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Eine verbesserte Ausgabe der deutschen Ubersetzung des
Prajnaparamita hrdaya-siitra mit Textkritik und Erlduterungen

Hideshige OMURA® und Bernd CLAUSEN"

(Received 10 May 1999, Accepted 31 August 1999 )

Previously we published to this thesis two german translations of hrdaya-siwra : “'Die Ubersetzung
Prajiaparamita hrdaya-sutra mit Erlauterungen® and '‘Die Phinomene der deutschen Ubersetzung des
Prajiaparamita hrdaya-sitra und seiner Text-Kritiken'* In consequence, But one of them lacks its text
criticism, and the other notes, which makes these two translations incomplete. The aim of this thesis is

to unify them.

Keyword: Prajiaparamita-hrdaya-suira. text criticism, notes.

Vorwort

Bereits im Jahre 1991 haben wir zum ersten Mal das Hrdaya-
Satra aus dem sanskritschen Originaltext, genauer gesagt, aus
P.L. Vaidya-Text ins Deutsche Ubersetzt und mit Erlduterungen
ausgestattet. Das ist unsere frithere Abhandlung : ,,Die Uberset-
zung des Prajidparamita-hrdaya-satra‘ mit Erlduterungen* "und
haben damit einen Beitrag nicht nur zum Verstandnis der
japanischen Kultur. sondern auch zur Verbreitung des
Buddhismus und seines Gedankengutes im deutschsprachigen
Kulturkreis geleistet. Obwohl es allgemein bekannt ist, dal3 die
indische Philosophie—einschlieBlich des Buddhismus—seit der
zwellen Halfte des 19. Jahrhunderts beachtliche Einfliisse auf
viele Literaten und Philosophen in deutschsprachigen
Kulturkreis ausgetibt hat, scheint nach unseren Nachforschungen,
daf3 unsere Ubersctzung dieses Hrdaya-Sitra die einzige ist. Die
frithere Abhandlung hat zwar Vorziige in den Erlduterungen,
damit doch Nachteile in den Textkritiken. Folglich waren die
daraut beruhenden Schwichen unserer deutschen Ubersetzung
entstanden.

Im Jahre 1996 haben wir also mit der griindlichsten Textkritik
unsere frithere Ubersetzung korrigiert. Das ist unsere zweite
Abhandlung ,,Die Phidnomene der deutschen Ubersetzung des
Prajidpiramita hrdaya-sotra und seiner Text-Kritiken**® Folglich
bleiben jetzt nebeneinander die beiden Ubersetzungen stehen.
Da sie ausschlieBlich auf Textkritiken orientiert ist, mangelt ihr
an Erlduterungen der buddhistischen Termini.

Hiermit veroffentlichen wir eine verbesserte Ausgabe der
deutschen Ubersetzung des Prajiaparamita hrdaya-sutra mit
Textkritik und Erlauterungen.

*Conumon Subject Division

1.Rezeptionsgeschichte des Prajhanparamita hrdaya-
sutra in Japan und seine Textkritiken

Das Hrdaya-Satra ist am kiirzesten und konsequent unter den
unzdhligen buddhistischen Sitren und am populdrsten in Asien,
besonders bei uns in Japan. Besitzt es doch die Grundkonzeption
des Buddhismus in konzentriertester Weise, seit dem Jahr 609 n.
Chr (vermutlich), wo das Hrdaya-Sitra von China nach Japan
kam, das beliebteste Satra in Japan wurde. Dieses Sitra, ins
Altchinesische Ubersetzt, wurde immer wieder von zahllosen
Japanern beides Geschlechtes vorgelesen, abgeschrieben.
gebetet, gemalt, literarisch thematisiert und hochgeschatzt, ohne
den Unterschied zwischen den jeweiligen japanischen buddhis-
tischen Schulen zu machen oder zu konterkarieren. So kann man
heute auch auf dem Regal jeder Buchhandlung in Japan viele
verschiedene Erlduterungen finden, die das Hrdaya-Satra zum
Inhalt haben. Noch in diesen Tagen werden Worte des ,,Hannya-
Singyd*, so heift in Japan Hrdaya-Sitra, von vielen Menschen
zitiert und interpretiert. Sein handschriftlicher ,altindischer,
sanskritischer Text wurde nur in Japan als einzig in der Welt gut
erhaltenes Original 1884 im Tempel-Horyiji in Nara wiederent-
deckt. In der Gegenwart wird dieser Original im ,,Staatlichen
Museum Tokyo'* aufbewahrt. Der Indologe Max Miiller
beschiftigte sich als erster Wissenschaftler mit dem aufgefun-
denen Sutra und fertigte eine Ubersetzung ins Englische an.
Aber er konnte leider nicht den Inhalt der buddhistischen Sitren
verstehen, obwohl er als Sanskrit-Philologe grofle Arbeit geleistet
hatte.”

Alle buddhistischen Satren haben in Japan eine spezielle
Rezeptionsform erfahren. Fast alle Sutren, die nach Japan
kamen, und Prajiiaparamita hrdaya-sutra machte hier keine
Ausnahme, waren urspriinglich in der altchinesischen Sprache
verfa3t. Da es sich schon bei den chinesischen Schriftstiicken
um Ubersetzungen aus Sanskrit gehandelt hatte, waren somit die
Stitren zweimal tibersetzt. Eine Ubersetzung aus dem altchinesi-
schen Text in eine moderne Fremdsprache der Gegenwart
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erscheint daher sehr fragwiirdig zu sein. So sind zwei englische
Ubersetzungen leicht verfaBt, doch die Ubersetzung ganz
unmoglich zu verfassen ohne die Tiefe und Bedeutung der
Satra-Aussage zu verlieren. Somit haben wir uns entschlossen,
die direkt aus dem sanskritischen Original zu iibersetzen, um
nicht nur das Sprachliche, sondern auch Mentalitédt und
gedanklich bedingte Bedeutung des Siitras zu erhalten.

Der sogenannte Horyuji Text” ist wohl ein altindischer
Originaltext, doch nur einer von vielen verschiedenen hand-
schriftlichen Texten aus Altindien. Somit besteht kein Beweis
dafiir, daB dieser Text tatsdchlich der Originaltext oder nur eine
in damaliger Zeit interpretierte Abschrift ist. Die Popularitit des
Satras ist auch Textkritik begriindet, die bei uns in Japan eine
philologisch-philosophische Geschichte, seit den Jahren der
Buddhismusrezeption hat. Die zahlreichen rekonstruierten
Texte, die man als Originale anbietet, zeugen von diesem
Interesse. Hiermit haben wir doch von Neuem die ausfiihrliche
Kritik an den Texten des Satras von beiden Seiten, d.h. von der
Philologie und Philosophie, zu iiben. Diese Ubersetzung kann
man nicht als eine computerisierte und mechanische Ubertra-
gung aus dem einen in das andre betrachten.

Im Allgemeinen soll man in den Ubersetzungen den
Verfasser, den Herausgeber, die Verlagsanstalt oder die Ausgabe
klar angeben. Es liegt in der Sache selbst, daB bei der Literatur,
die aus dem Altertum stammten und, die zum Beispiel anfangs
nur sehr schwer wenn tberhaupt, zu finden sind. Mit Riicksicht
auf diese Tatsache haben wir uns entschlossen als Grundlage fiir
unsere Arbeit den neuesten Text als Original anzunehmen.
Diesem Prinzip des, sozusagen ,.,common-sense ‘* folgend, haben
wir ein Text in der Hand, der bereits von den heimischen
Philologen und Philosophen rekonstruiert und kritisiert wurde
und somit als eine feste Grundlage dienen konnte. Das ist der
P.L.Vaidya-Text.”

TFITAHTRZAEAY |
[ dfamasr ]
1| 7= gma Ul

A RRERRAE MR SEOREEr 947 ST aE@E-
afd @ | 9¥ &edn, Ji" eNEgE, el #@ ) s

1&g MRYX &7 WA, WIART WIL | YA YUF WA, LI
7 g &Y | agy & eEal, a1 A ageell

qana amidgrER iR |

gz WRGA wiydl IaaEYO ogmAl AfivEl siwel 7 Al
A1 7 TRyolt: | FTIRGR WA A T, T IZAL, T I, T EHRL 10
7 Ryf | A syanefgisLayi, T wmsETFREEResanl: | T
qgdigaias aag: |

7 R Afan 7 Ramgal iRy ags qaRel SRR
T geaggakQuml 7 g7 T silba )

Afvgaw( & ¢ ) seRmambia Gg R | W
nRaERaEl Red@iRwFR HeRdr: | sawsqafean @igan: FEa-
fambe srged gazaaafEgzn |

aEEmasd: STRAmERN  FORTARsgemalsaaas: al-
gEgaa: gRafiEag saRBAMEH #y: | AqU-T ™ QIR
qEny A = il

ifd smORmaEgagR e |l

Seit das Sitra aus China nach Japan kam, wurde der Text
genauer Kritik unterzogen. Besonders wurde die Kritiktitigkeit
neuzeitlich wiederbelebt, einerseits durch den Fund des Textes
in Horyhji Tempel und der damit verbundenen Kritik, anderer-
seits durch unzahligen buddhistischen Sitren, die in Dunhuang
in China entdeckt wurden. Das eigentliche und
vertrauenswiirdige hrdaya-siitra wurde so in einer, fiir uns
neuer, Gestalt gefunden. Nicht in dem sanskritischen
Originaltext, sondern in den in der altchinesischen Phonetik
abgeschriebenen sanskritischen Text, kam hrdaya-sitra zum
Vorschein. Von dem sogenannten , Hsiian-tsang Text* hatte man
bis vor kurzem angenommen, daf} dieser Hslian-tsang vom
Avalokiteschvara Bodhisattva apsgehédndigt wurde. Erst im
Jahre 1987 entdeckte die neuesten Forschungen von Dr.
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Fumimasa Fukui, da Hsiian-tsang den Text erhalten hatte und
der indische buddhistische Monch Amoghavajra diesen Text aus
dem altindischen Sanskrit in die altchinesische Phonetik
tbersetzte. Er veroffentlichte als erster in der Welt im Jahre
1989 einen weiteren, neuen Text,d,i. Maitribhadra Text aus der
altchinesischen Phonetik und transkribierte ihn in die lateinische
Schrift.®

In der vorliegenden Arbeit haben wir uns bei allen ver-
gleichenden Texten auf die Tatsache beschrinkt, daB alle Texte
in Dunhaudng entdeckt worden waren und von den fritheren
Philologen die sanskritischen Sprache zu dem in lateinicscheshe
Umschrift iibertragen worden war. Dadurch wurde unsere Siitra -
Ubersetzung in die gegenwirtige deutsche Sprache sehr
begiinstigt. Dabei wurden die folgenden Texte mit dem Vaidya-
Text verglichen.

a) Horynji Text, der 1884 von Max Miilller
in die Lateinschrift transkribiert wurde.”

b) Sakaki Text, der 1907 von Rylizaburd Sakaki auf Grund
a) verbessert wurde.”

c) Hsiian-tsang Text, der von Shindd Shiraishi in die
Lateinschrift transkribiert wurde.”

d) Shiraishi Text, der von Shindd Shiraishi rekonstruiert
wurde.'”

e) Nakamura Kino Text, der 1959 von Hajime Nakamura
und Kazuyoshi Kino rekonstruiert wurde'"

f) Conze Text, der 1967 von E. Conze rekonstruiert wurde."

g) Tokuyama Text, der 1984 von Kijun Tokuyama rekon-
struiert wurde.'®

h) Amoghavajra Text, der 1987 von Fumimasa Fukui aus

Hslan-tsang Text in die Lateinschrift transkribiert
wurde. !

i) Maitribhadra Text, der 1989 von Fumimasa Fukui aus der
altchinesischen Phonetik in die Lateinschrift transkribiert
wurde'®

Daraus ist das folgende Fazit zu ziehen :
1) Vaidya Text hat folgende Druckfehler;

a) Zeile 8. vedaya > vedana

b) Zeile 11. vijiidnani > vijiinam

c) Zeile 15. viharati cittdvarana > viharaty acittdvarana

2) Wir diirfen bei der deutschen Ubersetzung folgende Worter
und Zeichen dem Vaidya Text ergdnzen und daraus abstreichen.

a) Zeile 9. siiyatalaksana > siinyata 'laksana ... vgl. oben den

Text g)
b) Zeile 14. na praptivam > na praptir nabhisamayah ... vgl.
oben die Texte d),i),])
c) Zeile 15. (sca) ausgestreicht, weil man kein Original aus-
findig machen kann. .
3) Der Text, der auf Grund von neuesten Forschungsergebnissen
aus der Vaidya Text rekonstruiert wurde :

Prajiidaparamitahrdayastitram
[Samksiptamatrka]

Namah Sarvajiiaya

aryavalokitesvarabodhisattvo gambhirayam prajfiaparamitayam
caryam caraméano vyavalokayati sma. paiica skandhah, tamsca
svabhavasinyan pasyati sma.

iha $ariputra riipam $inyati, sinyataiva ripan. riipan na prthak
$inyatd, sinyataya na prthak ripam. yad rupam sa §tinyata, ya
$inyata tad ripam.

evam eva vedana-samjiia-samskara-vijfiananani.

iha Sariputra sarvadharmah. &inyatd'laksand anutpann anirud-
dha amala na vimala nona na paripirnah. tasmac Chariputra
$inyatdydm na riipam, na vedana, na samjfia, na samskarah, na
vijiianam. na caksuh-§rotra-ghrana-jihva-kaya-manamsi, na riipa-
$abda-gandha-rasa-sprastavya-dharmah. na caksur-dhatur yavan
na mano-dhatuh.

na vidya navidya na vidyaksayo navidyaksayo yavan na
jaramaranam na jaramaranaksayo na duhkha-samudaya-nirodha-
méirga na jfidnam na praptir nabhisamayah.

bodhisattvasya prajiidparamitam asritya viharaty acittivaranah.
cittavarananastitvad atrasto viparyasatikranto nisthanirvanah.
tryadhvavyavasthitah sarvabuddhah prajfiaparamitam asritya
anuttaram samyaksambodhim abhisambuddhah.
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‘nuttaramantro 'samasamamantrah sarvaduhkhapra§amanah
satyam amithyatvat prajiiaparamitayam ukto mantrah. tad
yatha—gate gate paragate para-samgate bodhi svaha.

iti prajiidparamitahrdayasiitram samaptam.

2.Prinzipien der Ubersetzung

Da das Original in altindischen Versen geschrieben wird,
konnte man dies in die altdeutschen Versen iibertragen. Nun, in
diesem Falle handelt es sich nicht um die Art der Ubertragung,
sondern um das philosophische Verstandnis des Originaltexts.
Mit Absicht haben wir darauf geachtet, daB der Text dem
gegenwartigen Denken und Verstdndnis entspricht. Um ein
kleines Beispiel zu nennen, greifen wir das indische Wort
.ripam'* heraus. Ripam bedeutet in der sanskritischen Sprache :
die Farbe, der Korper und jede materialistische Erscheinung. Da
der deutschsprachige Kulturkreis in der Gegenwart besonderes
stark am Materialismus und Physik orientiert, haben wir bewuft
das Wort riipam als die Materie ubersetzt, Und doch haben wir
auch die Ubersetzungsprinzipien von Erich Frauwallner
beherzigt

.Eine Ubersetzung hat dem der Sprache unkundigen Leser
moglichst getreu zu vermitteln, was das Original enthilt. Ist das
Original feierlich und langatmig, so kann auch die Ubersetzung
nur feierlich und langatmig sein. Ist das Original hart und
dunkel, so darf die Ubersetzung nicht Glitte und Klarheit
vortduschen. Sonst ist sie keine Ubersetzung mehr, sondern eine
Bearbeitung. Selbst logische Fehler des Verfassers hat der
Ubersetzer unverdndert wiederzugeben. Sie aufzuzeigen und zu
erkldren ist Sache der Erlduterungen. Die Erlduterungen selbst
sind ziemlich umfangreich, besonders bei den knappen
Merktexten. Dabei habe ich es vorgezogen, statt abgerissener
einzelner Anmerkungen eine durchlaufende Erkldarung zu geben
und diese an die Spitze des Textes zu stellen. Es handelt sich
dabei um keinen eingehenden wissenschaftlichen Kommentar.
Aber ich hoffe. dafl meine Erlduterungen alles enthalten, was fiir
ein erstes Verstandnis der Texte notwendig ist.

In der schwierigen Frage der Wiedergabe der philosophi-
schen Terminologie bin ich folgendermaBen verfahren. Da es
sich hier, im Gegensatz zur antiken Philosophie, um eine
Sprache handelt, die nur den wenigsten Lesern vertraut ist, war
eine Beibehaltung der originalen Termini nicht moglich. Ich
habe daher grundsitzlich iibersetzt, zur Vermeidung von
Irrtiimern und Unklarheiten jedoch die indischen Ausdriicke in
Klammern beigefiigt. Dabei habe ich mich bemiiht, durchgingig
an der gleichen Ubersetzung des gleichen Terminus festzuhal-
ten. Ferner habe ich auch hier zwischen Ubersetzung und
Erkldrung unterschieden. SchlieBlich muB auch der Inder, der
mit einem philosophischen System vertraut ist erst die
terminologische Bedeutung der verschiedenen Ausdriicke ken-
nenlernen. Ich habe daher soweit wie moglich Ubersetzungen
gewihlt, die etwa dasselbe ausdriicken, was fiir den Inder das
betreffende Wort zunichst besagt. Die genaue philosophische
Bedeutung ergibt sich aus den Erlduterungen. Vor allem aber
habe ich vermieden, Ausdriicke der europidischen philosophi
schen Terminologie zu verwenden. Denn so bestechend es oft
auf den ersten Blick erscheint, in der Regel fiihrt es irre und
erweckt falsche Vorstellungen. Uberhaupt habe ich mich durch-
wegs bemiiht, die indische Prigung der Gedanken festzuhalten
und moglichst genau wiederzugeben. Denn nur so ist ein
richtiges Verstehen dieser fremden Gedankenwelt méglich.**'®

Der klare Verstand verbietet es, schon auf Grund der
Textkritik, daB man viele Ergdnzungen und Ausstreichungen in
einer Ubersetzung machen darf. Bei der deutschen Ubersetzung
haben wir die groBte Schwierigkeit gehabt die Kopulae in dem
Sanskritischen wie z.B. ,,aste** (ist), einfach auszustreichen. Die
Ausnahme bildeten stindige Wiederholungen oder die Kopulae,
die aus Kontext austreichbar waren. In der chinesischen, russi-
schen oder japanischen Sprache ist die Ausstreichung der
Kopula eigentlich einfach. Doch in der deutschen Sprache kann
sie nicht aufgrund der Grammatik und der Syntax durchgefiihrt
werden. Um nur ein Beispiel zu geben, nennen wir die Worte
,rapam $unyata*, die im sanskritischen die Syntax bilden. Wenn
man dies mit der S-V-C Syntax ausdriickte, so wére es zu
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libersetzen, ,,.Die Materie ist eine Leerheit** oder ,,Die Materie
ist leer. Diese Ubersetzung ‘ist allerdings nur der einer allge-
meinen und gewohnlichen Wahrheit, sozusagen einer formalen
Logik. Nach der wissenschaftlichen Abhandlung durch G.W.F.
Hegel in ,,Wissenschaft der Logik* ,,Urteil ist die urspriingliche
Teilung des urspriinglichen Einen, oder der Einheit, und das
Wort Urteil bezieht sich auf das, was es eigentlich ist.“'"Somit
begriindet die gewdhnliche Logik ein, sozusagen Denkschema :
Sista..
Sisthb...
Sistc ...
Sistd ...
Sistn ..
Sistx ...
Wobei a)steht fiir; die Biologie, b)fiir; der Mensch, c¢)fiir; das
Tier, d)fiir; der Affe, n)fiir; das Lebewesen, x)fiir; der
Organismus.usw.

Doch die,, Prajiaparamita-Weisheit” begeht vollkommen
andere Logik.
a ist gleich (oder bedeutet) Leerheit.
b ist gleich (oder bedeutet) Leerheit.
c ist gleich (oder bedeutet) Leerheit.
n ist gleich (oder bedeutet) Leerheit.
x ist gleich (oder bedeutet) Leerheit.
Somit haben wir Ubersetzt : ripam $inyatd oder $inyati ripam
Die Materie (oder Form, Farbe) ist gleich (oder bedeutet)
Leerheit. ,,Die Farbe ist gleich (oder bedeutet) Leerheit. Dabei
sind wir mit allem englischen Ubersetzung wenig zufrieden.
Diese begeht die gewdohnliche, institutionelle Logik, die aussagt :
,-The form is emptiness*‘. Wobei es richtig ausgedriickt werden
sollte: ,,the Form, that means [i.e.]Jemptiness* Die
Prajfidparamita des Buddhismus begeht doch keine verstandes-
miflige Erkenntnis des Eins. Die ergdnzenden Worte[ d.i.], die
man in Klammern vorfindet, wurden durch die deutschen
Syntax und die Grammatik hineingezwungen. Die ,$anyata“ als
das hochste Abstrakte, ist in der Beziehung zu allen Dingen
allgemeingiiltig, nicht leer oder die Leerheit ohne jeglichen
Artikel.

3.Anmerkungen

1) H. Omura und M.W,Chalupa: Die Ubersetzung des Sutra
Textes ,,Prajidaparamita-trdaya-satra* mit Erlduterungen.
(MEMOIRS of the MURORAN INSTITUTE TECHNO-
LOGY, (Cultural Science), Volume 41, Nov.1991 S, 11—
136

2) ibd. Volume 46. Nov,1996 S,17-48

3) Die englische Ubersetzung: In, Yoshio Shimba ,,Hannya
shingyd Taisei, 1931, reprinted (Kaimeishoin) 1977.
S$.509—511. vgl. Hajime Nakamura: Indian Philosophy and
Buddhismus. In: Hokkaido Journal of Indological and
Buddhist Studies No. 10.0kt.1995.5.374.

4) Yoshio Shimba : ibd. S.293—294.

5) Mahayana-Sirtra-Samgraha. Heft |.,Buddhist Sanskrit texte
Nr.17.5.94. (The Mithila Institute of Post-Graduate Studies
and Research in Sanskrit Learning, Darbhanga 1961)

6) Fumimasa Fukui : Hannya Singyd no Rekishiteki-Kenkyl
(Shunjyd Verlag 1987 S.123—139) und BUKKYO-GAKU
Nr.26 March 1981 S.1—20 ,,Resently discoveed version of
the Sanskrit Heart sitra in Chinese Translation, attributed to
Maitribhadra (Cixian, X Century)*

7) Anm. 4) §.303—304

8) Rylizabro Sakaki : Anm. 4) S.307—308.

9) Sindo Siraisi: Bukkydogaku Ronbunshi(Kyobi verlag.
1988.5.487f.)

10) Shindd Shraishi | Bukkydgaku Ronbunsyd. (kydbi Verlag
1988.5.462—555)

11) Hajime Nakamura u. Kazuyoshi Kino : Hannya Shingyd.
Kongohannyagyo. (Iwanami Verlag,1987,S. 194)

12) Shogo Watanabe : A Study of the Prajfiaparamita-hrdaya-
sitra. In : BUKKYO-GAKU, Vol. 31,1991 S.41—86.

13) Kijun Tokuyama : Bonji Hannyashingyd. (Mokuji Verlag
1984,) S.41—86.

14) Anm.6)

15) Anm.6)
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16) Erich Frauwallner : Die Philosophie des Buddhismus.
(Akademie Verlag/Berlin) 1994 S.4f. Vgl. Geschichte der
indische Philosophie(O. Miiller Verlag Salzburg 1953) S.4ff.

17) G.F. Hegel : Wissenschaft der Logik. Bd.2.(Felix
Meiner/Hamburg.1975)S.267.

Das Kern-Sutra der Prajfidparamita"
Die abgekiirzten Buchstaben”

Verbeugung vor dem Allwissenden.

Heiliger” Avalokiteschvara® -Bodhisattva®, sich in der tiefen
Prajiidaparamita Ubung iibend, hatte angesehen, die Fiinf-
Gruppen®, seien ihrem eigenen Wesen nach leer.”

,»Nun Schariputra®, die Materie,” [d.i.] Leerheit, Leerheit
wegen, [d.i.] die Materie, auBerhalb der Materie, [d.i.] keine
Leerheit, was die Materie, [d.i,] Leerheit, was Leerheit, [d.i.] die
Materie. Ebenso Empfinden, Vorstellen, Gestalten, auch
Erkennen.

Nun Schariputra™, alle Gegebenheiten Leerheit-Unzeichen ,"
Unentstehen- Unvergehen, Unschmutz-Unreine, Unleeren-
Unfiillen. Also Schariputra, Leerheit wegen, [d.i.] keine
Materie, kein Empfinden, kein Vorstellen, kein Gestalten, kein
Erkennen. Kein Auge, kein Ohr, keine Nase, keine Zunge, kein
Korper, kein Gehirn, weder Materie-Ton-Geruch-Geschmack-
Beriihrung—Gegebenheiten noch Augenerkennen bis zum
Denken.'” .

Kein Wissen kein Unwissen kein Wissenaufheben kein
Unwissenaufheben weder Altern-Tod noch Altern-Tod-
Aufheben'” kein Leiden keine Leidenmasse keine Auflésung
kein Weg' keine Weisheit kein Gewinnen keine Erleuchtung.

Keiner Erleuchtung wegen, der Bodhisattva, sich der Prajiia-
paramita hingebend, bleibt unabhingig. Der Unabhingigkeit
wegen, der Unerschrockene, der Unselbstentfremdete, [ist] im
Nirvana.'*

"Alle in der Vergangenheit-Gegenwart-Zukunft bleibenden
Buddhas, sich der Prajiaparamita hingebend, [sind] die zur
hochsten echten vollkommenen Erleuchtung Gelangten.

Also zu verstehend : der Prajiiaparamita-GroB-Spruch, der
GroB-Wissen-Spruch, der Hochst-Spruch, der Ungreichbar-
Spruch, alle Leiden 16schend, keiner Unwahrheit wegen
Wahrheit, der in der Prajfidparamitd gesprochene Spruch : dem
zufolge-gate gate paragate parasamgate bodhi svaha.'®

Somit das Kern- Sutra der Prajiaparamita vollendet.
4.Erlauterungen

1) Prajiaparamita
Bohtlingk. Otto und Roth, Rudorf : Sanskrit Worterbuch.,
abgekiirzt ,BRSW ebenso weiter.
..Die hochste Stufe des Verstandes.*
Frauwallner, Erich : Die Philosophie des Buddhismus,
abgekiirzt, FPB ebenso weiter. S, 148f.

Als Bezeichnung fiir das hochste Sein erscheint oft der
Ausdruck Wesen der Gegebenheiten (dharmanam dharmata)
und Element der Gegebenheiten (dharmadhatuh), ferner
Hohepunkt des Wirklichen (bhutakotih). Charakteristischer
und ebenfalls sehr beliebt ist die schon in kanonischen
Schriften auftauchende Bezeichnung Soheit (tathatd),die hier
das unfaflbare und nur sich selbst gleiche Wesen des
hochsten Seins auszudriicken scheint und spiter als Ausdruck
fir seine Unverdnderlichkeit angesehen wurde.
Noch kennzeichnender, wenn auch seltener, sind schlieBlich
die in anderem Sinn ebenfalls bereits im Hinayana verwende-
ten Bezeichnungen als Leerheit ($iinyatd), als Merkmalloses
(animittam) und als Unbegehrtes (apranihitam). Denn in
diesen Begriffen kommt die Unbestimmbarkeit des hochsten
Seins am starksten zur Geltung und ihre Wichtigkeit wird-
dadurch hervorgehoben, da3 sie und ihre Betrachtung Tore
zur Erlosung (vimok samukhani) genannt werden.

Als Wesen aller Dinge ist dieses hochste Sein auch das
Wesen des Buddha (tathdgatatvam), es ist die Allwissenheit
(sarvajfiata) und die Vollkommenheit der Einsicht (pra-
jhaparamita).
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Ihm gegeniiber steht die Erscheinungswelt. Diese ist nicht
wirklich. Das wird nicht weiter begriindet, Denn offenkundig
beruht diese Anschauung auf dem bei Mystikern so lebhaften
Gefiihl der Nichtigkeit alles Irdischen gegeniiber dem
wahren Sein, das sie im Zustand der Versenkung erlebt
haben. Diese Nichtwirklichkeit der Erscheinungswelt wird
aufs scharfste und schroffste ausgesprochen. Die Dinge sind
nicht vorhanden und nicht festzustellen, und zwar ganz und
gar nicht und in keiner Weise. Sie sind ndmlich frei
(virahitah) und losgeldst (viviktah) von jedem eigenen
Wesen (svabhavah), vom Wesen des Kennzeichnenden
(laksanam) und des Gekennzeichneten (laksyam). Sie sind
also nichts, und ihre Natur (prakrtih) ist eine Nichtnatur
(aprakrtih). Das, was wir zu erkennen glauben, sind bloBe
Worte (namadheyamatram) und gleicht einem Zaubertrug
(maya), einem Traum und einem bloBen Widerhall.

2) Matrka
BRSW. ,,Der Diagramme u.s.w. geschriebenen Buchstaben,
denen eine magische Kraft beigelegt wird**

3)Arya
BRSW. |,Bei den Buddhisten, ein Mann, der iiber die
Wahrheiten nachgedacht hat und sein Betragen danach
richtet, erhilt fast jedes Werk das Beiwort,**

4) Avalokitesvara
Personenname, bedeutet den Vermogender, Alles hinge sehen
zu sein. Allgegenwartiger.

5) Bodhisattva
BRSW. , Bei Buddhisten, ein Mann in dem letzten Stadium
auf dem Wege zur Erlangung der vollkommenen
Erkenntnis.*

6) Parica skandhah

BRSW. ,,Menge, Komplex, bei den Buddhisten sind ripa,

vijiidnam, vedana, samjfia, samskara.*

FPB.S.26f.

Man unterschied vor allem den Durst, der durch die
Sinnesobjekte erregt wird, und den Durst, der sich auf das
irdische Dasein richtet. Wenn namlich die Sinne mit ihren
Objekten in Beriihrung kommen, entstehen Empfindungen
und diese wecken die Begierde. So entsteht der sogenannte
Begierdedurst (kamatrsna). Die zweite Form des Durstes
kommt folgendermaflen zustande. Fiir die Verstrickung in
das Dasein ist es besonders verhdangnisvoll, da man die
irdische Personlichkeit fiir das wahre Ich (atma) hilt.
Demgegentiber hat der Buddha gezeigt, daB die irdische
Personlichkeit in Wahrheit nur eine Verbindung verschieden-
er Arten von Gegebenheiten (dharmah) teils materieller, teils
geistiger Art ist, welche alle vergéanglich sind und dem
Diesseits angehoren. Und zwar unterschied er fiinf Gruppen
(skandhah) solcher Gegebenheiten, Korperlichkeit (ripam),
Empfindung (vedana), BewuBtsein (samjfia), Gestaltungen
(samskarah) und Erkennen (vijidnam). Einer der wichtigsten
Gegenstiande der Predigt des Buddha ist es daher, zu zeigen,
daB diese fiinf Gruppen nicht das wahre Ich sind. Wer aber,
wie es unter gewohnlichen Menschen die Regel ist, sie trotz-
dem fiir das Ich halt, kommt dazu, sich an sie zu klammern.
Und dieses Hangen an der irdischen Personlichkeit ist eine
der wichtigsten Ursachen fiir das stindige Wiedergeboren-
werden. Und das ist die zweite Form des Durstes, der soge-
nannte Werdedurst (bhavatrsna). Daneben hat man als dritte
Form des Durstes gelegentlich auch den Vernichtungsdurst
(vibhavatrsna) gestellt. Denn ebenso wie das Streben nach
Fortdauer des Lebens, ist auch das Streben nach Vernichtung
fir den Erlosungsuchenden ein Irrweg. Aber diese dritte
Form hat nie groBere Bedeutung gewonnen und wurde bald
fallen gelassen.

Siinya, $inyata

leer, Leerheit

FPB. S.173.

a) Noch wichtiger ist der von Nagarjuna eigenartig entwik-
kelte Begriff des eigenen Wesens (svabhavah). Eigenes Wesen
bedeutet nach Nagarjuna, der indischen Wortbedeutung
entsprechend, ein Sein aus sich selbst und nur durch sich
selbst bedingt, unabhingig von allem andern. Daraus folgt
aber, daB ein solches eigenes Wesen nicht entstanden ist, weil
es nicht verursacht sein kann, und daB es nicht dem Vergehen
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unterworfen ist, weil sein Bestehen von nichts anderem
abhingt. Es ist daher ewig und unverginglich. Und so folgert
denn Nagarjuna, daB die Dinge der Erscheinungswelt, weil
sie dem stdndigen Werden und Vergehen unterliegen, kein
eigenes Wesen besitzen konnen. Sie sind also wesenlos, d. h.
unwirklich.

Diese Begriindung der Unwirklichkeit der Dinge er-
moglicht ihm gleichzeitig, das Wesen der Erscheinungswelt,
wie er sie sieht, schirfer zu erfassen. Die Unwirklichkeit der
Erscheinungswelt bedeutet nicht, daf} sie nicht ist. Sie ist nur
nicht wesenhaft. Damit riickt eine Bestimmung in den
Vordergrund, welche in der Prajfidpiramitd noch eine unter
vielen war, die aber fiir Nagarjuna zum entscheidenden
Ausdruck fiir das Wesen der Erscheinungswelt wurde, die
Leerheit ($inyata). Die Dinge der Erscheinungswelt sind leer,
wesenlos. Wir konnen daher weder sagen, daf die Dinge
sind, noch, daf3 sie nicht sind. Beides ist fehlerhaft. Beides
sind Gegensiatze. Die Wahrheit liegt in der Mitte, im mitt-
leren Weg, in der Leerheit.

b) Bruno Petzold : ,,Die T’ien-T’ai Theorie der Identitdt der
Kontraste und der ihr entsprechende in Goethesche
Gedanke': In : Die Quitessenz der T’ien-T"ai (Tendai) Lehre
(Otto Harrasowitz Verlag/Wiesbaden 1982) S, 287f.

Und es ist das ewig Eine,

Das sich vielfach offenbart;

Klein das Grofie, gro3 das Kleine,
Alles nach der eignen Art.

Immer wechselnd, fest sich haltend,
Nah und fern und fern und nah;

So gestaltend, umgestaltend, -

Zum Erstaunen bin ich da.

,,Parabase’ (Goethe Werke : Hamburger Ausgabe Bd.
1S.358)

Die religiose Formulierung dieser Idee der Identitit der
Gegensatze oder Gleichheit der Kontraste finden wir in den
Mahiyana-siitras, vor allem im Prajfiaparamita-hrdaya-sitra,
dem ,Siitra der Vollkommenheit der Weisheit des Herzens®,
das den beriihmten Satz enthilt: se chi shih k’ung, k’ung chi
shih se oder ,die Farbe ist identisch mit dem Leeren, das
Leere ist identisch mit der Farbe‘ (wobei das Wort ,Farbe*
den Sinn von ,Korperlichkeit oder ,Materie* hat).

Das Sanskritoriginal sagt: ,riipa ist identisch mit Sinyata,
$Onyata ist identisch mit ropa. Das bedeutet die Identitit des
,Phinomenalen und des Ontologischen* oder des ,Relativen
und des Absoluten®, aber negativ formuliert, da das
JAbsolute* hier als das schlechthin ,Leere‘ verstanden wird.

Eine positive Formulierung der Identitidt der Gegensatze
geben das Saddharma-pundarika-siitra und das Maha-
parinirvana-sitra, auf denen die T’ien-t’ai-Schule beruht.
Hier finden wir die Identifizierung von su-ti und chen-ti oder
der ,konventionellen Wahrheit* und der ,absoluten
Wabhrheit‘- von fan-nao und p’u-ti oder der ,Leidenschaft
und der ,Erleuchtung’,—von sheng-szu und nieh-p’an oder
von ,Leben und Tod‘ und ,Nirvana‘, von ,Zeitlichkeit* und
,Ewigkeit‘. Und als ,Leitmotiv‘, welches das ganze Sps
durchzieht, haben wir das Prinzip des k’ai-ch’iian hsien-shih:
,offne das Zeitliche, und es erscheint das Wirkliche‘, namlich
die absolute Wahrheit, was uns wieder an Goethe erinnert,
der sagt:

Nichts ist drinnen, nichts ist drauflen ;
Denn was innen, das ist aulen.
So ergreifet ohne Sdumnis
Heilig 6ffentlich Geheimnis!
~Epirrema* (Goethe Werke : ebenda S.358)

¢) Der dhnliche Gedanke ist auch im ,,Faust*(Goethe Werke:
Hamburger Ausgabe Bd.3. S.149 und 364) zu finden.

So bleibe denn die Sonne mir im Riicken! b
Der Wassersturz, das Felsenriff durchbrausend,

Ihn schau’ ich an mit wachsendem Entziicken.
Von Sturz zu Sturzen wilzt er jetzt in tausend,
Dann abertausend Stromen sich ergieBend,
Hoch in die Liifte Schaum an Schiume sausend.
Allein wie herrlich, diesem Sturm ersprieBend,
Wolbt sich des bunten Bogens Wechseldauer,
Bald rein gezeichnet, bald in Luft zerflieBend,
Umbher verbreitend duftig kiihle Schauer.

Der spiegelt ab das menschliche Bestreben.
Thm sinne nach, und du begreifst genauer:

Am farbigen Abglanz haben wir das Leben.

4720

4725

Alles Vergingliche

Ist nur ein Gleichnis ;

Das Unzuléngliche, 12103
Hier wird’s Ereignis ;

Das Unbeschreibliche,

Hier ist’s getan ;
Das EWig-Weibliche 1210
Zieht uns hinan.

d) Nobelpreistriger Max Plank (1858-1947) sagte in einem
Vortrag, den er 1929 im Harnack-Haus in Berlin hielt : ,,Es
gibt keine Materie an sich. Alle Materie entsteht und besteht
nur durch eine Kraft, welche die Atomteilchen in
Schwingung und zum winzigsten Sonnensystem zusam-
menhalt*

8) Sariputra

Personenname, das Siitra ist ein Dialog zwischen Schariputra
und Avalokiteschvara-Bodhisattva.

9) Ripa

BRSW. ,,AuBere Erscheinung, sowohl Farbe als auch
Gestalt, Form, Aussehen.” vgl, 6) FPB.S. 109 f.

Das bei den Indern so stark ausgeprédgte Streben nach
Systematik hat schon friih dazu gefiihrt, da verschiedene
philosophische Schulen versuchten, die Grundelemente, aus
denen sich nach ihrer Ansicht die Welt zusammensetzt, lis-
tenmiBig zusammenzufassen. Dieser Brauch wurde von den
spdteren Systemen {ibernommen, und so stellte das Samkhya
seine Reihe der fiinfundzwanzig Wesenheiten (tattvani) auf,
ebenso wie das Vaisesika die Liste seiner Kategorien
(padarthah). Als daher die buddhistischen Schulen darangin-
gen, ihre Lehre zu vollkommenen Systemen auszugestalten,
empfanden auch sie die Notwendigkeit, solche Listen zusam-
menzustellen, und sie taten es. Dabei wihlten die
Sarvastivadin folgende Einteilung. Nach ihnen zerfallen
samtliche Gegebenheiten in Vergdngliches und Ewiges,
wofilir man im AnschluB an die althergebrachten
Ausdrucksformen des Buddhismus die Bezeichnungen
samskrtam (Gestaltetes) und asamskrtam (Nichtgestaltetes)
verwendete, die wir als ,,Verursachtes" und ,,Nichtverursachtes*
iibersetzen. Ferner teilte man das Vergidngliche oder
Verursachte in vier Gruppen, die Materie (rupam), das
Erkennen, oder wie man in diesem Zusammenhang lieber
sagte, den Geist (cittam), die mit mittelbar aufeinanderfol-
genden Orten, glelch der Bewegung der Flamme bei einem
Steppenbrand. Auf Grund dieser Beweisfiihrung gibt es also
bestimmt keine Bewegung.

10) Dharma

BRSW. ,.Die Natur, die Art und Weise eines Dinges, eine
wesentliche, charakteristische Eigenschaft, ein solches
Merkmal, Eigentiimlichkeit, Attribut.*

vgl. Erlduterung 1)

11) Stnyata 'laksana

vgl. Erlduterung 7)FPB.S.147f. u. S.149

Im Mittelpunkt steht die Vorstellung von einem hochsten
Sein. Es ist dies die uralte in Indien seit der Upanisadenzeit
lebendige Vorstellung. Aber sie ist hier nicht einfach
ibernommen. Man hat sie vielmehr aus eigenem Erleben
heraus elgenartig gestaltet und in eigene Ausdrucksformen
gekleidet.

Aufs schirfste ist, gemdf der allgemeinen Entwicklung, in
der der Buddhismus steht, die UnfaBbarkeit und Unbe-
stimmbarkeit des hochsten Seins betont. Nur selten wird es
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Hideshige OMURA und Bernd CLAUSEN

im Anschiuf} an eine alte vereinzelt im Kanon auftauchende
Anschauung, die spater von den Mahasamghika iibernom-
men worden war, als fleckenloser. und leuchtender Geist
(prabhasvaram cittam) bezeichnet. Im allgemeinen wird
immer wieder hervorgehoben, daB keinerlei Bestimmungen
darauf zutreffen. Es ist ohne Entstehen und ohne Vergehen,
ungeschaffen (akrtah) und unverinderlich (avikarah) und
iberhaupt nicht ins Dasein getreten (anabhinirvrttah). Es ist
undenkbar, unwégbar, unmefBbar, unzihlbar und ohneglei-
chen. Es ist grenzenlos, d. h. ohne Anfang, ohne Mitte und
ohne Ende, also raumlich unbegrenzt. Es ist aber auch ohne
Beginn, ohne Gegenwart und ohne Aufhoren, liegt also
auBerhalb der drei Zeitstufen. Kurz es ist von Natur aus rein
(viSuddhah) und losgeldst (viviktah) von allen Bestim-
mungen. Es ist daher auch unvorstellbar (avikalpah) und
auch in ihm finden keine Erkenntnisvorginge statt. Wegen
seiner Grenzenlosigkeit und Unfafbarkeit wird es daher gern
mit dem leeren Raum verglichen.

Da die Dinge aber unwirklich und von allen Merkmalen
lpsgelost sind, treffen auch keinerlei Bestimmungen auf sie
zu. Sie sind ungeboren und ungeschaffen, ohne Entstehen
und Vergehen. Sie sind undenkbar, unwigbar, unmeBbar,
unzidhlbar und ohnegleichen. Und sie sind unbegrenzt und
ohne Vergangenheit, Zukunft und Gegenwart. Damit fallen
aber die Aussagen Uber die Erscheinungswelt mit denen iiber
das hochste Sein zusammen, und die Dinge erscheinen
gewissermaBen selbst als das hochste Sein. So gilt es also,
das Verhaltnls der beiden zueinander zu bestimmen. Aber das
bereitet Schwierigkeiten Wo man es versucht, vermag man
nur zu sagen, daf sie verschieden und doch nichtverschieden
sind. Die Bestimmungen, welche dem hdéchsten Sein zukom-
men, wie z. B. das Nichtentstehen und Nichtvergehen, sind
nicht die fiinf Gruppen. Und doch sind sie und die fiinf
Gruppen keine Zweiheit. Ebenso ist das hochste Sein selbst
nicht den fiinf Gruppen gleich. Es ist aber auch nicht
auflerhalb der fiinf Gruppen zu suchen.

12) Caksuh, Srotra, ghrana, jihva, kdya, manamsi, ripa, §abda,
gandha, rasa, sprastavya, dharmah, caksur-dhatur, mano-
dhatuh

Die zwolf Bereiche, die achzehn Elemente.

Erich Frauwallner : Geschichte der indischen Philosophie,
abgekiirzt FGP ebenso weiter. S.190.

Sehr hiufig begegnen wir der Vorstellung von den fiinf
Eigenschaften der Dinge, auf welche sich die Begierde
richtet (kimagunah), also den Sinnesobjekten. Immer wieder
spricht der Buddha von ,,den durch das Auge erkannten
Formen, den durch das Ohr erkannten Tonen, den durch die
Nase erkannten Geriichen, den durch die Zunge erkannten
Geschmicken und den durch den Korper erkannten
Beriihrungen, den erwiinschten, begehrten, angenehmen,
erfreulichen, mit den Begierden verkniipften, verlockenden,*
und warnt davor, sich von ihnen verstricken und betdren zu
lassen. Daneben steht die Vorstellung von den sechs dufleren
und den sechs inneren Bereichen (dyatanani). Es sind dies
wiederum die Sinnesobjekte und daneben die ihnen
entsprechenden Sinnesorgane, die hier, dhnlich wie im
Gesprdach zwischen Manu und Brhaspati, einander
gegeniibergestellt sind. Dabei ergibt sich die Sechszahl
dadurch, daBl das Denkorgan (manah) in altertiimlicher Weise
auf gleicher Stufe mit den Sinnesorganen erscheint und daB
ihm als Objekt alle dem Denken faflbaren Dinge unter dem
Namen Gegebenheiten (dharmah, P. dhamma) zugeordnet
werden. Schlielich wird noch haufig eine Gruppe von 18
Elementen (dhatavah) genannt. Diese bestehen aus den sechs
duBeren und den sechs inneren Bereichen; also den
Sinnesobjekten und Sinnesorganen, wozu noch das dadurch
hervorgerufene Erkennen (vijiianam, P. vififdnam) kommt,
das je nach seinem Ursprung in sechsfacher Form als
Augenerkennen, Gehorerkennen, Gerucherkennen,
Zungenerkennen, Korpererkennen und Denkerkennen
erscheint.

13) Na vidya, navidya, na vidyaksayo navidydksayo, yavan na

jaramaranam na jarimaranaksayQ
Die zwolfgliedrige Ursachenkette. FGP. S. 197ff.
Wir finden namlich in den alten Texten das buddhistischen
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Kanons neben den vier heiligen Wahrheiten einen zweiten
Lehrsatz, welcher ebenfalls bestimmt ist, die Entstehung des
Leidens und die Moglichkeit seiner Aufhebung zu erklaren,
und welcher seine letzte Ursache im Nichtwissen findet.
Dieser Lehrsatz bringt das Bedeutendste, was der alte
Buddhismus zur theoretischen Begriindung seiner
Erlosungslehre zu sagen hat, und enthilt iiberhaupt das
Wertvollste, was er an philosophischen Gedanken hervorge-
bracht hat. Es ist dies die zwdlfgliedrige. Ursachenkette, oder
wie sie vor allem genannt wird, die Lehre vom abhéngigen
Entstehen (pratityasamutpadah, P. paticcasamuppado).

Die einfachste und hédufigste Form, in der diese
Ursachenkette aufgezédhlt wird, ist folgende : ,,Abhiingig
vom Nichtwissen (avidya, p. avijja) entstehen die
Gestaltungen (samskarah, P. sankhard), abhingig von den
Gestaltungen das Erkennen (vijiidnam, P. vififidnam), ab-
hingig vom Erkennen Name und Form (namarupam),
abhidngig von Namen und Form die sechs Bereiche
(sadayatanam, P. salayatanam), abhingig von den sechs
Bereichen die Beriihrung (spar$ah, P. phasso), abhingig von
der Beriihrung die Empfindung (vedana), abhingig von der
Empfindung der Durst (trsna, P. tanha), abhdngig vom Durst
das Ergreifen (upddanam), abhéngig vom Ergreifen das
Werden (bhavah), abhénglg vom Werden die Geburt (jtih),
abhidngig von der Geburt Alter und Tod, Schmerz und
Klagen, Leid, Betriibnis und Verzweiflung (jarimaranaSoka-
paridevaduhkhadaurmanasyopayasah, P. jaramaranam soka-
paridevadukkhadomanassupayasd). So kommt die Entstehung
dieser ganzen Leidensmasse (duhkhaskandhah, P.
dukkhakkhandho) zustande.

Durch Aufhebung (nirodhah) des Nichtwissens werden die
Gestaltungen aufgehoben, durch Aufhebung der
Gestaltungen wird das Erkennen aufgehoben, durch
Aufhebung des Erkennens wird Name und Form aufgehoben,
durch Aufhebung von Namen und Form werden die sechs
Bereiche aufgehoben, durch Aufhebung der sechs Bereiche
wird die Beriithrung aufgehoben, durch Aufhebung der
Beriihrung wird die Empfindung aufgehoben, durch
Aufhebung der Empfindung wird der Durst aufgehoben,
durch Aufhebung des Durstes wird das Ergreifen aufge-
hoben, durch Aufhebung des Ergreifens wird das Werden
aufgehoben, durch Aufhebung des Werdens wird die Geburt
aufgehoben, durch Aufhebung der Geburt werden Alter und
Tod, Schmerz und Klagen, Leid, Betriibnis und Verzweiflung
aufgehoben. So kommt die Aufhebung dieser ganzen
Leidensmasse zustande.*

Hier wird also das Leiden auf eine Reihe von Ursachen
zuriickgefiihrt, von denen immer eine die andere bedingt und
deren letzte das Nichtwissen ist. Und anschlieBend daran
wird gezeigt, wie durch die Aufhebung des Nichtwissens
auch diese Ursachen aufgehoben werden, bis mit seinen
Ursachen auch das Leiden verschwindet. Bevor wir jedoch
auf diesen Grundgedanken selbst eingehen und die
Ursachenkette in ihrer Gesamtheit zu verstehen suchen,
miissen wir uns noch mit einer Reihe von Einzelfragen
beschiftigen. Der Lehrsatz vom abhéngigen Entstehen hat
ndmlich immer als der schwierigste und dunkelste Teil der
Verkiindigung des Buddha gegolten und hat seit friithester
Zeit den Anstofl zu zahllosen Auseinandersetzungen und
Erorterungen gegeben. Unter diesen Umsténden ist eine
genauere Besprechung nicht zu umgehen und wir miissen die
wichtigsten in thm enthaltenen Begriffe erst im Einzelnen zu
verstehen und zu bestimmen suchen, bevor wir daran gehen
konnen, ihn als Ganzes zu deuten und zu begreifen.

14) Duhkha, samudaya. nirodha, marga,

Die vier edlen Wahrheiten. G. d. i. Ph.,, S.183 f.

., ,Dies, thr Mdnche, sind die vier edlen Wahrheiten.
Welche vier? Das Leiden, die Entstehung des Leidens, die
Aufhebung des Leidens und der zur Aufhebung des Leidens
fiihrende Weg.

Was ist nun das Leiden (duhkham, P. dukkham)? Geburt ist
Leiden, Alter ist Leiden, Krankheit ist Leiden, Tod ist
Leiden, mit Unliebem vereint zu sein ist Leiden, von Liebem
getrennt zu sein ist Leiden, nicht erlangen, was man begehrt
und erstrebt, auch das ist Leiden, kurz die fiinf Gruppen des
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Ergreifens (upadanaskandhah, P. upadanakkhandho) sind
Leiden. Das heif3t das Leiden.

Was ist die Entstehung des Leidens (duhkhasamudayah, P.
dukkhanirodaho)? Es ist der Durst (nsna, P. tanha), der zur
Wiedergeburt fiihrt, der von Wohlgefallen und Begierde
begleitet da und dort Gefallen findet. Das heifit die
Entstehung des Leidens.

Was ist die Aufhebung des Leidens (duhkhanirodhah, P.
dukkhanirodho)? Es ist die restlose Ablehnung und
Aufhebung dieses Durstes, der zur Wiedergeburt fiihrt, der
von Wohlgefallen und Begierde begleitet da und dort
Gefallen findet, sein Aufgeben und seine Unterdriickung. Das
heiB3t die Aufhebung des Leidens.

Und was ist der zur Aufhebung des Leidens fithrende Weg
(dubkhanirodhagamini pratipat, P. dukkhanirodhagamini
patipada)? Es ist der edle achtgliedrige Pfad, namlich rechte
Ansicht, rechtes Denken, rechtes Reden, rechtes Handeln,
rechtes Leben, rechtes Streben, rechte Wachsamkeit und
rechte Sammlung. Das heifit der zur Aufhebung des Leidens
fiihrende Weg. Das, ihr Monche, sind die vier edlen
Wahrheiten* *'.

15) Nirvanzh
BRSW. ,,Bei Buddhisten, das vollstdndige Erloschen des
Individuums** .FGP. S. 129.

Was ist die Erlosung, oder wie sie der Buddha nennt das
Erléschen, das Nirvana? Gerade in der Beantwortung dieser
Frage zeigt sich nun deutlicher als irgendwo der niichterne
realistische Geist, der die Scholastik des Sarvastivada kenn-
zeichnet, gleichzeitig aber auch die bedenkenlose Folge-
richtigkeit, mit der man auf einmal eingeschlagenen Weg
festhielt und ihn zu Ende ging. Ein unfaBlbares hochstes Sein
kennt der aller Mystik abgekehrte Geist der Schule nicht.
Das Nirvina muf} also wie jeder andere Gegenstand des
Erkennens eine dinghafte Gegebenheit sein. So fordert es die
Logik des Systems. Wie aber ist diese Gegebenheit genauer
zu bestimmen? Dafiir waren wieder dis zahlreichen

Schriftsteller maBgebend, welche das Nirvana als Auf-
hebung des Leidens und Schwinden der Begierde kenn-
zeichnen. Das Nirvana muf} also etwas sein, das die Be-
gierde aus dem Personlichkeitsstrom ausmerzt und das
Entstehen weiterer leidvoller Gegebenheiten verhindert.
Damit konnte aber das Denken schon wieder in gewohnte
Bahnen einlenken. Man kannte eine Gegebenheit an der
Erlangung (praptih), welche die Zugehorigkeit bestimmter
Gegebenheiten zum Personlichkeitsstrom verursacht. Als
Ursache der Nichtzugehorigkeit galt eine zweite Gegeben-
heit, die Nichterlangung (apra ptih). Nichts lag daher néher als
anzunehmen, daB das Nirvana eine dhnlich geartete
Gegebenheit ist, deren Verbindung mit dem Personlich-
keitsstrom dazu fiihrt, daB die Laster und alle lasterhaften
Gegebenheiten daraus ausgeschieden werden und spiter
nicht mehr darin auftreten konnen. Und so wurde denn das
Nirvana auch tatsidchlich bestimmt. Ein Unterschied ergab
sich nur insofern, als man es zu den nicht verursachten
Gegebenheiten rechnete, und nicht zu den verursachten. Aber
esnotigten dazu die zahlreichen Schriftstellen, welche das
Nirvana als ewig und unverganglich bezeichnen. So ergibt
sich also die uns merkwiirdig anmutende Tatsache, da8 nach
der Dogmatik des Sarvastivada die Erlosung, das Nirvana,
nichts anderes ist als eine Gegebenheit wie die tibrigen auch,
die mit dem Personlichkeitsstrom in Verbindung tritt und so
thre Wirkung ausiibt.

16) vgl. Shiyd Kanaoka : Indo Tetsugakusi Gaisetsu (Der Abrif3

der indischen Philisophie. Kosei Verlag Tokyd 1990) S.22 ff.
Die Spriiche von Mantra oder Darani wie auch die speziellen
Termini (wie z.B .prajfiaparamita u.s.w.) sind von alters her
aus der Ubersetzungsprinzip sowohi ins Tibetanische wie auch
ins Chinesische nicht iibersetzt worden. Der Spruch bedeutet:
Gegangene Gegangene, Hiniibergelangte, Hiniibergelangt-
bleibende, Erleuchter Segen.
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