, und eine dritte MOglichkeit nicht gegeben ist.
Somit existieren die beiden nur nach weltlichem Sprachge-
brauch und sind lediglich unkritisch erwiesen (avicarapra-
siddha) .

1) 'Jam dbyahs bzad pa, Phar phyin mtha' dpyod, 92,2f; vgl. 14 Anm.l



Hier setzt die Kritik des Gegners ein. Er betrachtet die
Argumentation des Madhyamika ihrerseits als Ursache, deren
Wirkung das Widerlegen der anderen Systeme ist. Also muB
auch fiir dasselbe gelten, was vorher {iber das Wesen von Ur-
sache und Wirkung gesagt wurde, und daraus folgt, daB sie
ilberhaupt nichts widerlegen kann und dafBl damit seine (des
Gegners) eigene These bewiesen ist. Da Candrakirtis Wider-
legung von Ursache und Wirkung also ein "falscher Einwand
der gleichen Konsequenz" (prasafigasamajati ?f)ist, wodurch
er seine eigene These widerlegt, und da diese These auBer-
dem der alltdglichen Erfahrung widerspricht, hat er iiber-
haupt keine eigene These, er ist ein "bloBer Streiter" (vai-

tandika) .

Zum ersten Punkt, dem Vorwurf der "gleichen Konsequenz",
meint Candrakirti, diese wdre flr ihn nur dann gegeben, wenn
er Widerlegung und zu Widerlegendes als real betrachten wiir-
de, wie es der Gegner im Fall von Ursache und Wirkung tut.
Richtig hingegen ist, dafB vom Standpunkt der Wirklichkeit
aus gesehen die Widerlegung das zu Widerlegende lberhaupt
nicht widerlegt, da beide nichtexistent sind. Bei der Be-
trachtung der Wirklichkeit aber wird diese Uberlegung der
Berihrung und Nichtberihrung (praptyaprdpticinta) nicht an-
gestellt. Anders ausgedrickt vertritt Candrakirti also die
Meinung, der gegnerische Einwand k&nne Ursache und Wirkung
nur als dem weltlichen Sprachgebrauch nach bestehend bewei-
sen. Das aber hat er nicht bestritten, sondern lediglich de-
ren Existenz als Eigenwesen. Er hat also auf die Wesenlosig-
keit, die Leerheit, gestitzt eine Widerlegung formuliert.
Dagegen aber kann der Gegner nichts mehr vorbringen,denn in
jedem Fall wirde sein Beweis die gleiche Eigenschaft voraus-
setzen, die er beweisen mochte, ndmlich die Existenz eines

. . A . Ca - 2
Eigenwesens, er wdre also petitio principii (sadhyasama).)

1) vgl. Anm.35 2) vgl. Anm.57
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Plese Antwort auf den gegnerischen Einwand bezeichnet
Candrakirti als die einzig mdgliche; die des Svétantrikal)
lehnt er ab, da sie dem Gegner Gelegenheit zu einer neuer-
lichen Widerlegung bietet. Der Svatantrika hdlt dem Vorwurf
der "gleichen Konsequenz" entgegen, daP sich fiir die Aussage
des Madhyamika: "Die Ursache bringt die Wirkung weder unter
Beriihrung noch ohne Berlihrung hervor" als erkennenlassende
{(abhivyaidjaka) Ursache nicht diesselbe Konsequenz ergeben
kann wie fir die hervorbringende (utpadaka) Ursache, gegen

die diese Aussage gerichtet ist.z)

Den zweiten Punkt des Vorwurfes, bei der Argumentation
des Madhvamika handle es sich um "reinen Streit" (vitanda),
entkrarcet Candrakirti mit der Bemerkung, daB die vom Geg-
ner gewdl NS I,b,3 gegebene Definition nicht auf den Madhya-
mika zutrifft. "BloBer Streiter" (vaitandika) war definiert
worden als "ein Disputant, der keine eigene These aufstellt
und nur die Beseitigung der gegnerischen These betreibt"
(MAv 294 ,7ff). Der Madhyamika aber stellt in Wirklichkeit

weder eine elgene These auf, noch widerlegt er die des Geg-

in konventionellem Sinn hingegen widerlegt er die geg-

) . . 3
nerische These, stellt aber auch eine eigene auf.”’

2. Die Abarten der Leerheit ($unyataprabheda)

Ifch mochte an dieser Stelle nicht auf jede einzelne Abart
eingehen, sondern lediglich ein paar allgemeine Probleme zur

Sprache bringen, sowie einige besonders interessante Abarten

10 vagl. Anm.59
2y owval. Anm.6d

5w, Anm. 105
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Die Frage ist naheliegend: Wie kann es Abarten der Leer-
heit ($anyata) geben? Die Leerheit als solche ist natiirlich
nur eine, und sie ist die Natur aller Gegebenheiten. Es wir-
de also durchaus geniigen, eine "Leerheit aller Gegebenheiten"
(sarvadharmasunyata) zu nennen. Wenn man diese Tatsache aber
detailliert beschreiben will, miiBte man fiir jede Gegebenheit
eine Leerheit anfiihren. Wie kommt es also zu einer Einteilung

in 2, 4, 7, 12, 14, 16 oder 18 Abarten? .’

Candrakirti selbst geht auf diese Frage nicht ndher ein
und sagt lediglich: "um der Befreiung der Wesen willen"
(MAv 301,19 = VI,179a) und "weil die Intentionen der Bekeh-
rungswilirdigen verschiedenartig sind" (MAv 302,17f). Es han-
delt sich also nicht um wirklich verschiedene Arten der
Leerheit, sondern um Aspekte derselben, die aus pddagogi-
schen Grinden den Bedirfnissen und Fahigkeiten der Gl&aubigen
entsprechend gelehrt werden, ebenso wie auch die Leerheit
selbst nicht real ist, sondern nur als Bezeichnung gelehrt
ist, um den Glauben an ein Eigenwesen zu zerstdren. Wegen
der Unterschiede in den "Intentionen der Bekehrungswiirdigen"
ist es also nicht genug, von einer einzigen Leerheit zu
sprechen; aber auch auf jede einzelne Gegebenheit einzuge-
hen, wiirde aus verstdndlichen Griinden zu weit fihren; daher
werden die Gegebenheiten unter verschiedenen Aspekten zu-

sammengefalt.

Die einfachste Einteilung, und die erste auf die Candra-
kirti hier eingeht, haben wir bereits im ersten Hauptteil
kennengelernt. Dabei ist die Wesenlosigkeit der Gegebenhei-
ten (dharmanairatmya) lediglich den Bodhisattvas zugédnglich,

wdhrend die Wesenlosigkeit der Person (pudgalanairatmya)

1) Zu den verschiedenen Sunyata-Listen vgl. Traité 2028ff; zu der
Begrindung fir die Einteilung in - im speziellen Fall 18 - Abarten
Traité 2045f.
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($ravaka) und Pratyekabuddhas gelehrt ist.

AnschlieBend bespricht er die Einteilung in die 16 Ab-

arten:

untd die

1. Leerheit
2. Leerheit
3. Leerheit

dhasunyata)

4. Leerheit
5. Leerheit
6. Leerheit

$Sunyata)
7. Leerheit
8. Leerheit
9. Leerheit
0. Leerheit

Sunyata)
11. Leerheit
12. Leerheit
13. Leerheit
14. Leerheit

sunyata)
15. Leerheit

16. Leerheit

des Inneren (adhydtmadunyata)

des AuBeren (bahirdhasunyata)

des Inneren und AuBeren (adhydatmabahir-
1)

der Leerheit ($unyatadanyata)

des GroBen (mahasunyata)

der absoluten Wirklichkeit (paramartha-

des Verursachten (samskrtasunyata)
des Unverursachten (asamskrtasunyata)
des Endlosen (atyantadlunyata)

des Anfang- und Endlosen (anavaragra-

des UnverduBerlichen (anavakarasiunyata)
der (absoluten) Natur (prakrtisunyata)
aller Gegebenheiten (sarvadharmasunyata)

des Charakteristikums (svalakgsana-

der Nichtwahrnehmung (anupalambhasinyata)

des Wesens des Nichtseins (abhavasva-

bhavasunyata)

Einteilung in die vier Abarten:

1. Leerheit
2. Leerheit
3. Leerheit

4. Leerheit

des Seins (bhavasanyata)
des Nichtseins (abhavasdunyata)
des Eigenen Seins (svabhdvasunyata)

des HOchsten Seins (parabhavas$unyata).

Falle der Leerheit der Leerheit, der Leerheit des

1) Die tib. Bezeichnung flir diese Art der Leerheit lautet phyi nan ston
pa nid, also "Leerheit des Aulleren und Inneren". Grund fir diese Um-
etellung dirfte wohl lediglich die - wie mir von Tibetern bestdtigt

~ leichtere Sprechbarkeit dieser Kombination sein.

wurde
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GroBen und der Leerheit der (absoluten) Wirklichkeit weist
er dabei nochmals auf die pddagogische Motivation der Ein-
teilung hin, indem er sagt, die Leerheit der Leerheit wurde
gelehrt, "um das Ergreifen bei denjenigen zu beseitigen, die
die Auffassung von der Leerheit als Realitdt hegen" (VI, 186
cd = MAv 310,5f), und entsprechend fiir die anderen Leerhei-
ten. In Ts und R kommt dieser Hinweis zusdtzlich noch bei

einigen anderen Abarten vor.

Die Erkldrung der ersten der 16 Abarten, der Leerheit
des Inneren (adhyatmaéidnyata) nimmt Candrakirti zum AnlaB,
"Leerheit" allgemeiner zu erkldren. GemdB8 den Prajnapara-
mita-Sutren erkldrt er Dinge als leer, weil sie weder unver-
dnderlich noch vergdnglich sind (akdtasthavinasitam upédéya)?
das wiederum sind sie, weil es ihre Natur ist. Die Leerheit
ist das Eigenwesen der Dinge, sie ist nicht erzeugt (akrtrima)
und von anderen unabhdngig (paranirapeksa), die Natur der
Gegebenheiten (dharmata), Objekt einer Erkenntnis, die frei
von Nichtwissen (avidya) ist, die h&chste Wirklichkeit (pa-
ramartha). Damit ist hier vorweggenommen, was spdter unter
"Leerheit des Wesens des Nichtseins" (abhavasvabhavaéunyata)
und Leerheit des HOchsten Seins" (parabhavas$unyata) extra
besprochen wird.z)

Den Einwand, daB das der Lehre von der Wesenlosigkeit
widerspricht, weist Candrakirti zurick: Nur die abhdngig
entstandene (pratityasamutpanna) Natur der Dinge wird als
deren Eigenwesen geleugnet, nicht aber die hdchste Wirklich-
keit, die weder Sein noch Nichtsein ist und ihrer Natur
nach ruhig.

Die Dinge sind also leer ($unya), weil es ihr Wesen ist,
nicht weil eines im anderen nicht vorkommt. Damit distan-
ziert sich Candrakirti von der “gegenseitigen Leerheit"

1) vgl. Anm.133
2) vgl. 23f; Anm.482, 492, 499
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(iteretarasunyata), die vom Sarvastivada und Yogacara ge-

lehrt wird.'

Candrakirti stitzt sich bei der Besprechung der einzel-
nen Abarten der Leerheit auf die Prajnaparamita-Sutren, er
zitiert diese auch als autoritativen Beleg, gelegentlich
jedoch mit Abweichungen und Umdeutungen. So etwa bei der
Leerheit des Inneren und AuBleren (adhyatmabahirdhasunyata),
die in den Prajnaparamita-Sutren noch im Sinn der gegensei-
tigen Leerheit erkldrt ist, die Candrakirti ablehnt.Z) Die
Interpretation von "Ende" (anta) bei der Besprechung der
Leerheit des Endlosen (atyantasunyata) als die Extreme "Dau-
er" und "Vernichtung" findet sich in den Prajnaparamita-

s . 3)
Sutren noch nicht,

ebenso auch der Zusatz bei der Leerheit
des Anfang- und Endlosen (anavardgrasunyata), daB das An-
fang- und Endlose auch ohne Mitte ist. Die Nichtwahrnehm-
barkeit der drei Zeiten erkldren die Sutren im Rahmen der
Leerheit der Nichtwahrnehmung (anupalambhasunyata) damit,
daB in der Gegenwart weder vergangene noch zuklinftige Gege-
benheiten wahrnehmbar sind, usw. Diese Erkldrung iibernimmt

Candrakirti nicht.m

Besonders breiten Raum widmet Candrakirti der Bespre-
chung der Leerheit des Charakteristikums (svalaksanasunyata).
Er nimmt sie zum Anlaf flr eine dogmatische Darstellung der
flir den Heilsweg relevanten Gegebenheiten und deren charak-
teristischen Merkmale. Nach bTson kha pa lassen sich diese
Gegebenheiten dabei in drei Gruppen einteilen:

Die der Grundlage (asraya / adhara), das sind jene Gegeben-
heiten, die den Ausganspunkt flir den Heilsweg bilden;

1) vgl. 71f + Anm.167, 169

2) vgl. Anm.176

3y vgl. 76 + Anm.199

4) vgl. Anm.475
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die des Weges (marga), also diejenigen, die sich der Bodhi-
sattva wdhrend seiner Laufbahn aneignet und die ihn weiter-
fihren;
die der Frucht (phala), also die Gegebenheiten, die dem Bud-
dha zukommen.“
Hier ist es wiederum die dritte Gruppe, die besonders
ausfiihrlich behandelt ist, und innerhalb dieser die Beson-
deren Buddha-Eigenschaften (dvenikabuddhadharma). Diese er-
kldrt Candrakirti anhand eines ausfiihrlichen, teilweise je-
doch gekiirzt wiedergegebenen Zitates des Dharaniévararaja-
pariprccha-Sutram (gzZugs kyi dban phyug rgyal pos Zus pa),
das im tibetischen Kanon (P 814) als Tathagatamahakaruna-
nirdeSa (De bZin g&egs pa'i snin rje chen po nes par bstan

ba) Uberliefert ist.m

Die letzte in der Reihe der 16 Arten der Leerheit ist
die Leerheit des Wesens des Nichtseins (abhavasvabhavas$unya-
ta). Diese nimmt insofern eine Sonderstellung ein, als sie
nicht die Leerheit einer bestimmten Gegebenheit oder Gruppe
von Gegebenheiten ist, sondern die Leerheit an sich, jene
Leerheit, die dadurch gegeben ist, daB das Wesen der abhdn-

gig entstandenen Dinge das Nichtsein ist.3)

In der Liste der vier Arten der Leerheit verdient die
Leerheit des Nichtseins (abhavasunyata) besondere Beachtung.
In der Regel kann man beobachten, daBf Candrakirti das dog-
matische Material der Sarvastivadin ilbernimmt. Nicht so in
diesem Fall. Hier werden die unverursachten Gegebenheiten
(asamskrtadharma) als "Nichtsein" (abhava) bezeichnet, was
eindeutig eine Ubernahme aus der Sautrantika-Dogmatik dar-
stel1t.?

1) vgl. Anm.221
2) vgl. Anm.301
3) vgl. Anm.482
4) vgl. Anm.484
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Auch in dieser Liste nimmt die letzte Abart der Leer-
heit, die Leerheit des HOchsten Seins (parabhavasunyata),

1

eine Sonderstellung ein. "parabhava" wird dabei auf drei Ar-
ten interpretiert: als "das HOchste", "das Andere" und "das
Transzendente". Die erste und dritte Interpretationsmog-
lichkeit bezeichnen das Hbchste Sein in seinem subjektiven
Aspekt; fir die Leerheit des HOchsten Seins ergibt sich da-
raus Jjene Leerheit, die das HOchste Sein 1 s t, und das
entspricht etwa der Erkldrung der Leerheit des Wesens des
Nichtseins (abhavasvabhavasunyata) in der Liste der 16 Ab-
arten. Die zweite Interpretationsmdglichkeit betont den

Aspekt des HOchsten Seins als Erkenntnisobjekt. Die Leerheit

des HoOchsten Seins ist also jene Leerheit, die darin besteht,

dath das HE

Sein als solches leer ist; sie entspricht

somit der Leerheit der Leerheit (s$unyatasunyata) in der Liste

. . . 1
der 16 Leerheiten.

Wir haben also gesehen, daf es zwischen den beiden Listen
Entsprechungen gibt. Das erscheint ganz natlirlich, wenn man
pedenkt, was ganz allgemein der Grund flir die Erstellung der-
artiger Listen ist: a 1 1 e Gegebenheiten zu berlicksichti-
gen und sie unter gewissen Aspekten in Gruppen zusammenzu-
fassen. Die vier Abarten sind nicht als z us a8t z 1 i ch
zu den 16 zu verstehen, sondern als eine a n d e r e Ein-
teilung. Es 1ist also zu erwarten, daB sich jede der 16 Arten
einer der vier zuordnen 1d8t. In manchen F&dllen ist das ganz
offensichtlich. So umfaBt etwa die Leerheit des Seins (bhava-
fiunyata) die Leerheit des Inneren (adhyatmaséunyata), des
ZuBeren (bahirdhdsénnyata), des Inneren und AuBeren (adhyatma-
bahirdhasunyata) und des Verursachten (samskrtadunyata); die
Leerheit des Nichtseins (abhavasunyata) umfaft die Leerheit
des GrofBen (mahasunyata), aller Gegebenheiten (sarvadharma-

)

, des Unverursachten (asamskrtasunyata) und des Un-

1y val. anm.492, 499
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verduBerlichen (anavakdrasanyatd); die Leerheit des Eigenen
Seins (svabhdvasunyata) entspricht der Leerheit der (abso-
luten) Natur (prakrtiéunyata); die Leerheit des HOchsten
Seins (parabhavas$unyata) der Leerheit des Wesens des Nicht-
seins (abhavasvabhavasunyata) bzw. der Leerheit der Leerheit
($anyatasunyata) .

Um eine solche Zuordnung aber exakter und umfassender
anstellen zu konnen, widre eine genauere Untersuchung der ein-
zelnen Listen notwendig, als es im Rahmen der vorliegenden
Arbeit moglich war. Vor allem miiBte die Entwicklung der vor-
liegenden Liste der 16 Abarten der Leerheit untersucht wer-
den. Die Anordnung derselben sowie gewisse Querverbindungen
zwischen den einzelnen Arten legen die Vermutung nahe, daB
sich diese Liste aus verschiedenen &dlteren entwickelt hat.
So kdnnte man etwa in den ersten vier eine eigene, abge-
schlossene Liste vermuten, da doch die Plazierung der Leer-
heit der Leerheit an vierter Stelle andernfalls eigenartig
erscheint. In manchen Listen wird auch die Leerheit des

)woraus sich

GroBen vor der Leerheit der Leerheit gefiihrt,1
eine anzunehmende Fiinfer-Gruppe ergeben wirde (?). Auch die
Reihung der Leerheit aller Gegebenheiten an 13.Stelle ist
aus der vorliegenden Liste alleine nicht verstdndlich.
Interessante Aspekte ergeben sich auch aus einem Ver-
gleich mit der Liste von 18 Arten in Traité. Dort ist z.B.
die Leerheit des Endlosen (atyantad$unyata) als "absolue va-
cuité" beschrieben, und zwar in einer Weise, die sie der
Leerheit aller Gegebenheiten (sarvadharmaéunyata) sehr &hn-
lich macht.2) Die Leerheit des Wesens des Nichtseins (abha-
vasvabhavaéunyata) folgt in der Aufzdhlung dort der Leer-
heit des Seins (bhavaiunyata) und der Leerheit des Nicht-
1) wvgl. Traité 2028
2) vgl. 76 + Anm.199



26

seins (abhavas$unyata) und bildet eine Zusammenfassung der
beiden, dhnlich wie es bei der Leerheit des Inneren und
AuBeren (adhyatmabahirdhasunyata) der Fall ist.“

Auf dieses Problem soll hier aber lediglich hingewiesen
werden, eine LOsung - oder wenigstes ein LOsungsversuch -

ist im Rahmen dieser Arbeit weder moglich noch beabsichtigt.

1) vgl. Anm.482
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ANALYGSE V O N KAPITETL v I

Die folgende Analyse zerfdllt in zwei Teile, analog zu der
Unterteilung A und B im voranstehenden Kapitel der Ein-
leitung. Teil A umfaBt vv. 1-165 (MAv 73,1.288,9), also je-
nen Abschnitt des Werkes, der bereits durch MAVL erschlos-
sen ist. Dieser Teil der Analyse ist weniger detailliert
als Teil B, enthdlt aber ndhere Hinweise auf den Inhalt der
jeweiligen Abschnitte.

Teil B umfaBt vv. 166-266 (MAv 288,9-342,12), er ist
also die Analyse des in der vorliegenden Arbeit {ibersetzten
Textabschnittes.

Die analytische Einteilung (sa bcad) von bTson kha pa“

2)

und die von Gun than wurden bei der Erstellung dieser

Analyse zwar verwendet, aber nicht in allen Punkten Uber-
nommen, da in der tibetischen Tradition z.T. andere Eintei-
lungskriterien im Vordergrund stehen als filir die vorliegen-

de Arbeit angebracht.

1) Im Rahmen seines Kommentares, fiir Kap.VI Ts 63b6-246b2; vgl. OGAWA
IITI-X; flr das "Entstehen aus anderem" OGAWA: The Negation of
Parata Utpattih" - A Study on the Dbu-ma la hjug-pahi rgya-cher-
bsad pa by Tsofi-kha-pa. IBK 41. 1970. (23)-(28) und IBK 43. 1972.
(26)=(31); flUr die"Wesenlosigkeit der Person" OGAWA: Pudgala-Nair-
atmya - A Study on the Dbu-ma la hjug-pahi rgya-cher-bSad pa by
Tson-kha-pa. IBK 46. 1975. (21)-(26)

2) Gun than, Sa bcad
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00 Titel 73,1

01 Einleitung: (vv.1-7) 73,2-80,8
Wesen und Bedeutung der sechsten "Erde" (abhi-
mukhibhumi) (v.1) - Etymologie von abhimukhi;
Abhdngigkeit der anderen Vollkommenheiten (pa-
ramita) von der Vollkommenheit der Einsicht
(prajhnaparamita) (v.2) - Moéoglichkeiten des Er-
kennens: Buddhas und Bodhisattvas ab der sech-
sten Stufe sind Erkenntnisquelle, da sie die
wahre Natur des Abhdngigen Entstehens (prati-
tyasamutpada) erkennen kénnen; Erkenntnis durch
Uberlieferung; Autoritdt des Nagarjuna (v.3) -
Gefahren bei der Unterweisung Uber die Leerheit
(Sunyata); Merkmale und Eigenschaften cines ge-
eigneten Schillers; Vorzige, die sich durch das
Horen der Lehre von der Leerheit ergeben (vv.4-7)

1 Nachweis der Leerheit 80,8-301,8

1 Die Wesenlosigkeit der Gegebenheiten
(dharmanairatmya) 80,8-233,13

11.01 Einleitung: 80,8-81,18
Die wahre Natur der Gegebenheiten sind die
zehn Gleichheiten (dharmasamata); die Gleich-
heit der Gegebenheiten als nichtentstanden
(dharmanutpadasamata); die vier Alternativen
des Nagarjuna (MK I,1)

111 Die vier Alternativen (v.8ab) 81,18-225,20
1111 Entstehen aus sich selbst (svatah) 81,18-87,14
11111 These: (v.8cd) 82,5-18

nicht mdglich, da Entstehen von bereits
Entstandenem widersinnig ist

11112 Argumentation: (vv.9-13) 82,18-87,14
Bei Annahme kénnte der Sprof nicht ent-
stehen, weil der Same nicht aufhdren wir-

de wiederzuentstehen (v.9) - kénnte zwi-
schen Same und Sprofl kein Unterschied in
Form, Farbe usw. bestehen (v.10) - miBten

Same und Sprof zugleich wahrnehmbar oder
nichtwahrnehmbar sein (v.11); - Widerspruch



1112

1112.01

11121

111211

1112111

1112112
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zur weltlichen Auffassung (v.12ab) -
Zusammenfassung: Ubereinstimmung der Argu-
mentation gemdf der beschrénkten (samvrti)
und absoluten (paramartha) Wahrheit: Wenn
es Entstehen aus sich selbst gibt, besteht
eine Identitdt von Ursache und Wirkung,
wenn diese Identitdt nicht besteht, gibt
es kein Entstehen aus sich selbst (vv.12c-

Entstehen aus anderem (paratah)

Einleitung:
Verschiedene Definitionen und Arten von
Ursachen (pratyaya)

Widerlegung im allgemeinen

Widerlegung des Entstehens aus

anderem

unter der Annahme, daB ein Anders
sein (paratva) von Ursache und

Wirkung besteht: (vv.14-16)

Es mifte alles aus allem entstehen kén-
nen (v.14), da ein "bestimmendes Gesetz
(niscaya) in der Beziehung von Ursache
und Wirkung nicht nachweisbar ist (v.15

13)
87,15-202,5

87,19-89,3

89,3-135,13

89,6-101,2

89,6-92,8

)

und zwischen Ursache und Nichtursache be-

zUglich des Andersseins gegenuber der
Wirkung kein Unterschied besteht (v.16)

unter der Annahme, daB ein Anders
sein nicht méglich ist: (vv.17-
20)

Ein Anderssein ist nicht mdéglich, da
Same und Sprof nicht gleichzeitig sind
(v.17), da Vergehen von Samen und Ent-
stehen von Sprofl nicht gleichzeitig
sind (vv.18,19) - Zusammenfassung:
Wenn es ein Anderssein gibt, ist ein
Entstehen und damit das Verhdltnis von
Ursache und Wirkung unmdéglich; wenn es
ein Entstehen gibt, ist das Anderssein
und damit das Verhaltnis von Ursache
und Wirkung unméglich (v.20)

92,8-98,19



1112113

111212

1112121

1112122

11121221

11121222

11121223

1112123

1711213
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Untersuchung einer von der Ursache
verschiedenen Wirkung nach den vie

Alternativen (v.21)

Widerlegung des Einwandes von der
direkten Wahrnehmung des Entste-

hens aus anderem

Einwand: (v.22)

Entstehen aus anderem ist alltdgliche
Erfahrung und braucht nicht bewiesen
zu werden

Widerlegung

Die doppelte Natur der Dinge:
(vv.23-27)

Beschréankte (sapvrti) und absolute (para
martha) Wirklichkeit (v.23) - Unterschei
dung der beschré&nkten in eine richtige u
cine falsche, beziiglich des Erkennens
(v.24) und der Erkenntnisobjekte (v.25)
- die beschrénkte Wirklichkeit beeintréac
tigt die absolute nicht (vv.26,27)

Erkldrung der zwei Wahrheiten:

(vv.28,29)

r

98,20-101,2

101,3-114,14

101,3-19

101,19-113,16

101,19-106,18

nd

h-

106,19-111,20

Die beschrédnkte (v.28) - die absolute ist

nicht Erkenntnisobjekt und nur durch Bei
spiele ausdrickbar - Beispiel der Timira
Krankheit - nur die Aryas sind Autoritét
fir die Wirklichkeit (tattva)

Widerspruch zur weltlichen Auffas-

sung ist nur bei der Untersuchung

weltlicher Dinge m&glich, nicht bei

der Untersuchung der Wirklichkeit
(vv.30,31)

Widerlegung des Entstehens aus
anderem (paratah) aus weltlicher
Sicht (v.32)

Vorteile dieser Argumentation:
(v.33)

Erkenntnis, daf Ursache und Wirkung weder

112,1-113,16

113,16-114,14

114,15-117,3
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identisch noch verschieden sind, da sie
wesenlos sind

111214 Widerlegung des Bestehens "abhdngig

von" (paratantra) 117,3-125,19
1112141 Die wahre Natur der Dinge ist die

Leerheit ($anyata): (v.34) 117,3-119,10

Im Falle eines abhd&ngig entstandenen Cha-
rakteristikums (svalaksanpa) wdare die
Leerheit Ursache flir das Vergehen der
Dinge - die Leerheit besteht nicht im
Fehlen von Subjekt und Objekt

1112142 Nur die absolute (paramartha) ist
die wahre Wirklichkeit, die be-
schrdnkte (sampvrpti) wird nur als
Konvention angenommen - das Ver-
stdndnis der beschrédnkten Wirklich-
keit ist zum Lehren der absoluten

notwendig (v.35) 119,10-122,7

1112143 Entstehen eines Charkteristikums
(svalaksapa) ist nicht mdglich:
(vv.36-38b) 122,7-124,8

Die Unmdéglichkeit des Entstehens im Falle
der Wirklichkeit und ein Entstehen im Fal-
le der weltlichen Konvention lassen sich
mittels derselben Argumentation zeigen
(v.36) - aus leeren ($unya) Dingen ent-
stehen nur leere Dinge (vv.37,38ab)

111215 Vorteile dieser Argumentation gemdB
den zwei Wahrheiten 124,8-135,13
1112151 Erkenntnis der Dinge als weder be-

stdndig noch vergdnglich (v.38cd) 124,8-125,19

1112152 Erkenntnis der Relation von Tat
und Folge 125,19-135,13
11121521 Die Relation ist nicht von Basis-

erkennen (alayavijnana) abhangig:
(vv.39,40) 125,19-129,17



11121522

11121523

111222

1112221

11122211

11122212

11122213

Widerlegung des Yogacara-Systems

32

Die Notwendigkeit der Annahme eines Ba-
siserkennens ergibt sich aus der Annah-
me der Verganglichkeit der Tat; Vergehen
gibt es jedoch nur nach konventioneller

Anschauung (v.39) - Tat und Folge sind
wesenlos (v.40) - Verhdltnis von Geburt
und Tod

Bestimmtheit von Tat und Folge:
(vv.41,42)

GesetzmdBigkeit in der Relation trotz
der Wesenlosigkeit

129,18-131,10

Kein Widerspruch zu den Sutren:
(vv.43,44)

Basiserkennen (alayavijnana), Person
(pudgala), Gruppen (skandha) (v.43)
and die Existenz der Dinge (v.44) sind
nur entsprechend der Fahigkeiten der
Gldubigen gelehrt

131,11-135,13

135,13-202,5
Purvapaksa: (vv.45-47) 135,13-140,3
Die Realitat ist nichts als Erkennen (vi-

jnana) (v.45) - Entstehen von Erkennen aus

Basiserkennen (alayavijnana) (v.46) - das

"Abhdngige" (paratantra) ist Ursache fur

die als Bezeichnung existenten Dinge (pra-

jrnaptisadvastu); es ist unabhdngig von

duBeren Objekten, seiend, nicht erfalbar

(v.47)

Uttarapaksa 140,3-202,5

Widerlegung von Erkennen ohne

duBeres Objekt 140,3-165,17

Widerlegung anhand des Beispiels

des Traumerkennens (vv.48-55) 140,3-146,11

Widerlegung des Entstehens von Er-
kennen durch das Reifen der Nach-
(vv.56-68)

wirkungen (vasana) 146,12-163,7

Objekt, Sinnesorgan und Erkennen

sind auch im Falle der Versenkung
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(samadhi) nicht gegeben (vv.69-
71b) 163,8-164,17
Zusammenfassung: (v.71cd) 164,18-165,17

Sowohl das Erkennen als auch das Er-
kenntnisobjekt sind irreal

Widerlegung von "vastumatra" 165,18-181,7

Widerlegung des SelbstbewuBtseins
(svasapvitti) als Beweis flir das

abhdngige Wesen (paratantra)

(vv.72-76) 165,18-173,3

Bei Annahme des abhdngigen Wesens

(paratantra) sind die zwei Wahr-

heiten unmdglich und damit besteht

keine Moglichkeit zur Erldsung

(vv.77-80) 173,3-178,15

Anahme der beschrdnkten Wirklich-
keit in Ubereinstimmung mit der
Welt (vv.81-83) 178,15-181,7

Widerlegung von "cittamatra" 181,8-202,5

Die Uberlieferung, die von citta-

matra spricht, leugnet nicht die

Existenz von Materie (rupa) usw.,

sondern lehrt lediglich die Vor-

rangstellung des Denkens (citta)

(vv.84-90) 181,8-192,9
Der absoluten Wirklichkeit nach

sind beide, Materie und Denken

(citta) unwirklich (vv.91-93) 192,9-193,20

Die Sutren, die cittamatra lehren,

sind von implizitem Sinn (neyartha),
diejenigen, die die Leerheit lehren,

sind von explizitem Sinn (nitartha)

(vv.94-97) 194,1-201,6
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11122234 Die Dualitdt von Subjekt und Ob-
jekt ist abhdngig (paratantrika),
nicht vorgestellt (parikalpita)

1113 Entstehen aus beidem (ubhayatah)

(v.98) 202,6-205,7
1114 Entstehen ohne Ursache (ahetutah) 205,8-214,14
11141 Allgemeine Widerlegung: (vv.99,100) 205,8-207,17

Bei Annahme gdbe es keine Bestimmung be-
zlUglich des entstehenden Dinges und bezlug-
lich Ort und Zeit des Entstchens - wdre die
Welt nicht wahrnehmbar

11142 Widerlegung der materialistischen
Ansicht (Lokayata) 207,17-214,14
111421 Purvapaksa: 207,17-209,1

Materielle wie geistige Dinge entstehen
aus den vier Elementen ([mahalbhuta) -
es gibt kein "Jenseits" (paraloka)

111422 Uttarapaksa: (vv.101-103) 209,1-214,14
Beide Annahmen, die der Nichtexistenz von
"Jenseits" und die eines "Ich" (atman),
das aus Materie besteht, stitzen sich auf
eine falsche Ansicht bezlglich der Natur
der Elemente - der Nachweis der Wesenlosig-
keit der Elemente ist in der Behandlung
der vier Alternativen des Entstehens ent-
halten

1115 Zusammenfassung: (vv.104-113) 214,15-225,20
Die Dinge sind wesenlos, well die vier Al-
ternativen nicht méglich sind (v.104ab) -
das Eigenwesen (svabhava) und die Vielfalt
der Dinge erscheinen durch Verblendung (moha)
(vv.104c-105) - Fehlen von Verblendung er-
moéglicht die Erkenntnis der Leerheit ($unya-
ta) und die Erlésung (v.106) - die Tatsache,
daB die Dinge Objekt der weltlichen Erfahrung
sind, bedeutet nicht, daB sie als Eigenwesen

existieren (vv.107-110) - ein Eigenwesen ist
weder der absoluten noch der beschrénkten
Wirklichkeit nach gegeben (vv.111,112) - die

Dinge existieren als metaphorische Bezeich-
nung (prajnapti) und als Grundlage flUr die
metaphorische Bezeichnung (prajnaptyasraya) (v.113)
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112 Das Abhdngige Entstehen (pratitya-
samutpada): (vv.114-116) 226,1-229,16

Die Dinge entstehen nur in gegenseitiger Ab-
hdngigkeit (v.114) -~ das Prinzip des Abhdngi-
gen Entstehens zerstdrt die falschen Ansich-
ten von einer Dualitdt (v.115) - das Abhan-
gige Entstehen ist die Leerheit ($unyata) -
bei der Untersuchung der Dinge als nicht-
existent entsteht keine Vorstellung von Du-
alitat (v.116)

113 Ergebnis und Zweck der Untersuchung:
(vv.117-119) 229,17-233,13

Erkenntnis der Wesenlosigkeit fuihrt zur Erlo-
sung (v.117) - Beseitigung gegnerischer Thesen
ist nicht Zweck der Untersuchung, wohl aber
notwendige Folge; der Zweck ist Erkenntnis der
Wahrheit mit Hinblick auf die Erldsung (v.118)
- Zuneigung und Abneigung beziglich bestimmter
Theorien gehdren zu den Vorstellungen und sind
aufzugeben (v.119)

12 Die Wesenlosigkeit der Person (pudgala-
nairatmya) 233,13-301,8
12.01 Einleitung: (v.120) 233,13-235,2

Das "Ich" (atman) wird widerlegt, da es Ob-
jekt des Glaubens an ein Ich (satkayadrsti)
ist, der seinerseits Grund flr die Laster
(klesa) und Fehler (dosa) ist

121 Widerlegung von "Ich" und "Mein" 235,3-288,9
1211 Widerlegung von "Ich" 235,3-287,14
12111 Die finf MOglichkeiten der Existenz
des "Ich" im Verhdltnis zu den Grup-
pen (skandha) (paAacadhavicarah) 235,4-270,12
121111 Von den Gruppen verschieden
(anyatva) 235,4-243,19
1211111 Gegnerische Thesen (Samkhya,
Vaisesika, Vedavada) (v.121) 235,4-240,10
1211112 Widerlegung: (vv.122-125) 240,11-243,19

Eigenwesen (svarupa) und Attribute
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(visesa) des "Ich" sind in gleicher Weise
nichtexistent, da sie nicht entstehen;
Beispiel vom Sohn der unfruchtbaren Frau
(vv.122,123) - ein von den Gruppen ver-
schiedenes "Ich" ist nicht méglich, da

es nicht als solches feststellbar ist
(v.124ab) und da es fiir die Welt nicht
Basis der Vorstellungen "Ich" und "Mein"
ist (vv.124cd,125)

121112 Mit den Gruppen identisch (ekatva) 244,1-265,4

1211121 These der Sammitiyah: (v.126) 244,1-245,14
Das "Ich" ist entweder die fUnf Gruppen
(skandha) zusammen oder das Denken
(citta)

1271122 Widerlegung durch Argumentation

(vv.127-131) 245,14-254,11
Bei Annahme ergibe sich das "Ich" als

vielheitlich und als Substanz (dravya) ;

der Glaube an ein Ich (satkayadrsti)

wdre nicht irrig (v.127) - das "Ich"

ware im Augenblick des Nirvapa vernich-

tet, vor dem Nirvapa augenblicklich;

bei vernichtetem "Ich" gabe es keine

Frucht der Tat (v.128) - Zuridckweisung
des "Ich" als Kausalkette (samtana)
(v.129ab) - mit den Gruppen oder dem

Denken identisches "Ich" ist nicht mdg-
lich, da die 14 "unerklarten Fragen"
(avyakrtavastu) dann nicht zuteffen
(v.129cd) - die Schau der heiligen Wahr-
heit vom Leid unter dem Aspekt "nicht Ich"
(anatman) wirde die Nichtexistenz der Grup-
pen implizieren (v.130) - oder die Wesen-
losigkeit wird nicht fir die wahre Natur
der Gruppen gehalten und Begierde usw.
kdénnen entstehen (v.131)

1211123 Erkldrung des Sinnes von Stellen
der Uberlieferung, die das "Ich"

als die Gruppen bezeichnen:

(vv.132-139) 254,11-263,18
Das "Ich" ist von den Gruppen nicht ver-
schieden (vv.132,133) - nicht die Gesamt-

heit (samagri) der Gruppen (vv.134,135) -
nicht die Gestalt (samsthana) der Gruppen
(v.136); - "Ich" verh&lt sich zu den Grup-
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pen wie Tdter zu Tat, und es ist nicht
moglich, daB die beiden identisch sind
oder dafBl die Tat ohne Tater vorkommt
(v.137) - "Ich" ist abhdngig von den Ele-
menten (dhatu) usw. (vv.138,139)

1211124 Sinnlosigkeit der Annahme eines mit
den Gruppen oder dem Denken identi-

schen "Ich" (vv.140,141) 263,18-265,4

121113 Die Gruppen enthaltend (adhara); in
den Gruppen enthalten (adheya):

(v.142) 265,4-17
Beides ist nicht mdéglich, da das "Ich"
und die Gruppen nicht verschieden sind

121114 Die Gruppen habend (skandhavattva):

(v.143) 265,18-266,10
Nicht m&églich, da das "Ich" und die Gruppen
weder identisch noch verschieden sind

121115 Zusammenfassung der Widerlegqung der
vier Moglichkeiten eines von den
Gruppen verschiedenen "Ich":

(vv.144,145) 266,10-268,7
Die 20 Arten des Glaubens an cin Ich
(satkayadrsti)

121116 Widerlegung der substanziellen
Existenz des "Ich" nach der Sammi-

tiya-These: (vv.146-149) 268,7-270,12
These: Das Ich ist real, aber es 148t sich
nicht sagen, ob es mit den Gruppen iden-
tisch cder von ihnen verschieden ist; das
Ich ist das Erkennen (jnana) in den sechs
Arten des Erkennens (vijnana) und Grundlage
fir den Glauben an ein Ich (v.146) -
Widerlegung: Das "Ich" ist nicht real, da

es nur im Verhdltnis zu den Gruppen zu be-
zeichnen ist {(vv.147,148) - das "Ich" unter-
scheidet sich im Gegensatz zum Erkennen
nicht von den anderen Gruppen (v.149)

12112 Erkldrung des "Ich" als metaphorische
Bezeichnung (upadaya prajnapti)
(v.150) 270,12-287,14
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121121 Das Beispiel vom Wagen 271,15=-279,1

1211211 Sieben Thesen zum Verhdltnis vom
Wagen zu seinen Teilen (v.151); 271,18=-272,7
Die ersten funf sind bereits behandelt,
daher
1211212 Besprechung der Thesen: Das Ganze
ist die Gesamtheit (samagri) bzw.
die Gestalt (sampsthana) der Teile
(gesonderte Behandlung der 121123
unter e¢katvam angefliihrten Thesen:
(vv.152-155 272,8-275

Beide Thesen sind falsch, da es bei Nicht-
existenz des Ganzen (angin) keine Teile
(anga) gibt (v.152) - der Wagen hat weder
die gleiche Gestalt wie dic einzelnen Tei-
le (v.152), noch eine verschiedene (v.154),
noch dic Gestalt der Gesamtheit der Telle
(v.155)

1211213 Anwendung dieser Argumentation

auf andere Fille {(vv.158,159) 275,6-276,12

1211214 Kein Widerspruch zum weltlichen
Sprachgebrauch (vv.158,159) 276,12-279,1

121122 Vorzlige dieser Argumentation filr

die Erkenntnis der Wirklichkeit

(vv.160,161) 279,1-281,6
121123 Anwendung des Beispiels auf das
"Ich": (v.162) 281,6-282,9

Das "Ich" existiert lediglich in Ab-

hangigkeit von Gruppen (skandha) usw.
121124 Vorzige des "Ich", das als metapho-

rische Bezeichnung verstanden wird:

(v.163) 281,9-286,1
Es ist nicht Grundlage fur Begriffe wie
"dauernd - nicht dauernd" usw.

121125 Der Glaube an das Ich bedingt den
Samsara (v.164) 286,1-287,14
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Widerlegung von "Mein" (v.165) 287,14-288,9

Erweiternde Anwendung der Untersuchung

des Wagens und des "Ich" 288,9-292,14
auf materielle Dinge wie Topf usw. 288,9-290,1
Behauptung 288,12~-289,3

Die Dinge existieren lediglich durch
weltliche Auffassung und sind als un-
kritisch erwiesen (avicaraprasiddha)

zu betrachten (v.l166a-c), 288,12-19

da die weltliche Auffassung nicht
aufgehoben wird (v.1664) 288,19-289,3

Erkl&8rung 289,3-290,1

Attribut (gupa) und Substanz (gunin),
Teil (avayava) und Ganzes (avayavin)
usw. gibt es nur in gegenseitiger

Abhingigkeit (v.167) 289,3-19

Keine Untersuchung der weltlichen

Sprachpraxis 289,19-190,1
auf Ursache und Wirkung 290,1-301,8
Das Wesen von Ursache und Wirkung 290,1-292,14

Ursache und Wirkung sind nur in
gegenseitiger Abhdngigkeit mdglich

(v.168) 290,1-15
Bei Annahme von Ursache und Wirkung,

die als Eigenwesen (svabhava) existie-

ren, miBte die Ursache die Wirkung
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entweder unter Berihrung oder ohne

Beriihrung hervorbringen (v.169) 290,15-291,10

Unter Beridhrung: kein Unterschied

zwischen Ursache und Wirkung 291,3-6

Ohne Beriihrung: kein Unterschied

zwischen Wirkung und Nichtwirkung 291,7-10

Eine wirkungslose Ursache ist nicht-

existent (v.170ab) 291,10-292,2

Ursache und Wirkung sind als unkri-

tisch erwiesene (avicdraprasiddha)

Dinge existent (v.170cd) 292,2-24
Problem: "Tralscher Einwand der glei-

chen Konsequenz" (prasangasamajati ?)
und "reiner Streit" (vitanda) 292,14-301,8
Purvapaksa 292,14-294,11

.01

Falscher Einwand der gleichen

Konsequenz 292,14-293,8

Die Uberlegung der Berihrung und
der Nichtberihrung (praptyaprapti-
cinta) 1ist auch auf Widerlegung
und zu Widerlegendes anwendbar

(v.171ab), 292,14-293,3

daher ist die Widerlegung des
Madhyamika widerlegt (v.171cd) 293,3-8

Reiner Streit (vitanda) 293,9-294,11

Verneinung aller Dinge ohne ver-
niinftiges Argument und ohne eigene
These ergibt "reinen Streit"

(v.172) 293,9-294,6

Die Ursache bringt ohne Beriihrung
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die passende Wirkung hervor 293,14-294,6
12222122 Definition von "bloBer Streiter"
(vaitandika) flr den Madhyamika
zutreffend 294,6-11
122222 Uttarapaksa 294,11-301,8
1222221 Widerlegung des Vorwurfes der
"gleichen Konsequenz" 294,11-298,11
12222211 gemdfB der eigenen Auffassung 294,11-297,19
122222111 Die gleiche Konsequenz ergibt

sich nur bei Annahme von Wider-
legung und zu Widerlegendem als

reale Zweiheit (v.173) 294,11-296,4

122222111.01 Sutrenbeleg: Erlangen (prapti)
und Erschauen (abhisamaya) gibt
es nur nach weltlichem Sprachge-
brauch, nicht als Zweiheit wvon
Ursache und Wirkung 295,3-17

122222112 Die Methode des Madhyamika, Er-
kenntnis durch ein unwirkliches
Argument - Beispiel: Das Spiegel-
bild ist weder unter noch ohne Be-
riihrung mit seiner Ursache mdg-
lich - bietet keinen Ansatzpunkt

fiir eine Widerlegung

(vv.174,175) 296,4-297,19
12222212 gemdB der Svatantrika-Auffassung 297,19-298,11
122222121 Darstellung der Widerlegung 297,19-298,3
122222122 Zurlickweisung dieser Art von

Widerlegung 298,3-11
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Die Untersuchung "unter oder ohne

Beriihrung" erweist die Wesenlosig-

keit von Ursache und Wirkung

(v.176) 298,11-299,10

Erkennbarkeit der Wesenlosigkeit:
(v.177) 299,10-300,8

ist gegeben, da die Beispiele dafir von

beiden Seiten anerkannt werden; fidr ein

Wesen der Dinge gibt es keine derartigen

Beispiele - das Wissen des Allwissenden
(sarvajnajnana)

Die Methode des Madhyamika ist nicht

"reiner Streit" (vitanda) (v.178) 300,9-301,8

Voraussetzung fir die Zurlickwei-

sung des Vorwurfes 300,14-18

Die Definition von "reiner Streit"
trifft auf das Madhyamaka nicht
zZu 300,19-301,8

2 Abarten der Leerheit ($unyataprabheda) 301,9-340,13

21211

21 Das System der Abarten 301,9-304,9

Die zwei Arten der Wesenlosigkeit:
Wesenlosigkeit der Gegebenheiten (dharma-
nairatmya) und der Person (pudgala-

nairatmya) (v.179ab) 301,9-302,14
Weitere Unterteilung 302,15-303,16

Die zwei Arten werden den Bekehrungs-

wlirdigen entsprechend als vielfach

gelehrt: als 16 bzw. vier Arten

(vv.179cd, 180) 302,15-303,16

Die 16 Arten der Leerheit 303,3-12

Die vier Arten der Leerheit 303,12-16
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213 Die Leerheit (éunyata) ist nicht wirk-
lich, sondern wird nur als Bezeichnung
(prajAapti) gelehrt 303,16-304,9
22 Besprechung der einzelnen Abarten 304,9-340,13
221 Die 16 Arten der Leerheit 304,9-338,16
2211 Leerheit des Inneren (adhyatmaéiunya-
ta) 304,9-309,1
22111 Definition der Leerheit des Inneren
(vv.181,182) 304,9-305,19
2211.01 Exkurs: Frage nach der Existenz
eines Eigenwesens (svabhava) 305,19-308,17
2211.01.1 Die Natur der Gegebenheiten
(dharmata) 306,1-307,8
2211.01.11 1ist das Eigenwesen der Gegeben-
heiten 306,1-8
2211.01.12 Der Bodhisattvaweg dient der Er-
kenntnis der Natur der Gegeben-
heiten 306,8-12
2211.01.13 Sutrenbeleg 306,12-307,8
2211.01.2 Kein Widerspruch zur Lehre von der
Wesenlosigkeit 307,9-308,5
2211.01.3 Zurickweisung der realistischen
Auffassung von Eigenwesen 308,6-17
22112 Ablehnung der "gegenseitigen Leer-
heit" (itaretaraéunyata) (Sarvasti-
vada und Yogacara) 308,17-309,1
2212 Leerheit des AuBeren (bahirdha-

$anyata) (vv.183,184,ab) 309,2-13
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2213 Leerheit des Inneren und AuBeren
(adhyatmabahirdhaéunyata) (v.184cd) 309,14-18

2214 Leerheit der Leerheit (éuanyata-

$uanyata) (vv.185,186) 309,19-310,16
2215 Leerheit des GroBen (mahaéiunyata)

(vv.187,188) 310,17-311,14
2216 Leerheit der absoluten Wirklichkeit

(paramarthaséunyata) (vv.189,190) 311,15-312,9
2217 Leerheit des Verursachten (samskrta-

$tnyata) (v.191) 312,10-16
2218 Leerheit des Unverursachten (asams-

krtaéunyata) (v.192) 312,17-313,6
2219 Leerheit des Endlosen (atyantaéun-

yata) (v.193) 313,7-14

221.10 Leerheit des Anfang- und Endlosen

(anavaragraéunyata) (vv.194,195) 313,15-314,9
221.11 Leerheit des UnverduBerlichen (anava-
karasunyata) (vv.196,197) 314,10-315,2

221.12 Leerheit der (absoluten) Natur (pra-
krtiédunyata) (vv.198,199) 315,3-13

221.13 Leerheit aller Gegebenheiten (sarva-
dharmaéunyata) (vv.200,201ab) 315,14-316,8

221.14 Leerheit des Charakteristikums (sva-
laksapaéunyata) 316,9-337,12

221.14.1 Definition (v.2017cd) 316,9-10

221.14.2 Die Charakteristika der Gegeben-
heiten 316,11-337,7

221.14.21 Gegebenheiten der Grundlage
(aéraya / adhara) 316,13-317,9 -
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Die Gruppen (skandha)
(vv.202,203)

Die Bereiche (ayatana) (v.204ab)

Das Abhdngige Entstehen (pratitya-

samutpada) (v.204cd)

Gegebenheiten des Weges (marga)

Die Vollkommenheiten (paramita)
(vv.205,206)

Die Versenkungsstufen (dhyana),

die UnermeBlichkeiten (apramapa),

die Sammlungen (samapatti)
(v.207)

Die zur Erleuchtung verhelfenden

Gegebenheiten (bodhipaksikadharma)

(v.208ab)

Die Tore zur Befreiung (vimoksa-

mukha) (vv.208cd,209a-c/)

Die Befreiungen (vimoksa)
(v.209/cd)

Gegebenheiten der Frucht (phala)

Die Krdfte (bala) (v.210ab)

Die Uberzeugungen (vais$aradya)
(v.210cd)

Die analytischen Wissen (prati-

samvid) (v.211ab)

Die GroBen UnermeBlichkeiten

(mahapramanpa) (vv.211cd,212)

316,13-317,2

317,3-5

317,6-9

317,10-320,4

317,10-318,4

318,5-10

318,11-17

318,18-319,14

319,15-320,4
320,5-337,7

320,5-10

320,11-321,8

321,9-12

321,13-322,7

Die Besonderen Buddha-Eigenschaften

(avenikabuddhadharma)

322,8-337,3
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221.14.2351 Definition des Charakteristikums
und Aufzdhlung der Besonderen
Buddha-Eigenschaften (v.213) 322,8-323,9

221.14.2352 Erkld@rung der Besonderen Buddha-

Eigenschaften (z.T. geklirztes

Zitat von TMN) 323,10-337,3
221.14.23521 Kein Makel (nasti skhalitam) 323,11-325,6
221.14.235211 Dbezliglich des Leibes 323,11-324,8
221.14.235212 beziiglich der Rede 324,8-17
221.14.235213 Dbeziliglich des Geistes 324,17-325,6

221.14.23522 Kein stimmlicher Makel (nasti
ravitam) 325,7-326,3

221.14.23523 Kein Vergessen (nasti mugsita-

smrtita) 326,4-17
221.14.23524 Kein unkonzentrierter Geist

(nasty asamahitacittam) 326,18-327,8
221.14.23525 Kein BewuBtsein der Vielheit

(nasti nanatvasampjna) 327,9-328,5
221.14.23526 Kein unbedachter Gleichmut

(nasty apratisamkhyayopeksa) 328,6-16
221.14.23527 Kein Schwinden des (religiOsen)

Eifers (nasti chandaparihapih) 328,17-329,7
221.14.23528 Kein Schwinden der Energie

(nasti viryaparihanpih) 329,8-330,4
221.14.23529 Kein Schwinden der Erinnerung

(ndsti smyrtiparihanpih) 339,5-20

221.14.2352.10 Kein Schwinden der Versenkung
(ndsti samadhiparihanpih) 331,1-12
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221.14.2352.11 Kein Schwinden der Einsicht
(nasti prajfiaparihapih) 331,13-332,8

221.14.2352.12 Kein Schwinden der Befreiung
(nasti vimuktiparihanpih) 332,9-333,3

221.14.2352.13 Jedes kOrperliche Werk (sarva-
kayakarma) (des Tathagata) setzt
Wissen voraus und ist von Wissen
begleitet (jAanapurvamgamam jna-

nanuparivarti) 333,4-11

221.14.2352.14 Jedes stimmliche Werk (sarvavak-
karma) (des Tathagata) setzt
Wissen voraus und ist von Wissen
begleitet (jAanapurvampgamam jna-
nanuparivarti) 333,12-334,2

221.14.2352.15 Jedes geistige Werk (sarvamanas-
karma) (des Tathagata) setzt
Wissen voraus und ist von Wissen
begleitet (jAanapurvamgamam jAa-

nanuparivarti) 334,3-17

221.14.2352.16 Unverhaftete und hindernisfreie
Wissens-Anschauung mit Bezug auf
die Vergangenheit (atite 'dhvany

apratihatam asangam jAianadaréanan

pravartate) 334,18-335,15

221.14.2352.17 Unverhaftete und hindernisfreie
Wissens—Anschauung mit Bezug auf
die Zukunft (andagate 'dhvany

apratihatam asangam jAanadaréanam

pravartate) 335,16-336,3

221.14.2352.18 Unverhaftete und hindernisfreie

Wissens—-Anschauung mit Bezug auf
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die Gegenwart (pratyutpanne
'"dhvany apratihatam asangap jAoana-

daréanam pravartate) 336,4-337,3

221.14.236 Das Wissen des Wissens um alle Er-
scheinungsformen (sarvakarajnata-
jhaanam) (v.214) 337,4-7

221.14.3 Zusammenfassende Definition der Leer-
heit des Charakteristikums (sva-
laksanpa$unyata) (v.215) 337,8-11

221.14.01 SchluBsatz 337,12

221.15 Leerheit der Nichtwahrnehmung (anupa-

lambhaséunyata) (vv.216,217) 337,13-338,7
221.16 Leerheit des Wesens des Nichtseins

(abhavasvabhavasunyata) (v.218) 338,8-15
221.01 SchluBlsatz 338,15-16
222 Die vier Arten der Leerheit 338,16-340,11
2221 Leerheit des Seins (bhavaéunyata)

(v.219) 338,17-339,2
2222 Leerheit des Nichtseins (abhava-

$anyata) (v.220) 339,3-10
2223 Leerheit des Eigenen Seins (sva-

bhavasunyata) (v.221) 339,11-17
2224 Leerheit des Ho6chsten Seins (para-

bhavasunyata) 339,18-340,11
22241 Definition 339,18-340,3
222411 von "HOchstes Sein" (parabhava)

(v.222) 339,18-340,1

222412 von "Leerheit des HOchsten Seins"”

(v.223ab) 340,2-3
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Erkldrung 340,4-11
von "HOchstes Sein" 340,4-9

als vollkommenste (utkrsta /
prakrsta) Wirklichkeit (tattva) 340,4-5

als Objekt des vollkommenen
Wissens 340,5-7

als das Transzendentale

von "Leerheit des HOchsten Seins"”

als die Leerheit, die das HOchste

Sein ist 340,9-11
SchluBsatz (v.223cd) 340,12-13
chluB: Die Vorzilige der sechsten Bodhi-
attva-Erde (bhumi) 340,14-342,10

Erkenntnis des wahren Wesens der Er-
scheinungswelt; Eintritt in die Unter-

driickungsversenkung (v.224) 340,18-341,7

Kein Aufgeben des GroBen Mitleids
(v.225ab) 341,8-14

Uberlegenheit an Einsicht gegeniiber den
HOrern (éravaka) und Pratyekabuddhas
(v.225cd) 341,15-342,1

Auf die zwei Wahrheiten, d.i. auf Me-

thode (upaya) und Einsicht (prajna), ge-

stiitzt fiihrt der Boddhisattva die Wesen

zur Erldsung (v.226) 342,2-10

chlufBisatz 342,11-12
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1. WESENLOSIGKEIT DER PERSON (PUDGALANAIRATMYA); ERWEI-
TERNDE ANWENDUNG DER UNTERSUCHUNG DES WAGENS UND DES "ICH"

288,9-289,4

Um in Erweiterung zu lehren, daB so, wie die (metaphorische)
Bezeichnung (prajfiapti) des "Ich" (atman) und seines Sub-
strates (upadana) [der Bezeichnung des Wagens und seines
Substrates, den Teilen, in] der Untersuchung des Wagensl)
analog ist, sie ebenso auch [der Bezeichnung und ihrer Sub-
strate] anderer Dinge [analog] ist, sagt er:

166ab) Dinge wie Topf, Tuch, Matte, Heer, Waldzl

Kette, Wunschbaum, Haus, Wdgelchen, Hiitte

usw§)und

- "Diese sind nach der Wagen-Untersuchung auf die sieben

4)

Arten ""nichtexistent und, davon verschieden, existieren sie

"S)ist damit zu ver-

(lediglich) durch weltliche Auffassung
binden. -

alle anderen derartigen Dinge, (ndmlich)

166c) diejenigen, die der Mensch irgendwie
[z.B. als Teile und Ganzes usw.] benannt

hat, diese muB man ebenso betrachten,

ndmlich als lediglich unkritisch erwiesen (avicaraprasiddha).

Warum? -

166d) denn der K&nig der Weisen (munindra)
streitet nicht mit der Welt.

)streitet

zwar mit mir, ich aber streite nicht mit der Welt"7% soll

Weil es in der Uberlieferung heiBt: "Die welt®

man die weltliche Auffassung nicht aufheben.
Ferner: Welches sind die weltlichen Dinge, durch die
es zur konventionellen Bezeichnung (vyavaharaprajrdapti)

kommt?a)
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Um das zu erkldren, sagt er:

167) Attribut (gupa), Teil (avayava), Begierde
(raga), Merkmal (laksapa), Brennstoff (in-
dhana) usw., und Substanz (gupin), Ganzes
(avayavin), Begehrtes (rakta), Merkmaltré—
ger (laksya), Feuer (agni) usw., diese Din-
ge sind nach der Wagen-Untersuchung auf die
sieben Arten nichtexistent und, davon ver-
schieden, existieren sie (lediglich) durch

weltliche Auffassung.g)

Wie der Topf das Ganze (avayavin) ist, die Tonscherben usw.
seine Teile (avayava), und der Topf Substanz (gunin) ist,
die indigoblaue Flammenzeichnunglo)usw. seine Attribute
(gupa), und der Topf Merkmaltrdger (laksya) ist, (die Tat-

11)

sache) daB er einen dicken Bauch, herabhdngende Lippen und

einen langen Hals hat, seine Merkmale (laksapa), ebenso ist

12)

(diese Untersuchung) auch auf Tuch usw. anzuwenden. ~'Begierde

(raga) ist Streben (adhyavasana). Das Begehrte (rakta) ist

3) Das Feuer ist das

die Grundlage der Begierde (régééraya)}
Verbrennende. Der Brennstoff ist das Verbrannte.
Bei dem (Topf) ist eine Analogie mit dem Wagen14%eispiel ge-
geben, da man 'bedingt durch' (upadaya) die Teile (den Topf)
als Ganzes (metaphorisch) bezeichnet und abhdngig von (apeks-
ya) dem Ganzen die Teile bezeichnet. [Auf diese Weise sind
die genannten Dinge zu untersuchen] bis zu: Abhdngig vom
Brennstoff gibt es Feuer, abhdngig davon gibt es Brennstoff
Obwohl das weltlicher Sprachgebrauch (lokavyavahara)
ist, ist im vorliegenden (Werk) keine Untersuchung (dieser

Praxis) enthalten.

Nicht nur Teile usw. existieren (nur) in gegenseitiger

Abhdngigkeit (parasparapeksikasiddha), sondern auch Ursache

und Wirkung gibt es (nur) in gegenseitiger Abhangigkeit,lsy
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sagt er. Warum? -

168a-c) Wenn die Ursache (hetu) das Hervorzubrin-
gende (janya) hervorbringt, ist sie Ur-
sache, und wenn (die Ursache) die Wirkung
(phala) nicht hervorbringt, diirfte (die
Ursache), weil die Wirkung fehlt, ursache-

16)Die Wirkung andererseits wird

los sein.
wohl entstehen, wenn eine Ursache aufge-

treten ist. Daher -

sind Ursache und Wirkung dem Eigenwesen nach (svabhavena)
sicherlich nicht existent, indem man erkennen muB, daB das
Paar Ursache und Wirkung nur relativ (itara) existiert,
wenn (diese) von jener verschieden ist.

Wenn ihr (aber) meint, daB die beiden als Eigenwesen

wirklich sind (svabhavasiddha), wahrlich (so)

168d) - miiBt (ihr) sagen, was woraus entsteht17)(und)

was zuerst woraus entsteht.

Durch welche vorher wirkliche Ursache oder Wirkung entsteht1

nun Ursache oder Wirkung; ist das erste von den beiden die
Ursache oder die Wirkung? Daher sind auch die Bezeichnungen
(von etwas) als Ursache und Wirkung dem Eigenwesen nach
nichtexistent, indem man wissen muB, daB (sie) wie [die
Bezeichnung fir den] Wagen [und seine Teile] (nur) 'bedingt
durch' (upddiya) (mdglich) sind.!?

Ferner: Wenn die Ursache die Wirkung ihrem Wesen nach

20)

hervorbringt, miiBte man fragen: Bringt (die Ursache die

Wirkung) unter Beriihrung (prapya / prapta) oder ohne Be-
. - 21)
rihrung (aprapya) hervor?

Von diesen [Alternativen betrachten wir] zundchst:

169) Wenn fiir euch die Ursache die Wirkung unter

Berihrung (prapya) hervorbringt, dann wéire

)
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das Hervorbringende (janaka) nicht verschie-
den von der Wirkung, da beide eine (und die-
selbe Fahigkeit haben?z) Und wenn sie (von)
der Wirkung) getrennt ist, diirfte zwischen
dieser Ursache und Nichtursachen kein Unter-
schied bestehen. Und liber diese beiden (M&g-
lichkeiten) hinaus diirfte es wohl keine andere

Moglichkeit geben.

Wenn die Ursache die Wirkung unter Beridhrung hervorbringt,
dann ist sie in Berihrung (prdpta) und ist ein und dasselbe
(wie die Wirkung), weil es daher die Unterscheidung 'das ist
Ursache', 'das ist Wirkung' nicht gibt, so wie es zwischen
dem FluB und dem (von ihm) beriihrten Wasser des Ozeans kei-
nen Unterschied gibt; - was wird (dann) wodurch hervorge-
bracht worden sein?

Wenn (die Ursache die Wirkung) ohne Berihrung hervor-
bringt, dann dirfte ohne Berihrung auch (ihre) Wirkung nicht
hervorgebracht worden sein, ebenso wie etwas anderes, das
nicht (ihre) Wirkung ist, ohne Beriihrung nicht hervorgebracht
wurde. Oder (die Ursache) wiirde alles hervorbringen, wenn
(sie die Wirkung) ohne Beriihrung hervorbringt.

Fir die, die behaupten, daB Ursache und Wirkung als
Eigenwesen existieren, ist beim Hervorbringen des Hervorzu-
bringenden23)eine andere, dritte, Mdglichkeit iber (die
Alternativen) ' (die Ursache bringt die Wirkung) unter Be-

24)nicht

riihrung (oder) ohne Beriihrung (hervor)' hinaus
moglich. Daher bringt eine als Eigenwesen existierende
(svabhavena siddha) Ursache (hetu) sicherlich keine Wir-

kung (phala) hervor. Daher:

170ab/) Wenn fiir euch die Ursache keine Wirkung
hervorbringt, dann gibt es nichts, das

man 'Wirkung' nennt.
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Wenn die Ursache die Wirkung nicht hervorbringt, dann gibt

es keine Wirkung. Infolgedessen

170/b) ist die wirkungslose Ursache (ihrerseits)

ursachelos und (somit) nichtexistent.

Sofern die auftretende Wirkung Ursache dafir ist, daB die
Ursache zur Ursache wird, dann miiBte das Ursachesein der
Ursache ursachelos sein, wenn die Ursache auch ohne Wir-
kung als Ursache mdglich ist. Das (aber) nimmt man wohl
nicht an. Daher sind Ursache (hetu) und Wirkung (phala)
als Eigenwesen nichtexistent.25)

Wie (entsteht die Wirkung) nach deiner (Auffassung)? -

170cd) Weil auch die beiden (Eigenwesen von Ursache
und WirkungﬁG) einem Zaubertrug (maya)
gleichen, ist es flir mich kein Fehler;
(dariber hinaus) sind auch die weltlichen

Dinge existent.2r

Flir wen das Charakteristikum (svalaksapa) das Hervorgebrach-
tessein (janyatva) und das Hervorbringendessein (janakatva)

28)fiir

ist, flir den ist diese Untersuchung hier (gedacht);
wen aber die Dinge gleich einem Zaubertrug von nichtent-
standenem Eigenwesen sind, weil sie durch falsche Vorstel-
lungen hervorgebracht sind, und, obwohl sie ohne Eigenwesen
sind, zum Objekt der Vorstellung werden, wie die vom Timira-
Kranken gesehenen Haare usw., bei dem braucht [die Unter-
suchung, ob die Ursache die Wirkung unter oder ohne Beriih-
rung hervorbringt] nicht angestellt zu werden. Daher be-
steht flir mich nicht die MO6glichkeit des oben besprochenen
Fehlers; und weil auch die unkritisch erwiesenen (avicara-
prasiddha) weltlichen Dinge existent sind, ist alles (Ur-

sache und Wirkung) existent.zg)

Darauf erwidert jemand3o)folgendes: Wenn gesagt wurde,
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'Bringt die Ursache die Wirkung unter Beriihrung oder ohne
Beriihrung hervor?ﬁl),dagﬁlﬁ:esauch fiir dich den gleichen

Vorwurf. Warum? -

171ab) Ergibt sich der Fehler: 'Diese Widerlegung
(dusapa) widerlegt das zu Widerlegende
(dusya) unter Beriihrung oder ohne Beriihrung'

nicht auch fiir dich?

Wenn die Widerlegung das zu Widerlegende unter Berlihrung

widerlegt, stellt sich eben derselbe Fehler ein. Oder wenn
ohne Berlhrung, auch so stellt sich derselbe (Fehler)32)
ein. "Uber diese beiden (Mdglichkeiten) hinaus dilirfte es

33)Wenn so deine Wider-

wohl keine andere Moglichkeit geben."
legung das zu Widerlegende nicht widerlegen kann, ist na-
tirlich auch das Verhdltnis von Ursache und Wirkung zwin-
gend erwiesen, weil deine Widerlegung widerlegt ist.

Um das vorzubringen, sagt er:

171cd) Wenn du so etwas sagst34)

und (damit) sogar
die eigene These v0llig zerstdrst, kann

deine Widerlegung nicht widerlegen.

Ferner:

172) Weil alle Dinge durch den falschen Ein-
wand der gleichen Konsequenz (prasanga-
samajati ?)°°), [die sich] auch fiir (dei-
ne) eigenen Worte [ergibt], ohne Argument
verneint sind (apavada), stimmen kluge
Leute nicht mit dir iiberein; und weil du
keine eigene These hast, ist (deine Wider-

legung) auch reiner Streit (vitandé)36).

Dabei ist bereits besprochen worden, [daB sich] die gleiche

Konsequenz (samaprasangita) 37)

te [ergibt].38)

auch flir (deine) eigenen Wor-
DaB alle Dinge ohne Argument verneint sind,

wollen wir erkldren.
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Was ohne Beriihrung (etwas hervorbringt), ist aufgrund
der Gleichheit (seiner Wirkung und anderer Dinge, die es
nicht beriihrt, die aber nicht als seine Wirkung angesehen

werden) eben nicht hervorbringend;Bw

was gibt es in diesen
Worten flir ein verniinftiges Argument? So zieht ein Magnet
ohne Beriihrung wohl Eisen an, das sich am geeigneten Ort
befindet, aber nicht alles (Eisen). Ebenso sieht das Auge
ohne Berihrung wohl eine Gestalt, die sich am geeigneten
Ort befindet, aber nicht alle (Gestalten);40)ebenso wird
zwar auch durch die Ursache, obwohl sie ohne Berihrung her-
vorgebracht hat, nicht alles (von ihr) nicht Beriihrte her-
vorgebracht worden sein, aber gerade die passende Wirkung
wird hervorgebracht werden. - Weil so ohne Argument alle
Dinge verneint sind, stimmen dir kluge Leute nicht zu.
Ferner wirst du auch ein bloBer Streiter (vaitandika)
sein, denn ein Disputant, der keine eigene These aufstellt
und nur die Beseitigung der gegnerischen These betreibt,
wird "bloBer Streiter" genannt.%” Du wiederum hast keine
eigene These, weil deine Untersuchung (nur) die Thesen an-

derer beseitigt. - So sagt (der Gegner).
Dazu ist zu sagen:

173) Fir wen es bei dem erwdhnten Fehler, 'die
Widerlegung (dusana) widerlegt das zu
Widerlegende (dusya) ohne Beriihrung oder
unter Berilihrung', eine bestimmte These
gibt, flir den ergibt sich wohl (diese Kon-
sequenz), aber flir mich ergibt sich diese
Konsequenz nicht, weil ich diese (bestimmte)

These nicht Vertrete.4”

Fir unseren Ansatz trifft die gleiche Konsequenz nicht zu,42)

wie es da (mit den Worten) "durch den falschen Einwand der

gleichen Konsequenz, [die sich] auch filir (deine) eigenen
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Worte [ergibt]" behauptet wird; 43) denn nach unserem Ansatz
widerlegt die Widerlegung das zu Widerlegende weder unter
Beriihrung, noch widerlegt die Widerlegung das zu Widerle-
gende ohne Beriihrung, weil beide, Widerlegung und zu Wider-
legendes, ihrem Wesen nach nichtexistent sind. Daher wird
die Uberlegung der Berihrung und der Nichtberlihrung (prapty-
aprapticinta) [bei der Betrachtung der Wirklichkeit] nicht
angestellt.44)45)

So heiBt es ausfiihrlich:4®) "Ehrwiirdiger Subhuti, wird
durch eine entstandene (utpanna) Gegebenheit (dharma) ein
nichtentstandenes (anutpanna) Erlangen (prapti) erlangt,
oder wird durch eine nichtentstandene Gegebenheit ein nicht-
entstandenes Erlangen erlangt? - Subhuti sprach: Ehrwiirdiger
éériputra, ich nehme nicht an, daB durch eine entstandene
Gegebenheit ein nichtentstandenes Erlangen erlangt wird,
und ich nehme auch nicht an, daB8 durch eine nichtentstande-
ne (Gegebenheit) ein nichtentstandenes Erlangen erlangt
wird. - Sariputra sprach: Ehrwiirdiger Subhuti, gibt es nun
weder Erlangen (prapti) noch Erschauen (abhisamaya)? -
Subhuiti sprach: Ehrwiirdiger Sariputra, es gibt zwar sowohl
Erlangen als auch Erschauen, aber nicht als Zweiheit47x
Ehrwiirdiger Sariputra, zwar sind Erlangen und Erschauen
weltlicher Sprachgebrauch (lokavyavahara), und auch der in
den Strom Eingetretene (srotapanna), der nur noch einmal
Wiederkehrende (sakrdagamin), der Nichtwiederkehrende (ana-
gamin), der Arhat, Pratyekabuddha und Bodhisattva sind nach
weltlichem Sprachgebrauch (gegeben), der h&chsten Wirklich-
keit nach aber gibt es weder Erlangen (prapti) noch Er-
schauen (abhisamaya)."

Wie in diesem Fall (einerseits) verneint wurde, daB
durch eine entstandene (utpanna) oder nichtentstandene
(anutpanna) Gegebenheit Erlangen erlangt wird, weil es sich

(sonst) als Zweiheit ergeben wilirde, und (andererseits) ein.
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Erlangen unkritisch dem weltlichen Sprachgebrauch nach an-
erkannt wurde, weil wohl beide (n&mlich Erlangen und Er-
schauen) filir ein Nichtsein nicht passend sind, ebenso wider-
legt die Widerlegung das zu Widerlegende nach weltlichem
Sprachgebrauch, obwohl auch zu Widerlegendes und Widerle-
gung weder in Beriihrung noch ohne Beriihrung sind. - So ist
das zu verstehen.48)

Ferner:

174) Wie du die Besonderheiten, die an der Sonnen-
scheibe auftreten, (ndmlich) Schddigungen wie
Sonnenfinsternis und anderes, auch am Spiegel-
bild siehst, und sich, obwohl es nicht m&g-
lich ist, daB sich die Gestalten49)der Sonne
und des Spiegelbildes beriihren oder nicht
beriihren, bloB8 ein metaphorischer Sprach-
gebrauch (upadayavyavahara) [mit Bezug auf

das Spiegelbild] ergeben diirfte, und

175) wie (das Spiegelbild des eigenen Gesichtes)
auch in seiner Unwirklichkeit (dem weltli-
chen Gebrauch nach) existiert, um das eigene
Gesicht als schdn zu erweisen, ebenso wird
auch hier [bei der Widerlegung und dem zu
Widerlegenden] das zu Beweisende (sadhya)
von einem unwirklichen Grund her erkannt,
den man als f&dhig zur Reinigung des Ant-
litzes der Einsicht (prajria) beobachtet hat.

- S0 ist das zu verstehen.so)

So wie man, obwohl die Alternativen 'es entsteht unter Be-
rilhrung oder ohne Berilhrung mit der Sonnenscheibe' in keiner
Weise moglich sind, weil das, was man Spiegelbild nennt,
iberhaupt nicht existiert, den Gegenstand, den man zu er-

kennen winscht, trotzdem bestimmt, wenn man durch die An-
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wesenheit der Form der Ursache (pratyaya) (diese Ursache)
als Spiegelbild sieht, ebenso wird durch eine dem Eigen-
wesen nach leere Widerlegung das zu Widerlegende widerlegt
und durch einen dem Eigenwesen nach leeren und unwirklichen
Grund das zu Beweisende bewiesen, und weil sich (daher) die
Konsequenz (daB Widerlegung und zu Widerlegendes) als zwei
(wirklich existieren) nicht ergibt, ist (die Behauptung)
'die gleiche Konsequenz [ergibt sich] auch flir (deine) ei-

51) 52)

nicht richtig. - So ist das zu verstehen.

genen Worte'

Weil nur die Einsicht (prajAa) die Hauptsache (mukha)
ist, heiBt es "Antlitz (mukha) der Einsicht". Dessen Reini-
gung heiBt: v6llige Reinigung dadurch, daB das Nichtwissen
(avidya) beseitigt worden ist. "Den man dafir als féhig53)
beobachtet hat" bedeutet: der als dazu imstande beobachtet
wurde.

Weil es nicht angebracht ist, bei der Bezeichnung nach
seienden (prajrAaptisat) (Dingen) von Zweiheit zu reden,
findet der, der auf die Zweiheit gestiitzt Widerlegung und

Antwort gibt54% in keiner Weise einen Ansatzpunkt (avakasa)

gegen den MédhyamikaFS)

Wie Aryadeva sagt:56)
"Wer keinerlei Behauptung vertritt, sei es
Sein, Nichtsein, oder Sein und Nichtsein
zugleich, den zu widerlegen ist auch in
nochsolanger Zeit nicht mdglich."

Und ebenso sagt (Négérjuna):57)
"Welcher (Gegner) eine (Gegen-) Zurlickwei-
sung formuliert, wenn (der Madhyamika)
durch die Leerheit eine Widerlegung (der
gegnerischen These) angestellt hat, fiir
den ist alles (was er sagt) keine Zurilick-
weisung (und) gleich mit dem zu Beweisenden

(sadhyasama) ."
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Dadurch ist auch die hervorbringende (utpddaka) Ursache zu

erklérenﬁg)

)

Wenn dazu jemand59 sagt: "Hier im Madhyamaka&astram

0)

ist zwar die hervorbringende (utpadaka) Ursache6 zum Ge-

genstand (der Diskussion) gemacht worden (prastuta), nicht
aber die erkennenlassende ([abhi]vyadjaka) (Ursache)61%

und weil der (in die Worte) ' (die Ursache bringt die Wir-
kung entweder) unter Beriihrung oder ohne Beriihrung (hervor)'
(gefaBte) Vorwurf gegen die erkennenlassende Ursache erho-
ben wurde, nicht aber gegen die hervorbringende, ergibt sich

)

bei unseren Worten keine Méglichkeit62 flir einen falschen

Einwand (jéti)",63)(dann) ist diese seine Antwort keine [an-
nehmbare] Antwort. Denn wenn man etwas nennt, das einen An-
satzpunkt (zur Widerlegung)64)bietet (savakasa), ertrdgt
der Gegner (dies) sicherlich nicht [ohne die Widerlegung zu
formulieren]; und weil ebenso wie bei der hervorbringenden
(Ursache) auch bei der erkennenlassenden ein Ansatzpunkt
(zur Widerlegung) besteht, ist die (oben vorgetragene) Ant-
wort des (Svatantrika) sicherlich unpassend.

Weiters: Dadurch, daB dieser (SvétantrikaPS), um den Ge-

66)im Sastram zu be-

genstand der Behauptung (pratijratartha)
weisen, gegen die (gegnerischen) Widerlegungen des [von ihm]
akzeptierten Beweisenden (sadhana) eine Antwort formuliert,

die einen falschen Einwand (jéti)gm verwendet, ist er (= der
Svatantrika) durch den Gegner sicherlich widerlegbar. Daher

ist einzig die von uns gegebene68)Antwort69)vbllig in Ord-
nung (atisobhate ?).

Weiters:70)

176) Wenn der Grund (hetu), der sein zu Bewei-
sendes (sadhya) erkennen 1l&B8t, als wirk-
lich erwiesen ist und es eine zu beweisende

Sache gibt’!), die als wirklich zu erkennen
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ist, bleibt filir dich lediglich die Ver-
zweiflung, weil es auch diese (beiden,
zu Beweisendes und Beweisendes, in Wirk-
lichkeit)72)nicht gibt, wenn eine Argu-
mentation (wie) ' (die Ursache bringt die
'

Wirkung) unter Beriihrung (hervor) usw.

(darauf) angewendet wird.

Dich, der du auf die richtige (pariéuddha) Ansicht [als Wi-
derlegung] den Fehler einer unrichtigen (apari$uddha) An-

73)anwendest, halten wir fir verzweifelt, insofern

sicht
[deine Ansicht, daB die Untersuchung: 'Bringt die Ursache
die Wirkung unter Beriihrung oder ohne Beriihrung hervor?'

4) .
sinn-

Grund dafilir ist, die Dinge als wirklich anzusehen]7
los ist. Z.B.: Die Ansicht, daB die Haarbilischel usw., die
der Timira-Kranke sieht, eins, viele, lang, rund, schwarz
usw. sind, (und) die (als) Widerlegung (verwendet) wird
(dasaka), beeintrdchtigt die Timiralosen nicht; ebenso be-
eintrdchtigt auch die Widerlegung, die du verwendet hast,
nachdem (du) die beiden (zu Beweisendes und Beweisendes, als
wirklich) >’

senlose Ursache und Wirkung untersucht werden. Eben deswegen

akzeptiert hast, (unsere These) nicht, wenn we-

sind auch die Beispiele, Auge, Magnet usw., die als ihre

76)

Funktion ohne Beriihrung vollbringend bestimmt wurden, als

widerlegt zu erkennen, denn auch bei diesen (Auge usw.) (er-
gibt sich) die gleiche Konsequenz (tulyaprasaﬁgatva)77>.

DaB du dich - nachdem du den geraden (rju) Weg der We-
senlosigkeit verlassen hast - durch die schlechte Kunst
(karman) deiner Vorstellungen dem iiberaus krummen Weg der
schlechten Argumentierer (kutarkika) widmest, dich daran er-
freust, den wahren Weg zu behindern: was hast du von dieser

iberaus groBen Mﬁhsal78)?
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Weiters:

177) So leicht wie es mdglich ist, [die Gegner
und die anderen, ndmlich die Madhyamikal
alle Dinge als nichtseiend erkennen zu
lassen, so leicht k&nnen die anderen (d.h.
die Médhyamika)79)ein Wesen (der Dinge)
nicht annehmen. Wieso hat das Netz der
schlechten Argumentierer (kutarkika) dies-

beziiglich die Welt verwirrt?

So wie es bloB durch die Beispiele wie Traum, Zaubertrug
usw., die (auch) nach unserer Ansicht erwiesen sind, mog-
lich ist, die Dinge der Welt als wesenlos (nihsvabhava)

80) so ist es nicht leicht mdglich, irgend-

erkennen zu lassen,
jemanden die Dinge als wesenhaft (sasvabhava) erfassen zu
lassen, weil es kein Beispiel gibt, das filir beide (Disputan-

D Wenn es so ist, ist von uns jeglicher

ten) anerkannt ist.B
Angriff (vigraha) abgewendet, und es ist auch nicht méglich,
daB von irgendjemandem eine Erwiderung formuliert wird.
[Weil es leichter ist, die Wesenlosigkeit erkennen zu
lassen]82)warum83)richtest du daher, Verehrter, um der Welt
Schaden zuzufiligen, - indem du von irgendjemandem eingehiillt
bist (2)%%

Seidenraupe vom Panzer (ko$a)

- auf der befleckten Welt, die gleich einer

83) (deiner) eigenen Vorstellung

eingehiillt ist, ﬁberall86)das sehr feste (atikathina) Net287)
auf, das mit den Fd&dden (s&tra)8& der schlechten Argumente
(kutarka) gespannt ist?

Diese Polemik (vigraha) muB aufgegeben werden: Da die

89& wie (kann)

Dinge einem Spiegelbild (pratibimba) gleichen
es bei all diesen (Dingen) eine Wahrnehmung (pratyaksa)

oder SchluBfolgerung (anumana) flir das Fehlen eines speziel-
len Merkmales (svalaksapa) und das Fehlen eines allgemeinen

Merkmales (séményalak$aua)9o)geben? - Daflir gibt es wahrlich
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nur eine einzige Wahrnehmung, ndmlich das Wissen des All-

wissenden (sarvajnajnana).
Weiters:

178) Nachdem man auch diese letzte Widerle-
91) ..
gung, die oben vorgetragen wurde, ver-

standen hat?z)

ist (eine Erwiderung) zu
richten gegen denjenigen (der gesprochen
hat)93)um eine Antwort auf die These:

' (die Ursache bringt die Wirkung weder)
unter Berﬁhruné usw. (hervor)' zu for-

mulieren.94)

In welcher Weise es (unter
uns) Uberhaupt keinen Streiter (vaitanp-
dika)?) gibt, das ist frither erklirt

worden?6)

GemdB eben dieser Auffassung
ist diese letzte (Widerlegung)gn Zu ver-—

stehen.

Nachdem man die letzte Widerleqgung schon dadurch verstanden
hat, was als Widerlegung der gegnerischen These gesagt wur-
de, (néd&mlich durch) die Bestimmung des Abhdngigen Entstehens
(pratityasamutpédaﬁ7) und die Bestimmung der metaphorischen
Bezeichnung (upédéyaprajﬁapti)gS% ist eine Widerlegung ge-
gen den zu richten, der sich um einer Antwort auf die Wider-
legung: 'Bringt die Ursache die Wirkung unter Beriihrung her-
vor99)oder ohne Berﬁhrung?'lm”willen geduBert hat}01)
Weil im Sastram die Absicht besteht, das Ausgeschlossen-
sein der Vorstellung (vikalpavydvrttatva) zu lehren, und
(weil) wir dieses wiederum erkldrt haben, wo gibt es im Sastram
den Charakter des reinen Streites (vitapdatva)? Ich habe hier
auch nicht die gegnerische These zurilickgewiesen, weil es (in
Wirklichkeit)ﬂn)gar keine zuriickzuweisende Sache gibt}03)Wo
gibt es daher also den Charakter des bloBen Streiters (vai-

tapdikatva)? Welcher (Médhyamika)MM)beseitigt die gegneri-’
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105) 6)

sche These ohne (in konventionellem Sinne)lO eine eigene

These aufzustellen, sodaB auch die gegebene Definition (des

107)

bloBen Streiters [vaitandikal) eine (mit Bezug auf den

Madhyamika) richtige Definition wiirde? Daher ist die Defi-

nition von reinem Streit (vitapda) (mit Bezug auf das Madh-

yamaka) auf jeden Fall unzutreffend}og)ln dieser Art usw%og)

ist die letzte Widerlegung gemdfB eben dieser Auffassungllo)

Zzu verstehen.

2. DIE ABARTEN DER LEERHEIT ($ONYATAPRABHEDA) 111)

Dabei hat er durch den (Abschnitt) von: "Eben dieses entsteht
112)
nicht aus diesem" bis: "Wenn man es untersucht, wird man

113)
schnell erlost” die Wesenlosigkeit der Gegebenheiten (dhar-

manairatmya) erldutert (abhivyakta). Durch den (Abschnitt)
von: "DaB alle Laster (klesa) und Fehler (do$a) aus dem Glau-
ben an ein Ich (satkayadrsti) entstanden sind" 14 gw.115)an

hat er die Wesenlosigkeit der Person (pudgalanairatmya) er-
ldutert.

Daher sagt er, weil er diese (beiden Arten der Wesen-
losigkeit) lehren und die Abarten der Leerheit ($unyatapra-

bheda) erkldren will:

179ab) Diese Wesenlosigkeit hat (der Erhabene)
um der Befreiung der Wesen willen der
Unterscheidung von Gegebenheiten und

Person nach als zweifach gelehrt.

Diese Wesenlosigkeit hat er zusammenfassend als zweifach ge-
lehrt: Wesenlosigkeit der Gegebenheiten (dharmanairatmya)
und Wesenlosigkeit der Person (pudgalanairatmya). Auf die
Frage, warum nun zwei Arten der Wesenlosigkeit gelehrt wur-

den, sagt er: "Um der Befreiung der Wesen willen". D.h. der
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Erhabernie hat diese beiden Arten der Wesenlosigkeit gelehrt,
um die Wesen zu befreien. Von diesen (beiden Arten) hat er
die Wesenlosigkeit der Person gelehrt, um die Pratyekabuddhas
und die HOrer ($ravaka) zu befreien, und um die Bodhisattvas
durch das Erlangen des Wissens um alle Aspekte (sarvakara-
jﬁaté)“ﬁ)zu befreien,hat er beide gelehrt. Wdhrend auch die
Horer und Pratyekabuddhas (zwar) das Abhdngige Entstehen
(pratityasamutpada), die bloBe Bedingtheit (idampratyayata-

métra)117)

sehen, so gibt es doch bei ihnen nicht die Betrach-
tung (bhavana) der vollentwickelten Wesenlosigkeit der Ge-
gebenheiten (dharmanairétmya)}18)ES gibt (bei ihnen) nur
eine Methode, die zur Dreiwelt geh&rigen (traidhétukévacaraflg)
Laster (kle$a) zu beseitigen; daB es bei ihnen eine vollst&n-
dige Betrachtung der Wesenlosigkeit der Person (pudgalanair-
atmya) gibt, hat er festgestelltﬂzo)

179cd) So hat der Lehrer eben diese (zwei Arten
der Wesenlosigkeit) dariber hinaus auch
als vielfach gelehrt, nachdem er die Be-
kehrungswilirdigen (vineya) unterschieden
hat.

Diese zweil Arten121%

on Wesenlosigkeit hat der Erhabene da-
riber hinaus als vielfach gelehrt, weil die Intentionen
(d5aya) der Bekehrungswiirdigen verschiedenartig sind.

Unter diesen (vielfachen Arten der Leerheit)

180) erkldrt er, nachdem er (zundchst) die 16
(Arten der) Leerheit detailliert erklédrt
hat, dariiber hinaus zusammenfassend die
vier; Diese werden auch filir den GroBen
Pfad (mahayana) gehalten.

So heifit es:122)

"Oh Subhuti, ferner ist der GroBe Pfad des
Bodhisattva folgender: Leerheit des Inneren (adhyatmasanyata),

Leerheit des AuBeren (bahirdhasunyata). Leerheit des Inneren
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und AuBeren (adhyatmabahirdhasunyata), Leerheit der Leerheit
(sdnyatasunyata), Leerheit des GroBen (mahdsunyata), Leer-
heit der absoluten Wirklichkeit (paramarthaéinyata), Leer-
heit des Verursachten (samskrtaéunyata), Leerheit des Unver-
ursachten (asampskrtaéiunyata), Leerheit des Endlosen (atyanta-
$unyata), Leerheit des Anfang- und Endlosen (anavaragra-
s$unyata), Leerheit des UnverduBerlichen (anavakarasunyata),
Leerheit der (absoluten) Natur (prakrtiéunyata), Leerheit
aller Gegebenheiten (sarvadharmaéunyata), Leerheit des Cha-
rakteristikums (svalaksanaéunyata), Leerheit der Nichtwahr-
nehmung (anupalambhaéunyata), Leerheit des Wesens des Nicht-
seins (abhavasvabhavaéiunyata) ."

Nachdem er in dieser Weise die 16 (Arten der) Leerheit
gelehrt hat, lehrt er dariliber hinaus auch die vier (Arten
der) Leerheit:lzw"Oh Subhuti, ferner ist das Sein (bhava)
als Sein leer, das Nichtsein (abhava) ist als Nichtsein leer,
das Eigene Sein (svabhava) ist als Eigenes Sein leer, das
HO6chste Sein (parabhdva) ist als Hblchstes Sein leer."

Diese (Arten der) Leerheit soll man als den GroBen Pfad
(mahayana) bezeichnen.

Leerheit ($unyata) und Nichtleerheit sind aber in keiner
Weise seiend; durch derartige (Arten der Leerheit) hat (der Er-
habene) mit Riicksicht auf die Bekehrungswiirdigen (vineyajana)
- wie im Falle (seiner Aussagen iber) die KOrperlichkeit
(rupa) usw. - nur auf die beschrdnkte Wirklichkeit (sapvrti)
bezogen gelehrt.

So heiBt es im Sastram:
"Wenn es irgendetwas Nichtleeres gédbe,
miiBte es etwas Leeres geben.
Da es nichts Nichtleeres gibt,

woher sollte etwas Leeres kommen?"124)
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"Man kann nicht sagen, daB (etwas)
leer sei oder nichtleer, beides
und keines von beiden. Dagegen werden

(diese Aussagen) zum Zweck der Be-

zeichnung (prajriapti) formuliert." 12>

VonAdiesen (Arten der Leerheit) sagt er mit Bezug auf

L
die Leerheit des Inneren (adhyétmaéﬁnyaté)126%

181) Weil es seine Natur ist, ist der Gesicht-

127)

sinn als Gesichtsinn leer. In der glei-

chen Weise sind auch Geh&r-, Geruch-, Ge-

schmack-, Tast- und psychischer Sinn127)

Zzu erkldren.

182) Die Wesenlosigkeit der sechs (Sinne),
Gesichtsinn usw., halten wir wegen der

Nicht-Unverdnderlichkeit und der Un-

verganglichkeit (ak&tasthévinééitatéf28)

fiir die Leerheit des Inneren}29)

130)

So heiBt es ausfihrlich: "Wenn von diesen (Gegebenheiten)

einige als Leerheit des Inneren gegeben sind13“, welches
sind die inneren Gegebenheiten (adhyatmikadharmah)? - 'In-
132)

, Ge-

schmack-, Tast- und psychischer Sinn. Von diesen ist wegen

nere Gegebenheiten' sind Gesicht-, Geh&r-, Geruch-

der Nicht-Unverdnderlichkeit und der Unvergdnglichkeit
(akutasthavinidéitam upadaya) der Gesichtsinn als Gesichtsinn
leer. Warum ist das (so)? - Weil es seine Natur ist."

Dabei ist Unverdnderlichkeit (ak&tasthaté)13mfﬁr die
Natur zu halten, die sich nicht verdndert. Weil (die Gege-
benheit) sich (aber) wiederum verdndert, kaum daB sie be-
standen hat, sagt er: "wegen der Unvergdnglichkeit". Folgen-
des hat er gelehrt: Jedes mit einem Eigenwesen versehene

(sasvabhdva) Ding muB notwendigerweise ein unverdnderliches
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(akﬁtasthaﬂ34)

So heiBt es:

und nicht vergangenes (anivrytta ?) sein.
135)

"Es ist falsch, daB ein Eigenwesen
(svabhava) aus Ursachen (hetu) und
Bedingungen (pratyaya) entsteht. Ein

aus Ursachen und Bedingungen entstan-

denes Eigenwesen wdre erzeugt (krtaka)."

"Wie aber kOnnte es ein erzeugtes
Eigenwesen geben? Ein Eigenwesen ist
ndmlich nicht gemacht (akrtrima) und
nicht von anderem abhdngig (paratra
nirapeksa)."
Ferner: Ist ein derartiges Eigenwesen, das der Lehrer
im Sastram hervorhebend gelehr€36)hat, und dem der Lehrer!37)
zustimmt, existent? - Mit Bezug worauf der Erhabene (mit
den Worten): "Esexistiert sicherlich die Natur der Gegeben-
heiten (dharmapam dharmata), mégen die Tathagatas entstanden

"138)ausfithrlich gesprochen hat,

oder nicht entstanden sein
die (hier genannte) Natur der Gegebenheiten (dharmata), exi-
stiert. - Was ist nun diese 'Natur der Gegebenheiten'? -

Sie ist das Eigenwesen (svabhava) von Gesichtsinn usw. -

Was ist nun deren Eigenwesen? - Was bei diesen (ndmlich Ge-
sichtsinn usw.) nicht gemacht (akrtrima) und nicht von an-
derem abhdngig ist (paratra nirapeksa) ;'3 das ist das Eigen-
wesen, das durch die Erkenntnis (jnana) zu erkennen ist,

die von der Timira des Nichtwissens (avidya) frei ist.140)
Wer wilirde fragen: 'Existiert diese (Natur der Gegebenheiten)
oder existiert sie nicht?' Wenn sie nicht existierte, wozu
sollten die Bodhisattvas den Weg der Vollkommenheiten {iben?
Denn die Bodhisattvas nehmen derart (durch das Uben der

141)Schwierigkeiten auf sich, um

142)

Vollkommenheiten) hunderte

diese Natur der Gegebenheiten zu erkennen.
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So heiBt es:law"Edler Jingling, die hochste Wirklichkeit

(paramartha) ist ohne Entstehen (anutpada), ohne Aufhebung
(anirodha)1¢“und ohne Vergehen (avinasa), ohne Kommen (ana-
gama) und ohne Gehen (anirgama), durch Worte nicht auszu-

drilicken, durch Worte nicht lehrbarlmﬂund durch Entfaltung

(prapafica) nicht erkannt14q)Edler Jingling, die hochste Wirk-
lichkeit ist nicht auszudriicken und zur Ruhe gekommen ($anta),
(nur) filir die Edlen durch persdnliche Erfahrung zu verstehen
(pratyatmavedya) 247V Edler Jingling, die hdchste Wirklichkeit
sind die Tathagatas, mdgen sie entstanden oder nicht ent-

148)

standen sein; um jhretwillen haben die Bodhisattvas, nach-

dem sie Haupt- und Barthaar geschnitten haben, das gelblich-
rote Gewand angezogen, aus richtigem gldubigen Vertrauen
sind sie vom Haus in die Hauslosigkeit fortgezogen, und nach-
dem sie v8llig ausgezogen sind, bemiihen sie sich eifrig, um
die Natur der Gegebenheiten (dharmata) zu erlangen - so wie
ein Gecke um Haar und Gewand (sich miiht) - und sie verweilen

149) 150)

und vergehen nicht. Edler Jingling, wenn es die ho&chste

Wirklichkeit (paramartha) nicht gdbe, wdre der reine Lebens-

wandel (brahmacarya)lSU

sinnlos und die vorhandenen Tathaga-
tas wdren sinnlos. Weil es (aber) die hdchste Wirklichkeit
gibt, werden die Bodhisattvas 'Kenner der h&chsten Wirklich-
keit' (paramarthapanpndita) genannt."

Dazu sagt (jemand): Oh weh! Wenn du einerseits iliberhaupt

152)

kein Sein annimmst und andererseits ein Eigenwesen annimmst,

das unerzeugt ist und von anderem nicht abhdngig ist, lehrst
du einander Widersprechendes (parasparaviruddhartha).
(Dazu) ist zu sagen: Du hast den Sinn des Sastram nicht

153)

verstanden. Sein Sinn ist: Wenn die eigene, abhédngig ent-

stehende (pratityasamutpanna) Natur von Gesichtsinn usw.,

die von Einfdaltigen erfaB€54)

werden kann, deren Eigenwesen
wdre, (dann) wdre der reine Lebenswandel (brahmacarya) sinn-

los, weil dieses Eigenwesen auch von (noch) Irrenden erkannt
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wird. Weil (aber) diese (Natur) gerade nicht (ihr) Eigen-

wesenﬁﬁ)ist, ist der reine Lebenswande1156)

zu diesem Zweck
(d.h. zum Erkennen des Eigenwesens, der Natur der Gegeben-
heiten) nicht sinnlos. Und dieses (Eigenwesen) bezeichne
ich mit Hinsicht auf die beschrdnkte Wirklichkeit (sampvrti-
satya) als Nichtgemachtsein (akrtrimata) und als von ande-
rem Unabhdngigsein (nirapeksatva). Eben das (aber), was

von Einfdltigen nicht erkannt werden kann, ist als Eigen-

157)nur dadurch ist die hOchste Wirklich-

wesen geeignet, und
keit weder Sein noch Nichtsein, denn sie ist der Natur nach
ruhig.

Es hat nicht nur der LehrerlS&diesem Eigenwesen zuge-
stimmt, auch andere (Philosophen) k&nnen diesen (Diskussions)-

159)
a

gegenstand ls Annahme anerkennen. Daher ist dieses Eigen-

60)

. . 1 . .
wesen als flir beide erwiesen bestimmt.

Diejenigen, die behaupten, das Eigenwesen von Feuer usw.
sei Hitze16“usw.162% denen gemdB ist (dieses Eigenwesen)
berhaupt nicht mdglich, weil (Hitze usw.) gemacht sind
(krtrima), soferne sie abh&ngig entstanden sind (pratitya-
samutpannatvat), und weil sie abhdngig (sapeksa) sind. Es ist
auch nicht richtig zu sagen: 'Weil sie vorhanden sind, gibt
es bei ihnen kein Gemachtsein (krtrimatva) und keine Abh&n-
gigkeit (apeksatva) von anderem', weil durch den (Ausdruck)
'bei ihnen' eine Beurteilung [des Wesens als seiend] nicht
gegeben ist und weil ein derartiger Gegenstand der beschrank-

163) _ Genug!®

der Ausfihrlichkeit, wir wollen (nun wiederum unseren) Ge-
165)

ten Wirklichkeit nach (sampvrtya) gelehrt wurde.

genstand erklé&ren.

Dadurch, daB Gesichtsinn usw. hier als Leerheit dem
Gesichtsinn usw. nach gelehrt wurden, ist zwar die Leerheit
dem Eigenwesen nach (svabhavasunyata ?) v6llig erhellt wor-
den, nicht aber die Leerheit (die darin besteht, daB) eines

. . . . - - , - -, 166
im anderen nicht vorhanden ist (itaretarabhavasunyata) )
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[und die folgendermaBen erkldrt wird:] "Der Gesichtsinn ist
167)

8)

leer, weil er ohne ein inneres Organ (antahkarana) ist",
und: " (Der Gesichtsinn) ist einer zu erfassenden (gréhga)l6

und erfassenden (grahaka) Natur nach leer“}69)

Von diesen (Arten der Leerheit) ist (weiters) die Leer-

heit des BAuBeren (bahirdhaséunyata) (folgende):

183) Weil es seine Natur (prakrti) ist, ist
Kobrperliches (rupa) als Korperliches

leer. Auch Ton undlﬂn

Geruch, Geschmack,
Fihlbares und Denkobjekt sind ebenso
(ihrer Natur nach leer).

171)

184ab) Die Wesenlosigkeit von Korperlichem

usw. fassen wir als Leerheit des AuBeren

auf.172)
So heiBt es wie obenﬂj3)"Was ist von diesen (Arten der Leer-
heit) die Leerheit des AuBeren? - 'BAuBere Gegebenheiten'174)
(bahirdhadharma) (nennen wir) das Korperliche usw. Von die-

sen ist das Kdrperliche als Korperliches leer, weil es weder
unverdnderlich noch vergdnglich ist (akatasthavinas$itam upa-

daya), weil dies seine Natur ist."

184cd) Die Wesenlosigkeit von beiden ist

die Leerheit des Inneren und AuBeren

., - -,175) 172

(adhyétmabahirdhasunyata)1 ). )

So heilt es wie obenﬂ76)"... die duBeren und inneren Gegeben-
. 177 . . . . .

heiten. )Dle Wesenlosigkeit der duBeren und inneren Gegeben-

heiten ist die Leerheit des AuBeren und Inneren."

185) Die Wesenlosigkeit der Gegebenheiten
wird von den Wissenden Leerheit (s$uan-
yata) genannt. Auch diese Leerheit
halten wir fiir leer von einem Wesen

der Leerheit.
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186) Die Leerheit dessen, was man Leerheit
nennt, nehmen wir als Leerheit der
Leerheit (stnyatasunyata) an; (sie)
ist wverkiindet Worden, um das Ergrei-
fen bei denjenigen zu beseitigen, die

178)

die Auffassung von der Leerheit als

Realitdt hegen.

So heiBt es:17%"Was ist von diesen (Arten der Leerheit) die
Leerheit der Leerheit? - Die Leerheit die von der Leerheit
dessen, was die Leerheit der Gegebenheiten ist, leer ist,
nennt man Leerheit der Leerheit."18o)

Fir diejenigen, die sich auch bei der Leerheit an eine
Realitdt anklammern, wurde (diese Art der Leerheit) gelehrt,
um das Ergreifen einer Realitdt bei der Leerheit zu besei-
tigen.

So heifit es:18“

"Um (die Wesen) alle Vorstellungen182)

aufgeben zu lassen, hast Du den Nek-
tar der Leerheit gelehrt. Wer aber
diese (Leerheit) ihrerseits ergreift,

den hast Du entmutigt."

187) Weil sie die gesamte belebte und un-
belebte Welt umfassen und weil sie
grenzenlos sind wie die UnermeBlich-
keiten (apraména), sind die Richtun-

gen (dis) groB (mahatva).

Weil sie die gesamte Welt umfassen, da es getrennt vom Raum
(disé) keine belebte und keine unbelebte Welt gibt, sind die
Richtungen groB. Weil die Richtungen dem Beispiel der Un-
ermeBlichkeiten entsprechen, da man bei der Betrachtung
(bhavana) von Liebe (maitri) usw. betrachtet, nachdem man

(zuerst) die Richtungen unterschieden hat}83)auch deswegen
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liegt GroBe (bei den Richtungen) vor, da sie ohne Begren-

zung sind.

188) Die Leerheit dieser (zehn Richtungen)

als diese zehn184)

Leerheit des GroBlen (mahasanyata).

Richtungen ist die

Sie ist verkiindet worden, um das Er-

greifen (der Richtungen) als groS8

beseitigen}BS)

zu

So ist es ausfiihrlich verkiindet worden:“%)“Was ist von diesen

(Arten der Leerheit) die Leerheit des GroBen?

ist als Osten leer."

- Der Osten

Die Leerheit des GroBen ist gelehrt worden, um das Er-

greifen derer zu beseitigen, die in Gedanken:
gen sind unermeBlich’' die Richtungen als gro8
So halten (z.B.) die VaiSegika die Richtungen

stanz (dravya).189)

'Die Richtun-

ergreifenlgv

fir eine Sub-

189) Weil sie das hochste Ziel ist, ist die

absolute Wirklichkeit (paramartha) das

Nirvana. Die Leerheit der (absoluten

Wirklichkeit) als diese (absolute Wirk-

lichkeit) ist die Leerheit der absoluten

Wirklichkeit (paramarthaéianyata).

190)

Um das Ergreifen bei derjenigen zu besei-

tigen, die die Auffassung vom Nirvana als

190)

Realitdt hegen, hat der Kenner der ab-

soluten Wirklichkeit die Leerheit der ab-

soluten Wirklichkeit gelehrt.'®!

So heiBt es ausfﬁhrlichfgz)"Was ist von diesen (Arten der

Leerheit) die Leerheit der absoluten Wirklichkeit? - 'Ab-

solute Wirklichkeit' (nennen wir) das Nirvana.

Weil es

weder unverdnderlich noch vergdnglich ist (akutasthavina-

188)
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$itdm upadaya), ist das Nirvapa als Nirvapa leer."

Und diese (Leerheit der absoluten Wirklichkeit) ist ver-
kiindet worden, um bei denen, die am Nirvénalgaals Realitédt
festhalten, das Klammern an eine Realitdt zu beseitigen. Das
Wort 'don (artha)' ist ein Wort fir das Ziel (prayojana)

oder ein Wort fiir das, was erkannt werden soll (jrAeya).

191) Weil sie aus Bedingungen entstanden
sind, sind die drei Welten als Ver-
ursachtes (samskrta) erkldrt worden.
Die Leerheit dieser (drei Welten) als

194)

diese ist als Leerheit des Verur-

sachten (samskrtasunyata) verkilindet

worden.
So heiBt es ausfﬁhrlich?gs)"Was ist von diesen (Arten der
Leerheit) die Leerheit des Verursachten? - 'Verursachtes'
(samskrta) (nennen wir) die Dreiwelt (traidhatuka). Von die-

sen ist die Welt der Begierde (kamadhatu) als Welt der Be-

gierde leer."

192) Was ohne Entstehen, Bestehen und Ver-
gehen ist, ist das Unverursachte
(asamskrta). Die Leerheit dessen als
dieses ist die Leerheit des Unverur-

sachten (asamskrtaéunyata) .

'Als dieses' bedeutet: als Unverursachtes.
So heiBt es wie oben396)"Was ist von diesen (Arten der

Leerheit) die Leerheit des Unverursachten? - 'Unverursachtes'
(asamskrta) (nennen wir), waslg7bhne Entstehen und ohne Ver-
nichtung, ohne Vergehen, ohne Verdnderung des Bestehens ist.

1 n
Dabei ist das Unverursachte als Unverursachtes leer.98)
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193) Was ohne Ende (anta) ist, wird das
Endlose (atyanta) genannt. Die Leer-
heit dessen als dieses ist als Leer-
heit des Endlosen (atyantaéunyata)
erklidrt worden.

199
So heiBt es ausfiihrlich: )"Was ist von diesen (Arten der

Leerheit) die Leerheit des Endlosen? - 'Ende' (anta) bedeu-
tet das Extrem (anta) der Dauer ($asvata) und das Extrem
der Vernichtung (uccheda). Was ohne (ein derartiges) Ende
ist, das ist das Endlose. Das Endlose ist als Endloses leer?ooh
194) ,195) Der Anfang (agra) ist das Erste
(adi), das Letzte (avasana) ist das
Ende (avara); weil (er) ohne diese
beiden ist, ist der Kreislauf (der
Existenzen) (samsara) als anfang-

201)Das Freisein

von demjenigen Sein (bhavaﬁozh das

und endlos bezeichnet.

einem Traum gleicht, weil es ohne
Kommen (dgati) und Gehen (gati) ist,
wird vom Sastram (= Prajfaparamita-
sutram) als die Leerheit des Anfang-
und Endlosen (anavarégraéﬁnyatéﬂ03)
bezeichnet.

So heiBt es:ZQD"Was ist wvon diesen205)

(Arten der Leerheit)
die Leerheifﬂm)des Anfang- und Endlosen? - Wobei Anfang und
Ende nicht wahrgenommen werden, das ist ohne Mitte, und wo-
bei Anfang, Ende und Mitte nicht wahrgenommen werden, dort
gibt es kein Kommen und Gehen. Weil sie weder unverdnderlich
noch vergdnglich sind (akudtasthavinaséitam upadaya), sind An-
fang, Ende und Mitte als Anfang, Ende und Mitte leer" usw.
'Anfang' (agra) ist fiir das Erste zu sagen, 'Ende'

(avara) ist das Letzte.
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196) 'VerduBern' (avakara) ist Ausstreuen
(vikirapna) und Preisgeben (choranpa)
genannt. Das UnverdufBerliche (anava-
kara) 1st das, was nicht aufgegeben

. 2 .
wird (anutsarga)(ﬁ); es ist das, was

8)

iberhaupt nicht veréiuBert20 wird.

197) Was die Leerheit eben dieses Unver-
duBerlichen dieser Natur nach (tattve-

na) 1st, das wird daher 'Leerheit des

UnverduBerlichen' (anavakarasunyata)
209)
genannt.
So heifft es ausfﬁhrlich?lo)"Was ist von diesen (Arten der
Leerheit) die Leerheit des UnverduBerlichen? - 'VerduBern'

ist Ausstreuen, Preisgeben, Aufgeben. Dabei ist das Unver-
duBerliche als UnverduBerliches leer."

D.h.: 'Ver&duBern' (avakara) heiBt Aufgeben (utsarga):;
und 'unverduBerlich' ist etwas, das liberhaupt nicht aufge-

geben wird.

198),199) Weil die Lernenden (saiksa)’'!), die

Pratyekabuddhas, die S6hne des Siegers
(d.h. die Boddhisattvas) und die Tatha-
gatas das Wesen (svabhava) des Verur-
sachten (sampskrta) usw. nicht geschaffen
haben,zu”deswegen wird das Wesen des
Verursachten21wusw. als (deren) (absolute)
Natur (prakrti) bezeichnet. Die Leerheit
als diese ist die Leerheit der (absoluten)

Natur (prakrtiéunyata).

So heiBt es ausfﬁhrlich?14)"Was ist von diesen (Arten der

Leerheit) die Leerheit der (absoluten) Natur? - Diese unge-

215) 215)

schaffene (akrta) und unbeeinfluBte (anabhisamskrta)
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(absolute) Natur der Gegebenheiten ist von den HOrern (éra-
212)
"

vaka) nicht geschaffen.
200) Die 18 Elemente (dhatu), die sechs

Berihrungen (spar$a) und die daraus

entstandenen sechs Empfindungen (ve-

216)Materielles (rapin) und Im-

dana),
materielles (arapin), sowie Verur-
sachtes (samskrta) und Unverursach-
tes (asamskrta) sind die Gegeben-

heiten (dharma)?17)

201ab) Das Frei(sein), die Leerheit all dieser

Gegebenheiten als diese (Gegebenheiten),

das ist die Leerheit aller Gegebenheiten (sarvadharmas$unyata).

So heiBt es:218MWas ist von diesen (Arten der Leerheit)
die Leerheit aller Gegebenheiten? - 'Alle Gegebenheiten'
(nennen wir) die verursachten, die unverursachten und ..."
usw. |

Dabei sind die 18 Elemente (dhatu) die sechs inneren
Bereiche (adhyatmayatana), die sechs &duBeren Bereiche (ba-
hirdhayatana) und die sechs Erkenntnismassen (vijrAanakaya).
Die sechs Berilihrungen (spar$a) sind (die Beriihrungen) von
der Augberihrung (caksuhsamsparéa) bis zur Beriihrung des
Denkorganes (manahsamsparéa)?lg)Auch die Empfindungen (veda-
na), die die Beriihrungen zur Ursache haben, sind sechs. Da-
bei sind alle Gegebenheiten als alle Gegebenheiten leer?zo)

201cd) Das Nichtsein des Zerbrochenwerdens

(rapapa) usw. ist die Leerheit des

Charakteristikums (svalaksanab$unyata).

Weiters: Was ist das Charakteristikum (svalaksapa) des

Korperlichen (ruapa) usw.? - Um (das) ausfiihrlich zu erklé&ren,

sagt er:22“
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202) KoOrperliches (rupa) hat das Merkmal
des Zerbrochenwerdens (ripapa), Emp-
findung (vedana) besteht in Erfah-
rung (anubhava), BewuBtsein (sampjna)
ist das Erfassen von Phdnomenen (ni-
mittodgrahapa), Gestaltung (sampskara)
ist Beeinflussungsvermdgen (abhisam-

skara) .

203) Das Erkennenlassen des jeweiligen
Objektes (visayaprativijrnapti) ist
das Charakteristikum von Erkennen
(vijrAana) . Das Charakteristikum der

)

Gruppen (skandha)>’?’wird als Leid

(duhkha), das Wesen der Elemente

(dhatu) als Giftschlange (asivisa)
223)

angesehen.

Das bedeutet: Durch die Ahnlichkeit beziglich des Ergreifens
haben die Elemente das Merkmal einer Giftschlange.

204) Die Bereiche (ayatana) hat der Buddha

als Ankunftstore (ayadvara) gelehrt?24)

weil diese - wenn Leid entsteht - Tor fiir die Ankunft (des

Leides) sind.

Das Abhdngige Entstehen (pratitya-

samutpada) hat das Merkmal der Ge-

samtheit (sémagrf).225)

Das Abhdngige Entstehen hat das Merkmal der Gesamtheit, weil

226)

das Abhdngige Entstehen durch die Gesamtheit (von Ursachen

und Bedingungen)22”hervorgebracht ist.
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205) Aufgeben ([pari]tyaga) ist (das Merk-

mal der) Vollkommenheit der Hingabe

(dénapéramitég28), Schmerzlosigkeit

(anuddaha ?)°%?’das Merkmal der (Voll-
kommenheit der) Sittlichkeit ($ila-
[paramita]), Zornlosigkeit (akopana)
ist das Merkmal der (Vollkommenheit
der) Geduld (ksanti[paramital]), Unta-
deligkeit (anavadya / anavamrdya ?)230)

ist das (Merkmal) der (Vollkommenheit

der) Energie (Virya[péramité]),23“

weil die Energie das Merkmal des vollstdndigen Ergreifens

(parigraha) des Heilsamen hat.232)

206) (Die Vollkommenheit der) Versenkung

(dhyana [paramita]) hat das Merkmal der

Sammlung (samgraha):23”

weil sie alle heilsamen Eigenschaften sammelt.

(Die Vollkommenheit der) Einsicht

(prajna[paramita]) (hat) das Merkmal

des Unverhaftetseins (asaﬁga),234)

weil sie - da man durch sie ins Nirvana eingeht - an nichts
haftet.
Diese hat er als die Merkmale der

sechs Vollkommenheiten bezeichnet.

207) Die Versenkungsstufen (dhyéna),ZB)die

2306)

UnermeBlichkeiten (apramanpa) und die

anderen immateriellen (Sammlungen)

237)

(drupya[samapatti]) hat der richtig

Erkennende als mit dem Merkmal der Zorn-

8) 239)

losigkeit (akopana)23 versehen gelehrt.
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Diese hat der Erhabene als mit dem Merkmal der Zornlosig-
keit versehen gelehrt, weil sie nach dem Aufgeben von HaB

(pratigha) erreicht werden.

208ab) Das Charakteristikum der 37 zur Er-
leuchtung verhelfenden Gegebenheiten

(bodhipéksikadharma)Zanist, daB sie

zur Erldsung fiihren (nairyénika)?41)

Das zur Erldsung Fihrende fiihrt zur Erlésung?42)das bedeutet:
es befreit (muAcati). (Die 37 zur Erleuchtung verhelfenden
Gegebenheiten) flihren zur Erldsung, denn sie kdnnen zur Er-
16sung fiihren, weil sie Ursache filir das Verlassen des Kreis-
laufes (der Existenzen) (samsara) sind. Das heiBt: Sie be-
sitzen das Merkmal des Erlangenlassens der Befreiung (moksa-
prapaka) .

Die Versenkungsstufen (dhyana) usw. sind oben erkléart
243)

worden.
208cd) Das Merkmal der Leerheit (als Tor zur
Befreiung) (éanyata/vimoksamukhal]) ist

das Freisein (viviktata) aufgrund von

Nichtwahrnehmung?44)

Die Leerheit als Tor zur Befreiungzmﬂhat das Merkmal des
Freien (vivikta), weil sie, da ein Sein (bh&va) nicht wahr-

genommen wird, nicht von den Befleckungen der Vorstellungen

beschmiert ist.

2092465—0/) (Das Merkmal der) Transph&dnome-
nalitdt (als Tor zur Befreiung (animitta-
[vimoksamukha]) ist das Ruhigsein
($antata). Das Merkmal des dritten
(Tores zur Befreiung) ist Leid und

Fehlen von Verblendung (dubkhémoha)?47)
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Transphdnomenalitdt als Tor zur Befreiung hat das Merkmal
des Ruhigen ($anta), dadurch daB die Phdnomene nicht wahr-

genommen Werden24m.“(Das Merkmal) des dritten" bedeutet:

(das Merkmal des) Unbegehrtseins als Tor zur Befreiung (apra-
nihitavimokgsamukha) . Dieses Unbegehrtsein als Tor zur Befrei-
ung hat das Merkmal von Leid und Fehlen von Verblendung
(duhkhamoha) : Weil man (sie) nicht begehrt, wenn man die ver-
ursachenden Daseinsfaktoren (samskara), die im Leiden be-
stehen, richtig betrachtet und das Wesen der verursachenden
Daseinsfaktoren durch die Einsicht (prajaa) erkennt, hat das

dritte Tor zur Befreiung das Merkmal von Leid und Fehlen von

Verblendung.249)

209246Vcd) Das Merkmal der Befreiungen

(Vimoksa)250)ist das Befreien (vi-

251)
mocana) .

Die acht Befreiungen sind folgende: Selbst gestalthaft, sieht
man Gestalten; das ist die erste Befreiung.

Man sieht auBen Gestalten, wdhrend man sich innerlich keiner
Gestalt bewuBt istﬂn); das ist die zweite Befreiung.
Das Schone als Befreiung ($ubham vimoksa) hat die vierte Ver-
senkungsstufe (dhyana) zum Wesen;23”das ist die dritte?54)
Die vier immateriellen (Sammlungen) (ardpya/[samapatti]) sind
wie (oben) beschrieben.255)
Die Unterdriickung von BewuBtsein und Empfindung (samjravedi-
tanirodha) 1ist die achte?56”57)
Weil diese Befreiungen von den Hemmnissen (avarana)

bei den Sammlungen (samapatti) befreien (vimoksanat), haben

sie das Merkmal des Befreiens (Vimocana).258)

259)

210 )

ab) (Von) den Krdften (bala)26O wird

gelehrt, (daB sie) das Wesen des Wohl-

bestimmten (suniécita) (haben).26“
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. 262 . .
Die zehn Krdfte, die noch erkldrt werden, )51nd als mit dem

263 .
Merkmal des Wohlbestimmten versehen zu verstehen % weil
(ihnen), dadurch daB sie genau bestimmt sind, das Merkmal
des Unbehindertseins (avyahata) zukommt, nennt man sie

Krafte.264)

259)
c

210 d) Das besonders Feststehende (supra-

tisthita) ist das Wesen der beschiit-
zenden Uberzeugungen (vaiééradya)}65)

. . . - . . . ,266
Es gibt vier Uberzeugungen (vai$aradya). Ndmlich: "Wenn ich )

behaupte: 'Ich bin richtig vollkommenzenerleuchtet (samyak-
sambuddha)', sehe ich richtigerweise keinen Grund fir die

Annahme: 'Ein Ménch, ein Brahmane, ein Gott, Mara, Brahman
oder wer auch immer konnte diesbeziiglich berechtigterweise
in der Welt gegen mich einwenden: Diese Gegebenheiten (hast

du) nicht vollkommen erkannt?68h269)

ist ausfiihrlich er-

klart worden, und:

"Wenn ich behaupte: 'Die Befleckungen habe ich vernichtet

- 270 . . . . . .
(ksipasrava)! )', (sehe ich richtigerweise keinen Grund fir
die Annahme:) 'Ein Monch oder (ein Brahmane, ein Gott, Mara,

Brahman oder wer auch immer k&nnte diesbeziiglich berechtig-
terweise in der Welt) gegen mich (einwenden:) Diese27lbe—

fleckungen sind nicht vernichtet!'" usw?72)wurde erklart.

273)derartigen AnlaBl, daB (ein Mdbnch, ein Brah-

"Es gibt keinen
mane, ein Gott, Mara, Brahman oder wer auch immer berechtig-
terweise einwenden konnte): 'Das sind keine behindernden

74 . .
)wenn er sich denen widmet,

(antarayika) Gegebenheiten',2
die ich als behindernde Gegebenheiten gelehrt habe" heiBit es
wie oben.

"Es gibt keinen derartigen AnlafBl, daB (ein M&nch, ein Brah-
mane, ein Gott, Mara, Brahman oder wer auch immer berechtig-
terweise einwenden k&nnte): 'Er fihrt nicht sicher zur rich-

tigen Vernichtung des Leides', wenn sich jemand ernsthaft
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um den zur Erldsung flihrenden (nairyapiki) edlen Pfad (prati-
padg75)bemﬁht, den ich gelehrt habe (und) der den, der ihn
ibt, sicher zur richtigen Vernichtung des Leides fﬁhrt"276)
heiBt es ausfiihrlich.

Diese (vier Uberzeugungen) haben das Merkmal des beson-
ders Feststehenden (supratisthita), weil sie von niemandem

gedndert werden kodnnen.

211ab) Die analytischen Wissen (pratisamvid)?77)

Beredsamkeit (pratibhana) usw., haben
das Merkmal des UnzerstOrbaren (anacche-
dga).278)

79) 280)

Die analytischen2 Wissen, die (spdter) noch erkldrt werden,

haben das Merkmal des UnzerstOrbaren.

211cd) Den Wesen das Heil nahebringen
(hitopasamhara), das wird GrofBe

Liebe (mahamaitri) genannt?81)

Die GroBe Liebe hat das Merkmal des Nahebringens des Heiles.

212ab/) Die vom Leid befallenen (Wesen)
vollkommen erretten (paritrapa),
das ist das GroBe Mitleid (maha-

karuné)?Bm

Das GroBe Mitleid hat das MerkmalZ&”des vollkommenen Erret-

tens der Wesen, die ins Elend geraten sind.

212/bc/) Die (GroBe) Heiterkeit ([mahal]-
mudita) hat das Merkmal der hochsten

Freude (pramodya)?84)

Die GroBe Heiterkeit hat das Merkmal der hdchsten Freude.

212/cd) Der (GroBe) Gleichmut (/mahaJupeksa)
wird als mit dem Merkmal des Nicht-
befleckten (asamkirpa) versehen be-

zeichnet?SS)
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um den zur Erlésung fihrenden (nairyapiki) edlen Pfad (prati-
padg75)bemﬁht, den ich gelehrt habe (und) der den, der ihn
ibt, sicher zur richtigen Vernichtung des Leides fiihrt"2’e)
heiBt es ausfihrlich.

Diese (vier Uberzeugungen) haben das Merkmal des beson-
ders Feststehenden (supratisthita), weil sie von niemandem

gedndert werden kdnnen.

211ab) Die analytischen Wissen (pratisamvid)?77)

Beredsamkeit (pratibhana) usw., haben

das Merkmal des UnzerstOrbaren (anacche-
278)

dya) .

279) 280)

Die analytischen Wissen, die (spdter) noch erkldrt werden,

haben das Merkmal des UnzerstOrbaren.

211cd) Den Wesen das Heil nahebringen
(hitopasamhara), das wird Grofe

Liebe (mahamaitri) genannt?81)

Die GroBe Liebe hat das Merkmal des Nahebringens des Heiles.

212ab/) Die vom Leid befallenen (Wesen)
vollkommen erretten (paritranpa),
das ist das GroBe Mitleid (maha-

karuué)?8m

Das GroBe Mitleid hat das Merkmal2&”des vollkommenen Erret-

tens der Wesen, die ins Elend geraten sind.

212/bc/) Die (GroBe) Heiterkeit ([/mahal-
mudita) hat das Merkmal der hdchsten

Freude (pramodya)?84)

Die GroBe Heiterkeit hat das Merkmal der héchsten Freude.

212/cd) Der (GroBe) Gleichmut ([/mahajupeksa)
wird als mit dem Merkmal des Nicht-
befleckten (asamkirpa) versehen be-

zeichnet?85)
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Der CGroBe Gleichmut hat das Merkmal des Nichtbefleckten,
weil er frei von Zuneigung (anunaya), HaB (pratigha) usw.

ist.

213) Weil der Lehrer von den Eigenschaften
eines Buddha, die wir fiir die achtzehn
Besonderen (avenika) halten, nicht ent-
juBert werden kann, (haben diese) das
Charakteristikum des UnentduBerbaren

(asamhérya)?86)

Dabei sind die Besonderen Buddha-Eigenschaften (avenika-
buddhadharma) achtzehnz2g”
"Namlich, Subhiti, zwischen der Nacht, in der der Tathagata
zur hochsten, richtigen, vollkommenen Erleuchtung voll er-—
wacht (anuttarasamyaksambodhim abhisambuddha)28&, und der
Nacht, in der er ohne sich anzuklammern (anupadaya) ins Nir-

vana eingehtf%w)hat der Tathagata [1] keinen kdrperlichen

Makel (nasti skhalitam)?gO)[Z} keinen stimmlichen Makel
(nasti ravitam)ggl)[3] ist er ohne Vergessen (nasti mugita-

292)[4] ohne unkonzentrierten Gelst (nasty asamahita-

smrtita),
cittam).zg”Ebenso hat er [5] kein BewuBtsein der Vielheit
(nasti nénétvasamjﬁé),294%6] keinen unbedachten Gleichmut
(nisty apratisamkhydyopeksa), [7] kein Schwinden von reli-
gidsem Eifer (nasti chandaparihanih), [8] kein Schwinden von
Energie (ndsti viryaparihapih), [9] kein Schwinden von Exr-—
innerung (nasti smrtiparihanih), [10] kein Schwinden von Ver-

295

senkung (ndsti samadhiparihdpih), )[11] kein Schwinden von

Einsicht (nasti prajraparihapih), [12] kein Schwinden von Be-

296) 1131 Jedes (seiner) k&r-

freiung (nasti vimuktiparihapih) .
perlichen Werke (sarvakdyakarma) setzt Wissen voraus und ist
von Wissen begleitet (jAanapurvampgaman jAananuparivarti),

[14] jedes (seiner) stimmlichen Werke (sarvavakkarma) setzt

Wissen voraus und ist von Wissen begleitet, [15] jedes (sei-
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ner) geistigen Werke (sarvamanaskarma) setzt Wissen voraus

und ist von Wissen begleitet}97)

[16] Mit Bezug auf die Ver-
gangenheit (atite 'dhvani) gibt es (beim Tathagata) unver-
haftete und hindernisfreie Wissensanschauung (asangam aprati-
hatam jﬁénadaréanaqﬁgB)praVartate), [17,18] mit Bezug auf die
Zukunft (anagate 'dhvani) und die Gegenwart (pratyutpanne
'dhvani) ist dasselbe zu sagen?gg)“

Die achtzehn derartigen Besonderen Buddha-Eigenschaften
(avepikabuddhadharma) haben das Merkmal des UnentduBlerbaren
(asamharya), weil man (den Tathagata) nicht angreifen kann
(dhrsnotum3oogs§marthgét), da es (dafir) wegen des Fehlens
eines (korperlichen) Makels (skhalita) usw. (beim Tathagata)
keinen Ansatzpunkt (avakasa) gibt.

Die Erkldrung dieser (Besonderen Buddha-Eigenschaften)
ist nach dem edlen Dharaniévararéjapariprcché(—Sﬁtram)30“
(folgendermaBen) zu verstehen:

"Ferner, edler Jilingling, hat der Tathagata nicht den Makel
(ndsti skhalitam) von einem, der wegen seines kOrperlichen
Makels - sei es von Toren oder Weisen - berechtigterweise

angegriffen werden k&nnte. Warum? - Beziiglich des k&rperli-

302)ohne Makel. Wenn

chen Tuns sind die erhabenen Buddhas
[ein Buddhal] sich umschauend (alokita), (Einzelheiten) ins
Auge fassend (vilokita),’>) [die Arme] abwinkelnd (sampmifjita),

ausstreckend (prasarita) und den Mantel (samghéti)?04)

das
Unterkleid (antarvésa),ﬂﬁ)die Bettelschale (patra) und das
Oberkleid (civara) tragend (dharapena), unter vortreffli-
chem (sampanna) Betragen (irgépatha)ﬂm)die vier Betragens-
weisen (iryapatha) einnimmt, und wenn er sich in ein Dorf
(grama), eine Stadt (nagara), einen Marktflecken (nigama)
begibt und herankommt, setzt der Tathagata dort den FuB, ohne
daB (seine) FuBsohle die Erde beriihrt, wihrend [gleichzeitig]
1000~-speichige Rdder (cakrani sahasrarapi) aus der Erde her-

307)

vorkommen und lieblich duftende Lotusse entstehen. Die in
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tierischer Existenz befindlichen Lebewesen, die dabei den
FuB des Tathagata beriihren, werden eine Woche lang von hoch-

stem Gliick erfiillt.’%® und nachdem sie gestorben sind, werden

sie unter den GoOttern wiedergeboren. Obwohlﬂx”die Kleider

den Leib des Tathagata dem MaBie (eines Abstandes) von vier

310)nicht berihren, k&nnen ihn

selbst Stiirme nicht erschﬁttern?1”

Fingern nach (caturangula)
Durch den Glanz (seines)
KOrpers werden die Wesen in der Avici-HOlle erfreut?lz)
- Deshalb31wsagt man, daB der Leib des Tathagata ohne Makel
ist.
Der Tathagata hat keinen Makel3““der Rede, der - sei

es von Toren oder Weisen - berechtigterweise angegriffen wer-
den konnte. Warum? - Edler Jilingling, der Tathagata spricht
zur rechten Zeit (kalavadin), er spricht sinnvoll (arthava-

din), er spricht wahr (bhﬁtavédin)?lS)er handelt so, wie er

gesprochen hat. Seine Worte sind wohlbestimmt (suniscita ?)}16)

317)

Seine Worte erfreuen (tarpapiya ?) alle Wesen.3“”Seine

Worte wiederholen sich nichtf“g)Seine Worte sind mit Sinn
(artha) und (Wohl)laut (vyadjana) geschmiickt. ??) Dadurch, da8
er ein einziges Wort spricht, erfreut er das Herz aller Le-
bewesen. - Deshalb sagt man, daB die Rede des Tathagata ohne
Makel ist.

Der Tathagata hat nicht den geistigen Makel von einem,
der wegen seines geistigen Makels - sei es von Toren oder
Weisen - berechtigterweise angegriffen werden k&nnte. Warum?
- (Der Tathagata) gibt ndmlich die Stdtte der Versenkung
(samadhanasthana / -pada) nicht auf (na utsrjati) und, ob-
wohl er alle Buddha-Werke (buddhakarya) erfﬁllt,xu)wirft er
(sein) Denken nicht auf diese, und auf alle Gegebenheiten be-
zieht sich (seine) unverhaftete (asanga) Wissensanschauung
(jﬁénadaréanaﬁ22). - Deshalb sagt man, daB der Geist des Ta-
thagata ohne Makel ist.

Um (bei den Wesen) ebenso alle Makel zu beseitigen, wie
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sein Geist ohne Makel ist, lehrt (der Tathagata) die Wesen

den Dharma. Das ist die die 15. Tathagata-Tat des Tathaga-
ta 323)4324)

(avepikabuddhadharma) .

- Das ist die erste Besondere Buddha-Eigenschaft

"Ferner, edler Jingling, hat der Tathagata nicht den

stimmlichen Makel (nasti ravitam) 2>

von einem, wegen dessen
stimmlichen Makels fir Mara, die zu Mara gehOrigen Devas
(marakayika devah) oder andere, (z.B.) Unglaubige, ein An-
satzpunkt flir einen Angriff besteht. Warum? - Der Tathagata
ist ohne (durch Begierde bedingten) stimmlichen Makel (ra-
vita) und (durch HaB bedingten) stimmlichen Makel (anuravi-

326)

ta) . Warum? - Der Tathagata, der frei von Begierde (anu-

naya) und HaB (pratigha) 1ist, ist nicht hochgestimmt (unma-
nin), selbst wenn alle’” 'Wesen ihn hochhalten (satkrta);

selbst wenn alle Wesen ihn nicht hochhalten (asatkrta), ist

er nicht entmutigt, sodaB es filir den Tathagata weder ein
schwieriges Werk (duskarakriya) gibt, noch irgend etwas, das
nicht zu Ende gefiihrt wurde, indem dadurch, daB er es bereut
(kaukrtya), (durch HaB bedingter) stimmlicher Makel (anuravita)
entstehen kénnte3282Der Tathagata streitet nicht mit irgend-
einem weltlichen (Wesen);3%”deshalb ist der Tathagata ohne
stimmlichen Makel.

Der Tathagata verweilt in der lasterlosen (VersenkungﬁBO)
(arapaviharin), er ist ohne "mein" (nirmama), ohne Besitz
(nigsparigraha), ohne Hingabe (anupadana), er ist frei von
jeglichem (religi®sen) Eifer (grantharahita)i .  deshalb ist
der Tathagata ohne stimmlichen Makel.

Um ebenso jeglichen stimmlichen Makel bei allen Wesen
zu beseitigen, wie er (selbst) ohne stimmlichen Makel ist,
lehrt (der Tathagata) den Dharma. Das ist die 16. Tathagata-
Tat des Tathégata."33mDas ist die zweite Besondere Buddha-

Eigenschaft (dvenikabuddhadharma).
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"Ferner, edler Jlingling, ist der Tathagata ohne Ver-

gessen (ndsti musitasmrtita), durch welches Vergessen (er)
bezliglich irgendeiner Gegebenheit verwirrt werden k6nnte3332
Warum? - Beim Tathagata gibt es kein Vergessen mit Bezug auf

alle (vier) Versenkungsstufen (dhyana), (achtzehn) Befreiun-

334)

gen (vimokgsa), Versenkungen (samadhi) und (neun) Sammlun-

335)

gen (samapatti) . Beim Tathagata gibt es kein Vergessen mit

Bezug auf das Durchschauen (vilokita) des geistigen Verhal-

336)aller

tens (cittacarya) und der Handlungen (cesta / iAdjita)
Wesen und mit Bezug auf die Unterweisung (deéana) in der Lehre
in der jeweils angemessenen Weise (yathapratyarham). Beim
Tathagata gibt es kein Vergessen mit Bezug auf die (Arten des)
analytischen Wissens (pratisamvid), [ndmlich das analytische
Wissen um] (Wort)gegenstand (artha), Bezeichnung (dharma),
grammatische Form (nirukti) und Beredsamkeit (pratibhéna).337)

Beim Tathagata gibt es kein Vergessen mit Bezug auf die un-
338) _ .
mi

verhaftete (asanga) Wissensanschauung (jrAnanadar$ana) t
Bezug auf Vergangenheit, Zukunft und Gegenwart.
Damit alle Wesen nicht in die Irre gehen (muh—)339% SO

wie es beim Tathagata selbst kein Vergessen gibt, lehrt er

den Dharma. Das ist die 17. Tathagata-Tat des Tathégata."340)

- Das ist die dritte Besondere Buddha-Eigenschaft (avenika-
buddhadharma) .

"Ferner, edler Jlingling, gibt es beim Tathagata keinen34n

unkonzentrierten Geist (nasti asamahitacittam). Der Tatha-

gata ist - sei es beim Gehen oder ...", das ist ausfihrlich

342) 43)

gesagt worden, immerzu konzentriert (saméhita); er hat

den HOhepunkt der tiefen Versenkung (gambhira samédhiﬁ44)er—

reicht, ist versenkt (dhyayin) in der hemmnisfreien Versen-

45)

kung (anavarana dhyéna)3 . AuBer durch die Gnadenmacht (adhi-

sthana) des Tathagata kann kein Wesen unter den Wesenartigen

346)

(sattvakayika) , sei es konzentriert oder nicht konzentriert,

den Geist des Tathagata erkennen.



90

327,5-328,7

. . . . 347)
(Damit sie sich nicht aus der Versenkung zerstreuen),
so wie der Tathagata selbst immerzu konzentriert ist, lehrt
er die Wesen den Dharma. Das ist die 18. Tathagata-Tat des

n348)

Tathagata. - Das ist die vierte Besondere Buddha-Eigen-

schaft (avepnikabuddhadharma) .

"Ferner, edler Jingling, hat der Tathagata kein BewuBt-
sein der Vielheit (nasti nanatvasamjna), durch welches Be-

wuBBtsein der Vielheit (sein) Geist in ungleicher Weise [auf

9)

Nirvana und Samséra]34 gerichtet sein k&nnte (visamacitta-

sthah syat ?). Warum? - Weil sie ruhig ($anta) und unzerstdr-
bar sind wie der Ather, hat der Tathagata kein BewuBtsein

der Vielheit bezliglich der (Buddha-)Felder (ksetra). Weil

sie der Natur nach (prakrtya) ohne Selbst sind (anatma),

hat der Tathagata kein BewuBitsein der Vielheit bezliglich der
Wesen. Weil er das Element der Gegebenheiten (dharmadhatu)
als rein und gleich (asambhinnasamataya) erkennt, hat der

350)

Tathagata kein BewuBtsein der Vielheit beziiglich der Bu-

ddhas. Weil es leidenschaftslose Lehren sind (vitardgadharma-

tvat ?), hat der Tathagata kein BewuBtsein der Vielheit be-

351)

zliglich der Lehren. Indem der Tathagata ohne Zuneigung

(anunaya) gegeniiber den Tugendhaften (§ilavat) ist, ohne
Abneigung (pratigha) gegeniiber denjenigen, die sich schlecht
verhalten, denen nicht als Gegenleistung hilft, die (ihm)
geholfen haben, denen nicht als Vergeltung schadet, die
(ihm) geschadet haben, die Bekehrungswiirdigen (vaineya)

nicht lobt (und) diejenigen nicht schmd@ht, die falsche An-

352)

sichten haben (mithyaniécita ?), verweilt der Tathagata

gleichmdBig (samataya ?) gegeniliber allen Gegebenheiten§53)

354)

Daher" usw. heifBt es. - Das ist die fiinfte Besondere

Buddha-Eigenschaft (avepikabuddhadharma).

"Ferner, edler Jlingling, ist der Tathagata ohne unbe-

55)

dachten Gleichmut (nasti apratisamkhyéyopeksé)} Warum? -
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Der Gleichmut (upek$é)3&”des Tathagata ist Betrachtung des
Weges (margabhavana), aber nicht Nicht-Betrachtung des Weges.
Ebenso357hst der Gleichmut des Tathagata Betrachtung der
Einsicht (prajiabhavana), aber nicht Nicht-Betrachtung (der
Einsicht). Der Gleichmut des Tathagata ist wissend und lber-

weltlich (lokottara), aber nicht in die Welt eingegangen358%359)

Von hier bis: 00

"weil*°Yder GroBe Gleichmut (mahopeksa) des Tathagata
derartig vollkommen (sampanna) ist, lehrt (er) den Dharma,
um (auch) den Gleichmut bei den Wesen zur Vollendung zu brin-
gen (paripurapnartha). Das ist die 20. Tat des Tathagata."362)
- Das ist die sechste Besondere Buddha-Eigenschaft (avepika-

buddhadharma) .

"Ferner, edler Jingling, gibt es kein Schwinden des
(religitsen) Eifers (nasti chandaparhapih) des Tathagata.
Was hat er fiir einen Eifer3635 Folgenden: Eifer bkeziiglich
der heilvollen Gegebenheiten (kusaladharma)}64)WaS wiederum
ist das? Es gibt kein Schwinden des Eifers des Tathagata be-
zlUiglich der GroBlen Liebe (mahamaitri). Ebenso gibt es kein
Schwinden des Eifers beziliglich des GroBen Mitleides (maha-
karupa), des Lehrens des Dharma, des Bekehrens der Wesen,
des Zur-Reife-Fihrens (paripacana) der Wesen, des v&lligen
LoslOsens (praviveka) [der Wesen] (von den Befleckungen)%ﬁ)
und der Anregung der Wesen, sich der Erleuchtung zu widmen

66% Beziliglich der ununterbrochenen Tra-

(bodhisamédépanatéﬁ
dition der drei Juwelen gibt es kein Schwinden des Eifers.
Der Tathagata ist nicht aufgrund des Eifers aktiv, vielmehr
setzt der Eifer des Tathagata Wissen voraus (jrhianapurvam-

géma). Daher..."?67)das ist ausfiihrlich dargelegt}68)

- Das
ist die siebente Besondere Buddha-Eigenschaft (advenika-

buddhadharma) .
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"Ferner, edler Jingling, gibt es kein Schwinden der
Energie (nasti Vfryaparihénib)36%des Tathagata. Die Energie
des Tathagata ist dabei folgendes, ndmlich: Die Energie, ge-
gen die zu bekehrenden Wesen (vaineyasattva) nicht gleich-
gliltig zu sein (anupeksa), und die Energie, die HOrer der
Lehre (dharmaéravanpika) nicht gering zu schdtzen (anati-
manyané)3ﬂn.Wenn der Tathagata ein Gef&dB des Dharma (dharma-
patra), einen HOrer des Dharma findet, der selbst einen Kal-
pa lang durch das HBren des Dharma nicht miide wird, lehrt
der Tathagata den Dharma, und - selbst wenn er ununterbro-
chen ohne Nahrung ist - steht er selbst einen Kalpa lang
nicht auf [um die Belehrung zu unterbrechen]. Da der Tatha-

gata die Wesen sieht, durchschreitet37“

er sogar Buddhafelder,
(zahlreich) wie der Sand des Ganges-Stromes, um eines ein-
zigen durch den Buddha zu bekehrenden Wesens willen, wo im-
mer [es auch sein mag].

Der Tathagata wird nicht miide beziiglich des KOrpers,
wird nicht mide bezliglich der Rede, wird nicht mide bezilig-
lich des Geistes. Der Tathagata preist (varpavadin) die
Energie des Geistes, der rein (pariéuddha) (und) energie-
voll (arabdhavirya) ist. Bei allen Wesen preist er die recht
bemiihte (samyakprayukta) Energie, durch welche Energie die

372) w373)

Wesen die edle Erldsung (aryavimukti) erreichen werden.

74)

So usw? ist es dargelegt. - Das ist die achte Besondere

Buddha-Eigenschaft (avepikabuddhadharma) .

"Ferner, edler Jingling, gibt es niemals ein Schwinden
der Erinnerung (nasti smrtiparihapnih) des Tathagata. Warum?
- Der Tathagata ist ohne Vergessen (nasti musitasmrtit§)§75)
Edler Jingling, obwohl3nﬂder Tathagata, unmittelbar nachdem
er zur hbchsten?77)richtigen, vollkommenen Erleuchtung voll
erwacht ist (anuttarasamyaksambodhim abhisambuddha), die Ge-
dankenketten (cittasamténa)37mder vergangenen, zukiinftigen

und gegenwdrtigen Wesen {liberschaut hat, vergiBt37%der Tatha-
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376)

gata diese Uberhaupt nicht. Obwohl er den Wandel (carya)

der Wesen der Wirklichkeit entsprechend kennt, steht er
auch vom diesbeziiglichen Wissen nicht ab %% Weil der Tatha-
gata die Gliederung in die drei Gruppen (triskandhavyava-

381)

sthana) , die Aktivitdt (pravrtti) mit Bezug auf die Ver-

mogen (indriya982)der Wesen, die Aktivitdt mit Bezug auf

383)der Wesen und den Wandel der Wesen

die Gedanken (cint3)
iberschaut, gibt es (bei ihm) kein Schwinden der Erinnerung.

Der Tathagata lehrt die Wesen den Dharma nicht, indem
er (vorher) sich erinnert, nachgedacht oder iberlegt hat.
Es gibt auch kein Schwinden des Lehrens (nasti dar$anapari-
hanih). Warum? - Es gibt niemals ein Schwinden der Erinne-
rung des Tathagata.

Wie (er) selbst ..."384% das ist ausfilhrlich dargelegt.
- Das ist die neunte Besondere Buddha-Eigenschaft (avepika-

buddhadharma) .

"Ferner, edler Jlingling, gibt es kein Schwinden der
Versenkung (nasti samadhiparihapnih) des Tathagata. Bei der
Versenkung des Tathagata sind alle Gegebenheiten nur gleich
(sama), nicht ungleich (asama), und der Wirklichkeit ent-
sprechend?86)Warum schwindet die Versenkung des Tathagata
nicht? - Womit die Soheit (tathatd) gleich ist, damit ist
die Versenkung gleich. Womit die Versenkung gleich ist, da-
mit ist der Tathagata gleiché87)Daher nennt man ihn 'gleich-

88),, 389)

gesetzt / versunken' (samahita). Von hier bis: "Weil

(sie) nicht%m)in der Dreiwelt weilt,%n)gibt es kein Schwin-
den (der Versenkung des Tathagata). Daher heiBt es, daB
die Versenkung des Tathagata ohne Schwinden ist.

Um auch alle Wesen diese Versenkung erlangen zu lassen,
(lehrt) der Tathagata ..."392hs 393)

w. heiBt es. - Das ist die
zehnte Besondere Buddha-Eigenschaft (avanikabuddhadharma).

385)
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"Ferner, edler Jingling, gibt es kein Schwinden der
Einsicht (nasti prajnaparihapnih) des Tathagata. Was ist die
Einsicht (prajAa)? - (Sie) ist das Wissen (jnana), das, in-

dem es alle Gegebenheiten erkennt (prajanat), von anderen
unabhdngig ist (aparapratgaya)?94)(8ie) ist das Wissen, wie
man den Dharma anderen Wesen (sattva) und anderen Personen
(pudgala) richtig lehrt. (Sie) ist das Wissen um die ver-

schiedenen (Arten) der Rede aufgrund der Geschicktheit
(kausalya) in den analytischen Wissen (pratisamvidﬁgsh (Sie)
ist das Wissen, wie man durch die Verwendung eines (einzi-

gen) Wortes sich auf 100.000 Kalpas bezieht und [alle Gege-

396

benheiten in diesen Kalpas] lehrt. )(Sie) ist das Wissen,

wie man den Zweifel der Frage gemdfB zerstreut. (Sie) ist

das gdnzlich unverhaftete (asanga) Wissen}97)(8ie) ist das

Wissen um die Erkldrung (nirdes$a) der Gliederung in die
drei Fahrzeuge (yénatrayévasthéna)}gg)(Sie) ist das Wissen
des vollen Erkennens (parijnana) der 84.000 geistigen Ver-

399)(Sie) ist das Wis-

400)

haltensweisen (cittacarya) der Wesen.
sen, wie man die 84.000 Artikel der Lehre (dharmaskandha)
in jeweils angemessener Weise (yathapratyarham) lehrt. -
Das ist die Erkldrung der unendlichen (ananta), grenzen-
losen (aparyanta), unvergdnglichen (avyaya)40“, unermefli-
chen (apramapa) Einsicht des Tathagata.

Um auch alle Wesen ebenso mit einer unvergdnglichen

. . 402
Einsicht auszustatten, )

wie es beim Tathagata kein Schwin-
den (der Einsicht) gibt, lehrt (der Tathagata) den Dharma.
Das ist die 25. Tathagata-Tat des Tathégata."403)— Das ist

die elfte Besondere Buddha-Eigenschaft (dvepikabuddhadharma)

"Ferner, edler Jlingling, gibt es kein Schwinden der
Befreiung (nasti vimuktiparihapih) des Tathagata. Dabei ist
die Befreiung (vimukti) Folgendes: Die Befreiung der HOrer
(sravaka) ist das Nachfolgen der Uberlieferung (ghosdnuga-

mana §O4)Die Befreiung der Pratyekabuddhas ist die geistige
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Durchdringung (avabodha ?) der Ursachen (pratyaya)?OS)Die

Befreiung der Buddhas wird Befreiung genannt, weile)sie

frei von allen Leidenschaften (raga) und allem Ergreifen

407)

(grahana) ist. Sie ist weder mit einem Anfang verbunden,

noch vergeht sie am Ende, noch besteht sie in der Gegenwart?08)
(Sie) ist die Befreiung davon, Auge und Form (rupa) als zwei
anzunehmen. (Sie) ist die Befreiung davon, [die Sinne und
deren Objekte von] Ohr [und dessen Objekt] usw. [bis zu]
Denkorgan (manas) und Denkobjekt (dharma) als zwei anzuneh-
menﬁ09)(Sie) ist die Befreiung vom Bestehen (sthiti ?) der
Neigung zum Ergreifen (grahapabhinive$a). (Sie) ist der von
Natur aus leuchtende (prakrtiprabhasvara) und in dieser Wei-

410)paher heiBt er 'durch die mit

se erkennende Geist (citta).
einem (einzigen) Moment (ekaksapa) (dieses leuchtenden) Gei-

stes verbundene Einsicht (prajrAa) zur hdchsten, richtigen,

vollkommenen Erleuchtung voll erwacht' (anuttarasamyaksam-
bodhim abhisapbuddha)." Von hier bis:%!!)
412)

"... lehrt er den Dharma" , ist es dargelegt. -Das ist

die zwOlfte Besondere Buddha-Eigenschaft (avepikabuddhadhar-

ma) .

"Ferner, edler Jiingling, setzt jedes kO&rperliche Werk
(sarvakayakarma) (des Tathégataﬁ13)Wissen voraus und ist von
Wissen begleitet (jrAdanapurvamgamam jhanadnuparivarti). Da das

kOrperliche Werk des Tathagata mit diesem (Wissen) versehen
ist, bekehrt (damayati ?) er die Wesen sowohl durch Beispiel

(daréana), als auch durch Reden, Schweigen (taspibhava),

414)

Essen, die Betragensweisen (iIryapatha) und (seine) Merk-

male (laksana)MB)bekehrt er die Wesen."4l6bas ist ausfihr-
417)

lich dargelegt; und: "Es gibt keinerlei Betragensweisen
der erhabenen Buddhas, die die Wesen nicht bekehren."418)
Das ist ausfihrlich dargelegt. - Das ist die 13. Besondere

Buddha-Eigenschaft.
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"Ferner, edler Jingling, setzt jedes stimmliche Werk
(sarvavakkarma) des Tathagata Wissen voraus und ist von
Wissen begleitet (jAanapurvamgamap jhiananuparivarti). Wa-
rum? - Beim Tathagata trdgt die Unterweisung in den Dharma

4“”Er (bietet) irrtumsfreie Lehrdar-

420)

(dharmadesana) Friuchte.

legung (akstupavyakaranpa) . Er spricht wohlbestimmte (su-

niscita) Worte. Und die Stimme des Tathagata ist autorita-

tiv (djAdpanin / -iya), belehrend (vijadpanin / -iya)**!) nicht

422)

hochmiitig (anunnata), nicht unterwlirfig (anavanata), (sie)

schwankt nicht (anifdjya), stottert (gadgada) nicht." Von
hier usw.’?? bis: "sie entspricht der Gr&Be des Athers. Sie
ist mit allen hervorragenden Aspekten ausgestattet (sarva-

424)

karavaropeta) ist die Stimme des Tathagata Gegenstand,

. .oy 425 "
die mit 60 Vorziigen versehen ist (sastyangin). )Und: Edler
. . . . , - 426)
Jingling, derart ist die Stimme des Tathagata; daher ..."
427 .
usw. )heiBt es. - Das ist die 14. Besondere Buddha-Eigen-

schaft (avepnikabuddhadharma).

"Ferner, edler Jlingling, setzt jedes geistige Werk
(sarvamanaskarma) des Tathagata Wissen voraus und ist von

Wissen begleitet (jrAanapurvamgamap jAnananuparivarti). Wa-

_ 428
rum? - Der Tathagata ist weder als )Geist (citta) zu be-
428
nennen, noch als benken (manas), noch als Erkennen (vi-
 a = 429) | . - 430) 428) _,
jnana) ; vielmehr ist. (der Tathagata) als Wissen

431 .e
(jAana) )erklért (prabhavita ?), d.i. (als) die Uberlegen-
heit (iéitva) des Wissens. Dieses Wissen des Tathagata be-
432
gleitet (anugata) den Geist (citta) aller Wesen {" von

433
hier bis: )

"Alle Gegebenheiten hat er erfaBt4y“.Die Glieder des

Pfades (margdnga) hat er wohl gelibt (subhévita).mﬁ)Bei allen
Versenkungen ist er von anderen unabhdngig (aparapratyaya).
Die Sinnesobjekte (dlambana) hat er vollkommen {iberwunden
(samatikrénta)§36)Er ist frei vom Entstehen aus Bedingungen

(pratyayotpada). Die drei Existenzformen (tribhava) hat er
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beseitigtﬁBm

Von allen Werken Maras ist er befreit." Und
(weiter)438)bis:

"Da (der Tathagata) vom Element der Gegebenheiten
(dharmadhatu) nicht verschieden ist (asambhinna), ist das
Wissen voraussetzende geistige Werk des Tathagata derartig.
Das ist die 29. Tathagata-Tat des Tathégata"43gﬁst es darge-
legt. - Das ist die 15. Besondere Buddha-Eigenschaft (aveni-

kabuddhadharma) .

"Ferner, edler Jingling, gibt es mit Bezug auf die Ver-
gangenheit unverhaftete und hindernisfreie Wissensanschau-
ung uatite '"dhvany apratihatam asangam jnanadarsanam pra-
vartate) (des Tathégataﬁ41). Wieviele Buddhafelder in der

Vergangenheit entstanden und vergangen sind, sie alle kennt

er zdhlend genau. Auch alle Gréser442% Str&ducher, Heilkrdu-

443)

ter und Haine, die es in diesen (Buddhafeldern) gibt, kennt

er genau. Wieviele Scharen von Lebewesen in diesen (Buddha-

feldern)44”, die als Lebewesen bezeichnet sind (sattvapra-

jnapita ?)?44)und wieviele Buddha-Werdungen (buddhotpédaﬁ45%
alles was jeder einzelne Buddha an Lehre gelehrt und erklédrt

hat, wieviele zum Pfad der HOrer (éravakayana) Bekehrte446)

und wieviele zum GroBlen Pfad (mahayana) Bekehrte (es gibt),

diese alle kennt er genau." So heiBlt es ausfithrlich**”) una:

"Auch die Gedankenreihen (cittasamtana) (der vergange-
nen Wesen) kennt er genau. (Der Tathégata)44mkennt auch ge-
nau, welche Gedanken in AnschluB an welche Gedanken entstan-
den sind, indem er sie zdhlt; und zwar (erkennt er) diese

durch Wahrnehmungserkenntnis (pratgaksajﬁénaf4%

Bende Erkenntnis (anvayajﬁéna)450). (Er) nimmt sowohl diese

und anschlie-

(vorher genannten Dinge) als auch die vergangenen, aufgege-
benen Gedankenreihen des Tathagata wahr.

Da der Tathagata mit einem derartigen Wissen versehen
ist, lehrt er die Wesen den Dharma gemdB (ihrem) Unterschied

451) , 452) 453

(videsatah ?) So usw. )heiBt es ausfihrlich. - Das
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ist die 16. Besondere Buddha-Eigenschaft (avepnikabuddha-

dharma) .

"Ferner, edler Jlngling, gibt es mit Bezug auf die Zu-
kunft unverhaftete und hindernisfreie Wissensanschauung
(andagate 'dhvany apratihatam asangam jnanadar$anam pravar-
tate) des Tathagata. Lebewesen, Gegebenheiten, oder was im-
mer in der Zukunft entstehen oder vergehen wird, das alles
kennt der Tathagata genau." So heifit es ausfﬁhrlichﬁ54)Und:

"Da (er) in der Zukunft die zuklinftigen Gedankenreihen

455)als (zeitlich) nicht ent-

wd57)

(cittasamtana) (des Tathagata)
fernt (aviprakrsta) sieht ,456) lehrt er die Wesen den Dharma.

458) _

So heifit es. Das ist die 17. Besondere Buddha-Eigen-

schaft.

"Ferner, edler Jingling, gibt es mit Bezug auf die Ge-
genwart unverhaftete und hindernisfreie Wissensanschauung
(pratyutpanne 'dhvani apratihatam asangam jrnanadaréanan
pravartate) des Tathagata. Der Tathagata kennt genau alle
gegenwdrtigen Buddhafelder in den zehn Richtungen, indem er
' Ebenso "kennt er z&dhlend genau" von: "alle HOrer

(s§ravaka) und Pratyekabuddhas" bis: alle Dinge459)
460

sie zdhlt.'
und "das

Erdelement (prthividhatu), alle Staubpartikel )der Atome

(paramanpu). Ebenso kennt er genau das Wasserelement (abdha-

tu), (alle Tropfenﬁ61)die [so klein sind, daB sie] von einer

Haarspitze zu halten sind, indem er sie zdhlt, und (alles)461

Entstehen und Vergehen46mdes Feuerelementes (tejodhatu)
(kennt er) z&dhlend, und das ganze Luftelement (vayudhatu)

(kennt er) dem Sich- (Abwdrts)neigen bei formhaften (Dingen)

463),

nach und bis: "und das ganze Atherelement (akisadhatu)

kennt er genau der Art nach, wie es von einer Haarspitze zu

464)Ebenso kennt er auch

das Element der Wesen (sattvadhétu)4&”, die in den Existenz-

weisen der HOllen usw. geboren wurden466% und ebenso das

durchdringen ist (spharanayogena).
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Element der gegenwdrtigen gottlichen Wesen." Das ist aus-
fihrlich zu ergénzen.Mﬁ)Und:

"Der Tathagata ist ohne (jenes) Erkennen (vijiana),
das von Zweiheit begleitet ist (dvayénuparivarti)}68)und
er lehrt die Wesen den Dharma, damit (sie) die Zweiheits-
losigkeit begreifen. Das ist die 32. Tathagata-Tat des Tatha-

n 469)

gata. So heiBt es. - Das ist die 18. Besondere Buddha-

Eigenschaft (avenikabuddhadharma) .

214) Von dem Wissen des Wissens um alle
Erscheinungsformen (sarvakarajrnata-
jnana) nimmt man an, daBl es als Wahr-
nehmung charakterisiert ist (pratya-
ksalaksana)?7O)Die anderen (Arten
des Wissens)qﬂ)hélt man wegen (ihrer)
Begrenztheit (pradesikatva) nicht
fiir als Wahrnehmung (pratyaksa) zu

bezeichnend.

215) Was [auch immer] das Charakteristikum
(laksapa) von Verursachtem und was
[auch immer] das Charakteristikum von
Unverursachtem ist, das ist dieser
Natur nach (tattvena) eben leer. Das
ist die Leerheit des Charakteristi-

kums (svalaksapaé&nyaté)f”21

(Damit) ist die Leerheit des Charakteristikums erklédrt.

216) Gegenwdrtiges (pratyutpanna) besteht

nicht, Vergangenes (atita) und Zukinf-
tiges (anagata) existieren nichtﬁ73)
Wo diese (drei Zeiten) nicht wahrge-

nommen werden, mit Bezug darauf sagt

man 'Nichtwahrnehmung’ (anupalambha)474l
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217) Das Freisein dieser Nichtwahrneh-
mung diesem Eigenwesen nach, das ist,
weil es weder unverdnderlich noch
vergdnglich ist (akutasthavinasitata),
die Leerheit dessen, was 'Nichtwahr-

nehmung' heifit (anupalambhaéﬁnyaté)?75)

76) 477)

Da die beiden? , Vergangenes und Zukilinftiges, vergangen
(vinasta) bzw. (noch) nicht entstanden (anutpanna) sind
und Gegenwdrtiges nicht besteht, existieren auch die drei
Zeiten nicht. Wo die drei Zeiten nicht wahrgenommen wer-
den, mit Bezug darauf heifit es 'Nichtwahrnehmung'ﬁ74)
So heiBt es: "Dabei ist die Nichtwahrnehmung als Nicht-
wahrnehmung leer, weil sie weder unverdnderlich noch vergang-
lich ist. Warum? - Weil es ihre Natur (prakrti) ist. Das wird
als Leerheit der Nichtwahrnehmung bezeichnet."478)
218) Weil (sie) aus Bedingungen enstanden
sind (pratyayasamutpanna), haben die
Dinge kein zusammenhdngendes Wesen
(samyogika svabhava). Die Leerheit des
Zusammenhdngenden als dieses ist die
Leerheit des Nichtseins (abhavasidnya-

té).479)

'Zusammenhdngend' (bedeutet): aus einem Zusammenhang [von

Ursachen] entstanden4&n. Weil (die Dinge) aus Ursachen

(hetu) und Bedingungen (pratyaya) entstanden sind, gibt es

8“zusammenhéngendes (Wesen) . Das Wesen (der Dinge) ist

kein4
eben das Nichtsein (abhava), und die Leerheit dessen ist
die Leerheit des Wesens des Nichtseins (abhavasvabhavasun-

yaté).482)

(Damit) sind die 16 (Arten der) Leerheit ausfiihrlich

(prapaficita) erkléart.
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(Nun) sollen die vier anderen (Arten der Leerheit) ge-

nannt werden.

219)

Mit dem Wort 'Sein' (bhava) werden zu-
sammenfassend (samksepapa) die finf
Gruppen (skandha) bezeichnet. Die Leer-
heit dieser (Gruppen) als diese wird
als Leerheit des Seins (bhavaéunyata)

bezeichnet.

'Sein' (bedeutet) die flinf Gruppen. "Das Sein ist als Sein

leer" (usw.

des Seins.

220)

'"Nichtsein'

heiBt es) wie oben. "Das nennt man Leerheit

1483)

Zusammenfassend nennt man das Nicht-
sein (abhava) flr die unverursachten
Gegebenheiten (asamskrtadharma).484)
Die Leerheit dieser (unverursachten

485)als dieses Nicht-

Gegebenheiten)
sein ist die Leerheit des Nichtseins

(abhavasunyata).

(bedeutet) die unverursachten Gegebenheiten,

Raum (akasa), Nirvana uswf“M>Dabei ist das Nichtsein als

Nichtsein leer. Das nennt man Leerheit des Nichtseins.

221)

486)

Das Wesen des Eigenen Seins (svabhava)
gibt es nicht; (das) ist die Leerheit
des sogenannten Eigenen Seins. So wurde,
weil das Eigene Sein nicht erzeugt ist,
gelehrt, es als 'Eigenes Sein' zu be-

. 487)

zeichnen.

)

'Eigenes Sein' (svabhdva) ist die Natur (prakrti ?f88 zu nen-

nen, weil sie nicht durch

489)Htirer (sravaka) usw. erzeugt

ist. Das Eigene Sein ist als490§igenes Sein leer. Das wird

Leerheit des Eigenen Seins (svabhavaéiunyatd) genannt.

491)
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222) Mbgen die Buddhas entstanden oder
nicht entstanden sein, die Leerheit
aller Dinge der Wirklichkeit nach
(vastutah) hat er als Hbchstes Sein

492) 493) 494)

(parabhava) verkiindet

223ab) Die Spitze des Seins (bhitakoti)
und die Soheit (tathata), das ist
die Leerheit des HOchsten Seins

(parabhévaé&nyaté).495)

Das HOchste Sein ist die vollkommenste (utkrsta / prakrsta ?)
Wirklichkeit (tattva). Ihre Vollkommenheit (besteht im) Ewig-
sein.

Nach einer (anderen) Art (von Erkldrung) ist das HOch-

ste Sein das Sein, das durch das vollkommene Wissen496%er-

standen497)

werden kann. Dieses ist als dieses leer.

SchlieBlich (athava) ist das HOchste Sein das Trans-
zendente: Weil es den Kreislauf der Existenzen transzen-
diert, ist das, was man 'HOochstes Sein' nennt, die Spitze
des Seins (bhutakoti) .

Und weil (das HOchste Sein) sich nicht verdndert (avi-
kara), ist der [Gespréchs]gegenstand498hie Soheit (tathatd),
jene Leerheit, die mit dem Merkmal der Leerheit [aller Din-
ge] versehen ist; (das) ist die Leerheit des HOchsten Seins
(parabhévaé&nyaté)ﬁgw
223cd) Nach der Methode der Prajhaparamita
hat er diese (Arten der Leerheit) in

dieser Weise verkiindet.
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3. DIE VORZUGE DER SECHSTEN BODHISATTVA-ERDE (BHIMIT)

340,14-341,9

Um nun das Kapitel iiber die Einsicht (prajia) mit einer Be-
schreibung der speziellen (asadharapa), vortrefflichen (pra-
: krsta) Eigenschaften (gupa) der Bodhisattvas zu vollenden

(paripuarya), die sich ernsthaft der Vollkommenheit der Ein-

sicht (prajnaparamita) widmen (adhimukta), sagt er:

224) Ein (Bodhisattva), bei dem durch den
Lichtstrahl der Einsicht (mati)’ "%
[das wahre Wesen der] Erscheinung
(pratibhasa ?) erhellt wurde5012er—
kenntSdeerart - gleich einer Amala-
Frucht auf der eigenen Hand - die
ganze Dreiwelt als von Anfang an
nichtentstanden (&dyanutpanna), (und)
er erlangt kraft der konventionellen
Wirklichkeit (vyavaharasatya) die
Unterdrilickung[sversenkung] (nirodha-

[samépatti])?OB)

505)

507)

Das Wort 'derart' "*hat den Sinn, auf die Untersuchung

506{ Bei wem

hinzuweisen, wie sie (oben) vorgetragen wurde
durch den Lichstrahl der Einsicht, die aus der Untersuchung,
wie sie (oben) vorgetragen wurde, [das wahre Wesen der] Er-
scheinung erhellt wurde, indem (er) die Dunkelheit beseitigt,
die die Schau der Soheit (tathata) behindert, (diesen) Bo-
dhisattva nennt man so. Dieser (Bodhisattva) tritt kraft der
beschrdnkten Wirklichkeit (samvrtisatya) in die Unter-
drickung[sversenkung] ein (nirodham samdpadyate).

Aufgrund der Natur der Unterdrﬁckung[sversenkungf03)
wird der Gedanke an die Rettung (paritrapa) der Lebewesen

auch nicht aufgegeben; daher sagt er:
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225ab) Obwohl das Denken (des Bodhisattva)
sich stets auf die Unterdrilickung[s-
versenkung] bezieht, entwickelt er
doch Mitleid mit den schutzlosen

Wesen.

Da die Praxis (prayoga) des (Bodhisattva) dem Kreislauf der

Existenzen (samsara) giltSm”undsoghie Neigung (adhyasaya)
dem Nirvana gilt°® 19148t er sein GroBes Mitleid (maha-

karupa) kraftig wachsen.

225cd) Jenseits dieser (sechsten Bodhisattva-
Erde)Slnﬁbertrifft (der Bodhisattva)
alle Aus-dem-Sugata-Wort-Entstandenen

samt den Mittleren Buddha5512%n Ein-

sicht (dhi = prajAa). .2

Zusammen mit den Zwischenbuddhas, (das bedeutet) 'samt den
Mittleren Buddhas'. Wer sind diese (die zusammen mit den
Zwischenbuddhas sind)? - Die Aus-dem-Sugata-Wort-Entstan-

denen, das heiBt die Horer (éravaka). ' ?

Auch all diese ilibertrifft (der Bodhisattva) jenseits
der sechsten Bodhisattva-Erde, auf der siebenten usw., an

Einsicht (prajna).

226) Dievollen weiBen Schwingen (paksa) der

beschradnkten (Wahrheit) (samvrti) und
der (absoluten) Wahrheit (tattva)SlS)
ausgebreitet, fliegt der Konig der

16)  _ hachdem ihn

Géanse (hamsaréjan)5
das Gansevolk (janahamsa) an die Spitze
gestellt hat - kraft der Gewalt des
Windes der heilsamen (Gegebenheiten)
an das fernste Ufer des Ozeans der

Tugenden des Siegers (jina)?17)
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Auch die Tugenden von beschrdnktem Wirklichkeitscharakter

8)

(?) (samvrtiguna ?Fl des (Bodhisattva) werden in ganz be-

sonderem MaBle (adhikatara) entflammt (prajval-). Wenn519)
dieser (GdnsekOnig) zusammen mit dem vortrefflichen Ganse-
volk zum Jjenseitigen Ufer des groBen Ozeans der Tugenden
des Siegers fliegt, (dann) sind die zwei Wahrheiten sei-

neszoéwei vollen Schwingen.

Das sechste Hervorbringen des (Erleuchtungs)denkens
(cittotpada) ist (damit) erklértSZIK (Das) ist das sechste
Hervorbringen des (Erleuchtungs)denkens im Madhyamakavatara-

bhagyam.
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1)

2)

3)

4)
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MAv 271,15-276,12; vgl. Mil 26,32-28,8 (28,7f =

SN I.135,20f);

Das Substrat (upadana) des "Ich" ist die fiinf Gruppen
der Aneignung (paricopadanaskandha); vgl. Pras 212,18ff;
MAv 259,16f.

MAv 288,12 nags tshal (D'KP'KD’KI'Sl'TS’L'R) : nag
tshal

vgl. Pras 213,13f ya$ cayam atmopadanayoh kramabh

sa nanayor eva kim tarhi /

sardham ghatapatadibhih (MK X,15d)

"Die besprochene Methode [der finf Thesen] gilt indessen
nicht nur fiir das Begriffspaar atman und upadana, son-
dern [wie der Lehrer betont] (15d)

Zugleich flr Topf und Tuch und so weiter."

(Ubersetzung von SCHAYER, Feuer und Brennstoff, 23)

Nach MAv VI,151 (271,18ff) sind das die folgenden
sieben M&glichkeiten:
1. verschieden von den Teilen (anyatva)

identisch mit den Teilen (ekatva)

die Teile habend (tadvattva)

2.

3.

4. die Teile enthaltend (adhara)

5. in den Teilen enthalten (adheya)

6. Gesamtheit (samagri) der Teile

7. Gestalt (samsthana) der Teile

Die ersten flinf Thesen sind in der Prasannapada wieder-
holt behandelt - vgl. SCHAYER, Feuer und Brennstoff, 22f
und 23 Anm.28. Die beiden letzten MoOglichkeiten, die

in dem Anm.1 zitieren Textabschnitt expliziert sind,
wurden bereits vorher bei der Behandlung des mit den
Gruppen (skandha) identischen "Ich" besprochen (MAv
256,8-262,6). Zur Originalitdt Candrakirtis bei der
Entwicklung dieses Argumentationsschemas der sieben

Thesen vgl. Einleitung 16 Anm.1 und 14 Anm.1.
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5) v.167cd (MAv 289,7f)
6) MAv 289,1 'jig rten (D,J,Ts,R) : 'jig rten pa

7) vgl. Pras 370,6 loko maya sardham vivadati nahamp
lokena sardham vivadami;

zit. nach SN II1.138,27f naham bhikkave lokena viva-

dami loko ca maya vivadati; - vgl. Pras 370 Anm.3;
Traité 42 Anm.1; WAYMAN, Discerning the Real, Anm.271,
375;

Ts 227b1 verweist auf dKon brtsegs kyi sdom pa gsum
bstan pa, also Ratnakutah I, 10b5.

8) MAv 289,4 2Ze na (Ts,R) : 5e na

9) Eine Ubersetzung von vv.166 und 167 findet sich auch
in WAYMAN, Discerning the Real, 370.

10) Der Ausdruck me ris sno bsans (MAv 289,10f) ist unklar.
Die Sanskrit-Parallelstelle bietet keine Entsprechung
flir me ris, sondern nennt nur $yamatvadi (Pras 214,2;
s. Anm.12). Ich verstehe me ris als "a figure resemb-
ling a flame" (JASCHKE s.v. me). - Mbglicherweise ist
damit eine beim Brennen entstandene Verfdrbung des
Tones gemeint (?).
Die Ubersetzung von me ris sno bsans als "durch den
Feuerberg reines WeiBl (!)" (hi-no-yama ni yotte no

johaku-shoku - OGAWA, 300) erscheint mir nicht sinnvoll.
11) MAv 289,12 'phyan ba (P,D,N,S,Ts) : 'phan ba

12) Auf diese Stelle bezieht sich referierend Pras 213,17-
214,2 kapaladyo niladyo va avayavabhutah / ghato
'vayavi / prthubudhnalambausthadirghagrivatvadini
laksapani ghato laksyah / Syamatvadayo gupah ghato

gupi / ity evamp vyavasthapyagnindhanavatkramo yojyah.

13) vgl. Pras 138,6 tatra ragah saktir adhyavasanap sango

"bhinive$a iti paryayah / rakto ragaérayah - "Dabeil



109

sind Begierde, Haften an (etwas), Streben, Verhaftet-
sein (und) H&ngen an (etwas) Synonyme. Das Begehrte

ist die Grundlage der Begierde.";

Tr, Bhagyam zu v.11 (= VMS 28,13f) tatra rdgo bhava-
bhogayor adhyavasanam prarthana ca - "Dabei ist Begierde

Streben und Verlangen nach Sein und GenuB."
14) MAv 289,17 $in rta (P,D,N,LVP,S) : $an rta

15) Zur Existenz in gegenseitiger Abhdngigkeit vgl.
MK VIII,12 (zit. MAv 227,6-9) pratitya karakah karma
tap pratitya ca karakam / karma pravartate nanyat pas-
yamah siddhikarapam - "Abhdngig von der Tat gibt es
den Tdter und abhdngig vom Tdter die Tat; wir sehen
keinen anderen Grund fir (ihre) Existenz.",
dazu Pras 189,8f tamp karakam pratitya karma pravartata
ity evap karmakarakayoh parasparapeksikim siddhim muktva
nanyat siddhikarapam pasyamah;

fiir weitere Belegstellen s. MAY, 154 Anm.463.

16) d.h.: Nur wenn eine Wirkung auftritt, kann man von ei-
ner Ursache sprechen. Daher ist die Wirkung Ursache
dafir, daB man etwas als Ursache filir etwas anderes be-
zeichnet, also Ursache fir die Ursache.
vgl. J 330alf rgyu de rgyur 'jog pa'i (: 'jog pa) rgyu
mtshan dan mi ldan par 'gyur la des na thams cad thams
cad <%yi> rgyu nid du thal bar 'gyur ro // 'dis ni rgyu
rgyu nid du 'jog pa’'i rgyu mtshan ni 'bras bu skyed pa
yin no — "Wenn die Ursache ohne das Merkmal wdre, das
sie als Ursache bestimmt, wiirde daraus folgen, daB al-
les Ursache fiir alles ist. Daher ist das Merkmal, das
eine Ursache als Ursache bestimmt, das Hervorbringen
einer Wirkung.";
vgl. auch MAv 291,14ff; cS IX,8 (abweichend zit. MAV
150, 15ff [MAVL, Le Muséon 11. 1910. 337] - vgl. dazu
Cc5 41 Anm.1); Pras 124,9ff (MAY, 89f; Anm.190); 225,1-3



17)

18)
19)
20)

21)

22)

(MAY, 177); 405,8ff (DE JONG, Cing Capitres, 54).

vgl. VVy v.49 pitra yady utpadyah putro yadi tena
caiva putrepa / utpadyah sa yadi pita vada tatrotpa-
dayati kah kam - "Wenn durch den Vater der Sohn her-
vorgebracht wird und durch eben diesen Sohn der Vater

hervorgebracht wird; sag: wer bringt da wen hervor?"

MAv 290,12 "bras bu skye bar (D) : 'bras bur
vgl. Anm.1
MAv 290,16 byed (P,D,N,S) : byen

Zum folgenden Abschnitt vgl. Pras 152,10-154,5, wo die

Frage nach "unter oder ohne Beriihrung" (praptyaprapti-
cintda) anhand von Lampe und Dunkelheit behandelt wird;
Vvi 123f.

In der Nyayatradition wird diese Fragestellung als
falscher Einwand (jati) angesehen - vgl. NS Va7 prapya-
sadhyam aprapya va hetoh prapty aviéistatvad aprapty
asadhakatvac ca prapty apraptisamau - "Entweder berihrt
der Grund (= die Ursache) die Folge (= die Wirkung)
oder nicht; durch Berlhrung wird er mit ihr eins, durch
Nichtberihrung kann er sie nicht beweisen; das sind die
falschen Einwdnde der entsprechenden Berilihrung und der

entsprechenden Nichtberihrung." (Ubersetzung von RUBEN,
132); weiters TS 17,19-18,15 (dazu auch die Einleitung
von TUCCI); VVi loc.cit. -, in der vorliegenden Diskus-
sion - ebenso wie Pras loc.cit. - wird jedoch nicht

die Fragestellung als solche als falscher Einwand be-
trachtet - was die einfachste Art wdre, sie zu ent-
krdften -, vielmehr bezeichnet sie der Gegner spater
als falschen Einwand der gleichen Konsequenz (prasanga-

samajati ?) (vgl. Anm.35).

vgl. Pras 154,1 praptir hy ekatve sati bhaveti ..



23) MAv 291,11 bskyed bya skyed par byed pa (D,Ts) :
bskyed par bya ba

24) MAv 291,11 dag las (D) : las

25) vgl. Anm.16

26) nach J 331b4

27) Ubersetzung auch bei WAYMAN, Discerning the Real, 305f

28) d.h.: Die vorgetragene Untersuchung ist fiir die Posi-
tion desjenigen anzuwenden, der Ursache und Wirkung
als (reale) Gegebenheiten (dharma) ansieht; denn ein
dharma ist durch das Tragen eines Charakteristikums

bestimmt - vgl. AKBh 2,9 ... svalaksapnadharanad dharmah.

29) Ubersetzung von v.170cd + Bhasyam auch bei WAYMAN,
Discerning the Real, 305f

30) J 332a3 sagt nicht mehr als: "Jemand, der meint, daB
Ursache und Wirkung als Substanz (rdzas su) existieren."”
Der Einwand ist wohl nur rhetorisch und bildet die Ein-
leitung fiir die Behandlung der Frage, ob die vom Ma-
dhyamika vorgetragene Widerlegung nicht sich selbst
entwerte, nimmt also das zentrale Thema von Nagarjunas
Vigrahavyavartani (vgl. FRAUWALLNER, PhB, 199ff) in

neuer Form wieder auf.
31) MAv 290,15-17

32) wie im Fall von Ursache und Wirkung, MAv VI,169a-c
(290,18ff)

33) MAv VI,169d (291,2)
34) d.h. die praptyaprapticinta von v.169 vorbringt

35) vgl. NS Va9 drstantasya karapndanapade$at ... prasanga
... samau - "Der falsche Einwand, der deshalb erhoben
wird, weil filr das Beispiel kein besonderer Grund an-

gegeben wird, ist der der entsprechenden Notwendig-



36)

keit; ... " (Ubersetzung von RUBEN, 133); &hnlich er-
kldren auch TS 24,20ff; NMu 69f; PS 12b6f; PSV 90a6ff.

Auf den vorliegenden Fall 1&d8t sich diese Defi-
nition jedoch nicht anwenden; thal ba mtshuns pa'i ltag
chod, die gewbdhnliche Entsprechung fiir prasangasama-
jati, ist hier nicht im Sinne des Nyayasutram zu ver-
stehen, sondern ist wohl nur ganz allgemein als ein
falscher Einwand gemeint, bei dem sich die gleiche Kon-
sequenz, d.i. der gleiche Fehler, ergibt wie bei der
Behauptung, gegen die er vorgebracht wurde. J 332b7
erkldrt Itag chod (: cod) / jati als "Scheinwiderle-
gung (sun 'byin pa ltar snan ba / dusapabhasa).

Nach der Nyayatradition wdren beide Argumente,
sowohl das Candrakirtis als auch das des Gegners, nicht
zuldssig: Die Untersuchung Candrakirtis, ob die Ursa-
che die Wirkung unter oder ohne Beriihrung hervorbringt,
ist an sich schon ein falscher Einwand (jati) (vgl.
Anm.21); der Gegner wiederum anerkennt einerseits den
eigenen Fehler (und damit die Meinung Candrakirtis),
wenn er Candrakirti "den gleichen Fehler" oder "die
gleiche Konsequenz" vorwirft, andererseits verwendet
er dessen - von ihm als fehlerhaft bezeichnete - Argu-
mentation, um diesen zu widerlegen und schlieft daraus,
daB sein Ansatz erwiesen ist. Nach Auffassung des Nyaya
fihrt das zu einer ergebnislosen Debatte (vgl. RUBEN,
143ff).

vgl. NS Ib3 sa pratipaksasthapanahino vitapnda - "Die-
ser [Redewettkampf (jalpa)], sofern er der Aufstellung
einer Gegenbehéuptung entbehrt, ist das Streiten."
(Ubersetzung von RUBEN, 14);

NS IVb48,49 nennt jedoch auch einen positiven Zweck
der vitapda. Diese Art des Wortstreites ist zuldssig,
wenn bei einer Diskussion unter Gesinnungsgenossen le-

diglich der eine vom anderen lernen will (v.48); oder
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38)
39)
40)

41)

wenn die eigene Lehrmeinung gegen Angriffe Ungl&ubiger
geschiitzt werden soll (v.49): pratipaksahinam api va
prayojanadrtham arthitve = "Oder [,man suche] sogar
[eine solche Debatte], ohne eine Gegenthese aufzustel-
len, nur zum Zweck des Zieles, wenn man [nach der Er-
16sung] verlangt."

tattvadhyavasayasamraksapnartham jalpavitanpde
bijaprarohasamraksanartham kaptakaé$akhavarapavat -
"Auch Redewettkampf und Streit [sind als Formen der
Diskussion gegen Gegner erlaubt], wenn man die Wahr-
heit feststellen und schiitzen will, wie man, um das
Wachsen der Saat zu schiitzen, [das Feld] mit Dornen
und Zweigen umgibt." (Ubersetzung von RUBEN, 128)

Die an der vorliegenden Stelle gegebene Defini-
tion der vitapnda ist auch in einem Zitat des Nyaya-
varttikam faBbar: apare tu bruvate - disapamatramp vi-
tapndeti / dusapamatram 1iti matra$abdaprayogat vaitanpdi-

kasya pakso 'pi nastiti.

vgl. Pras 173,6f ... kuto 'smatpakse samaprasangita

bhavitum arhati

MAv VI,17%ab (292,17ff)

vgl. MAv 291,7-9

vgl. die Parallele von Pras 152,16-153,9 (MAY, 115f)

Eine Ubersetzung von v.173 findet sich auch bei WAYMAN,
Discerning the Real, 289;

vgl. Pras 34,4f: Im Zuge der Auseinandersetzung mit
Bhavaviveka heiBt es auf den Einwand, das Argument der
Wesenlosigkeit kdnne auch auf dieses Argument selbst
angewendet werden, und es ergdbe sich daher fiir beide
Parteien derselbe Fehler: ... svatantram anumanam bru-
vatam ayap doso jayate na vayap svatantram anumanam pra-

yunjmahe parapratijnanisedhaphalatvad asmad anumananam =



"Dieser Fehler ergibt sich (nur) fir diejenigen, die
eine selbstdndige SchluBfolgerung formulieren; wir stel-
len keine selbstdndige SchluBfolgerung auf, da das Er-
gebnis unserer SchluBfolgerungen (lediglich) das Ne-
gieren der gegnerischen Behauptung ist." (Zur Uberset-
zung vgl. STCHERBATSKY, Nirvapa, 117)

Ivgl. dazu auch Bhavavivekas Antwort auf den Vorwurf des
Samkhya, daB fiir beide Argumentationen derselbe Fehler
zutrifft (PPr 33,18-34,6): de lta ma yin te / skye ba
bkag pa kho nas skye ba med pa dan ldan pas dnos po

Aid bkag pa'i phyir dan / dnos po med par lta ba span
bar 'dod pa yan ston par mi byed pa’'il phyir dnos po dan
drnos po med par lta ba'il mtha' gAis su ma lhun ba rnams
dhos po dan dnos po med par lta ba'i mtha' gAis su lhun
ba rnams dan mi 'dra bas skyon mtshuns par thal bar ga
la 'gyur / dnos po dan dnos po med par ston pa'l rjes
su dpag pa med pa kho na'i phyir de sgrub par mi 'dod
pas kho bo cag gi ’'dod pa kho na 'grub par 'gyur gyi /
ran gi phyogs sgrub pa ni ma yin no - " (Darauf antwor-
ten wir:) So ist es nicht. Weil wir ndmlich durch das
Verneinen des Entstehens wegen seines Behaftetseins

mit dem Nichtentstehen das Sein verneinen, und weil
wir auch das Nichtsein nicht lehren, da wir auch diese
Ansicht zu vermeiden wilinschen, verfallen wir nicht in
die beiden Extreme, an ein Sein oder an ein Nichtsein
zu glauben. Wieso soll uns daher der gleiche Fehler
treffen wie diejenigen, welche in diese beiden Extreme
verfallen sind, daB sie an ein Sein oder Nichtsein glau-
ben, da wir doch mit ihnen nicht ilibereinstimmen. Weil
es also keine SchluBfolgerungen gibt, welche das Sein
oder das Nichtsein beweisen, erweist sich unsere An-
sicht als richtig, da wir beides nicht beweisen wollen.
Eure eigene These ist dagegen nicht bewiesen."
(Ubersetzung von KAJIYAMA, PPr, 108f)
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43)

44)

45)

46)

MAv 294,17 mi 'gyur te (P,D,N,S) : mi 'gyur
MAv VI,172a (293,10)

vgl. Pras 154,3-5 yady api ceyam praptyapraptyadicinta
laukikavyavaharena avatarati (: -e né—)*iti**nirupapatti—
katvena mrsarthatvad asya tathapi tattvavicare 'vatarya
ma bhiut paramarthato 'pi nirupapattikapaksabhyupagama
ity ... - "Wenn auch die Uberlegung der Beriihrung,
Nichtberihrung usw. dem weltlichen Sprachgebrauch

nach angewendet wird, da ihm, indem er unsinnig ist,
(nur) eine Scheinrealitdt zukommt, so darf (diese {ber-
legung) doch nicht bei der Untersuchung der Wirklich-
keit angewendet werden: [Das wlirde bedeuten] die An-
nahme einer unsinnigen These auch im Sinne der absolu-
ten Wirklichkeit." (Zur Ubersetzung vgl. MAY, 117)

* ygl. MAY, 117 Anm.298; die tibetische Ubersetzung weist
starke Abweichungen auf (vgl. Pras 154 Anm.2);

** die Funktion von iti an dieser Stelle ist mir unklar,
es fehlt in Tib.

Ubersetzung auch bei WAYMAN, Discerning the Real, 303

vgl. PV 260,24-261,2; 261,7-11 $ariputra aha / kinm
punar ayusman subhute anutpannena dharmenpa utpanna
praptih prapyate / atha utpannena dharmenpa anutpanna
praptih prapyate / subhutir aha/ naham ayugman $aripu-
tra utpannena dharmenpa anutpannam praptim prapyamanpam
icchami napy anutpannena utpannam praptim prapyamanpam /
... $ariputra aha / kim punar ayusman subhiUte nasti
praptir nasty abhisamayah / subhutir aha / asty ayusman
$ariputra praptir asty abhisamayo na punar dvayam /

api tu khalu punar ayugman $ariputra lokavyavaharena
praptié cabhisamaya$ ca prajnapyate lokavyavaharepa sro-
tapanno va sakyrdagami va arhan va pratyekabuddho va
bodhisattvo va (buddho va) prajhiapyate na punah para-
marthena praptir nabhisamayo ...

vgl. AS 30,7-14 (dazu WAYMAN, Discerning the Real,



Anm.277); AAV 124,12-15; AAA 120,24-122,4; CONZE, Per-
fect Wisdom, 191

47) von Ursache und Wirkung; vgl. J 334a4 ... thob par
bya ba dan thob par byed pa'i dnos po ghAis kyi tshul

gyis ...
48) Ubersetzung auch bei WAYMAN, Discerning the Real, 304
49) MAv 296,7 rnam pa (P,D,N,S,J) :rnam par
50) MAv 296,12 Zes $es (D’KP'KD'Sl’J) : Ses $es
51) MAv VI,172a (293,10)

52) Ubersetzung von vv.174 und 175 + Bhasyam auch bei WAY-
MAN, Discerning the Real, 304f

53) MAv 297,4 nus pa (P,D,N,S) : nus ba-
54) MAv 297,7 smra bas (D,N,S,Ts) : smra bar
55) Ubersetzung auch bei WAYMAN, Discerning the Real, 301

56) C5 XVI,25 (zit. Pras 16,4f; SubhS 27,16f) sad asat
sadasac cetli yasya pakso na vidyate / upalambha$ cire-
papi tasya vaktum na $akyate;

Ubersetzung von FRAUWALLNER, PhB, 245 (vgl. STCHER-
BATSKY, Nirvagpa, 95; VAIDYA, 167);

vgl. auch Vvy v.29 (zit. Pras 16,7f) yadi kacana prati-
jha syan me tata esa me bhaved dqsab / nasti ca mama
pratijAd tasmdn naivasti me dogsah — "Wenn ich irgend-
eine Behauptung vertreten wilirde, dann wilirde sich dar-
aus dieser Fehler flir mich ergeben. Ich vertrete aber
keine Behauptung. Daher trifft mich auch kein Fehler."
(Ubersetzung von FRAUWALLNER, PhB, 203; vgl. dazu
BHATTACHARYA, Dialectical Method, 237; STCHERBATSKY,
Nirvana, 96)

57) MK 1IV,8 vigrahe yah pariharam krte Sunyataya vadet /

sarvam tasydparihrtam samap sddhyena jayate; vgl. dazu
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59)

60)

61)
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MAY, 93 und Anm.205,206; zur Erkl&drung s. Pras 127,5-14,
worauf sich auch J 336a5ff stilitzt: Die gegnerische Aus-
sage: "vedana existiert, ebenso wird ripa existieren"
ist eine Zurickweisung des Madhyamaka-Satzes: "ripa

ist wesenlos". Der Satz des Gegners enthdlt aber auch
bei vedana die Annahme der Existenz, die beim zu Be-
weisenden (sddhya) rupa gezeigt werden soll. Es han-
delt sich daher um petitio principii (sadhyasama) ;

vgl. weiters MURTI, 154 Anm.1; BHATTACHARYA, Sadhyasama.

Die Diskussion ist von der Frage ausgegangen, ob die
Ursache die Wirkung unter oder ohne Beriihrung hervor-
bringt (MAv 290,15ff). Darauf sind also die gleichen
Argumente anzuwenden, die MAv 294,11ff flir Widerlegung

und zu Widerlegendes vorgebracht wurden.

Nach J 336b7 ein Svatantrika; nach Ts 231b6 Bhavavive-

ka - ich konnte die Stelle jedoch nicht identifizieren.
MAv 297,20 rgyu (J) : rgyu'i [?]

gsal par byed pa'i rgyu ist wohl die gewdhnliche Ent-
sprechung flir (abhi)vyafijako hetuh, erhellende Ursache
(d.i. etwa die Lampe als Ursache filir die Dinge, die

sie beleuchtet. - SphA 1I1.319,18 vyadjako dipo gha-
tasya; vgl. AKL I1.277 Anm.1; KUNST, Probleme, 49 Anm.2;
RUBEN, 202), J 337al setzt es jedoch mit $es par byed
ba'i rgyu (jAapako hetuh, erkennenlassende Ursache)
gleich. Als Beispiel dafiir nennt SphA loc.cit. den
Rauch als Ursache fiir ein Erkennen von Feuer (jnapako
dhumo 'gneh) .

Da es im vorliegenden Fall nicht um eine syste-
matische Einteilung der Ursachen geht, sondern um eine
ganz allgemeine Unterscheidung zwischen einer Ursache,
die eine materielle Wirkung hervorbringt, und einer,
deren Wirkung eine bestimmte Erkenntnis, eine Wider-

legung oder ein Beweis, ist, Ubersetze ich (abhi)vyan-
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jako hetuh mit "erkennenlassende Ursache":

MAv 298,3 skabs su (D skabs) med pa nid do (D,J,Ts) :

skabs su med do

d.h.: Der Gegner nimmt die Argumentation des Madhyami-
ka: "Bringt die Ursache die Wirkung unter Berihrung
oder ohne Berlihrung hervor?" ihrerseits als Ursache,
und zwar als abhivyarnjaka / jhnapaka - Ursache (vgl.
Anm.61), da ihre Wirkung die Widerlegung der These von
einer unabhdngigen Existenz von Ursache und Wirkung
ist. Daraus ergibt sich filir den Gegner, daB auf diese
Argumentation dieselbe Fragestellung anzuwenden ist
(MAv 292,14ff).

Der Svatantrika vertritt nun die Auffassung, daB
im Madhyamaka im Rahmen der praktischen Erfahrung die
utpadaka - Ursache angenommen wird, nicht aber die
abhivyanjaka - Ursache, und daB die oben genannte Ar-
gumentation also ausschlieBlich mit Bezug auf die ut-
padaka - Ursache formuliert ist. Der Einwand des Geg-
ners, daB es sich dabei um einen falschen Einwand der
gleichen Konsequenz handelt, wdre indessen nur richtig,
wenn sie mit Bezug auf die abhivyarnjaka - Ursache for-
muliert wére.

Zum Verhdltnis von utpadako (karapo) hetuh und
abhivyanjako hetuh vgl. PPr 22,13-23,15 (KAJIYAMA, PPr,
WZKS VII, 61); zu der vorliegenden Art der Argumenta-

tion VVi 124.

nach J 337b1

nach J 337b6; Ts 232a2: Bhavaviveka
d.i. die Wesenlosigkeit (J 337b7)

J 337b8ff erkldrt: "'Er formuliert eine Antwort, die
einen falschen Einwand verwendet' (heiBt): Bei welcher

Antwort ein falscher Einwand (jati) verwendet wird,
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74)
75)
76)

77)

78)

79)

80)

eine solche Antwort formuliert er zur Widerlegung. Weil,
nachdem er den Fehler des unerwiesenen usw. (Grundes)
zurickgewiesen hat, durch die Annahme des fir beide
(Sprecher) erwiesenen Grundes auch die These des Geg-
ners erwiesen ist, verwendet er filir diese Antwort ei-
nen falschen Einwand (jati)."

An welche Art von jati hier gedacht ist, ist jedoch

fraglich.
MAv 298,10 btab pa'i (P,D,N?,J,Ts) : btab ba'i
MAv VI,173 (294,12ff) - vgl. J 338a7

Die folgende Argumentation richtet sich wieder gegen

den Realisten. - vgl. J 338a8
MAv 298,13 'gyur (P,D,N,Kl,S) : gyur
nach J 338b3

d.i. die Ansicht, die einer Wesenhaftigkeit nicht zu-
stimmt, bzw. die Ansicht, daB Widerlegung und zu Wider-
legendes wirklich sind - vgl. J 338b6f

Ergdnzung nach J 338b7
nach J 339al1f
MAv 293,17ff

d.i. die MAv 291,7ff besprochene Konsequenz: Ebenso
wie eine Ursache, die ihre Wirkung ohne Beriihrung her-
vorbringt, auch alles andere hervorbringen miilte, so
miiBte auch das Auge alle Gegenstdnde sehen, wenn es

ohne Berlihrung einen sieht. - vgl. J 339a4ff

MAv 299,9 te por tshegs che ba (P,D,N,J,Ts) : te bor
tshigs che ba, te por tshogs che ba(S)

nach Ts 232b6

vgl. MAv 104 (MAVL, Le Muséon 11, 301)
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Der Nachweis der Wesenlosigkeit ist moglich, da die
Beispiele daflir, Traum, Zaubertrug usw., sowohl vom
Gegner als auch vom Madhyamika anerkannt werden. Ein
Nachwelis der Wesenhaftigkeit hingegen ist immer un-
schliissig, da das Madhyamaka kein wie immer geartetes

Beispiel daflir anerkennt.

nach J 340a5

MAv 300,4 ¢i ste (P,D,N,LVP,S) : ci sti
MAv 300,2 sbed (D) : spad

MAv 300,3 sbubs (D,S,J,Ts,R) : sbus

Flir den Ausdruck ma kun nas (MAv 300,4) als solchen
konnte ich keine Belege finden. Er scheint aber mit
der Wurzel ma (unten) zusammenzuhdngen, die besonders
in der Umgangssprache Verwendung findet, aber auch bei
JASCHKE u.a. belegt ist, etwa in der Form ma gi nas

(von unten).

MAv 300,4 rgya P,D,N,S,J,Ts,R) : rgyu
MAv 300,3 srad bus (D,S,Ts,R) : sras bus
MAv 300,5 'dra bas (D,J) : 'dra ba

vgl. PSV 13b6 ran dan phyi gi mtshan nid dag las gzZan
pa'i mtshan Aid gzal bar bya ba gzan ni med do -
"AuBer dem speziellen und dem allgemeinen Merkmal gibt
es kein anderes Merkmal zu erkennen."; vgl. HATTORI,
24, Anm. 1.14, Index

wortlich: "restliche Widerlegung"; Gemeint ist jene
Widerlegung der Wesenhaftigkeit der Dinge, die mittels
der Argumentation: "Die Ursache kann die Wirkung weder
unter Beriihrung noch ohne Berﬁhrung hervorbringen" vor-
gebracht wird. Nach dem Nachweis des dharmanairatmyam
und des pudgalanairatmyam ist das die als letzte behan—
delte, die "restliche" Widerlegqung. - vgl. J 341a3ff;
Ts 233a4ff
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vgl. J 341a4 bdag las ma yin Zes bya ba la sogs pa ci
rigs par $es par byas nas so - "Nachdem man 'nicht aus
sich selbst (entstehen die Dinge)' usw. in angemesse-
ner Weise verstanden hat";

Diese letzte Widerlegung bringt also keine neuen Ar-
gumente flir die Wesenlosigkeit. Die Diskussion: "Bringt
die Ursache die Wirkung unter oder ohne Beriihrung her-
vor?" ist hier lediglich deshalb angefiigt, um den Vor-
wurf zuriickweisen zu k&nnen, bei der Argumentation des

Madhyamaka handle es sich um vitapda.

In der vorliegenden Form ist die Stelle unverstdndlich;
Ergédnzung nach J 341a4ff und MAv 300,18

MAv 292,14-294,11
MAv 300,12 rgol ba pa (P,N,KP,KD,S) : rgol ba po

Es ist nicht klar, welche Stelle hier gemeint ist; m&g-
licherweise ist es MAv VI,118, wo davon die Rede ist,
daB die Untersuchungen in der Madhyamakakarika nicht

um des Disputes willen angestellt sind, sondern mit
Hinblick auf die Erkenntnis der Wirklichkeit zum Zwecke
der Befreiung. Die Widerlegung gegnerischer Systeme er-

gibt sich dabei lediglich als notwendige Konsequenz.

ndmlich durch die Erkldrung der Wesenlosigkeit der Ge-
gebenheiten (dharmanairatmya), MAv 80,8-233,13 - vgl.
J 342a5

ndmlich durch die Erkldrung der Wesenlosigkeit der
Person (pudgalanairatmya), MAv 233,13-301,8 - vgl.
J 342a5

MAv 300,17 skyed par byed (D) : bskyed

MAv 292,14ff (vgl. 290,15-17); J 342a7 verweist auf
MAv 293,16f

ndmlich MAv 293,16ff
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nach Ts 233b3

vgl. VVy v.63ab pratisedhayami naham kimpcit pratise-

dham asti na ca kimcit
nach Ts 233b4 (vgl. Anm.105)

MAv 301,5 ma bzag(Ts) : bzZzag;

Die Negation ist nur Ts 233b5 belegt. Nach der Defini-
tion von "bloBer Streiter" (vaitandika) als jemand,
der die gegnerische These widerlegt, ohne eine eigene
aufzustellen (vgl. MAv 294,7f), ist hier die Negation
aber notwendig, da nur durch sie beide Bedingungen der
Definition erfillt sind.

Aber ebenso wie das Widerlegen der gegnerischen
These erfolgt auch das Aufstellen der eigenen (d.i.:
"alle Gegebenheiten sind leer") nicht der Wirklichkeit
nach, sondern lediglich im Bereich des konventionellen
Sprachgebrauches. - vgl. Ts 233b4f dbu ma pa sus ran
gi phyogs tha snad du ma bzag cin / gZan gyl phyogs
bzlog pa don dam du 'dod pa ghnis ka med pas - "Welcher
Madhyamika nimmt der Wirklichkeit nach eine Widerlegung
der gegnerischen These an, ohne in konventioneller Wei-
se eine eigene These aufzustellen, da es doch (in Wirk-
lichkeit) beides nicht gibt?"

Auch J 341b4f deutet darauf hin, daB die Nega-
tion urspriinglich im Text enthalten war: 'di ltar gzan
gyis khas blans pa'i dnos po bkag pa'l sgo nas rnam
par rtog pa ldog pa tsam bsgrub par bya ba nid du bstan
pas ran gi phyogs 'jugs pa dan bral bar ji ltar 'gyur /
de yan rtog rnams dnos po yod na 'byun ba ste - "Nam-
lich: Wie kO&nnten wir ohne das Aufstellen einer eige-
nen These sein, da wir durch die Verneinung der von
den anderen angenommenen Realitdt nur den Ausschluf
der Vorstellung als zu Beweisendes lehren? Auch das

ergibt sich (nur), wenn die Vorstellungen real sind."’
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108)

109)

110)

112)
113)

114)

115)

123

vgl. BHATTACHARYA, Dialectical Method, 238 Anm.3:
"'All things are void' is not a "proposition". It only
expresses the Inexpressible, with the help of the con-

ventional truth
nach Ts 233b5 (vgl. Anm.105)
s. MAv 294,7f

Zu dem Problem Madhyamaka und vitapda vgl. STCHERBATSKY,
Logic 1I.29 Anm.1 und 344 Anm.3; BHATTACHARYA, Vaitandika.

J 342b4 erkldrt: "Weil ein von beiden (Disputanten ak-
zeptierter Beschaffenheitstrdger (dharmin), Grund (hetu)
und Beispiel (drstanta) nicht erwiesen sind, ist das

Aufstellen einer eigenen These nicht richtig.”

d.i.: gemdB der Auffassung, daB es sich bei der Argu-

mentation des Madhyamaka nicht um vitapda handelt

Eine Ubersicht iiber die verschiedenen Listen der Leer-
heiten gibt Traité 2028ff.

Bei der Interpretation der einzelnen Arten der
Leerheit stiitze ich mich im folgenden haupts&dchlich auf
§s 1407,10ff; PV 195,12ff; AdS Ni,135a8ff; Br 60a6ff;
AAV 94,17ff (AAA I.95,5ff; OBERMILLER, Analysis, 126ff);
Suddh 124a4ff und Traité 2044ff. Genauere Stellenan-
gaben mache ich jedoch gewdhnlich nur fiir §S und PV,
nur bei besonders problematischen Stellen zitiere ich

auch die anderen Texte.
MAv VI,8a (82,1)
MAv VI,119d (232,17)

MAv VI,120ab/ (233,16f); zit. Pras 340,8f satkayadrsti
prabhavan (: prabha[v]an - s. DE JONG, Textcritical No-

tes, 224) asesan klesamé ca dosam$ ca

MAv 301,16 yan chad (D,J) : yan cad



116)

117)

118)

119)

120)

121)

122)

124

Diese Form der Allwissenheit kommt nur dem Buddha zu.
vgl. OBERMILLER, Doctrine, 62 und 72ff; OBERMILLER,
Analysis, 3f; Traité 1755

MAv 302,10 rkyen Aid 'di pa tsam (P,D,N,S,J,Ts) :

rkyen nid 'di tsam

vgl. Traité 2060; zu den drei Befreiungen auch Anm.404,
405 und 407

MAv 302,12 spyod (D) : dpyod

Flir HOrer ($ravaka) und Pratyekabuddhas gibt es nur

die Betrachtung des Gegensatzes (pratipaksa) zu den
moralischen Hemmnissen (kle$avarapa), d.i. die pudgala-
nairatmya — Betrachtung, nicht aber die Betrachtung des
Gegensatzes zu den intellektuellen Hemmnissen (jneyava-
rapa). - vgl. Ts 234a7ff

MAv 302,17 rnam pa grAis po (D) : gnis po

85 1407,4-9; Die Aufzdhlung umfaBt zwar 18 Arten der
Leerheit - neben den 16, die auch in MAv genannt sind,
noch abhavaséunyata und svabhavaéunyata, die nach an-
upalambhaéunyata aufgezdhlt werden. In der anschliefBlen-
den Erkldrung werden jedoch nur mehr die 16 Arten be-
handelt.

punar aparap subhite bodhisattvasya [mahasattvasyal] maha-
yanam / yad uta: adhyatmaéunyata, bahirdhasunyata, adhyatma
bahirdhaséunyata, $unyatasunyatd, paramarthasunyata, sams-
krtaséunyata, asamskrtaéunyata, atyantasunyata, anavaragra-
$unyata, anavakarasunyata, prakrtisunyata, sarvadharma-
$unyata, svalaksapaéunyata, anupalambha$unyata, [abhava-
S$unyata, svabhavasdunyata] abhavasvabhavasunyata;

PV 24,10-15 und 195,10f entspricht der Liste von MAv,
lediglich asamskrtas$unyata fehlt in der Aufzdhlung,

sie ist aber in der Erkl&drung behandelt. In der Liste

Traité 2041 (Text C) heiBt es irrtiimlich, daB in PV
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18 Arten der Leerheit aufgezdhlt und 16 erkldrt sind
und daB weiters die vier Arten der Leerheit (s. Anm.123)

Uberhaupt nicht aufgezdhlt, wohl aber erkldrt sind.

123) gs 1411,14-16 punar aparam subhute bhavo bhavena é$unyah /
abhavo 'bhavena Sunyah / svabhavah svabhavena S$unyah /
parabhavah parabhavena $unyah;

vgl. PV 24,15-17 und 195,10f

124) MK XIII,7 wyady a$unyap bhavet kimcit sydc chunyam api
kimcana / na kimcid asty as$unyap ca kutah Sunyamp bha-
visyati;

zur Ubersetzung vgl. SCHAYER, Ausgewdhlte Kapitel, 36

125) MK XXII,11 $unyam iti na vaktavyam asunyam iti va
bhavet / ubhayamp nobhayamp ceti prajnaptyartham tu
kathyate;
zur Ubersetzung vgl. DE JONG, Cing chapitres, 80f

126) zur Beschreibung dieser Arte der Leerheit vgl. auch
MK, Kapitel IIT

127) Im folgenden Abschnitt stehen die Bezeichnungen fir
die Sinnesorgane (mig / caksu usw.) flir die entspre-
chenden Sinne. Die Organe selbst wdren als Materie
(vgl. AK I,9%a) unter der Leerheit des BuBeren (bahirdha-

$unyata) zu behandeln.

128) Jayananda zitiert v.182a folgendermaBen: ther zug gnas
pa fnid dan ni // mi 'jig ma yin nid kyi phyir / Zes
bya ba gsuns te und fihrt weiter aus: rnam 'gyur med
pa dan / 'jigs pa med pa’'i ran bzin la bltos nas de
rnams la ran bZin med pa yin te / 'di ltar gal te mig
la sogs pa la ran bzin yod par gyur na / de'l tshe
ran bZin la rnam 'gyur med pa dan 'jig pa med pas de
rnams rnam par 'gyur ba dan / 'jig pa med par 'gyur ba
las de yan yod pa ma yin pa'li phyir de rnams ran bZin

med pa'o (J 345b6-8) - "Er sagt: 'Wegen der Verdnder-
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lichkeit (kdtasthata) und Nicht-Unvergdnglichkeit.'
Bedingt durch (die Tatsache, daB) ein Eigenwesen un-
verdnderlich und unvergdnglich ist, sind diese (sechs
Sinne) ohne Eigenwesen. (Das ist) so (zu erkl&dren):
Wenn Gesichtsinn usw. ein Eigenwesen hdtten, wdren sie
(doch) ohne Eigenwesen, weil auch das (Verdndern und
Vergehen) nicht existiert, wenn die (sechs Sinne) -
weil das Eigenwesen unverdnderlich und unvergdnglich
ist - verdnderlich und unvergdnglich sind."

Dagegen wendet sich Ts 236a2f de Ita yin na 'jig
pa med par 'gyur ba las 'jig pa yod pa'li phyir / Zes
bya dgos na de ni mdo las / 'jig pa ma yin pa nid kyi
phyir ro zes gsuns pa dan 'gal lo - "Wenn das so ist,
widerspricht das (Zitat von v.182ab), soferne man sa-
gen miiBte: 'wegen des Verdnderlichseins (das sich er-
gibt) aus dem Unvergdnglichsein', dem im Sutram (mit

den Worten) 'wegen der Unvergdnglichkeit' Gesagtem."

129) Aus inhaltlichen und formalen Griinden zdhle ich die
Zeile de ni nan ston pa nid du 'dod (MAv 304,18) als
v.182e und nicht wie LA VALLEE POUSSIN als v.183a.

130) Ss 1407,10-12; PV 195,12-14 tatra katamadhyatma-
Sunyata / adhyatmika dharma ucyante / caksuh Srotram
ghrapnam jihva kayo manah / tatra caksu$ caksusa
Sunyam akutasthavinasitam upadaya / tat kasya hetoh /

prakrtir asyaiga /
131) MAv 304,19 'gyur ba na (D) : 'gyur ba

132) MAv 305,1 rna ba dan sna dan lce (D,SS PV )

tib’" "tib
rna ba dan [sna ba dan] lce, rna ba dan lce

(p,N,S)

133) Bedingt durch die doppelte Bedeutung von kiata, "Spitze"
und "Haufen", wird auch der Ausdruck katastha / ther

zug tu gnas pa in der Literatur in verschiedener Be-
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deutung verwendet:

a) als "unverdnderlich", "ewig"

vgl. DN I.14,1f u.a. sassato atta ca loko ca vanjho
kutattho esikattayitthito, ... — "Ewig ist mein Selbst
und die Welt, neues nicht hervorbringend, unwandelbar
wie ein Berg, feststehend ohne Wanken wie ein Pfeiler.
... " (Ubersetzung von FRANKE, 22f; s. auch loc.cit.
Anm.5) ;

DA I.105 erklédrt katattha als pabbatakutan viya thita -
"feststehend wie eine Bergspitze" (s. PTSD s.v. kﬁta2);
Siks 261,17ff (zZitat von Pityputrasamagamah ?) sthitampm
bhavet tatsvake bhave kutasthanirvikaram / na tasya
vrddhir na parihapih / na kriya na ca karapam - "Wenn
es ein eigenes Wesen hidtte, wlirde es feststehen, un-
verdnderlich und unwandelbar; es wiirde nicht entstehen

und nicht vergehen, wdre nicht tdtig und hdtte keine

Ursache.";
Ratnacudaparipyccha (zit. Pras 63,3) ... na kutasthata
nahetuki na pratyayaviruddha ... - "... (es ist) nicht

unverdnderlich, nicht ohne Ursache, steht nicht in Wi-
derspruch zu den Bedingungen, ..." (s. auch loc.cit.
Anm. 3) ;

Hastikakgsyasutram (zit. Pras 388,3) kutasthadharmana
siya na nirvrti - "fiir unverdnderliche Gegebenheiten
(DE JONG, Cing Chapitres, 42: pour les dharma suprémes)
gdbe es keine Zerstdrung";

s. auch DPPL: "akutastha, overtowering immobility,

A XIX 355; not unmoved, P 195 sgq., mi rtag, P 252;
cf.H724,10-11 [Gleichsetzung von akutastha und anityal"
und "kutastha, immobile ground, Su VII 102b; over-
towers all change, P 553, 556";

b) als "verdnderlich", "kausalit&dtsgebunden"

vgl. AAV 95,1f (zit. J 346a4df) tatra kutah samagri /

tasyap bhavasvabhavanupalabdher akutasthah — "Dabeil ist
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kutah ("Haufen") der Kausalkomplex. Da bei diesem das
Eigenwesen des Seins nicht wahrgenommen wird, ist (das
Sein) nicht kausalitdtsgebunden (also ewig).";

AAA 381,18f kuatah samagri. tatra tigsthato hetupratya-
yajanyo bhavas tathoktah. — "kutah ("Haufen") ist der
Kausalkomplex. Das durch Ursachen und Bedingungen
erzeugte Sein desjenigen, das sich darin befindet,
wird so (ndmlich kuatastha) bezeichnet."

AS 171,10f akutasthatam upadaya sarvadharmasvabhava-
vidaréani bhagavan prajhnaparamita - "Die Prajhapara-
mita, Erhabener, zeigt das Wesen aller Gegebenheiten
vermittels der Nichtewigkeit.";

DPPL "akutasthata, it does not stray away from (1lit.
immobility)";

Candrakirti selbst verwendet, ebenso wie Nagar-
juna, kutastha eindeutig in der ersten Bedeutung, also
als "unverdnderlich", "ewig".
vgl. MK XXIV,38 ajatam aniruddham ca kutasthamp ca bha-
visyati / vicitrabhir avasthabhih svabhave rahitamp ja-
gat - "Ohne Entstehen und ohne Vergehen, unveridnder-
lich wird die Welt sein, frei von den vielfdltigen Zu-
stdnden, wenn (sie) ein Eigenwesen (hat).";
dazu Pras 514,1 ajataniruddhatvaj jagat kutastham
syat - "Die Welt wdre unverdnderlich, weil (sie) nicht
entsteht und nicht vergeht." (s. auch loc.cit. Anm.1);
weiters auch Pras 386,2;

Auch bei Bhavaviveka finden wir kutastha in der-
selben Bedeutung.
vgl. PPr 29,5-11 grans can dag las gZan dag na re ...
'on te skye ba med pa kho na’'o Ze na ni ther zug tu
gnas par smra bar khas blans pa'i phyir phyogs sna ma
la gnod do / ... de ni bzan poma yin te / ... ther zug
tu gnas pa yan ma yin te / dnos po ma skyes pa'i tha

sAad du yan yod pa fAid du khas ma blans pa'i phyir ro -
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"Andere Samkhya sagen: ... Sagt ihr dagegen, daB es
ein Entstehen Uberhaupt nicht gibt, dann erkennt ihr
die Lehre von der ewigen Unverdnderlichkeit an (kidta-
sthavadah) und geratet dadurch in Widerspruch zu eu-
rer ersten Behauptung. (Darauf antworten wir:) Das
ist unzutreffend, ... Die ewige Unveranderlichkeit
wiederum beriihrt uns nicht, weil wir nichtentstandene
Dinge auch vom Standpunkt der beschrdnkten Wahrheit

nicht als vorhanden anerkennen." (Ubersetzung von
KAJIYAMA, PPr, WZKS VIII, 104);

Aus diesem Gebrauch von kuatastha ergibt sich fir
v.182ab sinngemdB: "weil sie weder ewig noch vergdng-
lich sind".
vgl. auch Suddh 124a5f ... gnas pa med cin "jig pa
med de / rtag pa dan mi rtag pa med ces bya ba'i don
to // de'i phyir des ston ba'o;

Pa tshab, der Verfasser der vorliegenden Uberset-
zung des Madhyamakavataral, schlieBt sich dagegen der
Interpretation von Arya Vimuktisena an, wenn er ther
zug tu gnas pa ma yin pa nid (akutasthata) mit ran
b%zin mi 'dor ba (anirvyuhasvabhava ?) erkldrt. - Daraus
wlirde sich flir v.182ab sinngemdB ergeben: "weil sie
ewig und (somit) unvergdnglich sind".

Fiir den folgenden Absatz (MAv 305,4-9) ist wohl
die Ubersetzung von Nag tsho (zu den beiden tibetischen
Ubersetzern des Madhyamakavatarah s. Einleitung, 10ff)
vorzuziehen, die nicht nur ther zug tu gnas pa ma yin
pa nid im Sinne von Nagarjuna und Candrakirti inter-
pretiert, sondern auch fir 'jig pa ma yin pa nid eine
verstdndlichere Erkldrung bietet. Sie 148t sich aus
den Zitaten bei bTson kha pa (Ts 235b6-236a5) - ich
lasse dabei die Tatsache unberilicksichtigt, daB es sich
moglicherweise nicht zur G&anze um wortliche Zitate han-

delt - folgendermaBen rekonstruieren:



134)

135)

136)

137)

138)

130

ther zug ni nams pa med pa'i no bo nid la brjod la
(236a3f) / ther zug tu gnas pa'i rtag pa bkag pa na /
mig sogs de yan ran dus su cun zad gnas nas / de'l 'og
tu lIdog pa'i 'jig par bden nam snam pa 'gog pa la 'jig
pa ma yin pa nid kyi phyir / Zes gsuns so (236a4f) //
dnos pa gan 2ig ran gi no bo nid kyis yod pa de ni ther
zug tu gnas pa'am / nams par 'gyur ba Z2ig tu 'gyur ro
(235b6f) - "Unverdnderlich ist ein Wesen zu nennen, das
sich nicht verdndert. Und soferne er ein unverdnderli-
ches Ewiges geleugnet hat, verneint er die Frage: 'Ist
es wahr, daB auch Gesichtsinn usw., nachdem sie zu
ihrer Zeit kurz bestanden haben, spdter im Gegensatz
(dazu) (de'i 'og tu ldog pa'i ?) vergehen?' und sagt:
'wegen der Unvergdnglichkeit'. Jedes Ding, das dem Ei-
genwesen nach seiend ist, ist (entweder) ein unverdn-

derliches oder ein verdnderliches."
MAv 305,9 ther zug pa (D,Ts) : ther zug

MK XV,1, 2 na sambhavah svabhavasya yuktah pratyaya-
hetubhih / hetupratyayasambhutah svabhavah krtako
bhavet (1)

svabhavah krtako nama bhavisyati punah katham /
akrtrimah svabhavo hi nirapeksah paratra ca (2);

zur Ubersetzung vgl. FRAUWALLNER, PhB, 182; SCHAYER,
Ausgewdhlte Kapitel, 59 und 62

MAv 305,20 mdzad (P,D,N,LVP,S,J,Ts) : mjad

MAv 305,20 slob dpon gyis (D,J,Ts) : slob dpan gyi,
slob dpon gyi (P,N,LVP)

vgl. SN II.25,17ff ... uppada va tathagatdnam anuppada

va tathagatanam / thita va sa dhatu dhammatthitata ...;
Pras 40,1 wutpadad va tathagatanam anutpadad va tatha-

gatanamp sthitaivaisa dharmanpamp dharmata;
weiters DB 217 (G); MBT II, 241,1ff; MAv 306,18f (vgl.
Anm. 143 und 148); MAv 339,18ff (vgl. Anm.494); Pras loc.

cit. Anm.1
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139) vgl. MK XV,2/cd (s. Anm.135);
Pras 264,12ff atha keyam dharmapam dharmatda dharmanpam
svabhavah / ko 'yam svabhavah prakrtih / ... paranira-
peksatvad akrtrimatvat svabhava ity ucyate;
weiters die Abschnitte {iber die Leerheit der (absolu-
ten) Natur (prakrtiséunyata) (MAv 315,3-13) und lber
die Leerheit des Eigenen Seins (svabhavaéunyata)
(MAv 339,11-17)

140) vgl. MAv 340,6 (Anm.496)
141) MAv 306,12 brgya (P,D,N,S,Ts) : brkya
142) Ubersetzung auch in WAYMAN, Four Alternatives, 14

143) vgl. RM 105b3-7 rigs kyi bu [de ci'i phyir Z2e na /]
don dam pa ni mi skye'o // mi 'gag go / mi 'jig go /
mi len to / mi 'dor ro / yl ge dag gis smra bar bya ba
ma yin no / yli ge rnams kyis mi brjod do / spros pas
mi rtogs so // rigs kyi bu don dam par ni brjod du med
pa ste bzi pa'o // 'phags pa rnams kyli so so ran gis
rig pa'o // rigs kyi bu don dam pa ni de bZ2in gsegs pa
rnams skyes kyan run ma skyes kyan run mi 'jigs pa ste/*
rigs kyi bu de'i phyir byan chub sems dpa' rnams skra
dan kha spu bregs te / gos nur smrig gyon la yan dag par
dad pas khyim nas khyim med par rab tu 'byun no // rab
tu byun nas kyan chos 'di kho na thob par bya ba'i phyir
mgo'i thod la me 'ab rab bzin du brtson 'grus brtsams
$in gnas so // rigs kyi bu gal te don dam pa med du zin
na tshans par spyod ba don med par 'gyur ro // de bZin
géegs pa rnams 'byun ba yan don med par 'gyur ro // gan
gi phyir don dam pa yod pas na de'i phyir byan chub
sems dpa' rnams don dam pa la mkhas 2es bya'o;

* vgl. Anm. 148
144) MAv 306,13 'gag pa (D,N,LVP,S,J,Ts,RM) : 'gags pa

145) MAv 306,15 rab tu bsnad (D,J,Ts) : bsrad
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146) vgl. Einleitungsverse zur Madhyamakakarika I,1,2ab
(P 5224, 1b4ff) (zit. Pras 11,13-15, 548,2-4; 3,8-10,
592,7-9 [vv. 1 und 2al; Traité& 326)
anirodham anutpadam anucchedam a$aévatampm / anekartham
ananartham anagamam anirgamamqm //
yah pratityasamutpadam prapancopasamam $ivam;
. dazu MAY, 256 Anm.919;
MAv 135,5f; Pras 548,6 (zit. nach einem Purvasaila-
Werk - vgl. MAv 134,1; MAvL, Le Muséon 11, 323 Anm.2;
Pras 548 Anm.?2) avinasam anutpannam dharmadhatusamam

jagat.

147) vgl. Pras 493,10f sa hi paramartho ... Santah
pratyatmavedya aryapam ...; BCAP 367,12f

148) MAv 306,19 mi 'jigs pa ste (RM) : ste [?];

Ts 237b5 zitiert hier als bessere Version die Uber-
setzung von Nag tsho. Nach dieser wdre anstelle von
MAv 306,18f "rigs kyi bu de bzin géegs pa rnams byun
yan run ma byun yan run don dam pa ni fdams pa med pa
yin pas ... - Edler Jingling, weil die hochste Wirk-
lichkeit unvergdnglich ist, mOgen die Tathagatas ent-
standen oder nicht entstanden sein ..." zu setzen. Die-
se Version wlirde nicht nur - worauf Ts 237b5f hinweist -
inhaltlich mit der MAv 306,2f zitierten Sutrenstelle
(vgl. Anm.138) lbereinstimmen, sondern auch mit RM
105b5 (vgl. Anm.143).

Die einfachere LOsung wdre jedoch eine Textkor-

rektur anhand von RM.
149) MAv 307,3 rnam par (P,D,N,LVP,S,J,Ts) : rnam bar

150) d.h.: Nach ihrer ErlOdsung verweilen sie im nichtfixier-

ten Nirvana (apratisthitanirvapa).
151) MAv 307,5 spyod pa (P,D,N,S,J,Ts,RM) : dpyad pa

152) MAv 307,9 gan ¢ig P,D,N,LVP,S,J,Ts) : gan nig



133

153) MAv 307,15 rten cin 'brel par (P,D,N,LVP,S,Ts) : rten

cin 'bril par
154) MAv 307,15 gzun bar (D,J,Ts) : bzun bar
155) MAv 307,18 ran bzin (P,D,N,S,J,Ts) : ran bzid
156) MAv 307,19 spyod pa (P,D,N,S,Ts) : dpyod pa
157) MAv 308,3 1a (P,D,N,S,J,Ts) : na
158) MAv 308,6 slob dpon gyis (D,J) : slob dpon gyi

159) d.i. das nichtgemachte (akrtrima) und von anderen un-
abhdngige (paranirapeksa) Eigenwesen (vgl. J 350a5),
das insofern nicht gemacht ist, als es nicht aus ei-

ner Ursache entstehen kann (vgl. MK XV,1,2 - Anm.135)
160) MAv 308,8 grAi ga la (D) : gris la

161) MAv 308,9 me ... tsha ba (D,J,Ts) : med ... tshan ba,
me ... tshad pa (LVP), med ... tshad ba(S)

162) das sind die Realisten (bhavavadin, vgl. J 350a7), z.B.
die Sarvastivadin - wvgl. AKBh 8,17-20 svabhavastu
yathakramamp
kharasnehospaterapah // (AK I,124)
kharah prthividhatuh / sneho 'bdhatuh / uspata tejodha-

tuh / Irapa vayudhatuh

163) Ts 238b6f zitiert flir MAv 308,14f als bessere Version
die Ubersetzung von Nag tsho: de la 'di ltar mchog tu
'dzin pa Aid med pa'i phyir dan / kun rdzobs tu don ji
lta ba bzin du bsgrubs pa'i phyir ro - "welil sie nicht
derart (d.i. als seiend) beurteilt werden und weil der
Gegenstand der beschrdnkten Wirklichkeit nach entspre-
chend erwiesen ist";

Interessant ist auch bTson kha pas Verweis (Ts
239a1f) auf Dharmadhatustavah v.22:
Sunyataharakah sutra ye kecid bhasita jinaih / sarvais

taih klebdavyadvyrttir naiva dhatuvinas$anam - "Welche die



164)

165)

166)

167)

134

Leerheit lehrenden Sutren auch immer die Sieger ver-
kiindet haben, all diese vernichten die Laster, aber
zerstdren nicht das Element (der Gegebenheiten) ."
(Zur Ubersetzung vgl. RUEGG, Dharmadhatustava, 466;

Text zit. nach loc.cit. Anm.82)
MAv 308,16 chog (D,N,S,J) : mchog

vgl. Pras 36,2; 75,12; 175,6 alam prasangena prakrtam

eva vyakhyasyamah

vgl. RUEGG, Théorie, 300 Anm. 2;

Diese gegenseitige Leerheit (itaretara$unyata) wird Jje-
doch im Lankavatarasutram ausdriicklich gelehrt:

LAS 75,10ff itaretaraséunyata punar mahamate katama
yaduta yad yatra nasti tat tena $Sunyam ity ucyate / ...
tenocyata itaretaraéunyateti - "Mahamati, was wiederum
ist die gegenseitige Leerheit? Dasjenige, bei dem es
irgendetwas nicht gibt, wird leer davon genannt. ...
(vgl. RUEGG,

Daher heiflit sie 'gegenseitige Leerheit'.
Traité, 127f)

Das ist die Erkldrung des Begriffes $unya, wie ihn die
Sarvastivadin geben; vgl. AKBh 400,9 antaryaparapurusa-
rahitatvac chunyam; 400,14 atmarahitatvac chunyam

(AK, VII.32f). Es handelt sich dabei um die zweite und
dritte Erkl&rung von 5unya als Aspekt der Wahrheit vom
Leid (duhkhasatya).

vgl. auch MN II.263,26f sanfiam idap atthena va attani-

yena va ti.
MAv 308,20 gzun ba (D,J,Ts) : bzun ba

Das ist die Erkldrung der Yogacarin: Die absolute Natur
(parinigspannasvabhava) wird als das Fehlen (rahitata /
$unyata) der Zweiheit von Subjekt (grahaka) und Objekt
(grahya) erkldrt. - vgl. Siddhi 528f;

vgl. weiters MVT 1.46,20-23 dvasya grahyasya grahakasya
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ca ... tasya ca dvayabhavasya yo bhava etac chunyata-

ya laksanpam.
MAv 309,5 dan (P,D,N?,KP,KD,Kl,S,Sl,J,Ts,R) : dad

MAv 309,7 ran bzin med pa nid (D’KP’KD’Kl’Sl’TS'R) :

no bo med pa nid

v.184 zit. SubhS 21,16f rupader nihsvabhavatvam ba-
hirdhasunyata mata / ubhayor nihsvabhavatvam bahira-

dhyatmasunyata

§s 1407,20-23; PV 195,17-19 tatra katamd bahirdha-
Sunyata / bahya dharma ucyante (PV ye bahirdhadharmas
tad yatha) rupa[$abdagandharasasparéa(PV -sprastavya) -
dharmah / tatra rupam rupepa $unyam akutasthavinasitam

upadaya / [tat kasya hetoh] prakrtir asyaisga
MAv 309,10 Zes bya ba (D,S,R,P%ib) : $es bya ba
zu dem Terminus im Tib. vgl. Einleitung, 20 Anm.1

vgl. 8S 1408,7-12 tatra katamadhyatmabahirdhaéinyata /
sadadhyatmikany ayatanani ime ucyante adhyatmikabahya-
dharmah / tatradhyatmika dharma bahyadharmaih $unya
akutasthavinasitam upadaya / tat kasya hetoh prakrtir
asyaisa / ime bahya dharmah adhyatmikair dharmaih
S$unyah akutasthavinaséitam upadaya / tat kasya hetoh
prakrtir asyaisa / iyam ucyate adhyatmabahirdhasunyata;
PV 195,21-196,4 tatra katamadhyatmabahirdhasunyata /
sadadhyatmikany ayatanani sadbahyany ayatanani / iyam
ucyate adhyatmabahirdhasunyata / tatra katame adhya-
tmika dharma bahirdhadharmaih $unyas$ caksuhsérotraghrapa-
jihvakayamanamsi adhyatmikani rupa$abdagandharasaspars$a-
dharmaih &éunyany akutasthavinaséitam upadaya / tatra
katame bahirdhadharma adhyatmikaih dharmaih Sunyah /
rupa$abdagandharasasparé$adharmasé cakgsuh$érotraghrapa-

jihvakayamanobhih $éunyah akutasthavinas$itam upadaya /
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iyam ucyate adhyatmabahirdhasunyata;

Die Prajnaparamita-Texte erkldren diese Art der
Leerheit also damit, daB die inneren Gegebenheiten
leer bezliglich der &duBeren sind und die &duBeren leer
beziiglich der inneren. Das ist aber genau jene "ge-
genseitige Leerheit" (itaretarasunyata), die Candra-
kirti oben (MAv 309,1) abgelehnt hat (vgl. Anm.166).

Offenbar liegt in den Prajhaparamita-Sutren
ein "vordogmatisches" Stadium der éanyata-Lehre vor,
die erst im Madhyamaka (?) den gegebenen Ansdtzen
entsprechend konsequent ausgebaut wird (vgl. auch
Traité 2044).

Das zwingt Candrakirti offenbar zu einer Kiirzung
und Umdeutung des autorisierenden Zitates. Der hier
vorliegende Text des Sutram ist aber auch verstimmelt
(vgl. Anm.177).

Der Anfangssatz ist unvollstdndig und entspricht auch
nicht den Texten der §S und PV. Zu ergdnzen ist wohl:
"Die sechs &duBeren Bereiche und die sechs inneren

Bereiche (ayatana) (nennt man) ...".

MAv 310,5 ston Aid (P,D,N,KP,KD,Kl,LVP,S,Sl,J,TS,R) :
ston ni

§s 1408,12-15; PV 196,5f tatra katama $unyatasiunyata /

ya [sarva]dharmapam $unyata tatha $unyataya $Sunya

é&nyaté* [akutasthavinaéitam upadaya / tat kasya hetoh

prakrtir asyaigsa] / iyam ucyate $unyatasunyata.

* fehlt in PV

vgl. RUEGG, Théorie, 328ff;

Inhaltlich entspricht dieser Aspekt der Leerheit der
zweiten Erkldrung der Leerheit des HO&chsten Seins
(parabhavas$unyata) (MAv 340,5ff - vgl. Anm.499).

LSt v.21 (zit. BCAP 359,8f und 415,3f) sarvasamkalpa-
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hanaya Sunyatamrtade$ana / yasya tasyam api grahas
tvayasav avasaditah;

R 254,171 zitiert dazu Ghanavyuha 54b8f ston pa Aid kyi
lta thos kyan / la la'i lta ba ma 2ig na / gsor mi run
ba'i 1lta can te / sman pas bor ba'i nad pa bzin -
"Selbst wenn man die Lehre (daréana) von der Leerheit
geh6rt hat, ist man mit einer unheilbaren Anschauung
(daréana) versehen, wie ein Kranker, der vom Arzt ver-
lassen ist, wenn (dabei) eine bestimmt Anschauung
(ndmlich die Anschauung von der Leerheit als Realitdt)
nicht vernichtet ist."

vgl. auch MK XIII,8 (zit MAv 119,6ff) é$unyata sarva-
drstinam prokta nihsaranpam jinaih / yesam tu Sunyata-
drstis tan asadhyan babhasire - "Die Sieger haben die
Leerheit als das Gegenmittel filir alle Ansichten er-
kl&8rt; die aber, die die Ansicht der Leerheit vertre-
ten, die haben sie als unheilbar erkldrt." (zur Uber-
setzung vgl. MAv_, Le Muséon 10, 312; SCHAYER, Ausge-
wdhlte Kapitel, 37)

MAv 310,12 kun rtog (D,N,S,J,Ts,R,LSt) : kun rtogs
vgl. etwa HEILER, 22f
MAv 311,6 bcu char (D’KD’Sl'R) : bcu car

d.h.: um das Festhalten an den Richtungen als groB zu
beseitigen, soferne sie als Eigenwesen wirklich sind

(svabhavasiddha) - vgl. Ts 240a3; R 254,5

8S 1408,15; PV 196,7 tatra katama mahasanyatd / puarva

dik purvaya dié$a Sunya

MAv 311,13 'dzin pa de dag gi 'dzin pa (P,D,N,S) :
'dzin pa

Nach Traité 2071f dient dieser Aspekt der Leerheit

weiters dazu, die Fehler zu beseitigen, die sich bei

der Betrachtung der UnermeBlichkeiten (apramapa) er-
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geben ko&nnen, ndmlich die Welt flir begrenzt oder unbe-

grenzt zu halten.
189) vgl. etwa FRAUWALLNER, II,121

190) MAv 311,19 mya nnan 'das dhos (P,D,N,Kl,LVP,S,J,TS,R) :
myan 'das dnos po'i;
zur hier gemeinten Lehre der Sarvastivadin vgl. AK I,6ab
+ AKBh; Traité 2073

191) vgl. MK XXV,5 (zit. R 255,2) bhavasé ca yadi nirvapam
nirvanpam sampskrtam bhavet / nasamskrto hi vidyate bha-
vah kvacana kasécana - "Wenn das Nirvapa ein Sein wire,
dann wdre das Nirvana etwas Verursachtes (sapskrtah).
Denn es gibt nirgends ein Sein, das nicht verursacht
ist." (Ubersetzung von FRAUWALLNER, PhB, 196)

192) PV 196,9f; SS 1408,20-22 tatra katama paramdrthasinya-
ta / paramartha ucyate nirvanpam (8s paramartha ucyante
ye nirvanti) / tac ca nirvanpam* nirvapena Sunyam akuta-
sthavinasitam upadaya /

* fehlt in PV
193) MAv 312,7 mya nan las 'das pa (P,D,N,S,J,Ts,R) : mya

nan las 'das
194) MAvV 312,12 de yis (D,N,K_,LVP,S,J,Ts,R) : di yi

195) §s 1409,1-3; PV 196,11f£f tatra katama samskrtas$uanya-
ta / samskrtam ucyate kamadhatuh rupadhatuh arupa-
dhatuh / tatra kamadhatuh kamadhatuna 5Sunyah / ...

Traité 2078 gibt neben dieser mahayanistischen
Interpretation auch eine Erkldrung, die der alten ka-
nonischen Auffassung von Leerheit entspricht: Die ver-
ursachten Gegebenheiten sind leer, weil sie ohne "Ich"
(atman) und "Mein" (atmiya) sind, vergdnglich und ver-
anderlich. - s. auch loc.cit. Anm.1; vgl. Anm.166 und
167
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Ss 1409,5-7; PV 196,14f tatra katamasamskrtaséunyata /
asamskrtam ucyate yasya notpado na nirodho na sthiter
anyathatvam (PV na sthitir nanyathatvam) ... tac ca

asamskrtam asamskrtena Sunyam

31z 3 g : 5
MAv 3,3 gan la (D'N’S'Sstib’Pvtib) gan las

MAv 313,5 de la 'dus ma byas ni 'dus ma byas kyis ston

ste (D;éS PV de la de ni ...) : de la

tib’”~ "tib
'dus ma byas kyis ston ste

vgl. Ss 1409,9f; PV 196,17 tatra katamatyantaéunyata /
yasyanto nopalabhyate tat atyantam / atyantam* atyantena
Sunyam

* fehlt in PV

Auch Traité 2085f kennt die Interpretation von
antah als die beiden Extreme "Dauer" und "Vernichtung"
nicht. Er bietet eine Erkldrung von atyantaéunyata als
"Absolue vacuité", die sich daraus ergibt, daB in den
vorhergehenden Aspekten der Leerheit die Wesenlosig-
keit aller Gegebenheiten in einer Weise beschrieben
wurde, daB nichts librig bleibt, das nicht leer wéire.

Jedoch findet sich die von Candrakirti gebotene
Erkldrung auch bei Arya Vimuktisena, AAV 95,21-24
(zit. AAA 95,25-28): antasyantena éunyatvad atitanta-
tvenatyantasunyataya / anto bhagah / tatrocchedas$asva-
tantayor madhye na tad asti kimcid yena tayor bhagavyava-
cchedanimittatvena svabhavo vyavasthapyet - "Weil das
Ende als Ende leer ist:‘gibt es die Leerheit des End-
losen dadurch, daB (etwas) Uber das Ende hinausliegt.
'"Ende' (bedeutet) Teil; dabei gibt es zwischen den En-
den der Vernichtung und der Dauer iberhaupt nichts,
wodurch ein Eigenwesen (der beiden Enden) als Grund
fiir eine Untersuchung dieser Teile festgelegt werden
kénnte." (vgl. auch OBERMILLER, Analysis, 133)

* diese Begrindung nach AdS 136b3
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Wenn man der Uberlieferung von Bu ston und Ta-
ranatha Glauben schenkt und Arya Vimuktisena vor Can-
drakirti ansetzt (zur Datierung s. RUEGG, Vimuktisena,
305ff), bedeutet das, daB hier eine dltere Madhyamaka-
Umdeutung, mdglicherweise auch eine "Madhyamaka-Ver-
sion" des Sutram, vorliegt, die von Arya Vimuktisena
ibernommen wurde, sei es, daB er ein Vorldufer der
Yogacara-Svatantrika-Madhyamaka Schule war, wie tibe-
tische Doxographen behaupten ('Jam dbyans bZzad pa,

Gun than dkon mchog - s. op.cit. 307 + Anm.18), sei
es, daB er im Sinne von Maitreyanatha (vgl. FRAUWALL-
NER, PhB, 303) durch Ubernahme von Begriffen und An-
schauungen der Madhyamaka-Schule diese zu verdrdngen
suchte.

Nach Ts 240b5f wird diese Art der Leerheit ge-
lehrt, um die "Mitte" als Realitdt abzulehnen; R 256,1
bezeichnet das Extremlose als mittleren Weg (dbu ma'i
lam), wohl aber im weitesten Sinne des Wortes und nicht
speziell auf die Madhyamaka-Schule bezogen.

Eine andere Tradition findet sich z.B. bei Rat-
nakaraganti (Suddh 124b2) und Jayananda, wO atyanta
als sambhogakayah Dbezeichnet wird: J 353a5f gan la
rtag pa dan chad pa med pa de ni mtha' las 'das pa ste/
lons spyon rdzogs pa'i sku yin la / de skad cig ma
brgyud pas gnas pa'l phyir rtag pa ma yin la / chad pa
ma yin pa'l phyir chad pa'i mtha' las 'das pa'o =
"Was ohne (die Extreme) 'Dauer' und 'Vernichtung' ist,
das ist das Endlose, d.h. der sambhogakayah; da er als
augenblickliche Reihe (ksapikasamtana) besteht, ist er
nicht ewig, und da er nicht vergdnglich ist, ist er
ohne das Extrem 'Vernichtung'."
vgl. dazu MBT II, 197,1-7 tatha hi danader upayasya
rupakayaksetraparivaradimahabhogataphalasampatparigra-

had bhagavatam na nirvape 'vasthanam / prajfiayd ca sa-
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kalaviparyasaprahapan na samsare 'vasthanamp viparyasa-
mulatvat samsarasya / anaya ca prajAopayasvarupaya
pratipada samaropapavadantavivarjanena madhyama prati-
pad udbhavita - "So aber verweilen die Erhabenen nicht
im Nirvana, da sie mittels Hingabe usw. die Frucht der
Methode (upaya, d.i. die ersten finf paramita), die im
groBen GenieBen des rupakayah (d.i. nirmapakayah +
sambhogakayah), (Buddha)feld, Gefolge usw. besteht,
vollkommen ergriffen haben; und da sie durch die Ein-
sicht (prajna, die sechste paramita) alle falschen
Vorstellungen wohl aufgegeben haben, verweilen sie
nicht im sapsarah, da die falschen Vorstellungen Wurzel
des samsarah sind. Durch den Weg, der in Methode und
Einsicht besteht, hdlt man sich an den mittleren Weg,
indem man die Extreme von Bejahung und Verneinung

aufgibt.”

200) MAv 313,14 ston ste (D) : ston

201)

202)

203)

204)

vgl. MK XI,lcd samsaro 'navaragro hi nasyadir napi
paécimam - "denn der Kreislauf der Existenzen ist an-
fang- und endlos, er hat weder Beginn noch Abschluf";
dazu Pras 218,4f uktam hi bhagavata anavaragro hi
bhikgsavo jatijaramarapasamsara iti (vgl. auch loc.cit.

Anm.3); sowie Pras 221,5-224,4
d.i. der samsarah - vgl. Pras 424,13

Traité 2094ff nennt diese Art der Leerheit nur 'Leer-
heit des Anfanglosen' (anagraéunyata, "vacuité des

dharma sans commencement").

PV 196,19-21 tatra katamanavaragraéunyatd / yasya

naivagram navaram upalabhyate / tasya madhyabhavah /

yasya ca nadir na madhyamp navaram upalabhyate tasya

nagatir na gatih / adimadhyavasanany api adimadhyava-

sanaih éunyany akutasthavinasitam upadaya;
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vgl. SS 1409,11-14 tatra katamanavardagrasunyata /
yasyavaramp nopalabhyate / nagramp tasyagatir nopala-
bhyate na gatih / anavaragram anavaragrepa Sunyam
akutasthavinasitam upadaya.

MAv 314,3 de la thog ma (D,SSt“yPV£ﬂ) : thog ma
MAv 314,3 ston pa nid (D'S%jb'Pij) : nid

MAv 314,12 gton pa (KP,KD,LVP,Sl,TS,R) : ston pa

MAv 314,13 dor med (KP,KD,LVP,S,TS) : 'bor med, bor
med (Kl)

Traité 2105ff faBt diese Art der Leerheit als 'Leer-
heit des Verstreuten' auf (avakaras$anyata, "vacuité

des dharma dispersés"); vgl. loc.cit. Anm.2

PV 196,22-197,1 tatra katamanavakarasunyata / ... /
avakaram nama vil: avi)kirapam* chorapam utsargah / an-
avakaro 'navakarepa Ssunyo ...;

vgl. SS 1409,15f tatra katamanavakaraéunyata / yatra
na kasyacid dharmasya chorapam astl anavakaro 'nava-
karepa $unyo

* 'thor ba ist die gebré&uchliche Entsprechung fur viki-
rapa, Ausstreuung (L.Ch.; DPPL); zu der Konjektur s.
auch DPPL s.v.;

AAV 95,26; AAA 96,2 lesen avakirana

Das UnverduBerliche (anavakara) ist nach J 354a1f,
Ts 241a2, Suddh 124b3 das Mahayana; nach R 256,6 die
Vollkommenheiten (paramita); nach By 67b5 das Nirvana
ohne Rest (nirupadhiéesanirvapa) - vgl. OBERMILLER,
Analysis, 134 Anm.4

d.i. die HOrer ($sravaka) - vgl. J 354a4

R 257,3 erkldrt: ... nan thos la sogs pa'i $es pa dan

mthon bas ma mdzad pa ... - "... weil es nicht durch

Wissen (jAana) und Anschauung (daréana) von HOrern usw.

gemacht ist ..."; vgl. den Abschnitt iUber die Leerheit
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des Eigenen Seins (svabhavaéunyata), MAv 339,11ff (101
+ Anm.491), sowie MAv 306,4ff (69f + Anm.139)

213) MAv 315,6 'dus byas (D'KP’KD'Kl'Sl’TS'R) : 'dul byas

214) vgl. §S 1409,18f; PV 197,3f tatra katami prakrti-
Sunyata ya sarvadharmapam prakrtih samskrtanam vasam-
skrtanam va sa* na Sravakaih krta na pratyekabuddhaih
na bodhisattvair

* fehlt in PV
215) Diese Termini kommen im Sutram nicht vor; vgl. Anm.214

216) Gemeint sind hier das sechste und siebente Glied des
pratityasamutpadas Aufgrund der Berilhrung der sechs

Sinnesorgane mit ihren Objekten entsteht Empfindung.

217) Zur Begrindung fir die vier verschiedenen Klassifizie-

rungen der Gegebenheiten vgl. J 354b2-5.

218) §s 1409,22, 1410,1,7f; PV 197,6,8 tatra katama sarva-
dharmasunyata / sarvadharma ucyante / ... samskrta

dharma asamskyrta dharmah /

219) MAv 316,6 mig gi 'dus te reg pa nas yid kyi 'dus te
reg pa zes bya ba'i bar ro (D) : mig gi 'dus te reg

(S rig) pa $es (P,N,S Zes) bya ba'i bar ro

220) vgl. és 1410,1-9; PV 197,6-9 rupam vedana sampjna sam-
skara vijnanamp / caksuh S$rotro ghrapam jihva kayo manah /
rupam $abdo gandho rasah spar$o dharmah / caksurvijna-
namp $rotravijnanam ghranpavijnanamp jihvavijnanam kaya-
vijnanam manovijnanam [/ caksubhsamspars$ah Srotrasam-
spar$o ghranasamspars$o jihvasamspar$ah kayasamsparso
manahsampsparé$ah / caksuhsamspar$aja vedana Srotrasamp-
sparéaja vedana ghrapasamspars$aja vedana jihvasamspars$a-
ja vedana manahsamspar$aja vedana * / [rupino dharmah /
arupipo dharmah / samskrta dharma asamskrta dharmah /
ime ucyante sarvadharmah /] **sarvadharmah sarva-

dharmaih Sunyah** ...
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* PV cakgubhsamspar$pratyayavedand ... manahsampspar$apratyatyavedana

** — %% PV  tatra dharma dharmaih $unyah

Im folgenden werden die Charakteristika der Gegeben-

heiten besprochen. Diese lassen sich nach Ts 241b7-

244a7 gemdB ihrer Stellung innerhalb des Heilsweges

in drei Gruppen einteilen:

a) Gegebenheiten der Grundlage (gzi, aéraya / adhara)
(vv.202-204) sind die Gruppen (skandha), die Berei-
che (ayatana) und das Abhdngige Entstehen (pratitya-
samutpada) ,

b) Gegebenheiten des Weges (lam, marga) (vv.205-209)
sind die Vollkommenheiten (paramita), die Versen-
kungsstufen (dhyana), die UnermeBlichkeiten (apra-
mapa), die Sammlungen (samapatti), die zur Erleuch-
tung verhelfenden Gegebenheiten (bodhipaksikadharma),
die Tore zur Befreiung (vimoksamukha) und die Be-
freiungen (vimoksa),

c) Gegebenheiten der Frucht (’bras bu, phala) (vv.210-
214) sind die Krdfte (bala), die Uberzeugungen (vai-
$aradya), die analytischen Wissen (pratisamvid),
die GroBen UnermeBlichkeiten (mahapramapa), die Be-
sonderen Buddha-Eigenschaften (avenikabuddhadharma)
und das Wissen des Wissens um alle Erscheinungsfor-
men (sarvakarajnatajnanam);

Zu den Charakteristika der Gegebenheiten vgl. auch AKL

IT.222ff.

MAv 316,19 phun po (P,D,N,KP,KD,Kl,S,J,R,éstib) :
phun po'i

Dieser Abschnitt folgt §S. Soweit mir bekannt, sprechen
die anderen Prajhaparamita-Texte in diesem Zusammenhang
nicht davon, daB den Gruppen das Charakteristikum des
Leides zukommt und den Elementen (dhatu) Jjenes einer

Giftschlange;
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vgl. Ss 1410,11-13 rupalakgsapam rupam anupalambhanama-
laksana vedana / udgrahanalaksapna samjna / abhijnasam-
skaralaksanah samskarah / vijnanalaksanpam vijnanam /
duhkhalaksanah skandhah / a$ivisalaksanpa dhatavah;

zu vv.202,203ab vgl. auch PV 197,10f ruapapalaksanpam
rupam / anubhavalaksapa vedana / udgrahapalaksapa sam-
jna / abhisamskaralaksapah samskarah / vijananalaksanpam
vijnanam;

Prés 343,9 rupapanubhavanimittodgrahapabhisamskaranpa-
visayaprativijnaptilaksanah panca skandhah;

zu vv.202ab,203ab Pras 60,5f, loc.cit. Anm.5;

zu v.202a Pras 456,9, AkL I,24f;

zu v.202b Pras 554,7-10, AK I,14c/;

zu v.202c AK I,14/cd, AKL 1,28 Anm.1;

zu v.202d AK I,15ab/, AKL I,28f;

zu v.203ab AK I,16a;

zu v.203c AK I,8

224) vgl. 8S 1410,13f dyal(: apa)dvaralaksapany dyatandni;
AK I,20ab; AKBh 13,16;

Gemeint sind in diesem Fall nur die sechs inneren
Bereiche (adhyatmayatana), d.h. die Sinnesfakult&dten.
vgl. Pras 552,9f duhkhotpattyayatvad ayadvarabhdavena*
dar$anasravapaghranarasaspar$amanakhyam sadayatananm
namarupahetukam upajdyate - "Verursacht durch Name und
Form entstehen die sechs Bereiche, ndmlich Sehen, Horen,
Schmecken, Beriihren und Denken, als Ankunftstore, da
(durch sie) das entstehende Leid ankommt."; dazu MAY
260 + Anm.938

* Text nach DE JONG, Textcritical Notes, 248; vgl. auch
Pras 552 Anm.9
225) 5S 1410,14 samagrilaksanah pratityasamutpadah
226) MAv 317,9 'du 'phrod kyis (D,J,Ts) : 'du 'phrod kyi

227) nach Ts 242a6
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zu den Vollkommenheiten vgl. etwa Traité 650ff, 1960ff

Die von Candrakirti grbBtenteils wodrtlich zitierte
Satasahasrika-Stelle nennt hier (58S 1410,15) anudvaha
(Z6libat) als Charakteristikum der Vollkommenheit der
Sittlichkeit. Aus folgenden Grinden m&chte ich jedoch
eine Verbesserung zu anuddaha vorschlagen:

Sexuelle Enthaltsamkeit ist lediglich ein Aspekt
der Sittlichkeit und wohl nicht als allgemeines Charak-
teristikum geeignet. Siks 187,7 hingegen erkldrt in

einem Zitat aus dem Sagaramati-Sutram $ilaparamita als

die Fdhigkeit, Schmerzen zu ertragen: ... vedanabhi$ ca
na samphriyate ... — "... und an den Schmerzen geht man
nicht zugrunde ..." (Ubersetzung von EIMER, Skizzen,

111); Traité 1961 nennt sie "la racine des félicités
(sukhamula)" und Traité 2125 nennt als ihr Charakte-
ristikum "1l'absence de repentir (akaukrtya)".

In dieselbe Richtung deutet auch der tibetische
Ausdruck gdun med, da gdun ba als Ubersetzung von tap-
oder dah- (brennen, peinigen) belegt ist (vgl. L.Ch.;
Mvy 3103, 6536; Pras 269,10, 377,8, 557,10; BCA IX,167a,
VIiIi,10a, VIII,7c; u.a.).

Das Charakteristikum der éilaparamita ist somit
das Fehlen der Peinigung durch die Befleckungen (klesa)
- vgl. J 355b5 ... nan 'gror gdun ba med pas so;

R 259,1f ndon mons pas gdun med pa ...; Ts 242a7 ... don
mons kyi gdun ba las de med ba'i bsil ba thob pa’o.

Die Lesart von SS 1410,16, anavamadya (nicht berauscht),
ergibt hier keinen Sinn. éstﬂ; 325b4 nennt als Charakte-
ristikum der Vollkommenheit der Energie thub pa med pa,
was als Ubersetzung von anavamrdya (unzerreibbar, un-
zerstbrbar) belegt ist (L.Ch.; DPPL). Fiir diese Lesart
wlirde auch die Definition von Traité 946, kayikacaita-

sikasramsanata (kOrperliche und geistige Unnachgiebig-
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keit), sprechen.

kha na ma tho ba med pa hingegen ist die Uberset-
zung von niravadya oder anavadya (untadelig) (Mvy 799,
7238).

231) vgl. 58S 1410,14-16 parityagalaksana danaparamitah /
anudvahalaksapa* $ilaparamita / akopanalaksapa ksanti-
paramitah / anavamadyalaksana** viryaparamita

* s. Anm.Z229; ** 5. Anm.230

232) vgl. BCA VII,2a kim viryamp kubéalotsahah ...;
Traité 2125 "1l'effort (abhyutsaha)"

233) Ss 1410,16f samgrahanlaksapa dhyanaparamita

234) §s 1410,17 asangalaksana prajnaparamita; vgl. MSA XVI,
30-35, wo stereotyp von allen Vollkommenheiten ausge-
sagt wird, daB sie auf siebenfache Weise nicht verhaf-

tet sind (na saktam).

235) vgl. dazu etwa 5S 1443,13-1444,3; AKL VIII,127ff; AVin
562; FRAUWALLNER, I.167f

236) vgl. dazu etwa 5S 1444,3-16; Traité 1239ff; AK_ VIIT,
196ff; MSam II.52*; FRAUWALLNER, I.175; HEILER, 27f;
SCHLINGLOFF, II.92ff; MAv 55,14-56,1 (MAv , Le Muséon
8, 301 + Anm.4)

237) vgl. dazu etwa 58S 1444,17-1445,17; Traité 1274ff; AK
VIII,133ff; FRAUWALLNER, I.175f; HEILER, 27f; LINDQUIST,
85ff

238) MAv 318,8 mi 'khrugs (D,KP,Kl,LVP,Sl,J,TS,R) : mi 'khrug

239) §s 1410,17f akopanalaksandni catvari dhyanani catvary

apramapani catasra arupyasamapattayah

240) vgl. dazu etwa SS 1427ff; PV 203ff; Traité 1119ff; MAv
64ff (MAVL, Le Muséon 8, 308ff)

241) 58 1410,19 nairyanikalaksapah saptatriméadbodhipaksa-
dharmah
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vgl. Pras 148,5 yadi nairyaniko bhavati tasya nairyani-

kata
MAv 53ff (MAVL, Le Muséon 8, 300ff)
vgl. Ss 1410,19f viviktalaksananm Sunyatavimoksamukham

zu den drei Toren zur Befreiung vgl. AKL VIII,187 +
Anm. 2

MAv 319,16 209 (LVP) : 219

vgl. §S 1410,20f $antalaksanam animittavimoksamukham /
duhkhamohalaksanam aprapihitavimoksamukham;

éstﬂyéa 325b6 nennt als Charakteristikum der Unbegehrt-
heit als Tor zur Befreiung (aprapihitavimoksamukha)

'"Entfernen des Leides' (duhkhapaha, sdug bsnal sel ba):

MAv 319,7f mtshan ma ma dmigs pa'i sgo nas (D,Ts,R) :
mtshan ma [mal dmigs pa'i sgo nas, mtshan ma dmigs pa'i

sgo nas (P,N,S)

Im Rahmen der beschrdnkten Wirklichkeit bestehen die
verursachenden Daseinsfaktoren (samskara) wesentlich
aus Leid, und zwar im Sinne des dreifachen Leides. Die-
se Leidhaftigkeit beruht aber auf Verblendung, denn

der absoluten Wirklichkeit nach - man erkennt sie mit-
tels Einsicht - sind die verursachenden Daseinsfaktoren
wesenlos (vgl. J 356b1f).

Leid und Fehlen von Verblendung sind also insofern
Charakteristikum der Unbegehrtheit, als beide Motiv da-
flir sind, die Daseinsfaktoren nicht zu begehren.

Zu den drei Arten des Leides vgl. SCHMITHAUSEN,
Dreifache Leidhaftigkeit.

vgl. dazu etwa AK  VIII,203ff; Traité 1281ff; J 356b4-
358b2; FRAUWALLNER, I.177; Begriffsreihen I,92ff; Be-
griffsreihen II,193ff; MSam II.52%*; SphA VIII.1175,14ff;
MVy 1510-1518; DN II.70,28-71,17
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§s 1410,21 vimocanalaksana vimoksah
MAv 319,18 gzugs med par (P,N,LVP,S) : gzugs med bar

weil die Wahrnehmung des Sch&nen nur auf der vierten
Versenkungsstufe gelibt wird - vgl. Traité 1290;
AK VIII,32d

Nach der Pali-Tradition besteht die dritte Befreiung
in der Hinwendung auf das Sch®ne: subhan' t' eva adhi-
mutto hoti (DN II.71,1 u.a.);
die Sanskrit-Tradition spricht gr&6Btenteils vom Sich-
Vergegenwdrtigen des Schdnen als Befreiung: Subham
vimoksam kayena saksatkrtvopasampadya viharaty ayamnm
trtiyo vimoksah (MVy 1513; Traité 1282; Begriffsrei-
hen II, 193; Begriffsreihen I, 93; SphA VIII.1175,16f).
§s 1445,6 hingegen spricht von der Hinwendung
auf die Leerheit ($unyatayadhimukto); hierbei dlirfte
es sich aber um einen Uberlieferungsfehler handeln -
vgl. Sstﬂﬂ Sa 11a5 bsan bar mos pa ($ubhadhimukta).
Zum Vergleich mit der vierten Versenkungsstufe
vgl. AKBh 455,11,13 $ubho vimoksa$é ca turdhyane /
so 'py alobhasvabhavo natva $Subhasvabhavah / Subhaka-

ratvat.
MAv 54,20-55,13 (MAVL, Le Muséon 8, 301 + Anm.3)

vgl. AKBh 456,1f sapjrAaveditavaimukhyat sarvasamskrtad
va - "weil sie sich abwenden von BewuBtsein und Empfin-
dung oder von allem Verursachten" (dazu AKL VIII,207 +
Anm. 3); Traité 1290

vgl. Ss 1445,3-16 tatra katame 'stau vimoksah / rupa-
rupapi pasSyaty ayam prathamo vimoksah / adhyatmam aru-
pasamjiai (: adhyatma rupasamjAi)* bahirdharupani

pasyaty ayam dvitiyo vimoksah / $unyataya adhimukto**
bhavaty ayam trtiyo vimoksah / sa sarvaso rupasampjhaa-

ndam samatikramat pratighasamjianam astangaman naf(: -at
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va) ***natvasampjnanam amanasikarad anantam akasam ity
akasanantyayatanam upasampadya viharati / ayap caturtho
vimoksah / sa sarva$a akas$anantyayatanasamatikramad
anantamp vijnanam iti vijnananantyayatanam upasampadya
viharati / ayam pancamo vimoksah / sa sarvas$o vijnana-
nantyayatanasamatikraman nasti kincid ity akincanyaya-
tanam upasampadya viharati / ayamp sastho vimoksah / sa
sarva$a akincanyayatanasamatikraman naivasampjnanasam-
jnayatanam upasampadya viharati / ayam saptamo vimoksah /
sa sarva$o naivasampjnanasapjnayatanasamatikramat samp-
jAavedita(: -vedayita)nirodham upasampadya viharati /
ayam agstamo vimoksah.

* ygl. MVy 1512; Traitée 1282; éstib’ Sa 1lad4f nan gzugs

med pa'i 'du $es dan ldan pas ...;
derselbe Uberlieferungsfehler findet sich auch in D:
nan gzugs su 'du $es pas ...
** vgl. Anm. 254; **x* ygl. MVy 1514; Traité 1282
258) vgl. AKBh 456,2 samapattyavarapavimoksanad vimoksa

ity apare; dazu AKL VIII,207 + Anm.4 und 5
259) MAv 320,12 210 (LvP) : 211

260) vgl. dazu etwa MVy 119-129; §S 1446,16-1448,5; PV 210,
11-13; Traité 1505ff; AKBh 411,12-413,17 (AK_ VII,67ff)
WALDSCHMIDT, Da&abala; MSam II. 59%

~e

261) vgl. 8S 1410,21f suniécita(: sunicita)laksanani balani;
die Verbesserung stiitzt sich auf MAv 320,6 gtan la
"bebs pa und éStﬂj,éa 325b6 $in tu rtogs pa = vgl. MVy
6464

262) MAv XII,19ff (369ff)
263) MAv 320,8 rig par bya ste P,D,N,S) : rig par bya ba ste

264) vgl. AKBh 412,19 wyasmad asya sarvatra joeye jnanam-
avydhatam vartate tasmad balam; Traité 1527
265) wvgl. Ss 1410,22 supratigthitalaksanani vaiséaradyani;

Die Bezeichnung der vaiéaradyani als "beschiitzend"
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(skyob pa, trapa) ist mir an anderer Stelle nicht be-

kannt.

MAv 320,13 na yan dag par (D;SStib,PVtib bdag gis yan
dag par) : yan dag par

MAv 320,13 rdzogs par (P,D,N,S,éSt PV ) : rjogs par

ib’" "tib
MAv 320,25 rdzogs par (P,D,N,LVP,S,J) : rdzogs bar;

sans ma rgyas so (D,SS \Y% ) : sans rgyas

tib’P tib
so — derselbe Uberlieferungsfehler findet
sich auch PV 211,2: abhisambuddha anstatt von anabhisapm-

buddha

MAv 320,14 kye ma (P,D,N,LVP,S,SS V. ..) : kyi ma

tib'P tib
MAv 320,18 kye ma (D,N,LVP,S,J) : skye ma

MAv 320,19 'di rnams (N,LVP,S,S%ib,PV ) : 'di, de

tib
rnams (D)

Die dem "usw." entsprechenden Satzteile sind in runden

Klammern eingefiigt.
MAv 321,2 med do (D) : med de
MAv 321,2 mi 'gyur ba <ées bya ba> : mi 'gyur ba

Der Genitiv (lam 'phags pa'i ..., MAv 321,3) und der
Plural (de dag la, MAv 321,5) sind problematisch. Sie
sind zwar in den tibetischen Ubersetzungen der Prajna-
tib,Sa 14a2; Pvtib'Nl 248a6) ,

doch vernachldssige ich sie in der Ubersetzung, da die

paramita-Sutren belegt (&S

gut belegte Sanskrit-Formel in keinem der verglichenen
Texte (s. Anm.276) einen Anhaltspunkt filir sie bietet,
obwohl die Texte untereinander verschiedene Abweichungen

aufweisen.

vgl. die Textkonstituierung von LAMOTTE, Traité 1568:
1. Samyaksambuddhasya vata me pratijanatah, ime dharma
anabhisambuddha iti, atra vata me $ramano va brahmanpo

va devo va Maro va Brahma va kasécid va punar loke saha
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dharmenpa codayed iti, nimittam etan na samanupasSyami.
idam atra nimittam asamanupasyan kgsemaprapto 'bhaya-
prapto vaiéaradyaprapto viharami, udaram arsabham (var.
arsam) sthanam pratijanami pargsadi samyak simhanadanm
nadami brahmap cakramp pravartayamy apravartitap (var.
apravartaniyamp) S$ramapena va brahmapena va devena va

Marena va Brahmana va kenacid va punar loke saha

‘dharmena.

2. Ksipasravasya vata me pratijanatah, ime asrava apari-
ksipna iti, atra vata me ... na samanupas$yami. idam atra
nimittam ... saha dharmena.

3. Ye khalu punar ime maya antarayika dharma akhyatas
tan pratisevamanasya nalam antarayayeti, atra me

na samanupaSyami. idam atra nimittam ... saha dharmena.
4., va maya pratipad (var. yo va punar maya Sravakanam
marga) akhyata arya nairyapiki niryati tatkarasya
samyagduhkhaksayaya [dubkhasyantariyayail sa na nirya-
syatity atra me ... na samanupas$yami. idam atra ni-
mittam ... saha dharmena.;

weiters §S 1448,7-1449,16; PV 211,1-3; AVin 578f; AVinS
271-274; SphA 1090,23-1091,18 (zit. nach Ekottarasutram
- vgl. AKL VIii, 74 Anm.7);

fiir weitere Stellenverweise s. Traité 1567, 1569; AVinS

271 Anm.1; MSam II, 59%*

MAv 321,9 so so (P,D,N,Kl,LVP,S,J,TS,R) : so sor;

zu den analytischen Wissen vgl. etwa MVy 197-200; SS
1449,18~21; PV 211,15f; J 359b6; R 262,6; Ts 243b2f;
Traité 1614ff; AKBh 418,8-420,4 (AKL VIiI, 90ff); AVinS
275-278; MSam II, 53*f

vgl. §s 1410,22f andcchedyalaksanah pratisamvidal

MAv 321,11 so so (P,D,N,S) : so sofr];

rig pa rnams (D) : rig pa

MAv 348,12~349,9
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vgl. $S 1411,1 hitopasamharalaksanpa mahdmaitri
vgl. §S 1411,2 trapalaksapa mahakaruna

MAv 321,20 mtshan nid (P,D,N,S,J) : mtshan nid
vgl. §s 1411,2 pramodyalaksana mahamudita

vgl. 8s 1411,2f asamkirpalaksana mahopeksa

vgl. Ss 1411,3 asamharyalaksapa astadasavenpika
buddhadharmah

zu der folgenden Liste vgl. MVy 136-153; §S 1449,22-
1450,15; PV 211,17-212,6; MSABh (187),20-(188),2;
SphA VII.1083,10-16 (AKL VII, 66 Anm.4); Traité 1625ff;
RGV 93f; MV I1.160,8ff; Avin 579f; MSam II, 61%;
Das vorliegende Zitat entspricht der Liste von
MVy; PV gibt lediglich die Eigenschaften 4 und 5 in
umgekehrter Reihenfolge. Die iibrigen Texte weisen ne-
ben den angegebenen Varianten (s. Anm.290, 291, 292,
293, 295, 296, 297, 298, 299) kleinere oder groBere
(vor allem MV und SphA) Abweichungen in der Reihenfolge
auf. RGV nimmt insofern eine Sonderstellung ein, als
die 18 Eigenschaften in nur drei Versen dargestellt
und z.T. in weiteren zwei Versen erldutert sind, wo-
durch die Darstellung oft zusammenfassend und kiirzend
ausfdllt. Auf Abweichungen dieser Art gehe ich im fol-
genden nicht ein.
Nach R 264,5ff sind die 18 Besonderen Buddha-Ei-
genschaften in vier Gruppen einzuteilen:
1. Verhalten (spyod pa, cara) umfaBt die Eigenschaften
1-6,
2. Erkennen (rtogs pa, adhigama) umfaBt die Eigenschaf-
ten 7-12,
3. Tat (phrin las, karma) umfaBt die Eigenschaften
13-15,
4. Wissen (ye $es, jrana) umfaBt die Eigenschaften
16-18.
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Dieselbe Einteilung findet sich auch MSABh (187),18f,
nur ist dort die Gruppe "Wissen" vor der Gruppe "Tat"

genannt.

288) MAv 322,14 sans rgyas pa P,D,N,LVP,S,’sstib,Pvtib)
sans rgyus pa

289) vgl. Pras 366,1f = 539,3f; BCAP 419,7f (zit. nach Arya-
tathagataguhyastram - vgl. Pras 366 Anm.1) yam ca $an-
tamate ratrim tathagato 'nuttaram samyaksambodhim abhi-
sambuddho yam ca ratrim anupadaya (Pras 366,1 upadaya)
parinirvasyati

290) MV 1.160,13f nasti khalitam

291) PV 211,20 nasti cavitam; SS 1450,5 nasti caritam

292) SphA VII.1083,11 nasti dravata (dravata, Unbestdndig-
keit [?], ist dabei als kridabhiprayata, Verspieltheit,
erkldrt - loc.cit. 17); vgl. AKL VII, 66 Anm.4;

Ss 1450,6 nasti musitasmrtirna; MSABh (187),21 nasti

mugsita smrtih
293) SphA VII.1083,11f nasty avydkrtam manah
294) d.h. er ist sich der Nicht-Pluralitdt bewuBt
295) fehlt in RGV, AVin, Traité

296) SphA VII.1083,16 nasti vimuktijhAanadaréanahanih;
§S 1450,9f; RGV 93,7; AVin 579; Traité 1629 fiigen nasti
vimuktijnanadaréana(pari)hapnih nach nasti vimukti(pari)-
hapih ein. Wdhrend es in RGV, AVin und Traité flr das
ausgefallene nasti samadhi(pari)hapih (s. Anm.295) in
die Liste aufgenommen ist, ergeben sich in &S 19 (!)

Besondere Buddha-Eigenschaften.

297) SphA VII.1083,13f nennt fiir die drei Arten der Werke

nur jnananuparivartti; RGV nennt nur jnanapurvamgama.

298) Bezliglich dieses Terminus ist die Uberlieferung unein-
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heitlich: jAanadarsanam (8S 1450,13f; MVy 151-153;
MV TI.160,9f; SphA VII.1083,12f; AVin 579f);

jAanam dar$anam (SS 1450,12; PV 212,4; Traité 1627);
nanam (MSABh (187),25; RGV 93,8);

Traité 1657 begriindet die Notwendigkeit, jAdnam
und dar$anam zu nennen, aus den drei Arten der Einsicht
(prajna). Die erste umfaBt nur jAanam, die zweite nur
dar$anam, die dritte umfaBt beides. Nach dieser Erkli-
rung ergibt sich die Ubersetzung "savoir et vision".
Meine Ubersetzung "Wissensanschauung" hingegen stiitzt
sich auf J 362a2 und Ts 244a2f, wo ye Ses gzigs pa als
ye Ses kyi gzigs pa wiedergegeben wird.

Beide Varianten stellen wohl ein Synonym fiir prajAaa
dar (vgl. AKL VIII, 193 Anm.2).

SphA VII.1083,12f nasty atitesu pratihatam jAdanadaréa-
nam nasty anagatesu pratihatamp jnanadaréanam nasti pra-
tyutpannesu pratihatap jnanadaréanam;

MV I.160,8ff atite amée tathdgatasya apratihatam jna-
nadarbanap / anagate amée apratihatamp jnanadar$anam /
pratyutpanne amée apratihatam jnanadar$anam;

RGV 93,8 trayadhvajfianamanavytam;

PV 212,4ff atite 'dhvany apratihatam asaﬁga<m>»jﬁénam
daréanan ca / andgate ... / pratyutpanne ... pravarta-
te;

§s 1450,12ff atite ’'dhvany apratikrtam asangam jnanam
darsanam pravartate / andgate 'dhvany apratihatam asamp-
jAanadaréanap pravartate / pratyutpanne 'dhvany aprati-

hatam asamjnanadars$anam pravartate.

Bei der geldufigen Ubersetzung s$ak-, fdhig sein, fir
thub pa ist der Ausdruck thub par mi nus pa nicht zu
erklidren. Im Samantabhadracaryapranidhanarajasutram
ist thub jedoch auch fiir dhrs-, angreifen, belegt
(vgl. L.Ch.)
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Dieses Sutram ist einer der autoritativen Texte der
Tathagatagarbha-Tradition. Im tibetischen Kanon (P
814) ist es als Tathagatamahakarupnanirde$Sah (De bZin
gSéegs pa'i snin rje chen po nes par bstan ba) iliber-
liefert. RUEGG spricht von einer Inklusion des Dharani-
Svararajapariprccha-Sutram im Tathagatamahakarunanir-
desa-Sutram. Nach Bu ston, Chos 'byun, 929,7 scheint es
jedoch klar zu sein, daB es sich um zwei Namen filir den-
selben Text handelt. - vgl. RUEGG, Théorie, 35 Anm.3 +
Index; RUEGG, Traité, 7 Anm.4 + Index; OBERMILLER, Sub-
lime Science, 91 Anm.2, 115ff, 115 Anm.4; auf die chi-
nesischen Ubersetzungen verweist TAKASAKI, 146 Anm.32.
Das vorliegende Zitat (MAv 324,11-337,2) folgt
mit Auslassungen TMN 166al-176a6. Genauere Angaben gebe
ich zu den jeweiligen Abschnitten, wobei ich allerdings
geringfiigige Auslassungen, wie etwa die von sich wie-
derholenden Satzteilen, nicht berilicksichtige. Auch auf
v.l. im TMN gehe ich nur ein, wenn sie inhaltlich von
Bedeutung sind, bzw. wenn sie zur Stilitzung einer Lesart

des Madhyamakavatarah herangezogen werden k&nnen.

MAv 323,14 bcom ldan 'das rnams (P,D,N,S,TMN) : bcom
ldan 'das

Bei der Ubersetzung der beiden Termini folge ich J 362
a’7f, wo alokita als "nach allen Richtungen schauend"
(phyogs kun tu gzigs pa) erkldrt ist, vilokita als
"auf Einzelheiten schauend" (khyad par du gzigs pa)
und "in eine Richtung schauend" (phyogs gcig tu gzigs
pa) .

In der Pali-Tradition scheinen die beiden Begrif-
fe in umgekehrter Bedeutung gebraucht zu sein - vgl.
CPD s.v. alokita: alokita - "looking at or forwards",

vilokita - "looking around".

chos gos sbyar ma = chos gos snam (: rnam) sbhyar (TMN{
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than ba steht hier wohl flir mthan gos;

antarvasa fehlt in der Aufz&dhlung der kanonischen Uber-

lieferung;
vgl. DN I.70,27ff ... alokite vilokite ... sammifdjite
pasarite ... sampghati-patta-civara-dharanpne ...;

Vin I.39,29ff; MV I.301,6; MV III.60,6; LV 191,17,
240,3; 8§s 1429,1ff

i
vgl. Vin I.39,29ff ... nivasetva pattacivaram adaya
alokitena vilokitena samminjitena pasaritena ...
iriyapathasampanno; Vin 1.39,34f; Vvin 1I.146,9f;

Die vier Betragensweisen sind nach J 362b3:
Liegen (gzims pa), Sitzen (bZugs pa), Aufstehen (bzZens
pa) und Schreiten (sku 'chag pa). TMN 166a3 nennt zu-
sdtzlich zu den genannten vier noch Fortgehen (bzud pa)

und Ankommen (byon pa).

vgl. MV I.308,13f ... bhumip asamspréanto ... pada-

cakrani pradurbhavanti sahasraranpi

Die Funktion von gan am Anfang dieses Satzes (MAv 324,1

de la gan ...) ist mir nicht verstdndlich.
MAv 324,5 kyi (D,TMN) : kyis
MAv 324,5 sor bzi (D,TMN) : so sor bZi

vgl. MV I.168,18 cailamp vatani vayitva vikopenti na

dehakam

vgl. MV II.301,5f ... yena obhasena ... / sarve naira-
yika satva sukhita abhugsi / sarve tiryagyonigatah su-

khita abhusi
MAv 324,7 de'i phyir (P,D,N,S,TMN) : de phyir
MAv 324,9 "khrul pa (P,D,N,S,TMN) : 'khrup pa

vgl. DN I.4,30, 64,11; DN III.135,5 ... kala-vadi
bhiuta-vadi attha-vadi ...; MV I.173,14f
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vgl. MV I.315,12
vgl. MV I1.314,13

vgl. DN I.4,26f, 64,8f ... bahujana-kanta bahujana-

manapa tatha-rupimp vacam bhasita ti

MVy 6919 und 7556 gibt zlos pa als Entsprechung von
vipsa;

J 363al bringt als Pratika mi bzlog ba'i tshig - "nicht
zurickzuweisende (?) (avinivartaniya) Worte, erklart
aber: snar gsun ba yan mi gsun gas (?)so (363a2) - "Er sagt

nicht wiederum, was er frilher gesagt hat." Diese Erkla-
rung wirde fir ein Pratika mi bzlos pa'i tshig sprechen.
MV I.314,13 bringt in Verbindung mit dem Attribut
tarpaniya das nach SENART (MV I.605) fragwlirdige nirvam-
hapi, das nach BHSD die Bedeutung von "free from con-
tempt or ill-will" h&dtte. JONES bezieht es nach SENART

(loc.cit.) zu Pali vampha und Ubersetzt es als "... is
not blustering ..." (JONES I.263 + Anm.4).

d.h.: Die Rede des Tathagata ist sowohl inhaltlich als

auch der &duBeren Form (d.i. den Lauten oder Buchstaben)

nach wohlgefdllig.

vgl. DN I1.62,29ff so dhammam ... sattham savyanjanam
pakaseti (dazu die Ubersetzung von FRANKE, 65:

"Er predigt die Lehre ... voll Bedeutung und Sorgfalt

in der &duBeren Form" und loc.cit. Anm.8 und 9);

DN III.127,16f ... atthena attham vyanjanena vyanjananm

samgayitabbam ...;

Nach J 363a2 besteht der Schmuck der Worte des
Tathagata in der respektvollen Ausdrucksweise: gus pa'i
tshig 'brus brgyan pa'i tshig dan ldan pa'o - "Seine
Worte sind mit respektvollen Lauten/Buchstaben (abhi-

vadanavyanjana) geschmiickt."

Seinem friher abgelegtem Bodhisattvageliibde zufolge
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wirkt er zum Heil der Wesen. - vgl. J 363a6
S. Anm.298

Das Dharanisévararajapariprccha-Sutram nennt 32 Taten
des Tathagata, von denen jene, die mit den Besonderen
Buddha-Eigenschaften in Zusammenhang stehen, die Taten
15-32 ausmachen. - vgl. J 363b1ff

TMN 166al1-166b5
MAv 325,7 <ca co (P,D,N,S,TMN) : co ca

ravitam impliziert als a) ravitam (ca co) und b) anu-
ravitam (rjes su ca co). J 363b4df erkldrt diese beiden
Begriffe als stimmliche Schwankungen, die durch Begier-
de bzw. HaB bedingt sind, worunter man wohl stimmliche
Schwankungen/Makel in der Form von "Jauchzen" bzw.

"Grollen" oder Ahnliches zu verstehen hat.

MAv 325,12 thams cad (P,D,N,S,J,TMN) : thams can
MAv 325,14 "gyur bar (D) : 'gyur ba

vgl. MAv 289,1f; Anm.7

D.i. jene Versenkung, die darin besteht, daB man, in
ihr verweilend, sich vorsichtig davor hiitet, daB durch
andere (bei ihnen selbst) Laster entstehen.

vgl. J 364a2f; AKL VII, 86 Anm.1; MSam 53%*
zu upadana und grantha s. MVy 2144 und 2145;

Bei der Ubersetzung von grantha folge ich BHSD "... con-

text indicates fig. (religious) application."
TMN 166b6-167a3

MAv 326,5 rmons par 'gyur (P,D,N,S,TMN) : rmons par
"byun

Nach J 364a8 ist darunter gaganagadjasamadhih usw. (nam
mkha' mdzod la sogs pa'i tin ne 'dzin rnams) zu ver-

stehen. Diese Versenkung ist DhSam 136 in einer Liste
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von vier Versenkungen genannt, fehlt aber in den ande-
ren Aufzdhlungen. - vgl. MVy 506-623; PV 142,8-144,4,
198,11-203,20 (CONZE, Perfect Wisdom, 132ff); SP 424,2-

9; flir weitere Referenzen s. MSam II, 43*f

335) Nach J 364a8f sind das die vier Versenkungsstufen
(dhyana), die vier Sphdrenstufen (samapatti) (vgl.
FRAUWALLNER, I.175f) und die Unterdrilickungsversenkung
(nirodhasamapatti. - vgl. Begriffsreihen Ia, 22f;

MVy 1492-1502 gibt eine Liste von elf Sammlungen (sa-
mapatti)

336) Nach J 364b1f ist unter "geistigem Verhalten" Begierde
usw. zu verstehen, unter "Handlungen" die daraus re-

sultierenden T&atigkeiten.
337) s. Anm.278
338) s. Anm.298

339) rjed pa heiBt in der Grundbedeutung zwar "vergessen",
brjed par 'gyur ba ist jedoch auch flir muhyati belegt
(KPv 3).

340) TMN 167a5-167b1
341) MAv 326,19 med do (D,TMN) : med de

342) TMN 167b4 ... 'chag gam / bZens sam / bzugs sam /
gzims sam / bsos gsol lam / gsun nam / can mi gsun yan
run ste /
vgl. DN I.70,31£f

343) MAv 326,20 ... bZag pa / tin ne 'dzin ... (TMN) :

bzag pa'i tin ne 'dzin

344) Es ist hier wohl keine bestimmte Versenkung gemeint;

J 364b5 spricht auch von "tiefen Versenkungen" (tin ne

'dzin zab mo rnams).

345) J 364b6 erkldrt "hemmnisfrei" (sgrib pa med pa, anavaranpa)

als "unbefleckt" (zag pa med pa, anasrava). -
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vgl. AKL VI, 221; MSam II. 43*f;
weiters Siks 236,8 (Zitat des Aksayamati-Sutram) ana-

varapam nama mahakarunasamadhip samapadyate

346) MAv 327,3 sems can gyi ris na (D,TMN) : sems can gyi

rigs na

347) Ergdnzung nach TMN 167b6 ... tin nne 'dzin las mi g.yen
par bya ba'li phyir ...

348) TMN 167b3-7

349) Die Ergdnzung stiitzt sich auf Jayanandas Erkl&drung von
tha dad pa'i 'du $es: 'khor ba dan mya nan las 'das pa

dag tha dad pa'i 'du $es (J 365a1l).
350) MAv 327,16 med do (P,D,N,S,TMN) : med de

351) d.h. beziiglich der Sutren der Sravakas usw. (J 365a4)

352) vgl. Traité 1634 "... le Buddha n'avait pas d'affec-
tion (anunaya) pour les adeptes de sa doctrine comme
Sariputra, le bodhisattva Maitreya, etc.; il n'avait
pas non plus d'aversion (pratigha) pour les gens de
vues fausses comme Devadatta, ou les six maitres héré-
tiques, Purana, etc.";

KPv 25 ¢ilavaddubh$i ... yataya maitrata / ... prati-
pattivipratipattisthitana satvanam anutsargah ekam-

Savacanata
353) vgl. KPv 16 nairatmaksantyd samatapratigsthito

354) Im TMN fehlt dieser Abschnitt; auf die 18. Tathagata-
Tat, die der vierten Besonderen Buddha-Eigenschaft ent-
spricht (167b3-168b1) folgt die 20.

355) Ihm kommt also nur die pratisamkhyayopeksa zu (DE JONG,
Cing Chapitres, 26: "l'équanimité acquise sans la con-
naissance discriminative"). - vgl. Pras 369,4ff vyathaiva
hy upeksasamanye [']Jpratisamkhyal[yal]pratisamkhyayopeksa-

kayor iva prthagjanarhator jatyandhacaksugmato$ ca vi-
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samaprapata prade$Saviniécitasamanye* 'pi yathasti sa
mahan vis$esas tatha ...

* DE JONG, Textcritical Notes: pradesaviniscitisamye

Zu den drei (samskara-, vedana-, apramapa-upekgsa) bzw.
zehn Arten von upeksa s. AKL IT, 159 Anm.2;
Traité 1640ff legt bei der Besprechung von nasti aprati-

samkhyayopeksa das Hauptgewicht auf vedana-upeksa.

TMN 168b2 nennt anstelle der Formulierung mit de bzin
du vor "Betrachtung der Einsicht" (ées rab bsgoms pa)
noch "Betrachtung des Korpers, des Geistes und der

Sittlichkeit" (lus bsgoms pa / sems bsgoms pa / tshul

khrims bsgoms pa).
MAv 328,12 1hun ba (TMN) : ltun ba

TMN 168b3f de bZin géegs pa'i btan snoms ni ye Ses
dan ldan pa yin gyi // gti mug dan ldan pa ma yin no //

de bzin g$egs pa’'il btan snoms ni 'jig rten las 'das pa
yin gyi / 'jig rten par lhun ba ma yin no - "Der Gleich-
mut des Tathagata ist wissend, aber nicht mit Verblen-
dung (moha) behaftet; der Gleichmut des Tathagata ist

iberweltlich, aber nicht in die Welt eingegangen."

TMN 168b4~7 de bi2in géegs pa'l btan snoms ni 'phags
pa nes par 'gyur ba yin gyi / 'phags pa ma yin pa nes
par mi 'byun ba ma yin no // de bzin géegs pa'li btan
srnoms ni chos kyi 'khor 1lo chor ba ste / sems can la
sAin rje chen po dan bral ba ma yin no // de bzin
géegs pa'i btan sfioms de ni ran gi tshul gyis sgrub pa
ste / gnen po'l rjes su son ba ma yin / mtho bar sems

’

pa ma yin / dma' bar sems pa ma yln te / gnas pa mi
g.yo bar gyur ba / dmigs pa dan bral ba / rtog pa dan
sel ba las 5in du 'das pa / dus la lta ba / dus las ma
yol ba / mi g.yo ba / mi sems pa / mi rtog pa / rnam
par mi rtog pa / rnam par ma bsgrubs pa / bstan du med pa ./

yan dag pa de kho na / de bzin Aid gZan ma yin pa de
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bzin Aid de - "Der Gleichmut des Tathagata ist Erldsung
(niryapa) fir die Edlen, aber nicht Nicht-Erl&sung fir
die Unedlen. Der Gleichmut des Tathagata setzt das Rad
der Lehre in Bewegung (dharmacakram pravartate); er

ist nicht frei vom GroB8en Mitleid mit den Wesen. Der
Gleichmut des Tathagata vollendet sich von selbst; er
folgt nicht (ananugata ?) [dem Vorbild/den Anweisungen]
eines Freundes. Er ist nicht hochgestimmt (unma-
nas), er ist nicht niedergeschlagen (nimnamanas); er
steht fest (und) wird nicht erschiittert; er ist ohne
Objekt (nirdlambana); er hat das Annehmen (avakalpana)
und das Zurlickweisen (apaha / apanaya) vollkommen {iber-
wunden; er sieht (= achtet ?) auf die Zeit, er hat [sei-
ne] Zeit nicht iliberschritten (kalaniratikranta ?); er
ist unerschiitterlich (akampya); er ist nicht Uberlegung
(acinta), nicht Einbildung (akalpana) (und) nicht Vor-
stellung (avikalpana); er ist nicht erzeugt (avithapita)
er ist nicht zu erkldren (anidaréana); er ist richtig
(samyak) (und) wirklich (tattva); er ist von der So-

heit (tathata) nicht verschieden, er ist die Soheit."
MAv 328,13 tshogs pas (TMN) : tshogs pa
TMN 168b1-3, 7f

chanda ist hier wohl im Sinne von kartrkamata (AKBh
187,3) zu verstehen; s. auch AKL II, 154 Anm.1;
Traité 1648 Anm.1

vgl. KPv 25 sarvaku$alamulasamadanandya vryam; dazu

WELLER, KPv, 83 Anm.8

vgl. J 365b6 rab tu dben pa dan zes bya ba ni Aon mons
pa spon ba'o - "'V8lliges LoslOsen' (bedeutet) das Auf-
geben der Befleckungen."

vgl. KPv 4 ... satvdn ... anuttare jAane samadapeti;

KPv 12 samadapeyad iha buddhayane

TMN 169a2-6
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Das Ende dieses Abschnittes ist analog zu den vorher-
gehenden zu ergdnzen:

TMN 169a6f de'i phyir de bZin gZegs pa'i 'dun pa nams
pa med ces bya'o // sems can thams cad la bla na med
pa'i ’'dun pa yons su rdzogs par bya ba'i phyir chos
kyan ston te / 'di ni de bzin gbegs pa'i de bzin gbegs
pa'l phrin las i $urtsa gcig pa'o - "Daher heiflit es,
daBl es keinen Verlust des (religitsen) Eifers des Ta-
thagata gibt. Weiters lehrt er den Dharma, um den
héchsten Eifer bei den Wesen zu vervollstdndigen. -

Das ist die 21. Tathagata-Tat des Tathagata."

zum Unterschied zwischen chanda und virya vgl. Traité
1648f

MAv 329,11 brAas pa med pa (P,D,N,S,J,TMN) : brnas
med pa;

vgl. KPv 18 na cadhimanyanti ha satvakayam
wértlich: verldBt (atikramati) und betritt (abhikramati)

d.i. die Erldsung, die dadurch bestimmt ist, daB die

Befleckungen (kle$a) beseitigt sind (vgl. J 366a8)
TMN 169b2-7

TMN 169b7 'di ni de bzin gsegs pa'li de bzin géegs pa'l

phrin las ni $u rtsa gnis pa'o

vgl. avepikabuddhadharmah 3 (MAv 326,4-17); Eine Erkld-
rung des Unterschiedes zwischen smrtiparihapih und mu-
sitasmrtitad gibt Traité 1652. Danach ist musitasmrtita
ein Irrtum (viparyaya), smrtiparihapih dagegen ein
Fehler (abhibhava).

Die Bedeutung von kyan an dieser Stelle ist mir nicht
klar; auch J bietet keinerlei Anhaltspunkt filir eine

Deutung.

MAv 330,7 bla na med pa (P,D,N,S,TMN) : bla na med pa
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MAv 330,10 sems kyi rgyud (P,D,N,S,TMN) : rgyud
MAv 330,10 bsndnel ba (D,TMN) : brael ba
MAv 330,12 gton pa (D,TMN) : ston pa

MAv 330,13 gsum du (D,N,S,J,TMN) : gsum;
Nach J 366b4f ist darunter die Differenzierung der We-
sen in drei Gruppen, der Sravaka-, Pratyekabuddha- und

Bodhisattva-Familie nach, 2zu verstehen.

Nach J 366b5 sind damit die fiinf Verm&gen (parncendri-
yani) gemeint, das Vermdgen des Glaubens (éraddhendri-
ya), der Energie (viryendriya), der Wachsamkeit (smrti-
ndriya), der Versenkung (samadhindriya) und der Ein-
sicht (prajnendriya). - s. MVy 976-981; FRAUWALLNER,
I. 175; Traité 1125ff

GemdfB der ZugehOrigkeit zur jeweiligen "Familie" den-
ken die Wesen an das eigene Heil, das Heil der anderen,
usw. - vgl. J 366b6f

TMN 170a1-6

TMN 170a6f de ji ltar bdag dran zin bsfdel pa med pa

de ltar sems can rnams la chos ston te / 'di ni de

bzin géegs pa'i de bzin g$egs pa'i phrin las ni $u

rtsa gsum pa'o - "Wie er selbst sich erinnert und nicht
vergiBt, so lehrt er die Wesen den Dharma. Das ist die

23. Tathagata-Tat des Tathagata."

vgl. J 367a3 dmigs par bya ba dan / dmigs par byed pa'i
ran bzin can chos rnams kyi mnam pa nid de / mi dmigs
pa'i tshul gyis chos thams cad la dmigs pa yin no 2es
pa'o = "..., (d.h.) die Gleichheit der Gegebenheiten,

die eine erkennbare (upalabhya) und eine erkennende
(upalambhana) Natur haben. Alle Gegebenheiten sind
wahrnehmbar, in der Weise der Nichtwahrnehmung (anupa-
lambhanayena."; dazu Ss 1451,9f = PV 212,17 sarvadharma-

nam samatanupalabdhitvat;

~
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Die "Wirklichkeit" der Gegebenheiten besteht in
den zehn Gleichheiten (samata): der Gleichheit als
transphdnomenal (animittasamata), als merkmallos (ala-
ksapasamata), als nicht entstehend (anutpadasamata),
als nicht geboren (ajatasamata), als frei [von allem
Ergreifen] (viviktasamata), als von Anfang an rein
(adivisuddhasamata), als unentfaltet (nihpraparicasama-
ta), als nicht angenommen und nicht abgelehnt (anavyuha-
nirvyuhasamata), als gleich einem Zaubertrug, einem
Traum, einem Trugbild, einem Echo, dem Mond [der sich]
im Wasser [spiegelt], einem Spiegelbild, einer Erschei-
nung (maya-svapna-pratibhasa-prati$rutka-udakacandra-
pratibimba-nirmana-samata) und in der Gleichheit als
weder seiend noch nichtseiend (bhavabhavadvayasamata) -
s. MAv 80,9ff. Die MAv 80,10ff zitierte DaSabhumika-
Stelle folgt DB 199 (A); vgl. auch MAVL, Le Muséon 8,
278 Anm.1 und 2.

Die Soheit (tathata) ist gleich der Natur der Gegeben-
heiten (dharmata), mit dieser ist die Gleichheitsver-
senkung (samatasamadhi ?) und der Tathagata gleich

(J 367a6ff).

Da alle Gegebenheiten ihrem Wesen nach gleich
sind (s. Anm.386), besteht natiirlich auch kein Unter-
schied zwischen dem Tathagata, seiner Versenkung und
der Natur der Gegebenheiten, d.h. dem Absoluten. - vgl.
auch AA I.3 (CONZE, Perfect Wisdom, 83)

samahita wird hier etymologisch als sama-dhita erkldrt,

d.i. "gleichgesetzt".

TMN 170b3-7 'dod chags kyi mtha' gan dan mnom pa 'dod
chags (: 'dod chags kyi mtha') dan bral ba'i mtha' yan
de dan miam mo // e sdan gi mtha' gan dan miam ba Ze

sdan dan bral ka'i mtha' yan de dan mnam mo // gti mug

gi mtha' gan dan mhiam pa gti mug dan bral ba'i mtha'
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yan de dan miam mo // 'dus byas kyi mtha' gan dan mAam
pa 'dus ma byas kyi mtha' yan de dan mnam mo // 'khor
ba'i mtha' gan dan miam pa mya nan las 'das pa'i mtha'
yan (: yas) de dan mriam ste / mnam pa nid de dag la
snoms par zugs pas de'i phyir miam par bZag pa Zes
bya'o // de'i phyir de bzin géegs ba'i tin ne 'dzin
nams pa med ces bya'o // de ci'i phyir Ze na / miam pa
nid de la nams pa med / yons su nams pa med do // de
bzin géegs pa'l tin ne 'dzin de yan mig dan ldan ba ma
yin / rna ba dan / sna dan / lce dan / lus dan / yid
dann ldan ba ma yin mod kyi / de bZin géegs pa dban po
mtshan pa yan ma yin no // de bZzin géegs pa'i tin ne
'dzin ni sa'i khams la mi gnas so // chu'li khams la ma
yin / me'i khams la ma yin te / rlun gi khams la yan
mi gnas so — "Womit das Extrem (anta) der Leidenschaft
(rdga) gleich ist, damit ist auch das Extrem der Lei-
denschaftslosigkeit (viraga) gleich. Womit das Extrem
des Hasses (dvesa) gleich ist, damit ist auch das Ex-
trem der HaBlosigkeit (advesa ?) gleich. Womit das Ex-
trem der Verblendung (moha) gleich ist, damit ist auch
das Extrem der Verblendungslosigkeit (amoha ?) gleich.
Womit das Extrem des Verursachten (samskrta) gleich
ist, damit ist auch das Extrem des Unverursachten
(asamskrta) gleich. Womit das Extrem des Kreislaufes
(samsara) gleich ist, damit ist auch das Extrem des
Nirvanpna gleich. Weil (der Tathagata) diese Gleichhei-
ten erreicht hat (samapanna), nennt man (ihn) 'gleich-
gesetzt/versunken' (samahita).

Daher heift es, daB die Versenkung des Tathagata
ohne Schwinden ist. Warum? - Die Gleichheit ist ohne
Schwinden (nasti hanih), ist vO0llig ohne Schwinden
(nasti parihapih). Die Versenkung des Tathagata ist
zwar nicht mit Gesichtsinn versehen, ist nicht mit Ge-

hér-, Geruch-, Geschmack-, Tast- und psychischem Sinn



168

versehen, der Tathagata preist aber auch nicht (na
bhandati) die Sinne. Die Versenkung des Tathagata weilt
nicht im Erdelement (prthividhatu), nicht im Wasser-
element (abdhatu), nicht im Feuerelement (tejodhatu),

weilt nicht im Luftelement (vayudhatu) ."
390) MAv 331,8 mi (P,D,N,S,TMN) : ma

391) TMN 170b7f expliziert: 'dod pa'i khams la mi gnas /
gzugs kyi khams la mi gnas / gzugs med pa'li khams la mi
gnas / 'jig rten 'di la mi gnas / 'jig rten pha rol la

mi gnas so // mi gnas pa'i phyir ... - "(Die Versenkung
des Tathagata) weilt nicht in der Welt der Begierde
(kamadhatu), weilt nicht in der Welt der Formen (rupa-
dhatu) (und) weilt nicht in der Welt der Formlosigkeit
(aripadhatu), (sie) weilt nicht in dieser Welt (und)
weilt nicht in der jenseitigen Welt. Weil sie nicht

weilt, ..."
392) TMN 170a8-170b3, 170b7-171a1

393) TMN 171a1l ... chos ston te / 'di ni de bzin g$egs pa'i
de bzin g$egs pa'l phrin las ni 5u rtsa bzi ha'o -
"... lehrt (der Tathagata) den Dharma. Das ist cdie 24.
Tathagata-Tat des Tathagata."

394) Indem der Tathagata die Wesenlosigkeit aller Gegeben-
heiten (und damit die Wirklichkeit) erkennt, ist er
nicht durch die Belehrung durch andere abhangic (J 367
b2f).
vgl. auch z.B. DN I.110,14ff (= Vin I.12,19ff v.a.)
atha ko ... dittha-dhammo patta-dhammo ... vesarajja-
ppatto aparapaccayo satthu sasane ... — "Als er so die
Wahrheit erkannt, die Wahrheit gewonnen, ... festes
Vertrauen gewonnen hatte und beziiglich (des Versténd-
nisses) der Lehre des Meisters von anderen unabhdngig

"

war ...
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vgl. Anm.277

d.i. die vierte These der Mahasanghika - s. BAREAU,
Sects, 58; vgl. LAMOTTE, VKN, 109 Anm.52

MAv 317,18 ist das Unverhaftetsein als Merkmal der
Vollkommenheit der Einsicht (prajAaparamita) genannt. -
s. Anm.234

vgl. SP 43,7 samyaksambuddha upayakau$alyena tad evai-
kam buddhayanam triyananirde$ena nirdi$anti;
AD 135,1f yanatrayavasthanakuéalah sa bodhisattvo

mahasattvah pratikanksitavyah

vgl. Siddhi 219 und 690; AK I, 47; Pras 356,9ff (DE
JONG, Cing Chapitres, 16 + Anm.44

vgl. SP 254,11 dharmaskandhasahasrapni catur$iti dhdra-
yet;

AS III.74,7 samksepena caturéitidharskandhasahasrani
loke prabhavyante;

AKL I, 46f, 46 Anm.2

MAv 332,4 =zad pa med pa (D,N,S,J,TMN) : zag pa med pa

wOrtlich: um ... zu (solchen) von unvergdnglicher Ein-

sicht zu machen
TMN 171a3-8

vgl. SP 80,5f ... paraghosaéravanugamanamakanksamana
atmaparinirvanahetoé$é caturaryasatyanubodhaya tathagata-
$asane 'bhiyujyante / te ucyante $ravakayanam akanksa-
manah ... - "(Diejenigen) die dem HOren des von einem
anderen (gesprochenen) Wortes nachzufolgen verlangen,
wenden sich der Lehre des Tathagata zu, um - zum Zweck
des vOlligen VerlOschens des Ich - die vier Heiligen
Wahrheiten zu verstehen. Diese, die man die nennt, die

nach dem Sravakayana verlangen ...
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405) vgl. SP 80,8f ... anacaryakam jnanam dama$amathamakinksa-
mapa atmaparinirvapahetor hetupratyayanubodhaya tatha-
gatasasane 'bhiyujyante te ucyante pratyekabuddhayanam
akanksamapas ... - "(Diejenigen) die nach dem mit kon-
trollierter Ruhe versehenen Wissen ohne Lehrer verlan-
gen, wenden sich der Lehre des Tathagata zu, um - zum
Zweck des vOlligen Erl&schens des Ich - Ursachen und
Bedingungen zu verstehen. Diese, die man die nennt, die
nach dem Pratyekabuddhayana verlangen ...";
zu Belegen fiir die Gleichsetzung von pratyayabuddha mit
pratyekabuddha usw., sowie zu den drei Befreiungen (vgl.
Anm. 404 und 407) s. BHSD s.v. pratyaya (3);
vgl. auch MAv 302,6ff

406) MAv 332,13 bral bas (D,TMN) : bral ba

407) Gewdhnlich wird als dritte Befreiung die der Bodhisattvas
besprochen (etwa SP 80,11ff). Die Befreiung der Buddhas
(buddhavimukti) hingegen wird unter dem Kapitel des Be-
freiungskdrpers (vimuktikaya) behandelt.
vgl. SNS 163,22ff de bzin g$egs pa'i chos kyi sku ... /
de las {: la) sems can rnams la ye $es kyi snan ba chen
pa dan / sprul pa'l gzugs brrnan dpag tu med pa dag 'byun
gi / rnam par grol ba'i lus 'ba' 2ig dag las ni mi 'byun
no - "Wdhrend aus dem Korper der Lehre (dharmakaya) des
Tathagata ... flir die Wesen der groBe Glanz des Wissens
(mahajnanaloka) und die unermeBlichen Erscheinungen der
Verwandlung (nirmapapratibimba) entstehen, entstehen
sie nicht aus dem KOrper der Befreiung (vimuktikaya)
(des Tathagata).";
vgl. auch Siddhi 702f

408) Da die Befreiung das Merkmal der Leerheit hat, ist sie

nicht an die drei Zeiten gebunden (J 368b4f).

409) TMN 171b4 gibt die komplette Liste der Sinnesorgane.
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410) vgl. J 369a3f sems gdod ma nas ma skyes pa'i phyir /
ston pa fAid kyi ran bzin yin pas Aon mons pa'i dri mas
ma gos pa'i phyir sems ran bZin gyis 'od gsal ba yin
la / de bzin du ran bzin gyis 'od gsal nid kyis mi dmigs
pa'i tshul gyis $es pa gan yin pa de ni rnam par grol
ba'o - "Weil der Geist, da er von Anfang an nichtent-
standen ist, die Leerheit zum Wesen hat, ist er nicht
durch die Befleckung der Laster verunreinigt; daher ist
der Geist von Natur aus leuchtend, und in dieser Weise
ist das Erkennen durch das von Natur aus (gegebene)
Leuchtendsein (des Geistes) in der Weise des Nichtwahr-

nehmens die Befreiung."

411) TMN 171b6f ji ltar de bzin géegs pa (: pas) mion par
rdzogs par sans rgyas pa de ltar de bzin géegs pa sems
can gzan dag dan gan zag gzan rnams la (chos ston to) -
"Wie der Tathagata voll erwacht ist, so (lehrt) der Ta-

thagata andere Wesen und andere Personen (den Dharma) ."
412) TMN 171b2-7
413) TMN 172al de bzin géegs pa'i lus kyi las
414) wvgl. Anm.306

415) d.h.: die 32 Merkmale eines GroBlen Mannes (mahapurusa-
laksapani); s. DN II1.17,10ff; DN III.143,5ff; MV I1.226,
16ff; MSam II, 54*ff

416) statt MAv 333,6-8 liest TMN 172a2f: ... smra bas kyan
sems can rnams 'dul / can mi smra bas kyan sems can
rnams 'dul / za bas kyan sems can rnams 'dul / spyod
lam gyis kyan sems can rnams 'dul / mtshan dag gis

kyan sems can rnams 'dul

417) TMN 172a3-5 dpe byad bzan po dag gis kyan sems can
rnams 'dul / spyl gtsug bltar mi snan bas kyan sems
can rnams 'dul / bltas pa tsam gyis kyan sems can rnams

'dul / 'od gton bas kyan sems can rnams 'dul / gom pa
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'"dor bas kyan sems can rnams 'dul / gron khyer du 'jug
pa dan 'byun bas kyan sems can rnams 'dul te ... -
"Sowohl durch (seine) Nebenmerkmale (anuvyanjana) be-
kehrt er die Wesen, als auch durch sein unsichtbares
Scheiteljuwel (usunisa /cuda) bekehrt er die Wesen, blo8
dadurch, daB er gesehen worden ist, bekehrt er die We-
sen, durch das Aussenden von Licht bekehrt er die We-
sen, durch Schreiten bekehrt er die Wesen (und) dadurch,
daB er sich in eine Stadt begibt und herankommt, bekehrt

er die Wesen; ..."
418) TMN 172a1-3, 5
419) vgl. J 3691 ... chos bston pa 'bras bu dan bcas pa'o

420) MAv 333,15 khyad par (TMN) : chad par;
chad pa (uccheda) ergibt hier keinen Sinn, es liegt
wohl eine phonetische Variante zu khyad pa vor; - vgl.
MVy 6463 khyad par lun ston pa, das von suniécita ge-
folgt ist (zur Variante aksunpa : aksunna s. BHSD).
J 369b1 libernimmt (?) zwar chad par als Pratika,

erkldrt aber im Sinne von khyad par.

421) MAv 333,17 $es par byed pa'o (D,J,TMN) : $es par bya'o,
(TAGN, MSABh -byed pa; MVy -bya ba);
vgl. LV 286,9 wyasau vag &jnapani vijnapani ... (MVy,
MSABh geben ajnapaniya und vijrnapaniya)

422) MVy 486 gibt fir anunnata ma khens pa statt mi tho ba

423) TMN 172b2-173a5 nennt 97 weitere Eigenschaften der Stim-
me des Tathagata. Eine genauere Untersuchung dieser
Liste wlirde liber den Rahmen der vorliegenden Arbeit
hinausgehen, umsomehr, als die Textiberlieferung an
manchen Punkten fragwlirdig ist und z.T. Ausdriicke ver-
wendet werden, deren genaue Bedeutung nicht klar ist.
Z.B.: 172b3 $in tu rnam par phya ba ist mir in dieser

Form unverstdndlich, es steht vielleicht statt $in tu
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rnam par phye ba, das MVy 6067 unter dem Kapitel der
Schmuckmittel (alamkara) als suvibhakta (harmonisch)
belegt ist; 172b2 ran (: rar ?) po ma yin pa: ran po
(audarika) hat gewdhnlich die Bedeutung von "grob-
materiell, kOrperlich" (vgl. BHSD); MVy 2691 nennt au-
darika als Synonym von brhat und gibt als tibetsche
Entsprechungen neben rags pa (: la - s. Index) und

sbom pa, die im Sinne von "ungeschliffen, plump" ver-
standen werden kOnnen, che lon, lon (ausreichend, viel),
che ba (grof}), sowie ran po; vgl. auch rans po, das nach
SCHMIDT die Bedeutung von "rauh, ungeschliffen, plump,
ungebildet, klotzig" hat.

424) MVy 504, TMN lesen rnam pa thams cad kyi mchog dan
ldan pa

425) s. MVy 444-504; MSABh (79),15-(81),1 (Zitat nach Guhya-
kadhipatinirdeéah = TAGN - vgl. op.cit. (79) Anm.6);
Die im Kanon enthaltene Fassung von TAGN nennt
jedoch 64 Vorziige der Stimme des Tathagata (152a4-
152b4). Als Nr. 60-63 dieser Liste sind zusdtzlich ge-
nannt: 'dod chags Z2i bar byed pa - die Begierde beruhi-
gend (kamaéamana ?), 2e sdan 'dul ba - den HaB bezdh-
mend (dveéadamana ?), gti mug sel ba - die Verblendung
beseitigend (mohanirdakarapa ?) und bdud tshar bcod pa
- Mara lberwdltigend (maravijaya ?).
vgl. MV 1.170,11-172,17; MV III.342,14-343,13

426) TMN 172a8-172b2, 173a5f

427) TMN 173a6f (de'i phyir) de bz2in gsegs pa'l nag gi las
thams cad ye $es sAom du 'gro #2in ye $es kyli rjes su
"bran ba %2es bya'o // 'di ni de bzin gbegs pa'i de bZin
géegs pa'i phrin las Ai éu rtsa brgyad ba'o - " (daher)
heiBt es, daB jedes stimmliche Werk des Tathagata Wissen
voraussetzt und von Wissen begleitet ist. Das ist die

28. Tathagata-Tat des Tathagata."
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MAv 334,5 sems kyis (D,J,TMN) : sems kyi;
MAv 334,6 yid kyis (D,J,TMN) : yid kyi; ye $es kyis
(D, TMN) : ye $es kyi

Nach den Erkl&drungen von J 370al1ff entspricht die
Dreiergruppe citta, manas, vijaana der Gruppe alaya-
vijaana, manovijfiana, visayavijnapti; — vgl. dazu FRAU-

WALLNER, PhB, 352ff
nach TMN 173b2f
d.h.: nichtwahrnehmendes Wissen (J 370a5)

MAv 334,8 sems can thams cad kyi sems (P,D,N,S,J,TMN) :

sems can thams cad

TMN 173b3f sems can thams cad kyi yid kyi ejes su zugs
pa'c // sems can thams cad kyi <rnam par>»ées pa rig
pa’o - "(Das Wissen des Tathagata) folgt dem Denken al-

ler Wesen, (es) kennt das Wissen (jrnana) aller Wesen."
MAv 334,9 bsams (D,TMN) : bsam

MAv 334,10 bsgoms (D,TMN) : bsgom;

TMN fiihrt diesen Punkt erst spdter an - s. Anm.438

vgl. LV 392,15 sarvalambana samatikrantah;

zu alambana s. MSA 32 Anm.3

Nach diesem Punkt nennt TMN 173b5 zusdtzlich: na rgyal
gyi rim pa thams cad las éin du 'das pa'o - "Alle Stu-
fen der Ich-Vorstellung (abamkara) hat er vollkommen

iberwunden."

TMN 173b5f sgyu dan g.yo thams cad dan bral ba'o //
fiar 'dzin pa dan yir 'dzin pa spans pa'co // ma rig ba
dan gti mug gi mun pa dan rab rib kyi 1in tog dan bral
ba'o // lam gyi yan lag $in du yons su bsgoms pa'o //
nam mkha' ltar rnam par mi rtog pa'o - "Er ist frei von
jeglichem Zaubertrug (maya) und Unbestdndigkeit (ca-

palyua}. Die Ich-Vorstellung (ahamkara) und Mein-Vorstel-
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lung (mamakara) hat er aufgegeben. Er ist frei von der
Dunkelheit des Nichtwissens (avidya) und der Verblen-
dung (moha) und vom Schleier (patala) der Timira-Krank-
heit. Die Glieder des Pfades (marganga) hat er wohl ge-
Ubt (subhavita). Wie der Ather ist er ohne (diskriminie-

rende) Vorstellung (nirvikalpaka)."
TMN 173b1-3, 4f, 6f

vgl. Anm.298 und J 370b6f

nach TMN

MAv 335,17 rtsva (D,TMN) : rtsa
nach TMN; s: auch J 370b7

Nach diesem Punkt nennt TMN 174a4f zusdtzlich: sems can
de dag gi spyod pa sna tshogs su gyur pa ji sned pa de
dag thams cad kyan rab tu mkhyen to - "Wieviele ver-
schiedene Verhaltensweisen dieser Wesen es gibt, auch

diese alle kennt er genau."
MAv 335,4 'byun ba (P,D,N,S;TMN byun ba) : 'byun

TMN 174a6 nennt zusdtzlich die zum Pratyekabuddhayana

bekehrten Wesen.

TMN 174a7-174b1 sans rgyas kyi 2in rnam par phye ba
thams cad kyan rab tu mkhyen to // dge slon gi dge ’'dun
rnam par phye ba yan rab tu mkhyen to // tshe yi tshad
rnam par phye ba yan rab tu mkhyen to // chos gnas pa
rnam par phye ba yan rab tu mkhyen to // dbugs 'byun

ba dan rnhnub pa yan rab tu mkhyen to / zas kyi mchog gi
lons spyod kyan rab tu mkhyen to // sems can thams cad
kyi 'das pa’'i rnam pa dan / 'chi pho dan / 'gro bar
skye ba rnams kyan de bzin g$egs pas rab tu mkhyen to /
/ dban po sna tshogs dan spyod pa sna tshogs dan / bsam
pa sna tshogs rnams kyan rab tu mkhyen to - "Auch alle

einzelnen Buddhafelder kennt er genau. Auch die einzel-
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nen Monchsgemeinden (bhiksusamgha) kennt er genau. Auch
die einzelnen Lebensdauern [aller Wesen] kennt er genau.
Auch die einzelnen Bestehen der Lehre kennt er genau.
Auch das Einatmen und Ausatmen (aévdsa - praévasa) kennt
er genau. Auch den besten GenuB (sambhoga) der Nahrung
kennt er genau. Auch die vergangenen Arten aller Wesen,
(ihr) Vergehen (cyuti) und Entstehen kennt der Tatha-
gata genau. Auch die verschiedenen Sinnesorgane (indri-
ya), die verschiedenen Wandel (carya) und die verschie-
denen Gesinnungen (asaya) (dieser vergangenen Wesen)

kennt er genau."
nach TMN

MA§ 335,10 mnon sum gyi $es pa (D,J,TMN) : mnhnon sum

gyis Ses pa

rjes su 'gro ba'i $es pa ist in dieser Form nicht als
anvayajnana belegt, wohl aber rjes su 'gro ba'i ye S$Ses
und die v.l. von TMN 174b2 rjes su rtogs pa'i $es pa
(L.Ch.).

anvayajnana ist jene Erkenntnis, die sich aus
dem dharmajrana ergibt, also die Erkenntnis der vier
Heiligen Wahrheiten mit Bezug auf rupa- und arupa-
dhdatu (SWTF s.v. anvaya). - vgl. AKBh 394,17f (AKL VITI,
12)

Anstelle von khyad par (MAv 335,13) liest TMN 174b3

bsam pa ji lta ba bz2in du phyed par - "differenziert

(bhedita) gemdB (ihren) Intentionen (yathasaya)".

TMN 174a2-4, 5-7, 174b1-3

TMN 174b3f 'di ni de bzin géegs pa'li de bzin gdegs
pa'li phrin las sum bcu pa'o

TMN 174b7-175a5 bskal pa tshig par ’'gyur ba ji sned

pa dan / chus 'jig par 'gyur ba ji shAed pa dan / sans

rgyas kyi 2in gnas par 'gyur ba ji sned pa dan / saps



177

rgyas kyi Z2in de dag na sa'i khams su 'gyur ba ji sned
pa dan / rdul phra rab kyi rdul du 'gyur ba ji srfed pa
dann / rtsva dan / $in gel ba dan / sman dan / nags
tshul du 'gyur ba ji sned pa dan / skar ma'li gzugs su
'gyur ba ji sded pa dan / 2in rab 'byam re re sans rgyas
"byun bar 'gyur ba ji sfned pa dan / fan thos ’'byun bar
"gyur ba ji sned pa dan / ran sans rgyas 'byun bar 'gyur
ba ji sfded pa dan / byan chub sems dpa’' 'byun bar 'gyur
pa ji sned pa dan / zas kyi mchog gi lons spyod dan /
dbugs 'byun ba dan / rnub pa dan / 'chag pa dan / bdug
pa dan / spyod lam du 'gyur ba ji sfied pa dan / de bZin
géegs pa rab 'byam re res fdan thos kyi theg pa dan /
ran sans rgyas kyi theg pa dan / theg pa chen pos sems
can thar par byed par 'gyur ba ji sned pa de dag thams
cad de bzin géegs pas rab tu mkhyen to // 2in rab ’'byam
re re na sems can rnams kyi skye ba'i gnas ji sned pa
dan / sems dan sems las byun ba ji sfAed cig 'byun bar
"gyur ba de dag thams cad de bzin g$egs pas rab tu
mkhyen kyan ... - "Wieviele Kalpas verbrennen werden
und wieviele durch Wasser zerstdrt werden; wieviele Bu-
ddhafelder bestehen werden und wieviel Erdelement auf
diesen Buddhafeldern vorkommen wird, wieviele Staub-
(partikel) der Atome vorkommen werden, wieviele Grdser,
Strducher, Heilkrduter und Haine vorkommen werden, wie-
viele (Gegebenheiten) in Gestalt von Sternen (taraka-
rupa) vorkommen werden; wieviele Buddhas auf den einzel-
nen, weit verstreuten (Buddha)feldern vorkommen werden,
wieviele Sravakas vorkommen werden, wieviele Pratyeka-
buddhas vorkommen werden, wieviele Bodhisattvas vorkom-
men werden und wieviel bestes GenieBen der Speise, Aus-
atmen und Einatmen, Gehen, Verbrennen von Rducherwerk
und (wieviele) Betragensweisen (iryapatha) [bei diesen
vorher Genannten] vorkommen werden; und wieviele Wesen

von den einzelnen, weit verstreut (auftretenden) Tatha-
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gatas durch das Sravakayana, das Pratyekabuddhayana
und das Mahayana befreit werden: diese alle kennt der
Tathagata genau. Wieviele Geburtsorte der Wesen auf
den einzelnen, weit verstreuten (Buddha)feldern, wie-
viele Geiste (citta) und (wieviele) geistige Gegeben-
heiten (caita) vorkommen werden: auch diese alle kennt

der Tathagata genau."
455) nach TMN

456) vgl. J 371al ... da lta ba Anid du bsal (: gsal) bar
mi rigs pas so — "weil es nicht angebracht ist zu ver-

neinen, daB (sie) gegenwdrtig sind."
457) TMN 174b6f, 175a5
458) MAv 336,2 ston to zes bya ba 'byun ste (D) : ston to

459) TMN 175b2f ... rab tu mkhyen to // da ltar byun pa'i
skar ma'i gzugs thams cad rab tu mkhyen to // da ltar
byun ba'i rtsva dan / $in gel ba dan / sman dan / nags
tshal rnams rab tu mkhyen to / phyogs bcu dag na da
ltar byun ba’'i ... = "(Alle gegenwdrtigen Pratyeka-
buddhas) kennt er genau. Alle gegenwdrtigen (Gegeben-
heiten in) Gestalt von Sternen kennt er genau. Die
gegenwdrtigen Grdser, Strducher, Heilkrduter und Haine
kennt er genau. Das gegenwdrtige (Erdelement) in den

zehn Richtungen ...

460) MAv 336,11 brlags pa (D;TMN blags pa) : brlag pa;
rdul gyi char brlags pa verstehe ich als einen zusam-
mengehdrigen substantivischen Ausdruck, analog zu

thigs pa (TMN 175b3}).
461) nach TMN
462) MAvV 336,13 'gag pa (D,J,TMN) : 'gags pa

463) vgl. J 371a6f ... gzugs can rnams la rlun rnams 'gyur
byed pa’i tshul ggi<§>Amkhyen pa yin te / rlun gi khams
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kyi gzugs la rnam 'gyur ’'byun bas so - "Es ist das Wis-
sen um die Winde der Bewegung nach (samcalayogena) bei
formhaften (Dingen), weil (durch die Bewegung der form-
haften Dinge) an der Form des Luftelementes Verdnde-

rung (vikara) entsteht."

464) MAv 336,15 dgan pa'i tshul gyis (: gyi, nach J,TMN)
(D) : dgag pa'i;
vgl. J 371a8 ... nam mkha'i khams skra'i rtse

mo'i cha 'di tsam 21g gis khens pa yin no Zes bya ba
mkhyen pa'o - "Es ist das Wissen (in der Form): Das
(ganze) Atherelement ist durch so und so viele Teilchen
[von der Gr&Bel] einer Haarspitze gefillt."
TMN 175b5 liest: phyogs bcu'i nam mkha'i khams thams
cad kyan skra'i rtse mos rgyas par bgran ba'i tshul
gyis rab tu mkhyen to - "Er kennt auch z&hlend genau,
wie das ganze Atherelement der zehn Richtungen durch

Haarspitzen voll ist."

465) = sattvaloka; vgl. Pras 356 Anm.7;
flir eine ausflihrliche Beschreibung von sattvaloka s.

AKL III, 1-138

466) MAv 336,17 skyes pa'i (D) : skye ba'i;
sems can gyi khams (D,TMN) : khams

467) Der letzte Punkt ist TMN 175b5-176a2 expliziert: da Itar
byun ba'i sems can gyi khams rnam pa gsum yan rab tu
mkhyen to // da ltar byun ba'i sems can dmyal ba pa'il
sems can gyi khams kyan rab tu mkhyen to // de yi skye
ba'i rgyu dan thar pa'i rgyu yan rab tu mkhyen to //
da ltar byun ba'i dud 'gro'li gnas su son ba'i sems can
gyi khams kyan rab tu mkhyen to // de yi skye pa'li rgyu
dan thar pa'i rgyu yan rab tu mkhyen to // da ltar byun
ba'i géin rje yi'jig rten pa'i sems can gyi khams kyan

rab tu mkhyen to // de yi skye ba'i rgyu dan 'thar pa'i
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rgyu yan rab tu mkhyen to // da ltar byun ba'i mir gyur
pa'i sems can gyi khams kyan rab tu mkhyen to // de yi skye
ba'i rgyu dan 'thar ba'i rgyu yan rab tu mkhyen to //
da ltar byun ba'i lha'i sems can gyi khams kyan rab tu
mkhyen to // de'l skye ba'i rgyu dan 'thar ba'i rgyu
yan rab tu mkhyen to // da ltar byun ba'i sems can rnams
kyi sems kyi rgyun kyan rab tu mkhyen to // de dag rfon
mons pa dan bcas pa dan / non mons pa dan bral ba yan
rab tu mkhyen to // da ltar byun ba'i sems can gdul bar
‘os pa rnams kyi dban po rnams kyan rab tu mkhyen to /
/ gdul bar 'os pa ma yin pa dag gi dban po rnams kyan
rab tu mkhyen to - "Auch das dreifache Element der ge-
genwdrtigen Wesen kennt er genau. Auch das Element

der gegenwdrtigen HOllenwesen kennt er genau. Auch den
Grund fir ihre Geburt (in diesem Bereich) und den Grund
flir (ihre) Erldsung (moksahetu) kennt er genau. Auch
das Element der gegenwdrtigen Wesen, die in den (Existenz) -
bereich der Tiere geraten sind, kennt er genau. Auch
den Grund flir ihre Geburt (in diesem Bereich) und den
Grund fir (ihre) Erldsung kennt er genau. Auch das Ele-
ment der gegenwdrtigen Wesen in der Welt Yamas* kennt
er genau. Auch den Grund filir ihre Geburt (in diesem Be-
reich) und den Grund fir (ihre) Erl&sung kennt er ge-
nau. Auch das Element der gegenwdrtigen menschlichen
Wesen {(manusyakasattva) kennt er genau. Auch den Grund
fiir ihre Geburt (in diesem Bereich) und den Grund fir
(ihre) Erldsung kennt er genau. Auch das Element der
gegenwdrtigen goéttlichen Wesen kennt er genau. Auch den
Grund fiir ihre Geburt (in diesem Bereich) und den Grund
flir (ihre) Erldsung kennt er genau. Auch die Gedanken-
reihen (cittasamtana) der gegenwdrtigen Wesen kennt er
genau. Er weiB auch genau, ob sie mit Befleckung (kle-
$a) behaftet oder frei von Befleckung sind. Auch die

Fédhigkeiten (akgsa) der gegenwdrtigen bekehrungswﬁrdigén
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(vaineyarhat) Wesen kennt er genau. Auch die Fdhig-
keiten der gegenwdrtigen Wesen, die bekehrungsunwilirdig
sind, kennt er genau."
* steht hier anstatt "Welt der Pretas" - vgl. WELLER,
KPv, 125 Anm.17
TMN 176a2 setzt einen Konzessivsatz voraus: de bzin
g$egs pas de ltar rab tu mkhyen kyan ... - "Obwohl der

Tathagata (das alles) genau kennt ..."
TMN 175a7-175b8, 176a2f

vgl. 8S 1411,4 pratyaksa(: -a)laksana(: -a) sarvakara-
jnatajnanam
vgl. Ts 244a5 ... gzan pa'i $es pa thams cad

vgl. 8s 1411,4-7 yac ca samskrtanam dharmanam laksananm
yac casampskrtanam dharmapam laksapnam / svenasvena laksa
nena sarva ete dharmah $unyah ... iyam ucyate svalakga-
pasunyata;

PV 197,12-12 yac ca sampskrtanam dharmapap laksapalaksa
pam yac casampskrtanam dharmanpam laksapalaksapam sarva
ete dharmah svalaksapasunya ... iyam ucyate svalaksanpa-
Sunyata

vgl. 8S 1411,8f yatratitam nopalabhyate / andgatam
nopalabhyate / pratyutpannasya sthitir nopalabhyate;

PV 197,15 vye dharma atitdanagatapratyutpa(: -upa)nnaste
nopalabhyante;

Dall hier von den gegenwdrtigen, vergangenen und
zukiinftigen Gegebenheiten die Rede ist und nicht von
den entsprechenden Zeiten, ist auBerdem noch AdS 137
a7f expressis verbis gesagt und geht auch aus den Er-
kldrungen J 372a4f ('das pa dan / ma 'ons pa dag USW.)

hervor.

zum Gebrauch dieses Terminus im Sinne des nichtwahrge-

nommenen Objektes vgl. auch HB § C.111
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Beziiglich der Bedeutung des Ausdruckes "Leerheit der
Nichtwahrnehmung (anupalambha$unyata) herrscht in der
Tradition keine einheitliche Auffassung: Traité 2145ff
z.B. erkldrt sie als jene Leerheit, die in der Nicht-
wahrnehmung besteht.

Die vorliegende Interpretation ist nur mit ge-
danklichen Ergdnzungen nachzuvollziehen: Zundchst wird
die Nichtwahrnehmung (anupalambha) in Bezug zu einem
nicht wahrgenommenen Objekt gesetzt - Nichtwahrnehmung
liegt mit Bezug auf die drei Zeiten vor. Sodann wird
ein Wechsel von der Nichtwahrnehmung auf das nicht wahr
genommene Objekt vorgenommen und weiter so erklart, als
wdre von einer anupalabdha- / anupalabhya-$unyata die
Rede. Die Leerheit der Nichtwahrnehmung wird in diesem
Fall zu einer Leerheit der drei Zeiten. -
vgl. J 372a6 mi dmigs pa zZes bya ba ni dus gsum gyi
ran bzin gyi dus so - "'Nichtwahrnehmung' (hier wohl
als 'Nichtwahrgenommenes' zu verstehen; s. Anm.474) ist
die Zeit, die das Wesen der drei Zeiten hat.";

J 372a8f mi dmigs pa ston no Zes bya ba ni dus gsum
gyl ran bzin gylis ston pa yin no - "'Die Nichtwahrneh-
mung (das Nichtwahrgenommene) ist leer' (bedeutet):
leer beziliglich eines Eigenwesens der drei Zeiten.";
weiters AAV 96,8-10 (zit. AAA 96,12-14) atitadinam
dharmapam ... anupalabhyatvendnupalambhaséinyataya (AAA
-$unyata)

Die Prajnaparamita-Texte erkldren diese Nicht-
wahrnehmbarkeit der drei Zeiten gewthnlich damit, daB
in der Gegenwart weder vergangene noch zuklinftige Ge-
gebenheiten wahrnehmbar sind usw. -
vgl. etwa PV 197,16f ... tat kasya hetoh / natite ana-
gata upalabhyante / napy anagate atitah / na pratyut-
panne 'titanagata upalabhyante / napy atita anagate

yah pratyutpanna ...;
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AdS 137a8 'das pa rnams ni ma 'ons pa la mi dmigs /
ma 'ons pa rnams kyan 'das pa la mi dmigs / da ltar
byun ba rnams kyan 'das pa dan ma 'ons pa la mi dmigs
SO.

In derselben Weise kommentiert auch J 372a4ff,
woraus sich fiir das Nichtwahrgenommene die Definition:
dus gsum gyi ran bzin gyi dus so (J 372a6) ergibt.

Fiir Candrakirti selbst ist diese Begriindung wohl
nicht mehr relevant. Eher ist die Augenblicklichkeit
(ksapikata) gegenwdrtiger und die Nichtexistenz ver-
gangener und zukinftiger Gegebenheiten als Grund fiir
die Nichtwahrnehmbarkeit der drei Zeiten anzunehmen. -
vgl. R 265,1 da Ita pa ni skad cig ma nid kyis mi
gnas pa'i phyir ... dus gsum po de la mi dmigs pa Zes
brjod pa; J 372al1ff.

Eine abweichende Erkldrung desselben Types gibt
By 69b5-70a2, wo die Leerheit der Nichtwahrnehmung
nicht auf die drei Zeiten, sondern auf alle Gegeben-

heiten bezogen wird.
MAv 338,1 gnis(D) : Aid
MAv 338,1 'das pa (D,J,R) : 'das

vgl. 8S 1411,9-11 anupalambho 'anupalambhena $inyo
"kitasthavinaéitam upadaya / tat kasya (: svasya) he-
toh prakrtir asyaisa / iyam ucyate 'nupalambhasunyata;
PV 197,18 ... esam iyam anupalabdhir adiviéuddhitvat
akUtasthavinaséitam upadaya / iyam ucyate anupalambha-
sunyata - "... dasie von Anfang an rein sind, (gibt es)
flir diese (drei Zeiten) diese Nichtwahrnehmung, weil
sie weder unverdnderlich noch vergdnglich sind ...";
PVt“)Ni 226b1 bringt diese Passage in der normalen For-
mulierung: mi rtag mi 'jig pa'i phyir / mi dmigs pa

mi dmigs pas ston no // de ci'i phyir Z2e na / de'i ran
bzin de yin pa'i phyir te / 'di ni mi dmigs pa ston pa

nid ces bya'o.



479)

480)
481)

482)

184

vgl. 85 1411,11-14 nasti samyogikah svabhavah pratitya-

samutpannatvat sarvadharmapam / samyogah samyogena $unyo
iyam ucyate 'bhavasvabhavasunyata;

PV 197,19f nasti samyocikasya dharmasya svabhavah pra-

tityasamutpannatvat / samyogah samyogena $Sunyah ... iyam

ucyate abhavasvabhavaséunyata
MAv 338,12 byun (P,D,N,S,J) : 'byun
MAv 338,13 yod pa ma yin (D,J) : ma yin

Es handelt sich also um jene Leerheit, die im Wesen des
Nichtseins besteht, oder sinngemd&B: die Leerheit, die
im Nichtsein als Wesen (aller Dinge) besteht.

Hier ist auch nicht - wie sonst dblich - davon die Re-
de, daB "dieses als dieses leer ist", was mit einer
Instrumentalkonstruktion ausgedriickt wird, vielmehr ist
die Leerheit ndher bestimmt (MAv 338,14 ... de'i ston
pa nid ...).

Dieser Aspekt der Leerheit entspricht sinngemdB
der ersten und dritten Erkldrung der Leerheit des HOch-
sten Seins (parabhava$unyata) innerhalb der Vierer-
Liste (MAv 339,18ff; Anm.499; vgl. weiters den Exkurs
iber das Eigenwesen MAv 305,19-308,17).

Eine v©6llig andere Erkldrung bietet Traité 2149ff:
Im Rahmen einer Liste von 18 Arten der Leerheit schliefit
die abhavasvabhavasunyata an die Leerheit des Nichtseins
{abhavasunyata) und des Eigenen Seins (svabhavasdunyata)
an und wird als Leerheit des Nichtseins und des Eigenen
Seins verstanden, also als Zusammenfassung der beiden
vorhergehenden Aspekte, wie im Falle der Leerheit des
Inneren und AuBeren (adhyatmabahirdhasunyata) (MAv 309,
14f£) .

vgl. PV 197,21f bhava ucyate pafdcopadanaskandhah / sa
ca bhavo bhavena $unyo 'kutasthavinaéitam upadaya / iyam

ucyate bhavasunyata;
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s 1411,16f bhava ucyate pancaskandhah / padcaskandhah

pancaskandhaih $éunyah / evam bhavo bhavena $unyah

Den dogmatischen Hintergrund flir diese Interpretation
bildet die Sautrantika-Schule, nach deren Auffassung
die unverursachten Gegebenheiten, Raum (akasa), Unter-
driickung ohne Erkenntnis (apratisamkhyanirodha), Unter-
driickung durch Erkenntnis (pratisamkhyanirodha) (= Nir-
vana) und Soheit (tathata), keine realen Dinge sind wie
nach der Lehre der Sarvastivadin - diese kennen nur die
ersten drei der unverursachten Gegebenheiten -, sondern
lediglich Nichtsein. - vgl. AK 1II, 278ff; FRAUWALLNER,
PhB, 117f;

usw." bedeutet demnach die Unterdrilickung ohne
Erkenntnis und die Soheit. Letztere ist zwar unten als
H6chstes Sein (parabhava) - dessen Leerheit sich ganz
wesentlich von der Leerheit des Nichtseins (abhavaéinya
ta) unterscheidet - eigens behandelt, jedoch ist das
wohl kein Grund, sie an dieser Stelle auszuklammern.
Vielmehr scheint lediglich eine verschiedene Schwer-
punktsetzung vorzuliegen: Wenn man die Soheit unter dem
Aspekt der unverursachten Gegebenheit (asamskrtadharma)
betrachtet, ist sie Nichtsein (abhava) und als solches
leer. Betrachtet man sie jedoch als H&chstes Sein (pa-
rabhava), so ist sie die Leerheit (éunyata) schlecht-

hin (vgl. Anm.499).
nach J 373a3

vgl. Ss 1411,18f; PV 198,1f abhava ucyate asamskrtam /
tac casamskrtam asampskrtena $unyam */ **abhavo 'bhavena
Sunyah** / ***jyam ucyate abhavasunyata***

* PV flgt ein: akutasthavinasitam upadaya
** — ** fehlt in PV
*%% — %%%* fehlt in S§

vgl. Pras 265,7f sa caisa bhavanam anutpadatmakah sva-
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bhavo ... abhavamatratvad ... = "Nun ist dieses im

Nichtentstehen bestehende (anutpadatmaka) eigene Sein

(svabhava) der Dinge zugleich reines Nichtsein (abhava-
n

matra ... (zur Ubersetzung vgl. SCHAYER, Ausgewdhlte
Kapitel, 64; LVP, MCB II, 41).

= dharmata (chos nid) (J373a4); vgl. Pras 264,12f atha
keyam dharmapam dharmata dharmapam svabhavah / ko 'yam
svabhavah prakrtih

MAv 339,16 kyis (D) : kyi
MAv 339,16 gyis (D,Ts) : gyi

Die Erkldrung dieser Art der Leerheit entspricht jener
der Leerheit der (absoluten) Natur (prakrtiéiunyata)
(MAv 315,3-13), weicht aber von den Erkldrungen der
Prajnaparamita-Texte ab. Dort heiBt es, daB das Eigene
Sein nicht durch Wissen (jriana) und Anschauung (dars$ana)
erzeugt ist. -
vgl. §s 1411,20-1412,1 svabhava ucyate prakyrtir avipa-
ritap / tatra ya $S$unyata sa na jnanena krta na dars$a-
nena / iyam ucyate svabhavasSunyata;
PV 198,3-5 svabhavo hi prakrtir aviparitata tasya ya
taya $unyata ... / na sa jnanena dar$anena ca krta /
/ 1lyam ucyate svabhavasunyata;

R 257,3 verbindet bei der Behandlung der prakrti-

sdunyata beide Erkldrungen - vgl. Anm.212 und 214.

Zur Ubersetzung von gzan gyi drios po (parabhava) als
"Hochstes Sein" vgl. J 373a6 gZan gyi sgras ni mchog
tu gyur pa'i don brjod pa yin te - "Mit dem Wort gZan
ist der Sinn von 'das H&chste' ausgedriickt."

Nach Ts 245a6ff sind in dem Ausdruck gZan gyi no
bo drei Bedeutungen impliziert:
1. das HOGchste (mchog), d.h. die vollkommenste Wirklich-

keit (mchog tu byun ba'i de kho na nid),

2. das Andere (gzan), d.h. das Objekt des vollkommenen
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Wissens, das von der Welt verschieden, {iberweltlich
ist, d.h. des vorstellungsfreien Wissens (nirvikalpa-
kajfnana) ('jig rten pa las gzan 'jig rten las 'das
pa'i ye $es phul du byun ba rnam par mi rtog pa'i
ye $es so / dpos po ste no bo ni ye 5es des rtogs
par bya ba'o),

3. das Transzendente (pha rol na yod pa), die Soheit
(tathata).

Eine andere Interpretation, die para- als "anders,
fremd" erkldrt, findet sich vor allem in den &dlteren,
Prajnaparamita-Texten:

PV 198,8f na sa parepa krta / ... iyam ucyate parabha-
vasunyata;

AAV 96,21 (zit. AAA 96,25) ... parepa kartrd $unyatvat
parabhdavasiunyata.

Diese Art der Erkldrung wird aber auch in spdteren Kom-
mentaren beibehalten:

2.B. Suddh 124b8f gzan gyis ma byas pa'i fio bo Aid yin
pa'i phyir ... gZan gyi no ba ste.

Die Formulierungen bei Jayananda: gZan med dnos
po (J 373b2) und gzan gyi drnos po med (J 373b3) (sowohl
in P als auch in D; N stand mir nicht zur Verfiligung)
stellen wohl Uberlieferungsfehler dar: Im ersten Fall -
ein Pratika von MAv 340,4 - ist unmittelbar anschlieBend
mit gzan gyi dnos po der genaue Wortlaut des Textes
wiedergegeben; der zweite Fall ist unklar.

In anderem Zusammenhang verwendet auch Candrakirti
den Ausdruck parabhavah im Sinne von "fremdes Wesen",
etwa Pras 265,14ff, wo jedes eigene Wesen (svabhava)
aus der Sicht eines anderen eigenen Wesens als "frem-

des Wesen" bezeichnet wird.

493) MAv 340,1 bsgrags (P,D,N,KP,KD,Kl,S,Sl,TS,R) : bsgrabs
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494) Flir Pada b und d dieses Verses iliberliefert bTson kha
pa eine abweichende Ubersetzung von Nag tsho (Ts 245a6).
Nach dieser Ubersetzung wirde der Vers folgendermaBen
lauten: sans rgyas rnams ni byun ba 'am /
ma byun yan ni ran bZin Aid /
dnnos po kun gyi ston ba Aid /
gZan gyi no bo ston par bsgrags -
"Das Wesen der Buddhas, ob sie entstanden oder nicht
entstanden sind, ist die Leerheit aller Dinge. [Dieses
Hochste Wesen] hat er als leer beziiglich eines H&ch-
sten Wesens verkindet."
Mit Ricksicht auf die Prajnaparamita-Tradition
(vgl. Anm.495) wdre dieser Ubersetzung der Vorzug zu
geben, inhaltlich ergibt sich wohl kein Unterschied.
Bemerkenswert ist jedoch, daB K1 bei diesem Vers
(240a6) nur geringfligig von der vorliegenden Version
abweicht (a 'byun : byun; b run ste : yan run) und nicht
mit dem Zitat bei bTson kha pa lbereinstimmt. Auch das
Zitat bei Red mda' ba (R 266,1), der offensichtlich die
Ubersetzung von Nag tsho kommentiert (vgl. Einleitung,
8 und 11£f), deckt sich weitgehend mit der vorliegenden

Version (b run ste : yan run; C gyis : gyi).

495) vgl. 8S 1412,2-5 ya&a utpadad va tathdgatanam anutpadad
va tathagatanapm sthitair esa dharmasthitita dharmata
dharmadhatu dharmaniyamata / tathata avitathata ananya
tathata bhutakotih / iti hi yesam dharmapam parena $unyata
PV 198,6-9 ya utpadad va tathagatanam anutpadad va
sthitair evaisa dharmapam dharmata dharmastitita
bhutakotis tasya ya taya sunyata / ... / na sa parena
krta / ... / iyam ucyate parabhavasunyata;

vgl. weiters MAv 306,2f (69 + Anm.138)

496) d.i. das vorstellungsfreie Wissen (nirvikalpakajnana)

(Ts 245a8); vgl. auch MAv 306,7f ma rig pa'i rab rib-
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dan bral ba'i $ées pas rtogs par bya ba'i ran gi no bo'o
497) MAv 340,6 rtogs par (D,J;R rtogs) : rtog par

498) Die Bedeutung von don (artha) an dieser Stelle ist nicht
eindeutig. Ich verstehe es als "Gegenstand", und zwar
als den Gegenstand der vorliegenden Ausfihrungen, womit

don also das HOchste Sein (parabhava) bezeichnen wilirde.

499) Aus den drei Erkl&drungen ergeben sich zwei verschiedene
Interpretationsmdglichkeiten fir "HOchstes Sein" bzw.
"Leerheit des HOchsten Seins":

Im ersten und dritten Fall ergibt sich die Leer-
heit des HOchsten Seins als jene Leerheit, die im HO&ch-
sten Sein besteht, die das H6chste Sein i s t, nicht
aber die Leerheit des HOchsten Seins a 1 s HOchstes
Sein. Diese beiden Fdlle beziehen sich auf das HO&chste
Sein in seinem subjektiven Aspekt, und HOBchstes Sein
(parabhava), Leerheit des HOGchsten Seins (parabhavasa-
nyata), Soheit (tathata) (vgl. Anm.484), Spitze des
Seins (bhutakoti), Wirklichkeit (tattva), Leerheit ($u-
nyata) [an sich], Natur der Gegebenheiten (dharmata)
usw. sind somit als Synonyme anzusehen.

Unter diesem Aspekt entspricht die Leerheit des HOchsten
Seins inhaltlich der Leerheit des Wesens des Nichtseins
(abhavasvabhavas$unyata) in der Liste der 16 Abarten

(MAv 338,8ff). Hier wie dort fehlt auch die charakte-
ristische Formulierung: "dieses ist als dieses (mit
Instrumentalkonstruktion) leer" (de ni de Aid kyis ston
no) oder dhnlich, und die Leerheit ist durch einen ge-
nitivischen Ausdruck ndher bestimmt (MAv VI,223b [340,3]
de gZan dnos po'i ston nid do; vgl. Anm.482).

Die zweite Erkldrung bezieht sich auf das HO6chste
Sein in seinem objektiven Aspekt, d.h. auf das Hbchste
Sein als Erkenntnisobjekt. Unter diesem Aspekt ist das

H6chste Sein, das mit der Soheit (tathata) usw. synonym
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ist, die Leerheit aller Dinge; und die Leerheit des
Hbchsten Seins ist die Leerheit dieser Leerheit als
diese (MAv 340,7 de ni de Aid kyis ston no).

In diesem Fall entspricht die Leerheit des HOchsten
Seins inhaltlich der Leerheit der Leerheit ($unytasunya-
td) in der Liste der 16 Abarten (MAv 309,19ff).

In der Prajnaparamita-Tradition scheint - abge-
sehen von der unterschiedlichen Interpretation wvon
para=- (s. Anm.492) - die Beziehung zu der Leerheit der
Leerheit im Vordergrund zu stehen:

Suddh 124b8f 'di ni (d.i. die svabhavasinyata)

gZzan gyi no bo ste / de b#in nid do // de ni de'i bdag
rnid kyis ston pa Aid de;

Auch Jayananda erkldrt die Leerheit des HOchsten Seins
als Leerheit der Leerheit: ... gZan gyi dnos po ni ston
pa nid yin i& / des ston pa ni gZan gyi dnos po ston pa
Aid do (J 373b1).

Sowelt mir bekannt, geht lediglich bTson kha pa
auf die verschiedenen Deutungsmdglichkeiten ein (vgl.
Anm.492) .

J 374al setzt blo gros (mati) mit $es rab (prajra)

gleich

MAv 340,18 gsal byas pa (P'D'N'KP'KD'Kl'S'J) : gsal
byas pa'il

MAv 347 rtogs te (KP'KD’Kl’Sl) : rtogs de

vgl. MAv 73,2-12 (MAVL, Le Muséon 10, 272);

zur Unterdriickungsversenkung als Ausgangsbasis fiir das
Eintreten ins restlose Nirvana (nirupadhiéesanirvanpa)
s. SCHMITHAUSEN, Nirvana-Abschnitt, 47 und 123-127;
vgl. weiters Siddhi 204-214, 405-409, 438f (= Yoga-
gastra, 80); PV 70,14-71,7; fiir weitere Literatur MSam
15*€£
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504) MAv 341,2 de ltar (D,N,S,J) : de de ltar;
M&glicherweise ist auch eine Korrektur zu de la de ltar
(OGAWA, 353 Anm.4) gerechtfertigt - vgl. LVP de/r] de
ltar.

505) MAv 341,2 dpyad pa (P,D,N,S,J) : dbyad pa

506) MAv VI, beginnend mit v.8, d.i. der Nachweis der Leer-
heit; das J 374a5 genannte dag las ma yin stammt aus
dem im einleitenden Bhasyam zu diesem Vers zitierten
MK I,1 (MAv 81,7).

507) MAv 341,5 gan la (D) : gan yin gan la
508) MAv 341,12,13 gtogs (D,J,Ts) : rtog
509) MAv 341,12 yin 1la (D) : yin

510) vgl. KPv 16

511) nach J 374b3

512) Das sind die Pratyekabuddhas; MAv 4,1-5 erkldrt die Be-
zeichnung "Mittlere Buddhas" damit, daB sie bezliglich
Verdienst (punpya) und Wissen (jrAana) zwischen den HO-
rern (éravaka) und den richtig und voll erwachten Bu-
ddhas (samyagabhisambuddha) stehen. - vgl. dazu J 8a8-
9a5;
vgl. weiters KLOPPENBORG, 16ff

513) vgl. MAv I,8 (17,17-19, 19,1); I,8d zit. Pras 353,1:
diaramgamayam tu dhiyadhikah; vgl. DE JONG, Cing Chapitres,
13 Anm.36;
zur Uberlegenheit der Bodhisattvas auch CONZE, Perfect
Wisdom, 24ff

514) Im Sanskrit-Original liegt hier vielleicht eine etymo-
logisierende Erkldrung des Wortes sravakah als Patro-
nymicum—-Ableitung von éravah voOr.

An anderer Stelle ist mir diese Art der Erkldrung

nicht bekannt: vgl. AvVinS 253,7 parepa $ravyanta iti
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éravakah - "HOrer bedeutet: sie werden von jemand an-
derem zum HOren veranlaBt.";

VM 180,24f bhagavato ovadanusasanim sakkaccamp supanti
ti savaka - "HOrer bedeutet: sie horen aufmerksam die
(vgl. NYANAMOLI, 237);

Unterweisung des Erhabenen.'
SP 80,5f (s. Anm.404);
vgl. auch KPv 88 de bZin géegs pa las ni nan thos dan

ran sans rgyas thams cad 'byun no

515) J 374b7 shbyin pa la sogs pa und ston pa fnid;
Ts 246a5f rgya che ba'i lam gyi rim pa - "die Stufen
des allgemeinen Pfades (prthpatha)" und zab mo'i lam
gyi rim pa - "die Stufen des tiefen Pfades (gambhira-
patha ?)";
Ts 246b1 thabs dan $es rab - "Methode (upaya) und Ein-
sicht (prajna)";
K, 240b71 liest don dam (paramartha) statt de rid (tattva)

i

516} vgl. Pras 538,10f ... asthanayogena nabhasiva hamsa-
rajah sthitah svapupyajnanasambharapaksapatavate ... =
"Ohne Unterstitzung fliegen die Kodnige der Gdnse am
Himmel, im Wind, der durch die (beiden) Schwingen ihrer
Anhdufung von Verdienst und Einsicht (entstanden ist) ."

(zur bersetzung vgl. STCHERBATSKY, Nirvana, 209)

517) Nach J 375a3f sind das die Erweckungen der Wachsamkeit
(smrtyupasthana) usw., d.h. die zur Erleuchtung verhel-

fenden Gegebenheiten (bodhipaksikadharma).
518) s. Anm.516 (J 375a6)

519) MAv 342,7 gan gi na (P,N,S;J gan gi tshe) : gan gi[s]

na
520) MAv 342,9 'di'i gso0g (P,D,N,S) : g$og

521y MAv 342,11 zin to (P,D,N,S) : zin te
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APPENDIX I: KRITISCHER APPARAT

Grundlage flir diesen kritischen Apparat ist MAv; Stellenan-
gaben (nach Seite und Zeile) beziehen sich also auf diese
Textausgabe, und nicht n&her bezeichnete Lesarten sind eben-
falls die von MAv.

Rein orthographische Varianten (wie etwa bltos : ltos;
byin gyis brlabs : byin gyis rlabs; usw.) oder geringfligige
Abweichungen, sofern sie keine Bedeutungsdnderung verursachen
(wie etwa ma yin : min; sa yi : sa'i; usw.), sind zwar auf-
genommen, doch ist in solchen F&dllen stets der Version von
MAv der Vorzug gegeben.

Druckfehler sind wie eigene Varianten behandelt, ohne
Riicksicht darauf, ob sie in LVP korrigiert sind oder nicht;
sie lassen sich aber unschwer als solche erkennen. Ebenso
sind auch offensichtlich sinnlose Varianten berlicksichtigt.

Aus den in der Einleitung genannten Grilinden sind pri-
mdr die v.l. der Kanoneditionen beriicksichtigt, jene von Kl’
den Separatdrucken und den sonstigen Quellen sind - sofern
nicht schwerwiegende Griinde eine andere Entscheidung erfor-
dern - nur dann bericksichtigt, wenn sie mit wenigstens ei-
ner Kanonedition oder mit LVP Ubereinstimmen oder nahe ver-
wandt sind.

LVP ist wie ein eigener Quelltext behandelt, da es
nicht in allen F&dllen klar ist, woher die dort angegebenen

Varianten stammen.
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288,12 nags tshal {(D,K KD’Kl’Sl’TS'L’R) : nag tshal

p’

—
i

ma yin : min (D)

18 bsnad : snad (P)

289,1 'jig rten (D,J,Ts,R) : 'jig rten pa
4 z2e (Ts,R) : se
5 yon tan yan lag : yan lag yon tan (KP,KD,LVP,Sl,J,L)
9 dag : de dag (D)

12 'phyan (P,D,N,S,Ts) : 'phan
15 brten : rten (D,LVP)
17 "dogs : gdags (D);
bltos : ltos (D)
yan lag : yan lag dag (D) ;
s5i4 (P,D,N,LVP,S) : san
18 bltos : ltos (D) [2 mall]
290 ,1 dpyad pa : dpyad na (D);
bzug : gzug (D,N)
2 bltos : ltos (D);
yin la @ yin pa (D)
3 bitos 3 ltos (D)
4 bya : bya ba (P,N,S)
skyed : bskyed (P,D,N,KP,KI,S)

5 skyed : bskyed (P,D,N,Kl,S)

8 ses par bya'i rgyu : $es par bya'o / rgyu (D)
) khyod : khyed (D)

T ‘gyur : 'gyur ba (KP’KD’LVP’Sl)

12 "bras bu skye bar (D) : 'bras bur

13 grnis : nid (P);
zig : zig tu (D)
16 byed (P,D,N,S) : byen

2y

18 skyed : skye (KP)

19 "gyur : gyur (D)
291,4 gcig : cig (D}

6 gyur 3 ‘'gyur (D)

8 hskyed : skyed (D)
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291,11 bskyed bya skyed par byed pa (D,Ts) : bskyed par
bya ba;
dag las (D) : las
12 rtog : rtogs (D)
15 z2es : $%$es (P,D,N,S)
19 rgyu rgyu nid : rgyu Aid (D)
292,5 yi : yid (P,N)
10 gyis : gyi (P,D,N,S,R)
13 brtags : btags (P,N)
14 grub po : 'grub po (P,D,N,S,J,Ts)

15 smras pa : smras pas (D)
18 'di ni : 'dir ni (KD), 'dir na (KP)
khyod : khyod khyod (P)
293,2 rtog : rtogs (D)
7 rnam : rnams (D)
8 kyi : kyis (KP’KD'Kl’LVP'Sl'TS'R)

10 kyis : kyi (P,D,N,S)
12 gi : mi (KP)

294,3 bskyed : skyed (D)

9 bya'o : bya ba'o (D)

11 smra'o : smras so (D)

12 sun ni : gsum ni (D)

17 'gyur te (P,D,N,S) : 'gyur
295,1 giis : gni ga (P,D,N,S)

6 kyis : kyi (P,N,S)
296,3  sdad du : siad (P)

6 gzun : bzun (KP,KD,LVP,Sl,TS);

rnam 'tshe : rnams tshe (KP'KD’LVP'SI'J)' rnams kyi
tshe (Ts), de tshe (Kl)' de’'i tshe (R)
7 rnam pa (P,D,N,S,J) : rnam par
12 s2es Ses (D'KP'KD'Sl’J) : Ses Ses
- 15 rtog : rtogs (D)
19 sgrub : bsgrub (D)
297 ,1 thal ba : thal bar (D)



297,4

11
14
16
19
20
298,2

10

13

16

17

£299,9

11

12

14
19

300,2
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nus pa (P,D,N,S) : nus ba

smra bas (D,N,S,Ts) : smra bar

'phags pa lhas : 'phags pa'ili lhas (D)
na'an : la'an (D)

tshe : te (D)

yi : yis (D,Ts)

dbu ma'i : dbu ma pa'i (D)

rgyu (J) : rgyu'i [?]

ma yin : min (D)

skabs su (D skabs) med pa nid (D,J,Ts) : skabs su

med

btab pa'i (p,D,N?,J,Ts) : btab ba'i

no bo'an : no'an (P,N);

'gyur (P,D,N,Kl,S) : gyur

ma dag ... dag : dag ... ma dag (D)

byun : 'byun (D,Ts)

'gegs : bgegs (P), 'gags (S);

te por (P,D,N,S,J,Ts) : te bor;

tshegs (P,D,N,J,Ts) : tshigs, tshogs (S)

dios rnams : dnos po rnams (P,N,S);

dnos po : dnos por (KP)

nus pa : nus par (KP); Z2us par (KD)

ji lta de ltar : ji la de ltar (KD); ji ltar

bcol : gcol (D,J), rtsol (KD)

de lta yin dan : de ltar yin dan (D,J),
de ltar na (R)

sbed (D) : spad, sbhad (P,N?,S,J,Ts)

sbubs (D,S,J,Ts,R) : sbrus;

srad (D,S,Ts,R) : sras

rgya (P,D,N,S,J,Ts,R) : rgyu;

sran : bsran (D);

ste (P,D,N,LVP,S) : sti

'dra bas (D,J) : 'dra ba, brda ba (P)

'dir : 'di (D)

(K
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17
18
301,1

16
18
19
20
302,10f
12

14
16
17
17%£
303,1
18
304,13
17
18
19
305,1

13
18
20
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'dir : 'di (P,D,N,K ,S,R)
rgol ba pa (P,N,KP,KD,S) : rgol ba po
'"brel par : 'brel bar (D)

~e

rnam par : rnam bar (D)

sked par byed (D) : bskyed

gtan bar : gtan par (D)

bsal : gsal (P,N,LVP,S)

ma bzag (Ts) : bzag;

bzlog : bzlog pa (D,Ts)

chad (D,J) : cad

bsad pa : bsad (D)

rnam : rnams (KD)

dbye bas : dbye ba (KP,KD)

'di pa tsam (P,D,N,S,J,Ts) : 'di tsam
bsgoms : sgom (D,Ts), bsgom (N,S,R);
spyod (D) : dpyod

bzag : gzag (D,Ts)

gdul bya : gdul ba (P,D,N,KP,LVP,S,J)
rnam pa gnis (D) : gnis

gdul bya’'i : gdul ba'i (P,D,N,LVP,S)
bzir : gZir (KP)

gdul bya'i : gdul ba'i (P,N,LVP,S)
kyan : kyis (KD)

yin pa/ : yin pa /182

'dod / 182 : 'dod /

"gyur ba na (D) : 'gyur ba

ib,PVtib) : rna ba
[sna ba dan] lce, rna ba dan lce (P,N,S)

rna ba dan sna dan lce (D,é%

ther zug pa (D,Ts) : ther zug

yi : yin (D)

bltos : 1ltos (D)

mdzad (P,D,N,LVP,S,J,Ts) : mjad;

bu'i : pa'i (D);

slob dpon (P,D,N,LVP,S,J,Ts) : slob dpan;
gyis (D,J,Ts) : gyi

dan
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bltos : ltos (D)

su smra : smra (D)

bsgom : sgom (D)

brgya (P,D,N,S,Ts) : brkya

'gag (D,N,LVP,S,J,Ts,RM) : ’'gags

rab tu bsnad (D,J,Ts) : bsnad

mi 'jigs pa ste (RM) : ste [?]

chos nid de : chos de nid (D);

skra 'am gos : skra 'am mgo (LVP,J),
mgo'i thod (RM)

rnam par (P,D,N,LVP,S,J,Ts) : rnam bar

spyod (P,D,N,S,J,Ts,RM) : dpyad;

don med : med (D);

byun : 'byan (LVP), 'byun (J,RM)

2ig (P,D,N,LVP,S,J,Ts) : nig

bltos : ltos (D)

kyi : kyis (D)

"brel (P,D,N,LVP,S,Ts) : ’'bril;

gzun (D,J,Ts) : bzun

'di nid : de nid (D)

bzin (P,D,N,S,J,Ts) : bzid

de lta : de'li lta (D);

spyod (P,D,N,S,Ts) : dpyod

bltos : ltos (D)

bltos : ltos (D)

la (p,D,N,S,J,Ts) : na

gyis (D,J) : gyi

gni ga la (D) : gnis la;

bzag : gzag (D)

me (D,LVP,J,Ts) : med

tsha ba (D,J,Ts) : tshan ba, tshad pa

tshad ba (P?,N,S)
bltos : ltos (D)
bltos : 1ltos (D)

(Lvp),
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308,16 chog (D,N,S,J) : mchog
20 gzun (D,J,Ts) : bzun

309,3 gan phyir : gan gi phyir (P)
5 dan (P,D,N?,KP,KD,Kl,S,Sl,J,TS,R) : dad
7 ran bZin (D'KP'KD'Kl'Sl’J'TS’R) : no bo

10 zes (D,S,R,PVt“} : Ses
17 phyi nan : phyi dan nan gi (D)

310,3 bya'i : bya ba'i (P,N,Ts)
4 de : do (LVP)
5 Aid (P,D,N,K,,K ,K ,LVP,S,5 ,J,Ts,R) : iii
6 bzlog : zlog (P,D,N,S)
7 ston pa nid ston pa Aid : ston pa Aid (D,Pth}

12 rtog (D,N,S,J,Ts,R,LSt) : rtogs
19 dpe yis : dpe yi (D), pa yis (KP)

311,6 char (D'KD'SI'R) : car
8 te : de (KP,KD)
13 'dzin pa de dag gi 'dzin pa (P,D,N,S) : 'dzin pa

15 de ni : 'di ni (Kl,LVP,R)
19 mya nan 'das dnos blo (N bla ?) (P,D,N,Kl,LVP,S,
J,Ts,R) : myan 'das dnos po'i blo
20 par : pa'i (P,N,S)
312,7 'das pa (P,D,N,S,J,Ts,R) : 'das
12 de yis (D,N,KD,LVP,S,J,TS,R) : di yi, de yi (P'KP'Sl)
313,3 la (D,N,S,SS

eig PVesd ¢ 1S )
5 'dus ma byas ni 'dus ma byas (D;S%ib,P%jb de ni
'dus ma byas) : 'dus ma byas
14 ston ste (D) : ston
18 'gro : 'bro (N);

phyir : zin (D)

,PV . ) : thog

314,3 de la thog ma ... ston pa nid (D,SStib kib

ma ... nid
tha ma dan dbus : tha ma dbus (D)
tha ma dan : tha dan (P,N,S)

10 zZes : ces (KD)
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16
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15
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316,5
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318,5

200

"bor pa la : ’'bor pa las (P,N), bor pa la (Kl)'
'khor ba las (S)
gton (KP'KD’LVP’SI’TS'R) : ston
dor (KP’KD'LVP'Sl’TS): 'bor, bor (Kl)
de de’'i : de yi (KI,LVP,R)
de'i : de (P,D,N,Kl,S,R);
‘dus (D'KP’KD’Kl’Sl'TS'R) : 'dul
la : las (P,N,S)
tshor drug dan : tshor ba drug (P,D,N,S)
gzugs can : gzugs (P)
skye mched drug : drug (D,S)
te reg pa nas yid kyi 'dus te reg pa (D) : te reg pa,
te rig pa (S);
¢2es (P,D,N,S) : $es
kyis : kyi (P,N,S)
po (P,D,N,KP,KD,Kl,S,J,R,Sstib) : po'i
can te : can (D)
'phrod kyis (D,J,Ts) : ‘’phrod kyi, 'phrod gyi (P)
gton : ston (LVP,J)
do : de (KD)
tshad : mtshad (KP)
'khrugs (D,KP,KI,LVP,SI,J,TS,R) : 'khrug
chos : ni (P,D,N,Kl,S,R)
thar pa : thar pa'o (D)
ma dmigs (D,Ts,R) : [mal dmigs, dmigs (P,N,S)
kyi : kyis (D,N)
209 (LVP) : 210
gzugs med par (P,N,LVP,S) : gzugs med bar,
gzugs su (D)
bya (P,D,N,S) : bya ba
210 (Lvp) : 211
na yan dag par (D;é%jb,P%ib bdag gis yan dag par) :
yan dag par;

rdzoys (P,D,N,S,SSthP%jb) : rjogs
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320,14  kye ma (P,D,N,LVP,S,é%jb,P%jb) : kyi ma
15 rdzogs par (P,D,N,LVP,S,J) : rdzogs bar;

sans ma rgyas (D,S%jb,P%jb) : sans rgyas
18 kye ma (D,N,LVP,S,J) : skye ma
19 'di rnams (N(LVP,S,SSt“yPV£nJ : 'di, de rnams (D)
321,2 mi 'gyur ba <ées bya ba>-: mi 'gyur ba;
med do (D) : med de
9 so so (P,D,N,Kl,LVP,S,J,TS,R) : so sor

ni : na (KD)
10 chad : tshad (KD)
11 so so (P,D,N,S) : so solr];
rig pa rnams (D) : rig pa
17 pa : pa'l (D)
20 mtshan (P,D,N,S,J) : mtshan
322,3 dga' ba'i : dga' ba nid kyi (D)
5 2es bya : z2es bya ba (D), $es bya (KP)
14 sans rgyas pa (P,N,LVP,S,é%jb,P%jb) : sans rgyus pa,
sans rgyas pa dag (D)
323,10 gi : gis (D)
14 bcom ldan 'das rnams (P,D,N,S,TMN) : bcom ldan 'das
16 brkyan : smyon (D), smyan (TMN)

324,1 2abs : rkan pa (D)

2 2abs : rkan pa (D)

5 sor (D,TMN) : so sor;
kyi (D,TMN) : kuyis

6 drug pos kyan bskyod : yug pa'i rlun gis kyan

bzlog (D,J)

7 de'i phyir (P,D,N,S,TMN) : de phyir;
sku : lus (D)

9 'khrul (P,D,N,S,TMN) : ’'khrup

11 tshigs su : tshig tu (D)

12 smra : sma (D)

16 gsun : nag (D)
17 thugs : sems (D)
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