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Zusammenfassung:

In der vorliegenden Arbeit wurde versucht, das Konzept der Leerheit in der
buddhistischen Erkenntnistheorie in der Auslegung des vorliegenden Basistexts des
Flinften Buches der uigurischen Version des Goldglanzsutra (Altun Yaruk Sudur)
herauszuarbeiten.

Nach den einleitenden Kapiteln Sieben und Acht des Basistexts wird im Neunten Kapitel
das Wesentliche des Konzepts anhand der Lehre der Identitatslosigkeit dargelegt.

Im darauf folgenden Zehnten Kapitel sind zwei Vertiefungen in der Weise der
buddhistischen Mittelwegsphilosophie und der Nur-Geist-Richtung im Versuch einer
Unifikation zu erkennen.

Das Elfte Kapitel schlief3t das Fiinfte Buch ab und leitet zum Sechsten Buch iiber.

Diese hier vorliegende Version wird in einer veranderten, iiberarbeiteten Form der als
Dissertation eingereichten Arbeit dargeboten.

Der Basistext des Flinften Buches wird hier als Ganzes den Bearbeitungen der einzelnen
Kapitel vorangestellt.

Diese Umstellung erbringt den Vorteil, dass durch das erarbeiten der Einleitung, des
Basistexts und dem Ertrag im Schluf ganz allgemein interessierte Leser den Inhalt
dieser Arbeit erfahren konnen.

Fir eine tiefere Auseinandersetzung mit der vorzufindenden Philosophie kénnen die
Kapitel des Buch I genutzt werden.

Flir eine weitere -auch philologisch gesehen detailliertere- Auseinandersetzung kann

sodann das Buch Il herangezogen werden.
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Einleitung

1. Inhalt und Ziel dieser Arbeit

In der vorliegenden Arbeit wird ein zentrales philosophisches Konzept der
buddhistischen Erkenntnistheorie, das Konzept der Leerheit, in seinem alttiirkischen
Verstindnis, aus dem Fiinften Buch des uigurischen Goldglanzsitra herausgearbeitet
und dargeboten.

Das Fiinfte Buch des uigurischen Goldglanzsiitra beinhaltet und behandelt explizit das
Konzept der Leerheit in der buddhistischen Erkenntnistheorie, das jedoch in der
spezifischen Auslegung und Darstellung der Uiguren. Diese gilt es, hier in eben dieser
uigurischen Auslegung zu ermitteln.

Das Konzept der Leerheit konnte ich bereits in seinen wesentlichen Aspekten in meiner
Magisterarbeit unter dem Titel ,Das Konzept der Leerheit in der buddhistischen
Erkenntnistheorie“ erarbeiten. Dort habe ich versucht, es in seinem allgemeinen
Verstindnis darzulegen; und ich konnte darin auf spezielle Auslegungen in den
verschiedenen buddhistischen Schulen zumindest hinweisen.

Diese nun vorliegende Arbeit kann, aufgrund des philosophischen Inhalts des ihr
zugrundeliegenden Basistextes, zwar auch als Vertiefung dieser allgemeinen Darstellung
des Konzepts angesehen werden; jedoch sind die Ertrage dieser Arbeit damit nicht
erschopft. Eine der philosophischen Tiefe des Buddhismus angemessene Bearbeitung
der zugrunde liegenden uigurischen Fragmente war bisher ein Desideratum; denn der
philosophische Inhalt der vorliegenden Kapitel wurde bisher in keiner Weise seiner
Wichtigkeit entsprechend beachtet und erarbeitet. Ein Grund hierfir ist hauptsachlich
auch in der Mangellage der Ubersetzungen zu suchen, vielleicht auch im mangelnden
philosophischen Verstindnis der bisherigen Ubersetzer.

Die Ertrage dieser Arbeit basieren somit hauptsachlich in einer der Tiefe der
Philosophie des Buddhismus angemessenen Bearbeitung und Darstellung des Inhalts
der Kapitel des Fiinften Buches des uigurischen Goldglanzsiutra.

Der alttiirkische Buddhismus, dies in seiner hier vorliegenden Form im Fiinften Buch
des uigurischen Goldglanzsutra, liefert uns Auskunft tiber das Verstandnis und die
Anschauungen zum Konzept der Leerheit bei den Uiguren, somit einem Verstdndnis der
Wirklichkeit und deren Erkenntnismdéglichkeit in der hier vorliegenden alttiirkischen

Auslegung. Diese Wirklichkeitsanschauung wird im uigurischen Original stufenweise, in



Kapiteln mit jeweiligen funktionalen Ebenen, ausgebreitet und vorgelegt. Auch auf diese
funktionalen Ebenen wird in dieser Arbeit hingewiesen.

Vorgelegt werden kann und wird eine neue Ubersetzung des Fiinften Buches des Altun
Yaruk Sudur aus dem Uigurischen in das Deutsche und eine Darlegung des
philosophischen Inhalts; dieser besteht in detaillierten Auslegungen zum Konzept der
Leerheit in der buddhistischen Erkenntnistheorie besteht.

So, wie spater zu sehen sein wird, die Wirklichkeit auch anhand dessen beschrieben

werden kann, was sie nicht sein kann, so beschaftigt sich diese Arbeit ausschliefdlich,
und dies voll erschopfend, mit der Ausbreitung des Konzepts der Leerheit, wie er im
vorliegenden Basistext zu finden ist. Andere Deutungen des Konzepts der Leerheit
werden, da mit dieser Arbeit eben nicht die Erlauterung der Philosophie des
Buddhismus, des Konzepts der Leerheit oder einzelner Konzepte des Buddhismus
intendiert ist, nicht beachtet; denn sie haben keine oder geringe Bedeutung fiir das
Darzulegende.

Einige Grundkonzepte werden vorangestellt, da sie fiir das Verstandnis unabdingbar
sind; diese werden aber nur in ihren wesentlichen Punkten erortert. Andere Konzepte,
die zwar die reichhaltige Bildsprache des Buddhismus wiedergeben, aber nur am Rande
fiir die Erorterung des Konzepts der Leerheit dienen kdnnen, werden nur beildufig
behandelt. Weder eine jegliche Verteidigung des Inhalts, noch eine Kritik desselben ist
die Hauptaufgabe dieser Arbeit. Es handelt sich hauptsachlich um die Erarbeitung und
moglichst genaue Darstellung dieses Inhalts mit dem Ziel, diesen in einer in sich
geschlossenen und nach Méglichkeit vollstandigen Weise darzustellen.

Da die Arbeit sich thematisch fachiibergreifend zwischen Philosophie, Philologie,
Geschichte und Buddhologie bewegt, birgt sie einige Gefahren. Zum einen muss man sich
bei der Bearbeitung des Inhalts sehr gut in der Philosophie des Buddhismus auskennen,
um Konzepte zu erkennen und deren spezifische Auslegung zu entnehmen. Aber ebenso
muss man sehr vorsichtig sein, dass man eben diese allgemein bekannten Konzepte
nicht einfach tiber die vorliegenden stiilpt.! Hierzu sind die Darlegungen der
vorliegenden uigurischen Texte viel zu genau; und ebenso genau miissen sie daher

erarbeitet, zusammengestellt und systematisch wiedergegeben werden. Ob die hier zum

! Da mein Zugang zur Philosophie des Buddhismus zudem stark von der tibetischen Auslegungslinie
gepragt ist, musste auch auf die mogliche Fehlerquelle der unangemessenen Projektion der tibetischen
Auslegungen auf das uigurische Sutra geachtet werden.



Beschreiben des Konzepts der Leerheit benutzten Konzepte, so wie sie allgemein
verstanden werden, auch im vorliegenden Basistext zu verstehen sind, das ist durch die
genauen Zusatze und Erlauterungen der Uiguren durchaus tiberschaubar.

Zwar wird hier auch eine neue Ubersetzung gewagt und vorgelegt, die jeden Begriff
erschopfend recherchiert und in vielerlei Ubersetzungsméglichkeiten verglichen und
abgewigt hat; dennoch werden sowohl die neue Ubersetzung als auch die Erkenntnisse
zur Auslegung des Konzepts der Leerheit vielleicht bald tiberholt sein. Denn einen ersten
Versuch auf einem bisher nicht bearbeiteten Feld stellt diese Arbeit dar; und die
Vorsicht und Genauigkeit, die hier auch daher angebracht war, muss explizit betont
werden. Zudem ist zur Sprache der Uiguren, zu den Religionen und Philosophien der
Uiguren und auch zu vielen anderen, diese Arbeit beriihrenden Aspekten,
wissenschaftlich gesehen, das letzte Wort bei weitem noch nicht gesprochen.

Vielerlei Hinweise und Anregungen zur weiteren Beschaftigung kénnen in allen
beriihrten Fachgebieten gegeben werden; sie erschopfen sich aber oftmals eben nur in
Anregungen, da hier nur die Philosophie im Blickfeld steht.

Vorangeschickt wird mit dieser Einleitung eine Einfiihrung in die allgemeine Bedeutung,
Geschichte und Entwicklung des Goldglanzsttra, der uigurischen Version, dem aktuellen
wissenschaftlichen Stand, sowie Grundsatzliches zur Philosophie des Buddhismus und

zur Methode und Gliederung dieser Arbeit.

2. Das Goldglanzsiitra

2.1 In seiner allgemeinen Bedeutung

Zum Goldglanzsutra in seiner allgemeinen Bedeutung im Buddhismus, zu seiner
Entstehungs- und Entwicklungsgeschichte, sowie zu seinen zahlreichen Versionen in
verschiedenen Sprachen ist bereits Ausreichendes bei ].Nobel, A.v.Gabain, C.Kaya,
S.Tekin, P.Zieme, J.P.Laut, M.Olmez oder auch M.Kéves zu erfahren.2 Um aber den
Ursprung und die Vorgeschichte der hier behandelten uigurischen Version angemessen
darzustellen, mogen daher gerade diese eben genannten Aspekte, sich auf erwdhnte
Quellen stiitzend, zumindest zusammengefasst als Einfiihrung dienen.

Das Goldglanzsutra ist ein allgemein im Buddhismus hoch angesehenes Siitra.3

2 yollstandige Literaturangaben am Ende der Arbeit; ein Verzeichnis der in dieser Arbeit benutzten
Abkiirzungen am Ende dieser Einleitung an angebrachter Stelle.

3 Fiir eine detaillierte Auseinandersetzung mit der Sanskritversion und deren Entwicklung, sei hier
insbesondere auf die -sich auch hier an dieser Stelle und im weiteren bezogene- Einleitung von ].Nobel I
(siehe Lit.) verwiesen.



Zahlreiche sich voneinander unterscheidende Versionen in verschiedenen Sprachen
sind bekannt. Meist wurden durch die jeweiligen Bearbeiter und Ubersetzer die
Passagen des Siitra in jeweils unterschiedlichen Absichten zusammengefiigt,
abgeschrieben, erganzt oder retuschiert. So besteht jede dieser Versionen aus jeweils
sinnvoll zu einem Ganzen verbundenen Textpassagen; und so ist dieses Sutra auch in
verschiedenen Sprachen in solchen, unterschiedlichen Zusammenstellungen vorhanden.
Dennoch gilt das Sutra bei Buddhisten allgemein als eine ertragreiche, hoch angesehene
Sammlung: Nicht nur wegen ihrer zahlreichen praktischen Unterweisungen und
Anleitungen, sondern auch insbesondere der grossen Verdienste, die zum Beispiel durch
das Studieren und Befolgen, Lehren und Abschreiben des Sitra versprochen werden,
wird es so hoch geschatzt; auch sind das Wohlergehen eines Volkes und das hierzu
notige Verhalten der jeweiligen Herrscher ein inhaltlicher Schwerpunkt. Aus diesem
Grund war es auch das Verlangen verschiedener Herrscher in Asien, dieses Sutra in ihre
eigene Sprache lbersetzen zu lassen.

In Japan wurde das erste staatliche buddhistische Kloster den Vier Weltenhiitern
gewidmet, die auch in den hier behandelten uigurischen Passagen erscheinen.

Das Goldglanzustra wird in Nepal auch zu den so genannten Neun Dharmas oder
Vaipulya-Siitras zugeordnet. Dies sind Lehrschriften, die aufgrund ihres grossen
Ausmafies und wegen und ihres inhaltlichen Umfangs ein hohes Ansehen genief3en.>
Das Goldglanzsutra wird zu der so genannten Mahayana-Richtung® zugeordnet; es
richtet sich durch seinen reichhaltigen Inhalt, der sich von religiosen Aspekten bis hin zu
den hochsten philosophischen Problemen erstreckt, sowohl an die grofse Menge der
Monche als auch der Laien. Es ist aufgrund seiner ausfiihrlichen Ausfiihrungen, zumeist
allgemein verstdndlich, ohne sich dabei in abstrakten und nur fiir einen auserwahlten

Kreis Berufener verstandlichen Erorterungen zu verlieren oder eine bestimmte

4 Siehe Kapitel Elf des Altun Yaruk Sudur. Ebenso das gesamte Sechste Buch. Siehe Nobel I. Siehe
»Geschichte der Buddhistischen Philosophie“ (siehe Lit.), S.203: ,,Shitenn6ji, den im heutigen Osaka
gelegenen, von Shotoku 587 gegriindeten ersten staatlichen Tempel, widmete er programmatisch den im
Suvarnaprabhasastitra genannten Konigen der vier Himmelsrichtungen, Schutzgottern im Buddhismus,
die den guten irdischen Herrscher unterstiitzen. Dieser Tempel umfasste neben rituellen Anlagen auch ein
Krankenhaus und ein Armenasyl.“
5 Siehe auch: Einleitung, Fn7, bei R6hrborn/Schulz: ,Es sind dies die Biicher: 1.Astasahasrika
Prajnaparamita, 2.Saddharmapundarika, 3.Lalitavistara, 4.Lankavatara, 5.Suvarnaprabhasa,
6.Gandavyiha, 7.Tathagataguhyaka, 8.Samadhiraja, 9.Dasabhiimi$vara“; siehe auch J.Nobel I, S.VII, FN1,
oder auch , Encyclopaedia of Buddhism, Volume VIII“, Published by the Department of Buddhist Affairs,
Ministry of Religious Affairs, Printed at the Govt. Printing Dept., Sri Lanka, 2007, S.214-218.
6 Aber auch: ,Bodhisattvayana und Sravakayana“ im Gegensatz zu ,Mahayana und Hinayana“. Auf die
einzelnen buddhistisch-philosophischen Schulen und Richtungen und deren Benennungen wird weiter
unten eingegangen.
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Richtung oder einen bestimmten Buddha’ zu bevorzugen.? Auch die bereits erwdahnten
und weiter unten auszufiihrenden (Funktions-) Ebenen haben ihren Anteil daran.
Dennoch sind gerade auch in den Unterschieden zwischen den verschiedenen Versionen
dabei Hinweise zu den speziellen Auslegungen des gleichen Inhalts zu finden.

Das die einzelnen Biicher, Kapitel und Unterkapitel auch bereits in ihrer urspriinglichen
Form verborgene, d.h. nicht offensichtliche®, Funktionen innehatten und formal
dementsprechend zusammengesetzt wurden, kann nicht tiberraschen.

In dieser vorliegenden Arbeit ist auf eine verborgene, d.h. auf einer anderen
Funktionsebene zu findende, logische, den zu erlduternden Inhalt vertiefende,
philosophische Grund-Struktur des vorliegenden Textes hinzuweisen.10

Neben Anleitungen zur inneren Reinigung durch Buf3-Formeln und durch Invokationen
der Buddhas enthalt das Goldglanzsiitra, abgesehen von anderen allgemeineren
Belehrungen, auch Auskiinfte iiber die Hauptprobleme des Mahayana und, wie in dieser
Arbeit darzustellen ist, speziell tiber das Konzept der Leerheit, iiber die
Zusammenhainge, aus denen die Wirklichkeit besteht, und auch iiber das Lebensalter des
Buddha.

Allgemein scheint es, als ob in dem Sutra eher die devotionalen Aspekte des Mahayana-
Buddhismus, mehr denn die philosophischen Diskurse zu finden sind.!! Auch sind die
Anrufungen der Buddhas und Bodhisattvas in Rezitationen sehr lippig. Zudem
erscheinen die im Laufe der Zeit dem Siutra hinzugefiigten Dharani!? zahlreich. Jedoch
darf auch nicht tibersehen werden, daf} meist der Kern, die Erlduterungen zum Konzept
der Leerheit in der Mitte des Siitra, in diesem Sinne umschmiickt wurden.

Flr das Altun Yaruk Sudur, die uigurische Version des Goldglanzsiitra, sind
insbesondere die Versionen in Chinesisch, Tibetisch und Sanskrit einschlagig; und daher

sind diese hier vornehmlich zu beachten: Die Sanskrit-Versionen sind zu beleuchten, da

7 Der Ausdruck ,Bevorzugung eines bestimmten Buddha“ bezieht sich zum Beispiel auf den so genannten
L~Amidismus*“ oder bestimmte Buddhas, die spezifische Gemiits- und Geisteszustdnde symbolisieren.
8 Siehe Einleitung ].Nobel I, S.VII.
9 Vermieden wird hier der Begriff ,geheim®, denn diese Lehren sind und waren nur insofern geheim, als
dass die in ihnen enthaltenen Symboliken und Strukturen eben demjenigen, der in die Lehre eingeweiht
ist, die zu Grunde liegende tiefere Philosophie -je nach Kenntnisstand und Reife- offenbaren.
10 Zum Tetralemma detaillierter an angemessener Stelle in der Bearbeitung des Zehnten Kapitels.
11 Nur in der Einleitung von P.Zieme’s , Altun Yaruk Sudur, Vorwort und Erstes Buch (siehe Lit.)*: ,Das
Werk behandelt vor allem die Weltenleere...“.
12Auch Zauberformeln oder Zauberspriiche (siehe Anmerkungen zu 362/23 bei Tekin) genannt. Siehe
auch die Bearbeitung des Achten Kapitels, in der eine solche enthalten ist. Verwiesen sei hier bereits auf
das Werk von M.Koves, ,Buddhism among the Turks of Central Asia“, New Delhi, 2009, die sich dort
explizit den Dharani des uigurischen Goldglanzsiitra gewidmet hat.

11



sie den Ursprung darstellen. Die chinesischen und tibetischen Versionen sind besonders
zu beachten, da sie -wie auch die uigurische Version- die Version [-Tsings als Grundlage

haben und zudem bei der Ubersetzung in das Uigurische genutzt wurden.

2.2 Das Goldglanzsiitra in seiner Entstehungsgeschichte und seinen Versionen

2.2.1 Der Ursprung

Auch in seinem noch belegbaren Ursprung beruht das Goldglanzsiitra in seiner
Sanskritversion auf (mindestens) sieben Handschriften!3, es kann aber angenommen
werden, dafd auch Passagen anderer Suitren mit eingearbeitet worden sind.14

Der urspriingliche Sanskrit-Text stellt eine wesentlich kiirzere Version dar als die
spétere Version des chinesischen Ubersetzers I-Tsing.

Nach Nobel sind , durch schlechte Uberlieferung, die zum grofden Teil in der
Eigentiimlichkeit der Sprache ihren Ursprung hat, ... im Laufe der Zeit an zahlreichen
Stellen unseres Textes Verderbnisse eingedrungen®.1>

Durch die Versuche der jeweiligen spateren Redaktoren, diese ,Verderbnisse“1¢ zu
beseitigen, sind bereits in diesem Ursprung Unterschiede festzustellen. Vor allem die
Versuche, den Text ,,moglichst weitgehend zu sanskritisieren und von Natur aus
berechtigte Unebenheiten und Unregelmifigkeiten durch kleine Anderungen und durch
Einschiibe nichtssagender Worter zu verdecken“l” sind zu beobachten.

Durch Hinzufligungen neuer Kapitel und Erweiterungen der bereits Vorhandenen,
wobei den Dharanis eine besonders grofde Rolle zukommt, ergaben sich angeschwollene
und in manchen Punkten auch stark veranderte Ausgaben des Sutra.

Im Unterschied zu dem hier zu untersuchenden Altun Yaruk Sudur ist vor allem
bedeutend, das in der Sanskritversion noch kein unserem Zehnten Kapitel
entsprechendes Kapitel vorhanden ist.

Auch die Kapitel Sieben und Acht des Fiinften Buches sind spatere Hinzufligungen. Das

Kapitel tiber das Konzept des Trikaya (im Altun Yaruk Sudur Buch 3) fehlt zudem auch

13 Siehe ]. Nobel |, Einleitung, S.IX.
14 Als Beispiel einer Quelle des Goldglanzsiitra moge hier zum Beispiel die Nennung des Lotus-Sutra
ausreichen, in der die Nennung der Zehn Namen eines Buddha und der in dieser Passage angesprochene
Ratnaketu im exakt gleichen Wortlaut auch im -in dieser Arbeit zu beleuchtenden- Zehnten Kapitel des
uigurischen Goldglanzsiitra zu finden sind. Auch die Gegenrichtung ist vorstellbar (das Lotussitra in
Anlehnung an das Goldglanzsiitra) oder eine beider Siitren gemeinsame Quelle.
15 [.Nobel ], Einleitung, S.IX.
16 So, nach J.Nobel I, Einleitung, S.IX.
17 ].Nobel I, Einleitung S.IX.
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vOllig. Somit ist offensichtlich, dafd auch hier Zusammenstellungen vorliegen.

Seine urspriingliche charakteristische Gestalt erhielt das Goldglanz-Sutra dadurch, daf3
,die sprachlich und inhaltlich verschieden gearteten und teilweise schon nach anderen
Gesichtspunkten zusammengeschlossenen Textstiicke fiir die herrschende Familie des
Ruciraketu und insbesondere fur diesen selbst redaktionell unter dem Titel
,2Suvarnaprabhasottamasutra“ zu einem Ganzen zusammengestellt wurden.
Verschiedene Kapitel weisen besonders deutlich auf die Stellung jenes Personenkreises
hin18; ...diese Bezeichnung... nach der goldenen Trommel... ist dann wohl auf das immer
weiter anwachsende Sitra insgesamt iibernommen worden.“1?

Diese knappe Darstellung des Ursprungs und der Entwicklung der Sanskritversion des
Goldglanzsitra, das auf nepalesischen Uberlieferungen basiert, und die sich im Weiteren
auch in den Ubersetzungen in anderen Sprachen fortgesetzt hat, mége zur
Verdeutlichung der zahlreichen Ursachen fiir die mannigfachen Versionen und
Unterschiede gentigen.

Wie zu sehen sein wird, sind sowohl der Personenkreis als auch die erwadhnte goldene
Trommel zentrale und ebenso urspriingliche Aspekte des Goldglanzsutra, welche sich
auch in den zu untersuchenden Kapiteln des Filinften Buches des Altun Yaruk Sudur

finden und dort explizit erlautert werden.

2.2.2 Die Chinesische Version

Als Ursprungspunkt der chinesischen Version des Goldglanzsutra kann man das

von Dharmaksema um das Jahr 420 nach unserer Zeitrechnung libersetzte Werk
ansehen, welches aber wohl auch selbst auf fritheren Uberlieferungen beruht.20

Fiinf verschiedene Abschriften und Ubersetzungen sind allein im Chinesischen zwischen
dem 5. Und 8. Jahrhundert n.u.Z. bekannt.2! Von diesen war die Uberlieferung des
[-Tsing?? diejenige, die auch dem Altun Yaruk Sudur (hauptsachlich?3) als Vorlage
diente. Auf dieser Ubersetzung aus dem 8.Jh. beruhen fast alle Versionen in Zentralasien.

I-Tsing ist eine vollstindige und neue Ubertragung des Siitra zu verdanken.

18 [.Nobel I, Einleitung, S.XLVIL
19 [.Nobel I, Einleitung, S.XLVIL
20 Siehe J. Nobel I, Einleitung, S.XIIL
21 Fiir die detaillierte Entwicklungsgeschichte dieser Versionen siehe J. Nobel I, ab S. XIIL
22 Diesen Namen, der als I-Tsing, [-Xing oder I-Ying wiedergegeben wird, gebe ich durchgehend und
einheitlich als I-Tsing wieder.
23 Da bekannt ist, dass der tibetische Einfluss grosser war, als zunachst vermutet, kann auch angenommen
werden, dass auch (hier) weiterer (tibetischer oder anderweitiger) Einfluss moglich war.
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Durch Hinzufligung einiger (weiterer) Stiicke, die im wesentlichen Dharanis enthalten,
ist das Goldglanzsutra von urspriinglich 4 Biichern mit 18 Kapiteln, auf 31 Kapitel in 10
Blichern angewachsen. Eben diese Einteilung ist durch die chinesische Vorlage auch im

Altun Yaruk Sudur benutzt worden.

2.2.3 Die Tibetische Version

In tibetischer Sprache sind mehrere Ubersetzungen des Goldglanzsitra vorhanden;
mindestens 4 sind bekannt. Nach iltester tibetischer Uberlieferung ist das
Goldglanzsutra wahrend der Regierung des Konigs Khri-ide-btsug-brtan mes ag ts’oms
(705-55 n.u.Z.) von Su-dgu-$o-ka (oder auch bekannt als Mulasoka) und Jnanakumara
libertragen worden.24 Nach Nobel ist, vom allgemeinen Gesichtspunkt aus betrachtet,
der Wert der tibetischen Ubersetzungen zum richtigen Verstindnis und zur kritischen
Beurteilung des Sanskrittextes nicht hoch genug einzuschatzen; denn ,Im Gegensatz zu
der freien und grof3ziigigen Art, mit der die Chinesen, vor allem in spaterer Zeit, die
indischen Texte libertragen haben, waren die Tibeter unabldssig bemiiht, auch dem
Wortlaut nach dem Sanskrit so genau wie méglich zu folgen. Mit peinlicher Sorgfalt und
staunenswerter Hingabe bearbeiteten die tibetischen Ubersetzungskommissionen, in
denen Inder und Tibeter in gleicher Weise vertreten waren, die heiligen Schriften2>.
Trotz einer umfangreichen Ubersetzungstechnik, in der die Vokalzeichen erst bei einer
spateren Korrekturlesung eingefiigt wurden, unterscheiden sich aber auch die
tibetischen Versionen von einander. Wichtig ist, daf u.a. die Einleitung der uigurischen
Version aus dem Tibetischen stammt.26 Daher sind die tibetischen Uberlieferungen auch
fiir das richtige Verstandnis und kritische Beurteilung der uigurischen Version

bedeutsam.

24 Siehe ].Nobel I, S.XVIIL
25 Siehe ].Nobel I, S.XIX.
26 Ausser dieser bekannten tibetischen Einleitung sind zudem weitere Passagen unter tibetischem Einfluf3
und Prigungen zu erwarten. Nach B. Ogel, , Tiirk Kiiltiiriiniin Gelisme Gaglar1“ (sieh Lit.), S.102, ist der
starkste Einfluss der tibetischen Kultur, nach gewonnenen und verlorenen Feldziigen des damaligen
uigurischen Herrscher Bogii Khan, Ende 700 n.u.Z. zu verzeichnen, somit noch vor der kirgisischen
Vertreibung um 840. Diese gegenseitigen Eroberungen und der gegenseitige Einfluss auch mit anderen
Volkern haben sich zudem fortgesetzt.
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2.2.4 Versionen in anderen Sprachen

Ebenso sind mehr als drei Ubersetzungen im Japanischen erhalten; jedoch fallen die
zahlreichen, zum grof3en Teil vollstindig erhaltenen, Ubersetzungen und Funde aus den
zentralasiatischen Expeditionen zu Beginn des letzten Jahrhunderts -wie das hier zu
untersuchende Altun Yaruk Sudur- weit mehr ins Gewicht. In Japan ist das Siitra durch
chinesische Ubertragung iiber Korea bekannt geworden; und er hat da dann eine
bevorzugte Rolle gespielt, da die japanischen Herrscher ihrerseits fiir die Verbreitung
und Erklarung in hohem Maf3e Sorge getragen haben (siehe Tempelbau, wie weiter oben
erwahnt).

Es gab jedoch mehr als die hier genauer betrachteten Ubersetzungen in Japanisch,
Chinesisch und Tibetisch. Auch khotansakische, sogdische oder mongolische Versionen
sind bekannt.

So ist bereits mit dieser knappen Einfiihrung in die Entstehunggeschichte und die
Versionen des Goldglanzsutra deutlich, daf3 sich die Versionen trotz gemeinsamem
Ursprung, eher als unterschiedliche Versionen in jeweils verschiedenen Sprachen
anzusehen sind: dies nicht nur, weil eine Ubersetzung immer auch eine Interpretation
darstellt, obgleich die jeweiligen Ubersetzer sich dessen bewuf3t waren, daf sie je nach
eigenem Verstandnis (dsthetisches Empfinden hierbei ausgenommen) tibersetzten oder
nicht, sondern auch, weil beabsichtigte Hinzufligungen -nach jeweiliger Auslegung des
Inhalts- zu finden sind. Auch fiir das Altun Yaruk Sudur ist eine Fortsetzung dieser Art
der Veranderungen festzustellen. Hierbei bilden die bildhaften Umschreibungen der
Uiguren jedoch eine ertragreiche Quelle zur exakten oder zumindest genauer
eingrenzbaren Bestimmung ihrer Anschauungen. Dies gilt auch insbesondere fiir das
Konzept der Leerheit, welches im Fiinften Buch der uigurischen Version, detailliert

beschrieben zu finden und hier darzustellen ist.

3. Die uigurische Version: Das Altun Yaruk Sudur

3.1 Zu den Uiguren und zum Uigurischen

Nach Annemarie von Gabain ,ist der Name ,uigurisch” so ungenau wie die Bezeichnung
,tatarisch®, ,dschagatisch“ oder ,alt-osmanisch“; denn hier lassen sich fiir das Uigurische
etwa flinf verschiedene Dialekte feststellen, fiir die es keine volkische Bezeichnung gibt.

Wahrscheinlich ist, daf} von einem dieser Dialekte die anderen abstammen, es ist jedoch
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bisher nicht feststellbar, welche“.2” Zahlreiche etymologische oder historische
Erklarungsansatze zur Entstehung dieser Benennung sind bekannt.?8

Die damaligen Herausgeber der vorliegenden Version waren vermutlich Nachfahren der,
nach der Vernichtung des uigurischen Steppenreiches durch die Kirgisen, in das Gebiet
von Turfan gefliichteten Uiguren. Auf der Flucht waren sie ausserdem auch vor der
drohenden islamischen Gefahr aus dem Westen ab dem 8. Jh.n.u.Z..2°

Die Beziehungen zwischen den Uiguren und anderen Vélkern waren immerzu einerseits
von Zeiten heftiger Auseinandersetzungen und gegenseitiger Beherrschung und
andererseits Perioden friedlicher Koexistenz und gemeinsamen Feldziigen gepragt. Die
Kultur der Uiguren stand hauptsachlich unter chinesischem, indischem, tocharischem,
iranisch-sogdischem und tibetischen Einfluf3.30

Die Bliite dieses Schrifttums und seiner typischen Kultur ist zwischen 750-1300 n.u.Z.

27 Siehe A.v.Gabain, Einleitung, S.1
28 Der Name/Die Bezeichnung “Uygur” ist umstritten; als wichtigste Erklarungsansatze und Deutungen
sind hierbei die Folgenden zu erwdhnen: Nach Kasgarli Mahmud handelt es sich bei der Bezeichnung
,Uygur” um ein ,vilayet/Provinz, Gebiet, Region“ mit fiinf aufgrund ihrer Jagdkunst autarken Stadten.
Ebu’l-Gazi Bahadir fiihrt ,uya-, auf , katilasmak, mayalanmak/fest werden* zuriick. V. Thomsen spricht
sich dafiir aus, dass die Anfangssilbe nicht als ,uy-“, sondern als ,,ud-“ zu verstehen ist. ].Nemeth fiihrt die
Bezeichnung ,Uygur” auf eine Ableitung von ,folgen, verfolgen“ zu ,,uymak/einverstanden sein“ und
»keinen Aufstand machend/isyan etmeyen” zurtick. S. G. Clauson spricht sich auch fiir ,,uy-“ als ,verfolgen,
folgen“ aus. ]. R. Hamilton empfiehlt die Ubersetzung ,on baglasiklar/Zehn Verbiindete* fiir ,on uygur” aus
der Ableitung ,uy-“ als ,baglasmak/verbinden®. Nach S. Tezcan ist auch die Ableitung von tibetisch ,hor*
zum uigurischen ,hoy/der Wald“ zu bedenken. I. K. Kafesoglu bietet drei Moglichkeiten an. Die erste
Moglichkeit ist eine Ableitung von ,ud-=takip etmek/verfolgen“. Als weitere Ableitung konnte aber auch
»0y=Dbaski yapmak/Druck austiben“ dienen. Ebenso ist nach I. K. Kafesoglu aber auch ,uy-gur=akraba,
miittefik/Verwandte “ sinnvoll méglich. P. B. Golden schliesst hingegen die Ableitung von ,ud-“ zu ,uy-“
aus. Auch J.P.Roux schliesst sich dieser Annahme an und fiihrt die Bezeichnung ,,Uygur” auf ,,uya=
ebeveyn, miittefik/Eltern, Verwandte” oder ,uy-=baglasmak, ittifak kurmak/verbinden, verbunden,
kontaktieren, anpassen” zuriick. Siehe auch ,Uygur Kaganlig1 Yazitlar1“, Erhan Aydin, Kémen Yayinlari 74,
1.Baski, Konya, Ekim 2011, S.13/14. Nicht auszuschliessen ist auch ,H-uigur®, so wie die Ungarn nicht von
den ,Unnen“ abstammen. Siehe hierzu auch ,Das Chaladsch, eine archaische Turksprache®, G.Doerfer,
S.721:,Das Chaladsch ist... altertiimlicher... hat das urtiirkische ,h-, bewahrt, in ,Zeitschrift der
Deutschen Morgenldndischen Gesellschaft (siehe Lit.)".
29 Fiir eine genaue Darlegung und Auseinandersetzung mit der Geschichte der Uiguren, siehe O. Izgi,
,Kutluk Bilge Kiil Kagan-Bogii Kagan ve Uygurlar” (siehe Lit.). Auf S.47 und im Weiteren ist hier zu
erfahren, dass die von den Gelb-Uiguren (aufgrund ihrer Kopfbedeckung, wie die tibetische Schule der
Gelugpa) besetzten Gebiete kurz zuvor noch vollstindig unter tibetischem Einfluss standen. Erwahnt sei,
dass die Uiguren nach Entstehung und Zerfall ihrer ersten Reiche (um 552 n.u.Z. und um 700 n.u.Z.)
erst im Neunten Jahrhundert im uigurischen Steppenreich den Manichaismus zur Staatsreligion erhoben.
Der Buddhismus und das Christentum sind bis zum Zehnten Jahrhundert nicht belegbar. Erst ab dem
Zehnten Jahrhundert wurde der Buddhismus durch die Konversion der Fiihrungsschicht staatstragend.
Diesen lernten die Uiguren zunachst durch tocharische Vermittlung kennen. Erst in der Hyuan-Zeit, um
13.-14]h., wurde der tibetische Buddhismus unter der Vormachtsstellung der Mongolen auch ausserhalb
Tibets verbreitet und bedeutend.
30 M.ERDAL, S.35: “As proven by Moriyasu 1990, the Uygurs were actually converted to Buddhism through
the efforts of Chinese and Tokharians when, vanquished by the Kirgiz in 840, they moved into the Tarim
basin and got into intensive contact with the Tokharians; all major early Uygur Buddhist texts are
translations from Tokharian.”
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anzusiedeln.3! Mit dem dieser Arbeit zugrunde liegenden Blockdruck, welcher allerdings
nachweislich aus dem Jahre 1678 stammt, liegt eine vollstandige Version vor. Nach
A.v.Gabain ,wird die Sprache in den Kolophonen der bisher untersuchten Hand-
schriftlichen Funde stets als , tiirk, ,uygur” oder ,tiirk-uygur” bezeichnet“.3? Die Sprache
wird allgemein als ,alttiirkisch” oder ,uigurisch“ bezeichnet. Es gibt keine altere Form
des tiirkischen als das alttiirkische. Die Sprachen zuvor kénnen nicht als , tiirkisch“
bezeichnet werden.33 Nach A.v.Gabain kann man ,nur feststellen, daf in manchen Texten
Eigentiimlichkeiten34 liberwiegen, eine Tatsache, auf die wir grofden Wert legen miissen,
weil sie uns einen Hinweis auf die Stammeszugehorigkeit der jeweiligen Schreiber gibt
und uns damit einmal Schliisse auf historische Verhaltnisse gestatten wird. Politische
Biindnisse und auch Katastrophen haben, wie wir durch die chinesischen Historiker
wissen, manche Turkvolker zusammenschmelzen lassen, die sich urspriinglich
sprachlich wahrscheinlich unterschieden haben. Ob in spaterer Zeit eine

Schreiberschule vorhandene Unterschiede verschleiert hat, oder ob das politische

31 Siehe A.v.Gabain, Einleitung, S.2.
32 Siehe A. v. Gabain, Einleitung, S.1. Um nicht der Gefahr anheim zulaufen, von nationalistischen
Tendenzen eingenommen zu werden, wird moglichst durchgehend die Bezeichnung ,Uiguren” und
»uigurisch®, anstelle von ,alttiirkisch oder Ahnlichem verwendet. Es ist in dieser Arbeit nicht von
Bedetung, ob und wieweit die heutigen (Tiirkei-)Tiirken von den damaligen Uiguren abstammen.
Lediglich der gemeinsame Ursprung als Turksprache (und hier als Wissenschaftssprache) wird genutzt.
Auch Religionssoziologisch gesehen widerspricht die geistesgeschichtliche Entwicklung der Uiguren, den
iblich angenommenen Entwicklungsstadien vom Poly- zum Mono- und schliesslich zum Atheismus; dies
ist hier jedoch nicht Thema. Siehe auch M. ERDAL, S.1/2: ,In this book, which deals with language, we are
interested in linguistic identity, in this case in ethnicities speaking varieties of Turkic; not in
anthropological or cultural identity as documented in descriptions by neighbouring societies or unearthed
by archaeologists, nor in ethnical or political identity as emerging from the accounts accumulated among
nations in Western or Eastern Asia. Whether such early North East Asian peoples as the Xiung-nu, Centrals
Asian peoples as the Wusun or Eastern European peoples as the Huns spoke Turkic languages is not
known; their identity is therefore irrelevant for the intents and purposes of the present work. When
differing tribes shared one political fate either of their own will or after having been incorporated into
some framework by force, they would, in the course of time, converge in various ways, not only
administratively but also culturally and linguistically. Thus, tribes not being Turkic by origin might have
adopted some form of Turkic language or dialect, modifying it even while adopting it, whereas some
Turkic tribes may have given up their Turkic idiom. What interests us here is linguistic identity to the
exclusion of all other ways in which ethnic groups can be labelled”; in dieser Weise liegt das Interesse
dieser Arbeit in der Philosophie des Vorliegenden.
33 Siehe A. v. Gabain, Einleitung, S.2. Siehe auch A.v.Gabain, ,Die Bedeutung der uigurischen Studien fiir die
Turkei“ in ,,Bahsi Ogdisi" (siehe Lit.), S.97-104. Ebenso sei hiermit auf den ebendort enthaltenen Artikel
Artikel von S. C. Raschmann, ,,Aus den Vorarbeiten F. W. K. Miillers zum Altun Yaruk®, S.295-304,
verwiesen. Die Arbeit von F. W. K. Miiller -als eigentlich erster Ubersetzungsversuch- wurde wegen ihrer
geringen Bedeutung fiir die vorliegende Arbeit nicht herangezogen; hingewiesen werden muss dennoch
auf diese. Bei M. ERDAL, S.4: “The earliest readable, understandable and datable Turkic texts are the
official inscriptions of the second Turk kaghanate, the Orkhon inscriptions, the first of which appears to
have been from slightly before 720 A.D.; the runiform alphabet in which these inscriptions are written was
deciphered by Vilhelm Thomsen in 1893.”
34 Zu diesen Eigentiimlichkeiten siehe auch J.P.Laut, ,Die Griindung des buddhistischen Nonnenordens in
der alttiirkischen Uberlieferung” (siehe Lit.), S.257-274.
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Ubergewicht eines Stammes die anderen Dialekte tatsdchlich zuruckgedringt hat, das
wissen wir alles noch nicht. Uigurische Handschriften sind gelegentlich mit chinesischer,
syrischer und tibetischer Schrift geschrieben worden. Das waren Ausnahmen*.3>

Neben vielen direkt ibernommenen Fachausdriicken sind oft auch inhaltlich treffende,
eigene Worter fiir philosophische Begriffe zu finden.

In dieser Arbeit ist nicht die Geschichte von Turfan der Schwerpunkt, auch nicht die
Geschichte der Tiirken, auch nicht eine bestimmte Epoche. Der Fokus liegt nur auf dem
Leerheitskonzept in der Darstellung im Fiinften Buch des Altun Yaruk Sudur. Diese
Darstellung stellt, und das mufd betont werden, wohl nur einen kleinen Ausschnitt einer
Epoche, aus dem stiandigen Entwicklungsprozess der uigurischen Kultur dar. Auch ist
hier, wenn es denn irgend moglich ist, nicht zu ermitteln, welcher Horerkreis diesen
Basistext vernehmen durfte. Da meine Wurzeln in der heutigen Tiirkei liegen und die zu
behandelnden Fragmente den Turksprachen zuzuordnen sind, ergibt sich mir hierdurch
ein mehrfacher Zugang.3¢

Im Uigurischen werden zwei Haupt-Dialekte unterschieden. Zum einen der so genannte
,n-Dialekt“ und der ,y-Dialekt“. Bedeutend ist dies, weil bekannt ist, daf3 die
buddhistischen Schriften im Y-Dialekt geschrieben sind.37 ,Die uigurische Schrift ist eine
nahe Verwandte der Sogdischen; und die mongolische und die mandschurische Schrift
sind mit geringen Anderungen von ihr abgeleitet worden. Manichiische und christliche
Handschriften haben einen etwas anderen Duktus als buddhistische. Profane Texte sind
oft kursiv geschrieben. Der Duktus der Blockdrucke ist viel steifer als der der
Handschriftlichen. Dies dussert sich insbesondere durch die Sorgfaltigkeit“.38 Als
Interpunktion dienten den Uiguren zwei Punkte nebeneinander und seltener, an
jeweiligen Enden wichtiger Passagen oder Aussagen, ein aus vier Punkten bestehender
Punkthaufen. Zu verstehen sind diese Interpunktionszeichen aber wohl hauptsachlich

als Sprech-Pausen beim Rezitieren. ,Die uigurische Schrift lauft von rechts nach links,

35 Siehe A.v.Gabain, Einleitung, S.3.
36 Ceval Kaya hat in seiner Arbeit alle im AYS vorkommenden Worter gezahlt und nach Sprachen
zugeordnet. Hierbei ergab es nach ihm mit 81,26% Tiirkische Begriffe, 14,41% Sanskrit-Begriffe und
4,34% Begriffe anderer Sprachen (Arabisch, Chinesisch, Griechisch, Alt-Persisch, Sogdisch, Tibetisch,
Tocharisch und 31 Nichtzugeordnete Begriffe). Siehe Tabelle in C. Kaya, Einleitung, S.57. Dieser
tiirkeitiirkische Zugang, den auch C. Kaya und S. Tekin hatten, ist allerdings nicht nur als niitzlich zu
erachten; die Gefahr einer interpretierenden tiirkeitiirkischen Lesung war auch wahrend der gesamten
Ubersetzung zu dieser vorliegenden Arbeit zu beachten.
37 Siehe A. v. Gabain, Einleitung, ab S. 3. Somit auch der vorliegende Text.
38 Siehe auch A. v. Gabain, S.15 und 16.
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die Zeilen stehen waagerecht untereinander; in spaterer Zeit hat man die Zeilen
senkrecht gestellt, dann folgen sich die Zeilen von links nach rechts“.3?

Viele zentrale philosophische Begriffe anderer Sprachen wurden von den uigurischen
Bearbeitern teilweise durch eigene ersetzt, teilweise ausfiihrlich umschrieben,
uniibersetzt ibernommen oder waren ihnen auch mittels anderer Wege zuganglich. Als
Beispiel kann hier der Begriff ,nom“ dienen. Dieser Begriff wird auch bereits im
Ursprung in mehrfacher Hinsicht in zahlreichen Bedeutungen genutzt. Es ist die
uigurische Entsprechung des Sanskrit-Begriffs ,Dharma“. Ebenso wie im Sanskrit bietet
dieser Begriff zahlreiche Anwendungs- und somit Ubersetzungsmdoglichkeiten. Der
Begriff ,Dharma“ umfasst in erster Linie auch die Bedeutungen: Lehre, Religion,
Eigenschaft, Element, Nirvana, Weltzusammenhange, Objekte, Erklarungen tber die
Weltzusammenhange sowie Erklarungen iiber die Objekte.#? Es ist griechischen
Ursprungs (Nomos). Die Uiguren haben das Wort durch Vermittlung der Sogder
ibernommen.*! Hier ist zu sehen, das in einer heutigen Fehl-Ubersetzung schon dieses
einen Begriffs, ein jeweils anderer Inhalt entstehen kann und insoweit dies bisher nicht
exakt beachtet wurde, dies in kiinftigen Ubersetzungen, je nach Kontext und Sinn
libersetzend, strikt zu beachten ist. Dies ist bei einer Bedeutungsspanne von ,Nomos*“

bis , Logos nicht zu unterschatzen.

3.2 Das Altun Yaruk Sudur

Das Goldglanzsutra lautet im Uigurischen: ,Altun Yaruk Sudur” (vollstandiger Titel:
,altun 6nglig yaruk yaltriklik kopta kétriilmis nom iligi ath nom bitig“=,,,Goldfarbigen
Glanz ausstrahlender, voll emporgehobener Dharma-Koénig“ genanntes Dharma-Buch®;
in Kurzform (,,Goldglanzsutra “) auch in einer Stelle im Fiinften Buch (363/11). Das
Altun Yaruk Sudur ist auf 31 Kapitel ausgedehnt. Im Uigurischen sind zudem zusatzlich -
wohl auf Grund von Blatt-Gréf3en (und somit nicht des Inhalts wegen)- je etwa zwei
Fragmentseiten zu einem Unterabschnitt zusammengefasst worden. Die Ubersetzung
des Goldglanzsutra vom Sanskrit in das Chinesische, verdanken wir Hsiien-Tsang (596-

664). Dieser reiste ~durch widerspriichliche Texte und Auslegungen verunsichert- nach

39 Siehe auch die vergleichende Tabelle bei A. v. Gabain, S.17; S.28.
40 E. Conze hebt sieben philosophisch interessante Bedeutungen dieses mehrdeutigen Begriffs hervor und
umschreibt diese (in: E. Conze, ,Buddhistisches Denken", Suhrkamp Verlag, Frankfurt/Main, 1990, ab
S.125; oder siehe auch H. W. Schumann, ,,Buddhismus, Philosophie zur Erlésung” (siehe Lit.), S.62.
41 Siehe Anmerkungen zum Text bei Rohrborn/Schulz, S.99. Aber auch bereits bei $. Tekin.
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Indien, wo er die Lehre vom Nur-Bewufdtsein (Cittamatra/Yogacara) annahm.#? Im Jahre
645 brachte er eine Bibliothek von 657 buddhistischen Texten nach China. Darunter
befand sich vermutlich auch eine Version des Goldglanzsutra. Das Altun Yaruk beruht
auf der Ubersetzung des beriihmten chinesischen buddhistischen Pilgers I-Tsing aus
dem Sanskrit in das Chinesische.

Das Werk war schon vor [-Tsing mehrmals ins Chinesische iibersetzt worden. Aber erst
durch I-Tsings Ubersetzung wurde das Goldglanzsiitra in Ostasien sehr berithmt. Die
Versionen in zahlreichen Sprachen Zentral- und Ostasiens, vollstindig oder nur
fragmentarisch erhalten, basieren fast alle auf I-Tsings Ubersetzung.

Die uigurische Version ist aus dem Chinesischen in die uigurische Sprache von dem
Gelehrten Uiguren Singko Sdli Tutung aus Bisbalik (und seinen Mitarbeitern), iibersetzt
worden.#3 Beruhend auf der Untersuchung der buddhistischen Fachausdriicke wird
jedoch auch angenommen, das die Zusatze im Altun Yaruk Sudur nicht (nur) von Singko
Sali Tutung stammen, sondern auch das Werk von spateren Bearbeitern sind.** Zudem
ist die Rede von (mindestens) einer zweiten Ubersetzung, da es auch abweichende
Fragmente gibt. Auch ist aus einzelnen Passagen bekannt, daf3 sie aus dem Tibetischen
stammen.4>

Von anderen Versionen unterscheidet sich die uigurische Version an einigen Stellen
erheblich: Das hier vorhandene und zu behandelnde Zehnte Kapitel fehlt vollig; und das
Achte Kapitel befindet sich im Original sowie beispielsweise der kothansakischen
Version an anderer Stelle.#¢ So, wie auch schon aus der urspriinglichen Sanskritversion

eine aufgebldhtere Version entstand, dies sich in den chinesischen Versionen fortsetzte,

42 Diese Information so aus: ,Geschichte des Buddhismus“, Volker Zotz (siehe Lit.), S.186, aber auch in E.
Conze, ,Der Buddhismus* (siehe Lit.), S.186.
43 Siehe auch: Viertes Buch, Fragment 343 /Satz 7-12.
44 Fiir bestimmte Passagen sind Einfiigungen von Cittamatrin nachgewiesen. Siehe auch weiter unten:
K.R6hrborn, ,,Sﬁnyévadé und Vijnanavada, Zentralasiatische Resonanzen eines Schulstreits“ (siehe Lit.).
Siehe auch ebendort fiir die daraus zu folgernde Ubersetzungsgeschichte: ,Man wird daraus schliessen
konnen, dass der eigentliche Siitra-Text und die Glossen, der atii. Redaktion nicht vom selben Ubersetzer
oder Redaktor stammen, dass der eigentliche Text also erst durch die Hand eines uigurischen Redaktors
nachtraglich mit den Glossen versehen wurde.” und ,Dafiir, dass die Glossen eine uigurische Zutat sind,
gibt es jetzt im Text selbst Hinweise, die Autorenschaft des Singko Sali aber ist in Frage zu stellen.”
45 Siehe J.P.Laut, , Trikaya“. Zudem ist dem ,Das geheime Leben der Dalai Lamas“(siehe Lit.), S. 296, zu
entnehmen, dass die Uiguren fiir eine gewisse Zeit unter der Beherrschung der tibetischen Gottkonige
standen. Dies etwa zu der Zeit in die vorliegende (Blockdruck-) Version entstanden ist. So wundert es
auch nicht, das die Uiguren, die die Fundorte der Fragmente besiedelten und das AYS verfassten, Gelb-
Uiguren genannt werden, weil sie gelbe Kopfbedeckungen -nach Art der tibetischen Gelugpa- trugen. Siehe
auch ,Tiirklerin Tarihi“ (sieh Lit.), ].P. Roux, S.173. Ein chronologisches Diagramm der gegenseitigen
Unterwerfungen von Tiirken, Chinesen, Tibetern und anderen Volkern dieser Zeit (etwa 500-800 n.u.Z.) in
»Tirklerin eski Tarihi“ (siehe Lit.), L. N. Gumiliev, ab. S.517.
46 Siehe R.Emmerick, ,Siitra oft the golden Light“ (siehe Lit.).
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so sind auch in der uigurischen Version Beimengungen in Form von erlauternden
Zusatzen zu finden. Die in dieser Arbeit erstmals angenommene -oder zumindest
ausgesprochene- funktionale Ebene eines jeden Kapitels spricht, wie weiter oben
angedeutet, fiir eine entweder speziell uigurische Zusammenstellung oder eine -mit
oder ohne Zustimmung und Einsicht- iibernommene Zusammenstellung.#” Auch ist
offensichtlich, das auf der philosophischen Ebene diese Zusammenstellung in den
Erlauterungen des Konzepts der Leerheit in der buddhistischen Erkenntnistheorie

kulminiert.

4. Aktueller wissenschaftlicher Stand

4.1 Philosophisch

Zur Philosophie des Uigurischen Buddhismus, speziell auf das Konzept der Leerheit bei
den Uiguren, ist bisher nur 1 (!) Beitrag explizit eingegangen. Diese wissenschaftliche
Abhandlung von Sinasi Tekin mit dem Titel ,Uber die Begriffe ,Leerheit” und ,letztliche
Wirklichkeit” bei den Uiguren“48- erschienen im Jahrbuch der Atatiirk Universitat 1960,
Erzurum, 1961, Atatiirk Universitesi Yayinlari 16, S. 79-87- nimmt Bezug auf das
Konzept der Leerheit bei den Uiguren und fiihrt als Beispiel dafiir Passagen aus dem
Neunten Kapitel des Filinften Buches an (dies sind die Fragmente/Satze 364/2-17,
364/17-24,365/1-2,365/6-15,366/19-22, 368/1-8). Fiir die ,Soheit" oder ,Letztliche
Wirklichkeit” werden Passagen aus dem Zehnten Kapitel herangezogen (373/20-25,
374/1ff. und 384 /ff.). Diese Darstellung fallt jedoch leider nicht nur durch ihre Kiirze,
sondern auch durch ihre verkehrte Darstellung des Inhalts auf. Hier werden essentielle
Passagen zu dieser Thematik, aus den Kapiteln Neun und Zehn des Fiinften Buches,
herangezogen und interpretiert. Zwar wird vor einem Vergleich mit unserer
(westlichen) Logik gewarnt, da , die hier als ,Beweisweg" gebrauchte Logik unserer
Denkart widerspricht. Wenn Texte wie dieser, mit den uns gebrauchlichen Denkmustern
libersetzt wurden, dann entstiinden verkehrte Auslegungen“?; jedoch verliert sich die
Darstellung in der hier aufzufindenden Philosophie in dieser kurzen Abhandlung, wohl

auch durch die -ihr als Rahmenbedingung gesetzte- Kiirze, in einer Anreihung von

47 Ob das Sutra jemals vorgetragen wurde oder wer es dann zu horen bekam, ist leider nicht zu ermitteln,
und ebenso nicht, ob es dann, wenn es verlesen wurde, als Ganzes oder nur partiell rezitiert wurde.
48 Im Original: ,Uygurlarda ,bosluk” ve ,mutlak hakikat“ mefhumlari hakkinda“.
49 Im Original: ,burada ,ispat”i¢in tutulan mantik yolu, bizim diisiiniis tarzimiza aykiridir. Bu gibi
metinler, alisik oldugumuz diisiince tarzi ile tefsir edilirse yanlis neticeler ¢ikar®.
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teilweise richtungsweisenden aber leider auch in der Gesamtheit verkehrten
Interpretationen.

Im Schluf3 unterstellt sie einen Idealismus und endet wie folgend: ,,der Gedanke der
letztlichen Wirklichkeit/So-heit... kann der ,eine Gott“ der Monotheisten genannt
werden“.50 Ebenso sind in der deutschsprachigen Dissertation von S.Tekin, mit dem Titel
,Die Kapitel iiber die Bewuf3tseinslehre im uigurischen Goldglanzsutra (IX. und X.)“, auf
wenigen Seiten (S.27-S.36), als ,Buddhologisches aus den Abschnitten®, dhnliche
Verfehlungen in deutscher Sprache zu erfahren. Bereits der Einleitung dieser Passagen
ist zu entnehmen: ,Das Mahayana gelangt durch diese Erkenntnis, d.h. dadurch, das man
hinter dieser Scheinwelt deren wirkliche Ursachen erkennt, von diesem , Nichts“, von
dem alles leer ist, zu einem idealen, absoluten ,Etwas“.“.

Allerdings ist diesen Anmerkungen $.Tekins, wie auch schon seiner tiirkeitiirkischen
Abhandlung, auch einiges Wichtiges zu entnehmen, wenn es sich ndmlich um konkrete
Passagen oder einzelne Begriffe handelt. Den sprichwdrtlichen roten Faden -oder
besser den Sinn- dieses Suitra/des Fiinften Buches hat man aber in Tekins Kommentar
nicht erfassen oder angemessen darstellen konnen. Wohl deshalb wurde diese von
Grund auf verkehrte Interpretation in der spateren Bearbeitung der Dissertation durch
K.Rohrborn und P.Schulz vo6llig entfernt>1.

Nicht unterschitzt werden sollte aber dennoch, daf jede Arbeit, die sich heute mit dem
alttiirkischen Schrifttum beschaftigt, auf diesen und anderen geleisteten Vorarbeiten
von S.Tekin, K.Rohrborn, J.P.Laut,... aufbaut.>2 Diese Arbeit von S.Tekin stellt einen der
ersten Versuche dar, auch sinngemass zusammenhadngende Passagen zu bearbeiten. Sie
ist hauptsachlich eine philologische Arbeit, die trotz ihrer Mangel auch fiir die hier
vorliegende Arbeit von nicht ersetzbarem Wert ist. Es darf nicht verwundern, dass die

Philosophie bei S.Tekin nur auf geringem Raum behandelt wird, denn sein Werk stellt

50 Im Original: ,Idealism... mutlak hakikat fikri, monoteistlerin ,tek tanr1“ sidir diyebiliriz".
51 Einer der Griinde fiir diese neue (korrigierte) Publikation des Werks von Tekin war unter anderem
auch die 1958 erschienene —und somit fiir Tekin noch nicht einsehbare- Ubersetzung der chinesischen
Version durch ].Nobel. Die Passagen zur Buddhologie in Tekins Arbeit wurden zwar gestrichen, jedoch
nicht durch Neue und Treffende ersetzt.
52 Dem Sinn nach aus: J.P.Laut, ,Die Griindung des buddhistischen Nonnenordens in der alttiirkischen
Uberlieferung" (siehe Lit.), S.258: ,,...war es vor allem wichtig, editorische ,Basisarbeit” an den Texten zu
leisten, sie zu entziffern, erste Ubersetzungen zu wagen sowie versuchsweise -und dies oft mit gliicklicher
Hand- auf Parallelen in anderen buddh. Literatursprachen zu verweisen. Jeder, der sich heute mit der atii.
buddh. Ubersetzungsliteratur beschaftigt, baut auf diesen geleisteten Vorarbeiten auf... die Forschung ist
nicht stehen geblieben, und es gibt viele und teilweise neue Aufgaben- und Fragestellungen: Lexikologie,
Identifizierung der Ausgangstexte, Kriterien zur Erstellung einer Chronologie der atii. Texte, Probleme der
Schriftgeschichte oder die Frage der Schulzugehorigkeit der buddh. Texte, um nur einige zu nennen.”.
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zundchst eine philologische Errungenschaft dar. Eine angemessene philosophische
Darstellung oder Auseinandersetzung mit den vorliegenden Inhalten ist bisher nicht

erfolgt; sie wird mit der hier vorliegenden Arbeit somit zum ersten Mal angestrebt.

4.2 Philologisch:

Die uigurische Version des Goldglanzsutra ist erst durch die archaologischen Funde der
deutschen Turfan-Expeditionen (Anfang letzten Jahrhunderts) entdeckt und bekannt
geworden. Seither sind weitere, ganz verschiedenen Handschriften entstammende
Fragmente gefunden worden, die ihrerseits die weite Verbreitung des Siitra bezeugen.>3
Zwischen 1909-1911 fand S.Malov in Su-Tschou, in einer nordwestchinesischen Provinz
namens Kansu, den fast vollstandig erhaltenen Blockdruck des Altun Yaruk Sudur
(allerdings gut erhalten aus dem Jahre 16875%). Dieser vollstandige, von S. Malov in
Kansu entdeckte uigurische Blockdruck, liegt in Text und deutscher Ubersetzung bereits

herausgegeben vor.55

53 Durch zahlreiche weitere Expeditionen gesichert, lagern die meisten Fragmente des Altun Yaruk Sudur
nun hauptsachlich in Deutschland (Berlin/Mainz) und Russland (St.Petersburg). Siehe zum Beispiel
M.ERDAL, S.7: “Old Uygur manuscripts from the eastern part of present-day Xinjiang and Gansu (China),
from the 9th century on, in the Uygur, Manichaan, runiform, Most of them are kept in Berlin, but there are
also collections in London, St. Petersburg, Paris, Kyoto, Stockholm, Helsinki, Ankara, Istanbul and China
itself; a few pieces have landed elsewhere.”und M.ERDAL, S.7: “Approximately three quarters of the whole
corpus consist of Buddhist sources (mostly belonging to its mahayana branch)“ und M.ERDAL, S.22/23:
“The Uygur corpus of Old Turkic was made available by Russian, Japanese, German, British, French and
Swedish expeditions to East Turkestan and Gansu, the greatest number of mss. reaching Germany. The
writing itself was known in the West at least since Klaproth 1820. The task of editing the sources
discovered since the turn of the century is still going on, the first editors being F.W.K.Miiller, A.v.le Coq,
W.Bang, V.Thomsen, W.W.Radlov, P.Pelliot and G.].Ramstedt. Between 1920 and 1970, Uygur texts were
edited foremost by A.v.Gabain, and also by S.E. Malov, G.R. Rachmati (subsequent name R.R.Arat), T.
Haneda, M. Mori, N. Yamada and A.Tekin. In recent decades the activity of editing Uygur mss. (mostly in
Germany, but also in Japan, France, Turkey, the Soviet Union, the United States, China and Finland)
expanded greatly; published dictionaries (see below) simplified the work, knowledge of the language was
deepened, texts were routinely published together with their facsimiles and a growing number of source
texts was identified. The publication of facsimiles is becoming less necessary as the great majority of
Uygur sources is now becoming accessible on the internet.” Die hier benannten zwei Worterbiicher, die
ich leider nicht einsehen konnte, siehe M.ERDAL, S.24: “ The first dictionary attempting to bring together
the lexicon of the whole of Old Turkic as defined in the present work (i.e. also including Qarakhanid
Turkic) was Nadeljaev et al. 1969 (the DTS). Clauson 1972 (the EDPT) has the same scope; both books
only cover publications which appeared till the early 1960s, in spite of their publication dates.”
54 Die altesten Fragmente, die sich aktuell in Berlin befinden, werden auf das 10.-12Jh. datiert. Hierzu
siehe auch M.Olmez, , Kurzer Uberblick tiber die Buddhistische Ubersetzungsliteratur in Altturkisch”
(siehe Lit.), S.232; oder C. Kaya, ,Uygurca Altun Yaruk” (siehe Lit.), S.13/14. Dieser Satz siehe:
Roéhrborn/Schulz, Einleitung, S.11.
55 Dies mit dem Zusatz: ,Aus dem Uigurischen ins Deutsche iibersetzt von W.Radloff und nach dem Tode
des Ubersetzers mit einer Einleitung von S. Malov herausgegeben®. Nach M.Olmez, S.232 in , Kurzer
Uberblick uber die Buddhistische Ubersetzungsliteratur in Alttirkisch”, Ankara, 1997: ,Aber diese
Ubersetzung wurde nicht akzeptiert”. Zudem ist nur die Hilfte dieser Ubersetzung herausgegeben
worden. Die andere Halfte befand sich im Nachlass von A.v.Gabain. Siehe auch ].Wilkens, ,Trikaya“ (siehe
Lit.) zu dem von ihm bearbeiteten Kapitel: ,...eine erneute Bearbeitung einzelner Kapitel... ist ein
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Dieser erste Ubersetzungsversuch stellt zwar allein durch seinen Umfang eine
herausragende Leistung dar, ist jedoch im Detail noch stark verbesserungswiirdig und
hat daher insgesamt als historisch zu gelten. Die uigurische Ubersetzung beruht, was im
Text selbst gesagt wird, auf der Version des I-Tsing. Doch bediirfen die hier
auftauchenden Fragen noch einer besonderen Untersuchung.>¢

Das Altun Yaruk Sudur war durch seine zahlreichen Versionen in anderen Sprachen ein
besonders nutzbringendes Mittel, um die uigurische Sprache zu entschliisseln. In seiner
uigurischen Version dient es den Turkologen zum Verstdandnis vieler anderer
uigurischer Fragmente dieser Zeit, da sie —ausser den besagten Unterschieden- viele
Schliisselbegriffe und Konzepte enthalt, die —anhand ihrer Versionen in anderen
Sprachen- die Ubersetzung und das Verstindnis dieser anderen uigurischen Fragmente
erst ermoglicht.>”

Im Jahre 1958 brachte Sinasi Tekin seine vorhin angefiihrte Dissertation heraus. In
dieser tlibersetzt er erneut die Kapitel Neun und Zehn des Fiinften Buches. Diese zweite,
neue Ubersetzung ist in manchen Bereichen treffender als die von Radloff; jedoch wurde
auch diese aufgrund ihrer Mangel 1971 in einer korrigierten Version von K.Réhrborn
und P.Schulz erneut herausgegeben. Somit gibt es bisher drei Ubersetzungen der hier zu
untersuchenden Kapitel Neun und Zehn. Die Kapitel Sieben, Acht und Elf des Fiinften
Buches liegen nur in der ersten Ubersetzung von Radloff vor. 1994 transkribierte C.Kaya
im Rahmen seiner Dissertation das gesamte Altun Yaruk Sudur. Diese transkribierte
Version von C.Kaya ist die bisher vollstindigste, da sie alle erhaltenen Fragmente in
St.Petersburg, Mainz und Berlin hinzuzieht; und sie ist, von den mehr als acht bekannten

Versionen allein im uigurischen die inhaltlich ergiebigste. In vollstandiger neuer

Desideratum.... Auch eine Neutiibersetzung... diirfte nicht unwillkommen sein, zumal die vorliegende
Verdeutschung von Wilhelm Radloff, welche aus dem Nachlass des grossen Turkologen herausgegeben
wurde, nur als Rohentwurf zu betrachten ist, der oft sehr wortlich und mangels buddhologischen
Hintergrundwissens nicht immer verstandlich ist.”.
56 Nobel: ,Ich mochte eher glauben, dass nicht unmittelbar I-Tsing's Version, sondern Tib. III (oder IV) die
Vorlage fiir das Uigurische gewesen ist. Dies wird sogar im uigurischen Text selbst gesagt (als FN: Nach
einer Mitteilung von A.v.Gabain in: FW.K.Miiller u. W.Lentz, ,Sogdische Texte 11, S.40 (Sonderausgabe),
Anm.3 Vgl. Anm.4)“. Zudem: ,Mancherlei Schwierigkeiten treten hier auf. So findet sich, um nur dies eine
hier zu erwdhnen, im VI. (nicht im Sanskrit vorhandenen) Kapitel die Stelle, S.103/24-104/5 in Radloffs
Ubersetzung nicht in I-Tsing's Text, auch nicht bei Paramartha, den I-Tsing hier weitgehend benutzt hat.”
57 Siehe auch J.P.Laut, ,Zur Rolle des Alttiirkischen in der tiirkeitiirkischen Lexik*, (siehe Lit.): ,Das
alttlirkische... Goldglanzsutra... war denn auch der Schliissel fiir das Problem“. Generell zur Bedeutung des
Uigurischen fiir das Tiirkeitiirkische siehe S.164, ].P.Laut: ,Die Uigurismen im Tarama Dergisi (1934)“,
(siehe Lit.); dort wird das Sammeln und die Durchsicht der Turksprachen beschrieben (angeordnet durch
Mustafa Kemal Atatiirk, ebenso wie das hier benutzte Uigurische Woérterbuch von Caferoglu). Zudem auch
M.ERDAL, Preface, xi: “...the three most voluminous sources: the Suvarnaprabhasa, the Maitrisimit and the
Dasakarmapatavadanamala...”.
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Ubersetzung liegen mittlerweile auch das ,Vorwort und das Erste Buch“ von Peter Zieme
und die Kapitel zum , Trikaya“ von ].P.Laut vor.>8 Im philologischen Bereich ist somit
schon wichtige Basis-Arbeit geleistet worden.

Jedoch auch die jiingste Ubersetzung der dieser Arbeit zugrunde liegenden Kapitel ist an

58 Erwahnt werden muss in diesem Zusammenhang auch die tiirkeitiirkische Beschaftigung mit dem Altun
Yaruk Sudur. Zu nennen sind hier vor allem das Werk von S. Cagatay und M.Olmez. Ersterer behandelte in
seiner Arbeit zwei Abschnitte aus dem AYS. Diese Arbeit ist jedoch tiberholt. Letztgenannter beschaftigte
sich mit dem Dritten Kapitel. Arbeiten, die sich explizit mit dem gesamten Filinften Buch des AYS
beschaftigen gibt es weder im Tiirkeitiirkischen noch in einer anderen Sprache. Werke, die sich direkt auf
das Altun Yaruk Sudur oder Teile davon beziehen, chronologisch: 1908: F.W.K. Miiller, ,Uigurica I, 1.Die
Anbetung der Magier, ein christliches Bruchstiick, 2. Die Reste des buddhistischen ,Goldglanzsutra“. Ein
vorlaufiger Bericht“. Berlin. (AKPAW.Phil.-hist.CL. 1908:2) Reprint in SEDTF 1, 3-60; 1913: W. Radloff/
S.E.Malov, ,Suvarnaprabhasa (Sttra zolotogo bleska).Tekst ujgurskoj redakcii. 1-2, Sanktpetersburg.
(Bibliotheca Buddhica. 17.) Reprint Osnabruck 1970; 1930: W.Bang/A.v.Gabain, ,Uigurische Studien. 1.
Das Siindenbekenntnis aus dem Suvarnaprabhasa®“, in: UJb 10, 193-210 und W.Radloff, ,Suvarnaprabhasa
(Das Goldglanz-Siitra). Aus dem Uigurischen in Deutsche Ubersetzt. Nach dem Tode des Ubersetzers mit
Einleitung von S.E.Malov herausgegeben. 1-3“, Leningrad. (Bibliotheca Buddhica. 27.) Reprint Osnabriick
1970; 1936: R.R.Arat, , Tirk dili tizerinde arastirmalar. Uygur devrine ait dil 6rnekleri , Altun Yaruk“,
Istanbul. (Istanbul Universitesi Edebiyat Fakiiltesi Tiirk Dili Semineri nesriyatindan)(Reprint in
Makaleler, 411-418); 1945: S.Cagatay, ,Altun Yaruk'tan iki parca. I. Kiiii Tav'in canlilari 6ldiirdigunden
dolay1 gérdiigu ceza. I1. U¢ prensle pars hikayesi (Prens Mahasatvi)“, (AUDTCF y.lar1 46 TDEE.7); 1961:
S.Tekin, ,Uygurlarda “Bosluk” ve “mutlak hakikat” mefhumlar1 hakkinda“, in: Atatiirk Universitesi 1960
yillig1. Erzurum, 79-87 (Atatiirk Universitesi Yayinlar1 16); 1971: S.Tekin, ,Die Kapitel iiber die
Bewusstseinslehre im uigurischen Goldglanzsiitra (IX und X)“, bearbeitet von K.R6hrborn und P.Schulz.
Wiesbaden. (VdSU-A 3); 1977: K.B.Keping, , Dun'khuanskij tekst predislovija k Suvarnaprabhasa®, in: PPV
1972:°77,153-160 und P.Zieme, ,Zu den Legenden im uigurischen Goldglanzsitra“, in: TUBA 1, 149-156;
1978: W.Eberhard, ,Die Geschichte vom Tiger und den drei Prinzen®, in: Nachbarn, 279-290, 1982:
K.Kudara/ K.Réhrborn, ,Zwei verirrte Blatter des uigurischen Goldglanz-Sitras im Etnografiska Museum,
Stockholm®, In: ZDMG 132, 336-347; 1985: K.Rohrborn, ,,Sﬁnyévadé und Vijnanavada. Zentralasiatische
Resonanzen eines Schulstreits, in: UAJb, N.F.5, 123-145; 1986: D.Maue/0.Sertkaya, , Drogenliste und
Dharani aus dem ‘Zauberbad der Sarasvati” des uigurischen Goldglanzsiitra (Teil ), in: UAJb, N.F.6, 76-
99; 1988: R.Finch, ,Chapter XXX of the Uigur Suvarnaprabhasottama-Sutra (Altun Yaruq)“, in: Waseda
daigaku Gogaku Kyoiku Kenkyji Kiyo 38, 37-91; 1989: P.Zieme, ,Die Vorrede zum alttiirkischen
Goldglanzsutra von 1022 in: Doerfer 70, 237-243; 1990: M.Hamada, ,Une note sur le colophon du
Suvarnaprabhasa en version ouigoure®, in: MRDTB 48, 49-53; 1991: D.Maue/0.Sertkaya, , Drogenliste und
Dharani aus dem ‘Zauberbad der Sarasvati” des uigurischen Goldglanzsiitra (Teil 2)“, in: UAJb, N.F. 10,
116-127 und M.Olmez, ,Altun Yaruk II1.Kitab (=5.B6lum). (Suvarnaprabhasasiitra)“, Ankara, (TDiAD.1.);
1993: R.Finch, ,Chapters XVI and XVII from the Uighur Suvarnaprabhasottama-Siitra (Altun Yaruq)“, in:
TUBA 17, 37-197 (Richard Nelson Frye Festschrift. 2); 1994: C.Kaya, ,Uygurca Altun Yaruk, Giris, Metin ve
Dizin“, Ankara. (AKDTYK.TDK y.lar1 607); 1996: P.Zieme, ,,Aus einem alttiirkischen Kommentar zum
Goldglanzsutra“, in: Arpad Verta/Bernt Brendemoen/Claus Schonig (edd.): Symbolae Turcologicae.
Studies in Honour of Lars Johanson on his Sixtieth Birthday, 8 March 1996, Stockholm, 231-238 (Swedish
Research Institute in Istanbul. Transactions 6.) und P.Zieme, ,Altun Yaruk Sudur. Vorworte und das erste
Buch®, Turnhout, BBAW, Akademievorhaben Turfanforschung, BT.18) und M.K&ves (siehe oben); 1998: S.-
C. Raschmann, ,Aus den Vorarbeiten F.W.K. Miillers zum Altun Yaruk Sudur®, In: ,,Bahsi Ogdisi“, 295-304;
2000: S.C. Raschmann, , Alttiirkische Handschriften. Teil 5. Berliner Fragmente des Goldglanzsitras, Teil 1:
Vorworte und erstes bis drittes Buch. Beschrieben von S.-C. Raschmann®, Stuttgart (VOHD 13,13); 2001:
T.Ayup/M.Sayit (edd.), ,Qadimki Uygur til-yeziqidiki Altun Yaruq“. (Chin: Huiwu wen Jin Guang Ming Jing)
Uriimci (Edition des uig. Goldglanz-Siitra nach der Petersburger Hs.) und J.Wilkens, ,Die drei Kérper des
Buddha (trikaya). Das dritte Kapitel der uigurischen Fassung des Goldglanz-Sutras (Altun Yaruk Sudur).
Eingeleitet, nach den Handschriften aus Berlin und St.Petersburg herausgegeben, iibersetzt und
kommentiert“. Turnhout (BT 21); 2002: S.-C. Raschmann, , Alttiirkische Handschriften Teil 6, Berliner
Fragmente des Goldglanz-Siitra, Teil 2, Viertes und Flinftes Buch, beschrieben von S.-C. Raschmann®, Franz
Steiner Verlag, Stuttgart.
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vielen Stellen unzureichend und kann nur bedingt fiir eine angemessene Bearbeitung
des Inhalts dienen.

Dieser Umstand hat einen umfangreichen weiteren Arbeitsschritt zur Erstellung dieser
vorliegenden Arbeit erforderlich gemacht: Es musste das gesamte Filinfte Buch erneut
libersetzt und mit den bisher vorhandenen Ubersetzungen verglichen werden, um damit
einen Basistext zu erhalten, durch den dann erst in gesicherter Weise die darin

enthaltene buddhistische Philosophie zu erarbeiten moglich war.

5. Zur Philosophie des Buddhismus

In dem zu beleuchtenden Buch eines uigurischen Siitra sind insbesondere spezifische
Auslegungen zur Wirklichkeit, Erkenntnistheorie und Philosophie des Geistes zu finden.
Das Stutra ist, neben seinen zweifellos zahlreichen devotionalen Inhalten, eben auch
durch seine -speziell bei den Uiguren zudem noch ausfiihrlicher als in anderen
Versionen- dargelegte Philosophie hochgeachtet. Dies ist bisher nicht erkannt oder
beachtet worden. Unbestritten ist, daf$ das Goldglanzsutra schon in seinem Sanskrit-
Original eine Sammlung ist, die besonders ihrer praktischen Anweisungen und
religiosen Elemente wegen hoch angesehen wird. Philosophische Inhalte werden darin
aber -so wurde es zumindest bisher angenommen- mehr am Rande behandelt.>?

Eine bedeutende Rolle in dieser bisherigen Fehldeutung des gesamten Stutra kommt
dabei den bisher unbeachteten verschiedenen Ebenen des Inhalts und Funktionen der
einzelnen Kapitel und der darin behandelten Konzepte zu. So war dies fiir die bisherigen
Bearbeiter ein uniiberbriickbares Hindernis, den Inhalt angemessen darzustellen. Jedes
Kapitel behandelt in sich geschlossen ein bestimmtes Hauptthema; diesen Kapiteln
kommen in ihrer stilistischen Zusammensetzung aber bestimmte Aufgaben in der
Darstellung wiederum eines Hauptthemas des jeweiligen Buches zu. Bisherige
Bearbeitungen, die entweder einzelne Kapitel behandelten oder das gesamte Sutra
beachteten, entging somit entweder die (Gesamt-)Ansicht, in die das jeweilige einzeln
behandelte Kapitel eingefligt war oder eben die jeweiligen Funktionen in der (Gesamt-)
Zusammenstellung.

Bei der Darstellung, der in den fiinf Kapiteln des Fiinften Buches des uigurischen
Goldglanzsutra enthaltenen Philosophie, erscheint es somit férderlich, auch diese -in

mehreren (Funktions-) Ebenen angesiedelten- Unterweisungen und philosophischen

59 Siehe Einleitung Nobel I.
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Konzepte auszuarbeiten (d.h. in der Reihenfolge des vorliegenden Originals
herauszufiltern).

Doch bereits vor der stilistischen Umgestaltung der urspriinglichen Version in die hier
Vorliegende kann das Konzept der Leerheit als ein philosophisches Hauptthema des
gesamten Sutra angesehen werden: Das gesamte Siitra bietet in seiner letztlich
aufgebldhten Form zwar, wie oben genannt, viele praktische Anleitungen und
Invokationsformeln, beschiaftigt sich aber auch mit Fragen und Fragenkomplexen um
den Bodhisattva(-weg), um die Lebensdauer eines Buddha, um die Unterweisungen zum
Trikaya-Konzept, und schliefdlich um die Un/-Bestandigkeit der Wirklichkeit/Person.
Auch ist ersichtlich —-dies wurde hier und auch sonst noch nicht erwahnt- daf3 das
Hauptanliegen des Sutra nichts geringer denn die Behandlung der so genannten
,2avyakrtavastu“ (aus MN 63¢0) darstellt; dies sind die im Buddhismus bekannten, so
genannten ,nicht-beantwortbaren Fragen®. Das Sutra behandelt somitinhaltlich nicht
nur nebenbei philosophische Problemstellungen, sondern bewegt sich sogar an den
Grenzgebieten und Hauptproblemen der buddhistischen Philosophie.

Dabei bilden die Erlauterungen zum Konzept der Leerheit den Gipfel, an den sich
weitere praktische Anleitungen und Dharanis anfiigen. Auf der hier vorliegenden
Auslegung dieses Konzepts der Leerheit liegt in dieser Arbeit der Schwerpunkt.
Ebenso hat sich als grofder —eher zufillig ins Auge stechender- Ertrag des
passagenweisen Ubersetzens eine logische Struktur erkennen lassen, die bisher
verborgen blieb und méglicherweise selbst den Uiguren, die die uns vorliegende Version
benutzten, nicht bewufdt war.

Fir die hier zu untersuchenden fiinf Kapitel des Flinften Buches des Altun Yaruk Sudur

ergibt sich in einer kurzen Zusammenfassung somit:

60 [m Allgemeinen wird vom , Tipitaka“ (Dreikorb) gesprochen. Diese in mehreren Konzilen nach Buddhas
Tod verfassten Texte bilden die schriftliche Grundlage des Buddhismus. Dreikorb wird er genannt, weil er
in die drei Abteilungen der Disziplinarregeln (Vinaya), die Lehrreden (Sutta) und dogmatische
Abhandlungen (Abhidhamma) gliederbar ist. Das Suttapitaka lasst sich in Sammlungen (Nikaya)
zusammenfassen. Diese beinhalten die Langen Lehrreden (Dhiganikaya), die Mittellangen Lehrreden
(Majjhimanikaya), die zu Gruppen zusammengefassten Lehrreden (Samyuttanikaya), die nach ihrer
zahlenfolge Angeordneten Lehrreden (Anguttaranikaya) und kurzen Stiicke (Khuddakanikaya). MN 63
verweist oben somit auf den 63ten Text in der mittleren/ mittellangen Sammlung. So (und weiter
detailliert) auch in ,Reden des Buddha“ (siehe Lit), S.6. Das MN 63 zu finden in ,,Die vier edlen
Wahrheiten“ (siehe Lit.), S.167, Das kleine Lehrgesprach mit dem Sohn der Malunkya (Cila-Malunkya-
Sutta) oder K.E.Neumann (siehe Lit.), Band II, ab S.184. Der Begriff ,avyakrtavastu“, und damit
wahrscheinlich auch seine Bedeutung, war den Uiguren als ,avyakirt” bekannt (siehe Caferoglu, S.26).
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Der Inhalt des Siebten Kapitels dient als Verkniipfung des Fiinften Buches zum Rest des
Sitra . Die in den Kapiteln zuvor behandelten Gebiete werden erneut kurz aufgegriffen,
um sie nun weiter zu umschreiben und zu vertiefen. Eine zweite Funktion des Siebten
Kapitels ist die innere Reinigung durch eine Bufdformel. Diese Reinigung kann als erste
Stufe der im Folgenden zu vertiefenden Unterweisung zum Konzept der Leerheit
angesehen werden.

Der Inhalt des Achten Kapitels ist durch seine Invokationen von Buddhas und
Bodhisattvas und der in diesem Kapitel auch enthaltenen Dharani-Formel zum einen als
Zufluchtskapitel, zum anderen als eine weitere geistige Vertiefung anzusehen. Der in

Kapitel Sieben gereinigte Geist hduft nun in diesem Achten Kapitel Verdienst an.

Der Inhalt des Neunten Kapitels bietet die theoretischen Grundlagen, indem es die
wesentlichen Aspekte des Konzepts der Leerheit darstellt. Hier ist insbesondere die
Anatman-Lehre zu nennen, die zusammen mit dem -hier epistemologisch benutzen-
Konzepts der zwolf Glieder des Kreislaufs des Bestehens ausgebreitet wird.6! Die
wirkliche Bestehensweise -das Sein einer Person- wird beschrieben und als ein Nicht-
Sein im Sinne von unfrei —-nicht aus sich heraus bestehend und vergdnglich, somit als
leer (von eigenstandigem Bestehen)- aufgefasst. Insbesondere dieses Kapitel ist durch

seine erkenntnistheoretischen Auslegungen von philosophischem Interesse.

Das Zehnte Kapitel bietet die praktischen Grundlagen und Vertiefungen zur Theorie aus
Kapitel Neun. Hier wird im uigurischen das Konzept der Leerheit, welches im Neunten
Kapitel in seinen wesentlichen Punkten theoretisch erlautert wurde, detaillierter und in
Bezug auf die Praxis des Wandels der Bodhisattva betrachtet.

Zu finden sind hier zwei Vertiefungen der bis dahin aufgefiihrten Inhalte. Die Erste
dieser Vertiefungen findet sich in den Unterweisungen des Buddha; die zweite
Vertiefung ist den Unterweisungen des Alokacintamani-Bodhisattva zu entnehmen. Das
Zehnte Kapitel wird hier daher in die dort erscheinenden Personen unterteilt bearbeitet
werden.

Auf diese Weise erscheint auch das bereits angesprochene logische Grundmuster der
Erlauterungen: Wenn man die Aussagen Buddhas aus Kapitel Neun und Kapitel Zehn

genau betrachtet, so ergibt sich als Zuordnungsmoglichkeit das Konzept des

61 Auf beide Konzepte wird an angebrachter Stelle ausfiihrlich eingegangen.
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Tetralemma, auf das im Spateren genauer eingegangen werden wird. Vorweggenommen
sei aber hier schon, das die Wirklichkeit des Bestehens oder der Wirklichkeit, welche in
Kapitel Neun als konventionell bestehend und letztlich verganglich beschrieben wurde,
nun -als weitere Vertiefung- als der Weg des Buddhismus zwischen dieser Dualitat zu
finden ist, und anschlief3end auch die héchste Stufe der Beschreibung des Entzugs der
Wirklichkeit aus Begrifflichkeiten und Konzeptualisierungen. Die (so angenommenen)
spiteren Einschiibe des Alokacintamani-Bodhisattva hingegen vertiefen die
Unterweisungen zum Bewuf3tsein und weisen —nach den Unterweisungen des Buddha,

die inhaltlich dem Madhyamika zuzuzéhlen sind- zum Cittamatra hin.6?

Als Abschluf$ des Fiinften Buches, als Sphare der Gotter, erscheinen im Elften Kapitel die
so genannten Vier Weltenhliter; und es werden die uigurischen Gonner und Bearbeiter

genannt.

Nicht die Frage, ob der Buddhismus als eine Religion oder als eine Wissenschaft
anzusehen ist, steht hier im Mittelpunkt; sondern vielmehr wird angenommen, dafs alle
Religionen verschiedene Ebenen mit verschiedenen Funktionen beinhalten und die hier
gestellte Aufgabe somit ein Herausarbeiten des philosophischen Inhalts darstellt. Zweck
dieser Arbeit ist es ebenso nicht, moglichst viele Lebewesen zu Buddhisten zu bekehren,
sondern vielmehr die philosophischen Annahmen und deren Begriindungen aus dem
Basistext herauszufiltern, ohne dabei jedoch ihren (religiosen) Kontext zu ignorieren. Da
der gesamte -fiir diese Arbeit neu in das Deutsche libersetzte- Basistext geboten und als
Grundlage dienen soll, wird es sich nicht nur nicht vermeiden lassen, sondern wird es
auch als giinstig fiir das Gesamtverstdandnis angesehen, an gebotenen Stellen und
Passagen auch auf die aufzufindenden Symbole und weiteren Konzepte einzugehen oder
zumindest auf sie hinzuweisen. Allgemein werden jedoch nur die, speziell auf das
Konzept der Leerheit in der buddhistischen Erkenntnistheorie bezogenen, klaren

Aussagen und Konzepte eingehend behandelt.

62 Beide Richtungen und die erwahnte Problematik werden weiter unten detailliert ausgefiihrt. Dass die
Einschiibe die eines Cittamatrin sind, wird spater anhand des Inhalts darzulegen sein. Aber auch fiir
andere Stellen des Altun Yaruk Sudur ist bereits festzustellen, dass hier ,ein innermahayanischer
Schulstreit reflektiert wird und auf gelegentliche Retuschen eines Vijnanavada-Anhangers im Text selbst
hingewiesen wird“; siehe: ].Wilkens, ,Die drei Koérper des Buddha (trikaya)“ (siehe Lit.), S.7.
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6. Methode und Gliederung der Arbeit

Wie bereits oben angesprochen, ist im Fiinften Buch des Altun Yaruk Sudur, das aus den
fiinf Kapiteln Sieben, Acht, Neun, Zehn und Elf besteht, die wiederum in die uigurischen
Abschnitte 1-30 eingebettet sind®3, das Konzept der Leerheit in der buddhistischen
Erkenntnistheorie das zentrale Thema.

Der Schwerpunkt dieser Arbeit liegt in der philosophischen Bearbeitung und
Darstellung der Anschauung zum Konzept der Leerheit in der vorliegenden Version des
Goldglanzsutra. Leider gibt es, wie vorher beschrieben worden ist, bisher keine fiir
philosophische Zwecke angemessene Ubersetzungen dieses Sutra aus dem Uigurischen.
Zudem sind bisher nur zwei der flinf Kapitel des Flinften Buches, in dem das Konzept
dargestellt wird, turkologisch (!) zufriedenstellend bearbeitet worden. Das Siitra ist
somit bisher zwar teilweise Uibersetzt und veroffentlicht worden; aber schon nach
kurzer Einsicht ist zu erkennen, daR die jeweiligen Ubersetzer das Konzept der Leerheit
in der vorliegenden Auslegung nicht in vollem Umfang erfasst haben oder ihre
manchmal allzu wértliche Ubersetzung oder auch ihre jeweilige Deutung fehlerhaft in
ihrer Darstellung ist. Auch mag der jeweils grofde Umfang dazu beigetragen haben, das
an manchen Stellen Fehler unterlaufen sind; ein blof3er Vergleich der bisherigen -sich
auch voneinander unterscheidenden- Ubersetzungen bezeugt diesen Umstand.

Um das Konzept der Leerheit moglichst exakt in seiner hier vorliegenden spezifischen
uigurischen Darstellung wiedergeben zu kénnen, um sodann aus diesem Inhalt die
zugrunde liegende Philosophie herauszuarbeiten und darzustellen, dazu war aufgrund
der geschilderten wissenschaftlichen Mingellage eine neue Ubersetzung erforderlich.
Die vorliegende Arbeit ist in zwei Hauptteile (Buch I und Buch II) unterteilt:

In Buch I erfolgt die Erarbeitung und Darstellung des philosophischen Inhalts. In Buch II
wird die begriindete neue Ubersetzung angefiigt. Diese Einteilung wird vorgenommen,
um die somit entstehenden zwei Hauptpfeiler dieser Arbeit, den Philosophischen und
den Philologischen, méglichst getrennt voneinander zu bearbeiten und darzustellen.
Beide vorgelegten Biicher erganzen sich gegenseitig. Ersterer enthdlt mehr die
philosophischen Gesichtspunkte, und letzterer eher die philologischen Aspekte.

Nachdem in dieser Einleitung (a) auf den Inhalt und das Ziel dieser Arbeit eingegangen

63Das Kapitel Sieben ist in die Abschnitte 1-6, das Kapitel Acht in die Abschnitte 6-9, das Kapitel Neun in
die Abschnitte 9-14, das Kapitel Zehn in die Abschnitte 14-27, das Kapitel Elf in die Abschnitte 27-30
aufgeteilt. Zudem die in der Turkologie tibliche Einteilung der Fragmente in die Nummern 345-404 mit
jeweiligen Zeilenangaben (meist etwa 25).
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werden konnte, (b) das Goldglanzsutra in seiner allgemeinen Bedeutung, seiner
Herkunfts- und Entwicklungsgeschichte und den verschiedenen Versionen beleuchtet
werden konnte, und (c) auf das Altun Yaruk Sudur, die Uiguren und den aktuellen
wissenschaftlichen Stand eingegangen werden konnte, wird im L. Buch in einem ersten
Kapitel, das Konzept der Leerheit -zunachst in seinem allgemeinen Verstandnis-
dargelegt. Hierbei werden als erstes allgemeine Konzepte und grundlegende
Anschauungen des Buddhismus vorangestellt, um sodann als zweites die spezifischen
Ansichten der beiden Hauptrichtungen zu verdeutlichen. Anschlief3end erfolgt in einem
zweiten Kapitel die Erarbeitung des Konzepts der Leerheit aus den fiinf Kapiteln des
Flinften Buches; zugrunde gelegt wird ihr der neu iibersetzte Basistext. Das Erste Buch
beinhaltet somit die Kapitel zum Konzept der Leerheit in der buddhistischen
Erkenntnistheorie im Allgemeinen und im Fiinften Buch des Altun Yaruk Sudur im
Besonderen. Im Schluf3-Kapitel dieses ersten Buches werden dann zusammenfassend
die Ertrage dieser Schrift und der Ausblick, der dann gewagt werden darf, beleuchtet.
Das zweite Buch beinhaltet eine Darstellung der erforderlichen philologischen
Vorarbeit. Zur genaueren Vorgehensweise und den Quellen siehe auch die Einleitung zu

diesem Buch II.
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LBuch:
Das Konzept der Leerheit
in der buddhistischen Erkenntnistheorie
im Fiinften Buch des
Altun Yaruk Sudur
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1. Der Basistext des Fiinften Buches des Altun Yaruk Sudur

a) Das Siebte Kapitel:

Zu Ehren Buddhas, zu Ehren des Dharma, zu Ehren der Samgha.

Das in dem ,,Goldfarbigen Glanz ausstrahlender, voll emporgehobener Dharma-Kénig*
genannten Dharma-Buch, das ,Durch das Gleichnis mit der Lotosblume lobpreisen”

genannte Siebte Kapitel im Fiinften Buch.

Zu jener Zeit hat der vollkommen erkennende, weise Gott der Gotter, Buddha, der
Gottheit des Erwachungsbaums, barmherzig auf diese Weise zu rezitieren gelehrt:

,Edle Gottestochter, du sollst nun aber so verstehen, was der, aus der vom Ruciraketu
genannten Bodhisattva im Traum gesehenen Trommel erténende, grofde ehrenvolle
Laut, der die Vorteile der Buddhas pries, und wiederum auch die Bufsformel mit grof3er,
ehrenvoller Rede verlautete, als Grundlage hat. Dies md6chte ich euch nun unterweisend
geben. Hort aufmerksam zu und lobpreist und bedenkt es gut.

Zu einer fritheren Zeit erschien in dem ,Jambudvipa“ genannten Erdteil ein
Kancananagapati genannter Konigsherrscher, der mit dem Glanz und des Strahlens
Gliick gesegnet war.

Dieser Konigsherrscher verehrte und pries, durch sein bei Tag und bei Nacht
ununterbrochen und stindiges Loben durch den Vergleich mit einer Lotosblume, auch
standig die Buddhas in den drei Zeiten und den zehn Himmelsrichtungen in Sloka-
Versen.

Sein Preisen in Sloka-Versen durch standiges Loben ist folgendes: “Sagend geruhte er
daraufhin die Sloka-Verse zu verkiinden:

,Vor den Buddha der vergangenen, der kommenden und der sichtbaren Zeit, vor den
Buddha dieser drei Zeiten, die sich in den zehn Himmelsrichtungen breit niedergelassen
haben, verneige ich mich, mit aufrichtigem Gemiit mein Haupt verbeugend, und bedenke
einspitzig Euch, den voll emporgehobenen Gott, den uniibertrefflich reinen und klaren.
Oh, Konig aller heiligen Gelehrten, der Glanz eures Korpers erleuchtet alle Richtungen
und ist wie von goldener Farbe.

Unter allen Stimmen ist es inmitten dieser (Stimmen) die Allerbeste.

Wie von der Art des vom grofden Brahma aufgestellten Donner-Echos ist euer Erténen.
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Es gldnzen, mein Gott, Eure Haare, gleich der Farbe eines schwarzen Bienen-Konigs.
Nach rechts gewandt gewirbelt und von blau-violetter Farbe werden sie genannt.
Gerade, dicht und selten wie ein Schnee-Berg sind Eure Zdahne. Mit ganz geradem Glanz
verlaufend strahlen sie.

Ungetriibt und makellos, rein und klar sind Eure Augen. Von sanftmiitiger Ausstattung,
wie eine blaue Lotos-Blume.

Eine duftende, lange, makellos ganz rein gewaschene Zunge habt [hr, so wie ein rotes
Lotos- Blatt inmitten des Wassers strahlt.

Inmitten Eurer Augenbrauen befindet sich Euer Urna-Laksana; nach rechts gewirbelt
besteht es dort gleichsam in der Beryll-Kostbarkeits-Farbe.

Wie ein neu geborener Mond-Gott sind Eure spitzen, langen Augenbrauen, leuchtend
und glanzend bestehen diese, wie von schwarzer Bienen-Farbe.

Wie angefertigtes Gold-Geschmeide aufgestellt ist Eure grade Nase. Durch den Strom der
reinen, klaren Strahlen wegen, befinden sich in dieser Eurer Nase, kdstliche, gute Diifte
und Gertliche standig aufsteigend bestehend; woher diese kommen, das wisst ihr.

Die Haare auf Euren goldfarbenen Gliedern einzeln zu zahlen, das sind Zeichen des Heils
und Verdienstes und voll bewundernswert. Sie sind gleich der blauen Beryll-
Kostbarkeit, nach rechts gewirbelt bestehen sie. Ihr Strahlen mit lieblicher Erscheinung
ist schwer zu vergleichen, sagt man.

Von Anbeginn Eurer Geburt an hat der Glanz Eures Koérpers rundherum die Erden und
Gewadsser der zehn Richtungen erhellt.

Ausgeldscht und verfolgt habt Ihr die Leiden in den drei Entstehungsarten. Den
Lebewesen (darin) habt Ihr, als Frieden, Ruhe und Freude, zudem den in den
Hollenwesen der Preta-Welt und in den drei schlechten Wegen Geborenen, den Asura
und den Gottern, den in der Menschen-Welt Angekommenen, um sie zu Frieden, Gliick
und Ruhe (zu fiihren), selbst die vielartigen Leiden, obwohl diese sich standig
vermehrten, ausgeloscht. (Dabei) Selbst als Zeichen des Friedens und der Freude
(dienend).

Der Glanz Eures Korpers erleuchtet alle Richtungen, gleich geschmolzenem, erhitztem
Gold.

Im aufmerksamen Schauen unersattlich, strahlt Euer Gesichts-Rund wie der Kreis des
Mond-Gottes.

Rot leuchten Eure Lippen, gleichwie die Bimba genannte Feigenfrucht.
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Wie der Gang eines Lowenherrschers ist die reine Ansicht Eures Wandels.

Wie die Ansicht eines neu geborenen Sonnen-Gottes strahlt, so erstrahlen Eure Strahlen.
Eure, die Kniescheiben beriihrenden, mit (dieser) langen Ansicht ausgestatteten zwei
heiligen Arme, schwingen auf solche Art fein, gleich wie Sala-Baum-Aste.

Einen Klafter grof$ erleuchtet Eure Gloriole standig ringsum alles voll und strahlt, wie
wenn 100.000 Tages-Gotter in den zehn Richtungen geboren waren.

Sie ganz nach der Reihenfolge erreichend, rettet [hr die den Ursachen gemaf3 folgenden
Lebewesen, offen und ausfiihrlich.

Das Bildnis eures Strahlen-Netzes ist unergriindlich, mein Gott. Ganz sich verbreitend
erfiillt es vollkommen alle Erden und Gewasser. Grenzenlos kommt es an und erhellt die
Lander der zehn Richtungen und vernichtet restlos alle dunklen Finsternisse.

Der Glanz eurer Giite gibt sehr viel Gliick. Seine liebliche Erscheinungs-Farbe wiederum
wird mit dem Gold-Berg zusammen gleichartig genannt.

Dieser Euer ausgestreute Glanz verbreitet sich in allen 100.000 Landern; und Ihr rettet
(dadurch) alle Lebewesen-Sohne gleichsam, die ihm begegnen.

Mein Gott, Euer Kérper wird als unermef3lich grof3 und gliicklich beschrieben.

Eure unvergleichlich zahlreichen Vorziige werden als vollkommen, vollendet und heilig
beschrieben.

In den Welten in den drei Zeiten seid Ihr allein verehrungswiirdig; und, im ganzen
Sarhsara erscheinend, seid Ihr von allen als gliicklich zu erachten.

Wie viele zahlreiche Buddhas es auch in der Vergangenheit gab, die sich auf die dunkle
Erde stiitzten, und so zahlreich, wie dies die unzédhligen Atome sind, so sind auch die
(Buddhas) in der Zukunft und alle jetzigen Buddhas der zehn Richtungen wiederum in
solcher Art berechenbar, wie dies die Atome und Partikel auf der Erde sind.

Ich werde nun mit aufrichtigem Koérper, Rede und Geist, mich verneigen und auf das Heil
dieser Buddha achten. Sie zu bedenken und lobpreisen méchte ich mich anstrengen.
Ihren grenzenlosen Seen der Vortrefflichkeiten bringe ich mit Rducherwerk und Blumen
Verehrung dar.

Wenn in meinem Mund tausend andere Zungen waren und ich, bis zahlreiche Kalpa
vergangen waren, die zu bedenken und auszusprechen unerreichbaren
Vortrefflichkeiten der Grof3en standig lobpreisen wiirde, so ware dadurch ihr gutes

tiefes Gemiit dennoch tiberhaupt nicht vollstdandig zu lobpreisen.
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Entstliinden in meinem Mund tausend weitere Zungen, und wiirde ich mit meinem Mund
einen Buddha lobpreisen und einzeln seine Vortrefflichkeiten so unterteilend mir
vornehmen, so sind dennoch diese einzelnen Vortrefflichkeiten tropfenweise einteilend
zu verbrauchen nicht méglich.

Wie sind desweiteren die Vortrefflichkeiten aller Buddhas zu verstehen und lobpreisend
zu verbrauchen?

Wie wenn vom schwarzen Grund bis zum Himmel das gesamte Bestehende mit
Seewasser angefiillt werden wiirde, so konnte man dieses zu wissen finden.

Von den Haarspitzen als Tropfen sind die unzahlbaren Vortrefflichkeiten der Buddhas
durch Gleichartiges aber nicht zu vergleichen.

Mit meinem aufrichtigem richtig-gerichteten Kérper, Rede und Geist lobpreise ich, mich
verneigend und derart lobpreisend, die grenzenlosen unendlichen Vortrefflichkeiten der
Buddhas.

Wenn so gleichartig (daraus resultierend) vorziigliche Denk-Verdienste entstehen,
libertrage ich diese den Lebewesen. Schnell mége ich in wahrer Zeit erreichen den
unvergleichlichen Ort.”

Dieser Herr hat stiandig auf diese Weise so die Buddha lobpreisend verehrt, und
aufderdem mit tiefem Gemiit auf folgende Weise Heil erbeten:

,Ich erbitte Heil fiir mich selbst, in zukiinftigen Zeiten, an welchen vielen Gelegenheiten,
an welchen vielen Orten ich auch geboren werden mag: Stindig mochte ich in meinem
Traum die grofde goldene Trommel sehen und zudem von dort aus den Abschnitt der
Bekenntnis-Formel vernehmen.

Kraft des Verdienstes meines Lobpreisens, durch den Vergleich mit einem Lotos Lobens
wegen, mochte ich sicher die Buddhaschaft der Nicht-Entstehenden ungetduschten
Einsicht finden.

Einer Udumbara-Blume gleich (selten) sind die Buddha; in der spdter erscheinenden
Welt ist es schwer sie in zahlreichen Kalpa-Zeiten beabsichtigt zu treffen, sagt man.
Wenn es Nacht ist, mochte ich in meinem Traum den Laut der Trommel vernehmen, am
Tage wiederum, mochte ich erneut schicklich Bekenntnis ablegend erklingen.

Den Paramita-Weg zu erlernen, und lehren, méchte ich voll und ganz ausiiben.

Den Lebewesen mochte ich aufzeigen, den Leidens-Flufd zu beenden.

In spdteren Zeiten mochte ich die beste Einsicht finden.

Die Buddha-Lander mdchte ich voll und ganz reinigen.
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Der zu denken und auszusprechen unereichbaren goldenen Trommel mdéchte ich folgen.
Zusammen mit den ruhmvollen Buddha wiederum lobpreisen mochte ich ihre wahren,
wirklichen, rechten Vortrefflichkeiten.

Aus diesen Griunden mochte ich die ,,Sékyamuni” und ,Maitreya“ genannten Buddha
sehen. Sie sollen ihren Segen geben in dieser Zeit fiir das vorziigliche Bestehen unter den
Menschen.

Meine ,Kancanasarpi“ und ,Kancanaprabi“ genannten zwei S6hne haben in fritherer Zeit
als Weggefahrten, Fiihrer und Freunde, reichlich und an vielen Gelegenheiten Heil
erbeten; deshalb sind sie nun in meinem Haus geboren worden. Gemeinsam mogen wir
den Segen fiir das beste, hochste Bestehen eines Buddhas finden.

Wie viele Lebewesen es auch geben mag, hoffnungslos, in dem langen Sarhsara, in dem
Leidens-Kreislauf, in zukiinftigen Zeiten, so moge ich ihnen Hoffnung und Zuflucht sein
und sie zu standigem, dauerndem und ununterbrochenem Gliick hinfiihren.

Wenn in den drei Bestehensweisen zahlreiche Leiden erscheinen, so wiinsche ich, daf
diese sich entfernen und (die Lebewesen) gemafd ihrem Gemiit das friedvolle gliickliche
Nirvana erreichen.

In viel spateren Zeiten den Bodhi-Citta (Geist der Erwachung) iibend, sollen sie alsbald
alle gleichwie die fritheren Buddhas werden.

Kraft meines durch das Bereuen gewonnenen Verdienstes, durch die auch dem Dharma
gemafien Sitte, moge ganzlich behiitet des Leidens Seewasser barmherzig gereinigt sein.
Durch das Erreichen des Verloschens sowohl der Leidenschaften als auch der schlechten
Taten moge ich in schneller Zeit die Frucht der Reinigung erreichen.

Der Ozean-Flufd der Weisheit und der Verdienste ist grenzenlos; und seine reine und
klare Reinigung ist in der Tiefe wahrhaft grenzenlos.

Ich wiinsche zu erreichen dieses wahre Vortrefflichkeiten-Meer und in schneller Zeit zu
finden die grof3e Einsicht in die Buddhaschaft.

Durch die Frucht meines auch der Sitte des Dharma gemafsen Bereuens, moge ich als
Befolger bestehen und den reinen Glanz finden. Mein Weisheits-Glanz soll
ununterbrochen strahlen.

Mein Glanz moge vergleichbar mit dem der Buddhas sein.

Mogen meine Ausstattungen an Verdienst und an Weisheit vollendet sein.

Wiederum auf so diese Weise mochte ich allein inmitten der gesamten Welt gepriesen

werden wegen meines an Glanz und Kraft Machtvoll-Werdens.
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Unvergleichlich méchte ich sein im flieflenden Leidens-Meer. Ich erbitte Heil zum
Uberschreiten.

Ferner, in dem ewigen Meer des Ungestalteten, mége ich mich stindig und ewig
erfreuen.

Das grofde Meer der Verdienste moge ich in der sichtbaren Zeit (Gegenwart) voll
durchlaufen.

Das grofde Meer der Weisheit moge ich in spateren Zeiten (Zukunft) vollenden.

Die Gestaltung meiner Lidnder und Stadte moge in den drei Bestehensweisen
hervorragen. An der Anzahl der guten Tugenden mdogen sie grenzenlos, endlos
ausgestattet sein.

Diese Grundlagen mégen sodann alle entstehen. Ihre reine, klare Weisheit, mége schnell
und ohne Gefahren vollendet sein.”

Somakituya, du wisse jetzt auf solche Weise:

,Der Konigsfiirst in der Vergangenheit, der solcherart Heil nur erbeten hat, dieser bist
nun du geworden. Seine zwei S6hne Kancanasarpi und Kancanaprabi wiederum, diese
sind jetzt beide Suvarnabimuk und Suvarnabasuli (geworden), welchen ich ausgewahlt
und ausfiihrlich Segen erteilt habe.”

Die ganze Gemeinde hat, als sie auf diese Weise die Lehr-Rede vernommen hatte, das
vorteffliche Gemiit der Buddhaschaft erweckt. Heil haben sie in dieser Zeit erbeten und
in spateren Zeiten, wiederum auf einer solchen, auch der Sitte des Dharma gemafden Art,

Bufie zu tun und zu bereuen.
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b) Das Achte Kapitel:
Das im ,,Goldfarbenen Glanz ausstrahlender, voll emporgehobener Dharma-Kénig*
genannten Dharma-Buch ,Die vorziiglich goldene Dharani rezitieren“ genannte Achte

Kapitel.

Danach hat der Grofdte in den Landern, der vollkommen wissende Gott der Gotter,
Buddha, erneut inmitten dieser Gemeinde den ,Supratisthita“ genannten Bodhisattva zu
rezitieren gnadigst auf folgende Art gelehrt:

,Edler Sohn, welche Lebewesen auch immer mit reinem klaren aufrichtigem Gemiit
seiende Lebewesen oder deren Gefdhrten sind und wiederum, im Angesicht der
Erscheinungen der Buddha der drei Zeiten verweilend, und dabei grofe, gewichtige
Verehrung und Dienst zu erbringen wiinschen, diese Lebewesen sollen dann dieses
,2vorziiglich golden“ genannte Dharani-Dharma erlernen und diese behalten.

Warum sagt man so? Was dieses Dharani-Dharma anbetrifft, wird es in der
Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft, ,die Mutter der Buddha dieser drei Zeiten“
genannt.

So wie alle diese Buddha, um alle Lebewesen besser und freudig zu machen, deswegen
dieses Dharani-Dharma erlautert haben, erlautern und erlautern werden, wiederum
dieses (Dharani-Dharma) erlautere ich jetzt gnadigst, es ebenso aufzusagen.

Edler Sohn, du sollst nun aber auf solche Weise wissen, dafd die Lebewesen, die dieses
Dharani-Dharma behalten, an grofsem Heilsgliick und grofdem Verdienst an guten Taten
vollkommen werden.

Welche Lebewesen aber in fritheren Welten den Buddhas begegneten und Verdienst an
guten Taten angehauft haben, diese konnen dann in dieser Welt dieses Dharani-Dharma
erlernen und behalten.

Sie halten sich an die reinen Ordensregeln und machen nichts weniger als notwendig.
Wiederum wissen sie darum, in diese tiefe und weite Dharma-Erklarung auch zweifellos,
grenzenlos eintreten zu konnen.“: So sagend, erlduterte er.

Dann hat er gnadigst die Schicklichkeit, dieses Dharani-Dharma angemessen zu erlernen
und zu behalten erldutert.

»,Wer aber dieses Dharani-Dharma bedenkt zu behalten, muf3 zu allererst die Namen der
Buddhas und Bodhisattvas benennen, sein Haupt ehrerbietigst verneigen, und darauf

dann, nun auf solche Art angemessen, dieses Dharma aussprechen.
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Beim Aufsagen mufd man es auf diese Weise sprechen:

,Ich verneige mich vor dem Heil der Buddhas der zehn Richtungen.

Ich verneige mich vor dem Heil aller grofden Bodhisattvas und Mahasattvas.

Ich verneige mich vor dem Heil aller Sravakas und Pratyekabuddhas.

Ich verneige mich vor dem Heil unseres Meisters und Herrn, dem Gott der Gotter,
Sakyamuni-Buddha.

Ich verneige mich vor dem Heil des in der 6stlichen Richtung befindlichen ,Aksobhya“
genannten Gottes der Gotter, Buddha.

Ich verneige mich vor dem Heil des in der siidlichen Richtung befindlichen ,Ratnaketu”
genannten Gottes der Gotter, Buddha.

Ich verneige mich vor dem Heil des in der westlichen Richtung befindlichen ,,Amitabha“
genannten Gottes der Gotter, Buddha.

Ich verneige mich vor dem Heil des sich in der nérdlichen Richtung befindenden , Deva-
Dundubhiraja“ genannten Gottes der Gotter, Buddha.

Ich verneige mich vor dem sich in der oberen Richtung befindlichen , Punyavaipulya“
genannten Gottes der Gotter, Buddha.

Ich verneige mich vor dem sich in der unteren Richtung befindenden ,Punyaprabhasa“
genannten Gottes der Gotter, Buddha.

Ich verneige mich vor dem Heil des ,Ratnakosi“ genannten Gottes der Gotter, Buddha.
Ich verneige mich vor dem Heil des ,Samantaprabhasa“ genannten Gottes der Gotter,
Buddha.

Ich verneige mich vor dem Heil des ,,Gandharasiraja“ genannten Gottes der Gotter,
Buddha.

Ich verneige mich vor dem Heil des ,,Padmavijaya“ genannten Gottes der Gotter, Buddha.
Ich verneige mich vor dem Heil des ,Samadar$ana“ genannten Gottes der Gotter,
Buddha.

Ich verneige mich vor dem Heil des ,,Ratnasikhin“ genannten Gottes der Gotter, Buddha.
Ich verneige mich vor dem Heil des ,,Ratnaottara“ genannten Gottes der Gotter, Buddha.
Ich verneige vor dem Heil des ,Ratnaprabi“ genannten Gottes der Gotter, Buddha.

Ich verneige mich vor dem Heil des ,,Vimaliprabi“ genannten Gottes der Gotter, Buddha.
Ich verneige mich, vor dem Heil des ,Beredsamkeits-Schmuck-Gedanke“ genannten Gott

der Gotter, Buddha.
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Ich verneige mich, vor dem Heil des ,mit reinem, klaren Glanz wie der Mond-Gottes,
strahlender ruhmreicher Konig“ genannten Gott der Gotter, Buddha.

Ich verneige mich, vor dem Heil des ,mit dem Glanz einer Lotos-Blumen-Schmuck-
Ausstattung” genannten Gott der Gotter, Buddha.

Ich verneige mich, vor dem Heil des ,leuchtenden Glanz strahlender Konigs-Herrscher”
genannten Gott der Gotter, Buddha.

Ich verneige mich, vor dem Heil des ,schmutzlos, reiner Glanz, ruhmreicher Konig*
genannten Gott der Gotter, Buddha.

Ich verneige mich, vor dem Heil des ,,im Erkennen furchtlos an Kraft gewinnen“
genannten Gott der Gotter, Buddha.

Ich verneige mich, vor dem Heil des ,furchtlos Ruhmreicher” genannten Gott der Gotter,
Buddha.

Ich verneige mich, vor dem Heil des ,vollkommen Uberlegener” genannten Gott der
Gotter, Buddha.

Ich verneige mich, vor dem Heil des ,Kostbarkeits-Erscheinung” genannten Gott der
Gotter, Buddha.

Ich verneige mich, vor dem Heil des ,Herr(en) des Uberlegens” (genannten) Bodhisattva
und Mahasattva.

Ich verneige mich, vor dem Heil des ,Schatzkammer der Erde“ (genannten) Bodhisattva
und Mahasattva.

Ich verneige mich, vor dem Heil des ,Schatzkammer des Himmels und Firmaments*
(genannten) Bodhisattva und Mahasattva.

Ich verneige mich, vor dem Heil des edel gesegneten Bodhisattva und Mahasattva.

Ich verneige mich, vor dem Heil des ,Vajra-Konig“ (genannten) Bodhisattva und
Mahasattva.

Ich verneige mich, vor dem Heil des in Allem edlen Bodhisattva und Mahasattva.

Ich verneige mich, vor dem Heil des ,unerschépfliches Denken® (genannten)
Bodhisattva und Mahasattva.

Ich verneige mich, vor dem Heil des ,grofien Kraft (genannten) Bodhisattva und
Mahasattva.

Ich verneige mich, vor dem Heil des ,an gute Gedanken Gebundene“ (genannten)

Bodhisattva und Mahasattva.
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Ich verneige mich, vor dem Heil des ,edle Weisheit” (genannten) Bodhisattva und
Mahasattva.

Um dieser allen Buddhas und Mahasattvas Heil willen, verneige ich ehrerbietigst mein
Haupt, und erstrebe, das vorziigliche, goldene Dharani-Dharma auszusprechen.

Die Dharani ist diese: hier steht im Original die Dharani.”

Nachdem der vollkommen weise Gott der Gotter, Buddha, dieses Dharani-Dharma
gnadigst gelehrt hat, hat er erneut dem Supratisthita-Bodhisattva wie folgend erlautert:
»Was dieses Dharani-Dharma anbetrifft, wird sie ,die Mutter aller Buddha der drei
Zeiten“ genannt.

Wer auch immer unter den S6hnen von Edlen oder Téchtern von Edlen dieses Dharani-
Dharma behalt und aufsagt, kann unvergleichlich unbegrenzte, grof3e Arten an
Verdienstanhdaufungen anzusammeln, aufzubewahren, anzuhdufen und zu gewinnen
wissend werden.

Die, welche solche Dharani-Dharma zahlreich Aufsagens wegen allen Buddhas folgend,
grofde, gewichtige Verehrung darbringend werden und daher alle diese Buddhas
unzahlig viel Male lobpreist haben und lobend sein werden, wird durch diese Buddhas
wiederum, diesen S6hnen von Edlen und Téchtern von Edlen, der Segen der
Buddhaschaft gnadigst erteilt werden.

Diese werden wiederum in der gegenwartigen Welt an Speisen und Getrdanken, Hosen,
Gewadndern und Kleidung, Giitern und Habe, erkennenden Tugenden und an Heil und
Verdiensten reich und ohne Erkrankung und Krankheit ohne Not und Bedrangnis selbst
lange Lebensjahre haben.

Welche Art Wiinsche sie auch haben, derartig sind diese Wiinsche, gemaf3 ihrem Gemiit
zu befriedigen und zu vollenden.

Supratisthita, aufderdem wiederum werden diejenigen Lebewesen, die dieses Dharani-
Dharma behaltend an diesem Stufenweg angekommen sind, stdndig und unaufhérlich
von dem Kaficanagiri-Bodhisattva, dem Maitreya-Bodhisattva, dem Mahasamudri-
Bodhisattva, dem Aryaavalokiteévara-Bodhisattva, dem Mafijusri-Bodhisattva, und auch
dem Mahapinggarli-Bodhisattva und desweiteren durch die (anderen) Bodhisattva
beschiitzt und behiitet und zu bewachen sein.

Daher mufd man aber dieses Dharani-Dharma darbringen, indem man dann auf diese

Weise der Vorschrift gemafd vorgeht:
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Ganz zu Beginn muf man, diese Dharani mit dem Mund darbringend, 10008mal
aufsagen, danach in einem dunklen Haus Wasser ausbreiten, einen Baldachin und
Schirm aufhédngen, ein Mandala anfertigen, am ersten Tag des schwarzem Mondes ins
Wasser steigen, sich reinwaschen, sdubern, frische, reine Gewander anziehen, in das
Haus eintreten, in dem das Mandala ist, Riucherwerk anziinden, Blumen verstreuen,
Speisen, Getranke, Verehrung und Ehrerbietung darbieten, daraufhin die vorher
ausgesprochenen Namen der Buddhas und Bodhisattvas einzeln benennend, sich jeweils
einzeln verneigen, die gemachten schlechten Taten bekennen und bedauernd Bufie
ablegen, dann spater sein rechtes Knie beugen, die Handflachen zusammenlegen und
dieses Dharani-Dharma 1008mal aufsagen.

Welche Wiinsche es auch geben mag, diese soll er in seinem Geist bedenken und bevor
der Tages-Gott geboren wird, sich in diesem solchen Haus befinden und schwarzfarbige
Speisen essen. Auf solche Art und Weise tiglich einmal essend, soll man am fiinfzehnten
Tage eben so aus diesem solchen Haus heraustreten.

Dann ubertrifft und vermehrt sich das Heil, der Verdienst, die Kraft und Macht dieser
Person. Welche Wiinsche er auch hat, diese werden befriedigt und beendet. Aber wenn
diese gewiinschten Wiinsche nicht befriedigt werden, muf3 er es wieder erneut nach
vorherigem Brauch vollziehen. Sobald dann die Wiinsche befriedigt werden, dann muf3
er danach spater lange und ununterbrochen dieses Dharani-Dharma, ohne zu vergessen,

darbringen.“: Dies so sagend, erlauterte er.
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c) Das Neunte Kapitel:
Im ,Das goldfarbigen Glanz ausstrahlende Dharma-Buch®, welches ,voll
emporgehobener Dharma-Ko6nig“ genannt wird, das , das Lehren der Wurzel der

Leerheit” genannte, Neunte Kapitel.

Danach hat der vollkommen erkennende, wissende, Gott der Gotter Buddha, nachdem er
dieses Dharani-Dharma erklarend zu Ende gebracht hatte, um der Bodhisattva und
Mahasattva-Gemeinde grofsen Nutzen und Vorteile zu bringen, um in der mit Gottern
und mit Menschen grofden, weiten Gemeinde, die in der Tiefe weite, wahre, wirkliche,
treffliche, beste Erklarung, die Wurzel der Leerheit mitzuteilen, erneut gnadigst
erlautert und darauf in Form eines Sloka-Gedichts dargelegt:

,Friuher habe ich in anderen, verschiedenen, tiefen und erlauternden Dharmas offen und
ausfihrlich die reinen, lieblichen Dharmas gelehrt; jetzt wieder in diesem Dharma, dem
Goldglanzsutra, werde ich es kurz und zusammenfassend aussprechen, dieses zu denken
unerreichbare leere Dharma.

Die tiefen weiten Dharmas, ebenso wie deren grofe Erlauterungen, kdnnen unwissende
nicht erkennende Menschen nicht erkennen und verstehen. Fiir sie werde ich es hier
erneut rezitieren; und ich werde liber die Erklarungen der Leerheit der Dharmas lehren.
Mogen sie (dadurch) zu Wissen und Erkennen gelangen. Weil ich sie durch den Geist des
grofden Erbarmens (Mahakaruna?) bemitleidet habe, will ich durch Hilfsmittel geschickt
verschiedene Griinde anbringen und inmitten der grofen Gemeinde wie Lowen-Gebrtill
meine Stimme erhebend offen und ausfiihrlich die die Erklarungen der Leerheit des
Dharma lehren.

Es ist notwendig zu wissen, daf} dieser Kérper herrenlos ist, gleichwie ein leeres Dorf.
Dieses hat sechs Diebe als Stiitze.

Zwischen diesen kommt kein Zusammenkommen zustande. Diese sechs Fesseln halten
sich allesamt ihrem Haupt-(Sinnes)-Durchgang gehorend verschieden und auch nur
innerhalb von diesem auf. Auf diese Weise kennen sie sich nicht.

Der Augen-Durchgang erblickt stindig Farben und Orte.

Der Ohren-Durchgang nimmt ununterbrochen Laute und Stimmen wahr.

Der Nasen-Durchgang riecht stiandig Diifte und Geruch.

Der Zungen-Durchgang schmeckt verschiedenste Geschmacke.

Der Tast-Durchgang bindet sich an schwere und leichte Beriihrungen.
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Der Denk-Durchgang folgt, ohne (selbst) zu sein, dem Dharma-Gesetz.

Die sechs (Sinnes-)Durchgangs-Arten verfolgen jeder fiir sich andere jeweilige Aufgaben
und binden sich selbst unterschiedlichst und verschiedenst an.

Das wahrnehmende Bewuf3tsein ist wie ein Zauber. Unwahr und kraftlos erscheint es.
Es stiitzt sich auf die Sinnesdurchgange und befolgt (so) Tauschung und Trug, gleichsam,
wie eben in einem leeren Dorf eine Person rennt und umherlauft.

Es stiitzt sich auf die Sinnesdurchgiange und auf die sechs Erkenntnisse in solcher Weise.
Das Bewuf3tsein lduft in allen; dem jeweiligen Aufenthaltsort gemaf kreist es umher,
stiitzt sich auf die (jeweiligen) Herrscher, bindet sich den Fesseln an und unterscheidet
alles Benannte.

Die Fiinf Fesseln liebt es ununterbrochen und unbefriedigt und bedenkt dieses gemaf3
dem Dharma. Ohne wiederum auch nur ein wenig zu ruhen, lauft es den Fesseln folgend
umbher in den Gebieten der Sechs Sinnesdurchgidnge wie im Himmel und Firmament
Raben und Vogel ohne Grenze fliegen.

Den Sinnesdurchgdngen folgend macht es sie zu dem Ort seiner Stiitze. Jetzt versteht es
(das Bewuf3tsein) so zu unterscheiden die aufden gelegenen Erscheinungen.

Diesen Korper (er)kennen sie nicht, und (auch nicht) euch als Macher seiner Wesenheit.
Die Wurzel selbst ist nicht stabil. Auf Ursachen gestiitzt ist sie entstanden. Seine
Erscheinung ist zu allen Gelegenheiten auf falschem Dharma entstanden.

Gleichsam wie eine Maschine oder Gerat gelangt er durch Taten zur Macht.

Die Vier Grofden (Grundstoffe) sammeln sich an; und soeben ist der Kérper vollendet.
Der Ursache gemaf3 kreisen sie und ziehen verschiedene Friichte nach sich, haufen sich
alle an einem Ort an und werden (so) gegensatzlich genannt. Auf diese Weise sind die
vier Schlangen wie in einem ein Kafig verbleibend.

Auch wenn die Wurzeln der vier Mahabhuta- Schlangen selbst verschieden und
unterschiedlich sind, halten sie sich in einem Ort auf. Sie steigen auf und sinken ab. Sie
laufen drunter und driiber, verbreiten sich im ganzen Korper; und ganz am Ende
kommen sie an gemafs dem unverganglichen Gesetz der Verganglichkeit.

Unter den vier Grofden, inmitten der giftigen Schlangen, sinken die mit Erde und die mit
Wasser beide oft nach unten ab. Die mit Wind und die mit Feuer kommen beide standig
oben an. Wenn diese sich innerhalb vermischen, entstehen viele Krankheiten.

Der Geist nistet sich, auf das Wissen stiitzend, in diesen Kérper ein; und er lasst

verschiedenste schlechte sowie auch gute Taten machen. Es fiihrt hin und wirft einen
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hinein in die fiinf weltlichen Orte. Als der Taten gemafde Frucht erlangen die
Korperglieder ein Aussehen und werden der Krankheit und dem Schmerz Bekannte. Der
Korper stirbt und fallt um. Die grofde Person ist jetzt ohne Schmerz und verandert sich.
Zu Eiter wird er und sdugend bringt er Wiirmer und Kafer hervor. Zwischen die Graber
wird er geworfen, gleichsam wie unndétiges, faules Geholz. Erblickt aufmerksam dieses
Korpers Gesetzmaf3igkeit. Lohnt sich bei diesem ein Anhaften an dem Ich und den
Dingen?

Alle Dharma sind verganglich und schliefdlich unewig. Diese bestehen wiederum
samtlich durch Unwissenheit. Alle diese Mahabhuta starren sich wie ein Trug an. Von
Beginn an gibt es sie nicht. hre Wurzel ist wiederum (auch) nicht wirklich. Deswegen
unterweise ich, dafd die Wurzel der Mahabhuta von leerer Art sind. Man muf wissen,
daf} sie Liige, Trug und unwahr sind.

Die Unwissenheit selbst ist von je her leer. Durch das am Ende Gemischtsein vieler
Ursachen entsteht es, sagt man. In allen Zeiten ist das wahre Wissen und Verstehen
zerstort. Deswegen unterweise ich dieses, ndmlich: dafd die Unwissenheit derart durch
Griinde der Taten und des Wahrnehmens entsteht. Der Name und die Form entstehen
daraufhin, und die sechs Orte mit Beriihrung. Die Empfindung wird wiederum folgend
geboren. Beim Bestehen mit Gier und Anhaften erscheint mit der Geburt auch das Altern
und Sterben. Trauer, Kummer, Leid und Qual entsteht demgemafs folgend. Die schlechte
Tat verfolgt, bedrangt und beunruhigt ununterbrochen die Leidenden. Im des
Geborenwerdens und Sterbens Rad und kreisen sie unaufhorlich umher. Von Beginn an
besteht dieses nicht. Dessen Wurzel selbst ist leer. Ohne die wahre Wurzel zu erkennen,
besteht die Frucht des unterscheidenden Denkens.

Ich habe restlos und vollstandig gebrochen allen Kummer der Leidenschaften. Durch
standig verfiigbare, lange andauernde, wahre Weisheit, habe ich als vollstandig erbaut
erkannt die Gebaude der Finf Skandhas und habe aufmerksam verstanden und
vollendet den wirklichen Ort der Einsicht. Ich habe weit das gliickliche Tor der Nirvana
Stadt geoffnet. Deutlich habe ich gezeigt den ewigen und endlosen Ort; so habe ich,
selbst gliicklich werdend, den Geschmack der Soheit des Dharma geschmeckt.
Unaufhorlich habe ich sie an diese endlos vielen Lebewesen verteilt. Ich habe stets
geschlagen die tiberragende, grofse Trommel des Dharma. Ich habe stets wiederhallen
lassen das tlibertreffende, grofse Muschelhorn des Dharma. Ich habe stets entziindet die

tbertreffende, grofse Fackel des Dharma. Ich habe stets regnen lassen den
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liberragenden, grofden Regen des Dharma. Ich habe die siindigen Feinde der
Leidenschaften vollends besiegt. Ich habe uniibertrefflich oben aufgestellt die grofie
Fahne des wirklichen Dharma. Aus des Geborenwerdens und Sterbens Meer habe ich die
Lebewesen herausgezogen. Ihnen habe ich fest verschlossen das Tor der drei schlechten
Wege. Die in den sieben Feuern der Leidenschaften lodernden Lebewesen, die ohne
Hoffnung und ohne Zuflucht leidenden und herrenlos gewordenen Armseligen sehnten
sich ihrem Haupt-Wunsch gemaf$ nach der ewigen Nirvana-Ruhe. Die Qualen des
Korpers, der Rede und des Geistes entfernten sich auf einmal. Hierfiir habe ich
ununterbrochen, in unzdhligen, zahllosen Kalpa-Zeiten die Buddhas verehrt, gepriesen
und befolgt in einer (gleichen) Weise. Ich habe alle diese reinen Ordensregeln befolgt fiir
die schwer zu erkennende Einsicht. Ich habe den Koérper der Lehre bezeugt, fiir das
Bestehen in friedlicher, freudiger Ruhe. Ich habe mit freigiebigem, reinem Herzen den
Anderen meine Augen, meine Arme, meine Beine und aufderdem meine Ohren, meine
Tochter, meinen Sohn und Gefolge gegeben. Die Ausstattungen der sieben Ratnas und
Habe und Gut habe ich restlos dem, der zu erbitten kam, seinem Wunsch gemaf3
erbracht. Zu allen Gelegenheiten habe ich mich im Ertragen und ferner den Sechs
Paramita bemiiht. Ich habe voll die Zehn Orte durchlaufen und (so) die Buddhaschaft
erlangt.

Alleine werde ich flir meine vollkommene Weisheit weit gepriesen. Es ist nicht ein
Lebewesen aufzufinden, das als Befolger einen dhnlichen Anteil (an Weisheit) erfassen
kann. Wenn aber diese Landereien und Gewasser und die drei tausend hoch tausend
Stadte Flachland waren, so flach und eben wie eine Handflache, dort dann Straucher und
Baume absolut liickenlos dazwischen versammelt wiichsen, dazu Schlingpflanzen, Hanf,
kraftiges Schilf, Blatter und Laub unerschopflich; und wenn man endlos diese Habe dann
restlos schneidet, zerstiickelt, Teile entnimmt, alles zusammen wieder teilt, zu feinem,
dinnem Staub sie macht, hierzu der Herkunft und Anzahl Verschiedenstes vermehrend
unzahlig hinzutut, dieses alles voll ausfiillend bis zum Himmel und Firmament mit
Ahnlichem vollstindig (damit) fiillt; oder wenn aber auch anders, auRerdem in den
Landereien und Gewdssern in den anderen zehn Himmelsrichtungen, wieviele es auch
gleichartig sein modgen, in den drei tausend hoch tausend Stddten diese soviele Erd-
Partikel alle kleiner werdend zu Staub wiirden: dann diesen Staub zu erdenken und zu
zahlen, das ist nicht zu finden. Wie wenn man die Weisheit aller Lebewesen ansammeln

und einer Person alleine geben wiirde, und ihn so ein Vollends-Wissenden machen
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wiirde und Weise von solcher Art unzahlig waren an diesem Ort, wiren die Staubkérner
an Anzahl und Merkmalen erkennbar und auffindbar. Auch wenn sie dann aber einen
Augenblick das Wissen des Herrschers der Heiligen und dieser Weisen-Gemeinde zu
ermessen versuchen, lange leben und nicht sterben, lange fiir unzdhlige Kalpa-Zeiten
und Epochen nachdenkend ermessen, kann man ein Messen erhoffen, aber dieses
Wissen ist dann dennoch nur die Halfte der Art des Erkennens.”: Sloka sprechend hat er
dieses erklart.

Diese Gesonderte gesamte grofde weite Gemeinde hat zu dieser Zeit, diese hierin sehr
tiefe, weite Erklarung der Wurzel des Dharma der Leerheit vom vollkommen weisen
Gottes der Gotter, Buddha, zu horen bekommen; desweiteren haben die unzahligen
zahllosen Lebewesen, die Vier Grofden (Mahabhuta), die Fiinf Bauten
(Anhaufungen/Skandha), die Leerheit der Sechs Sinnesdurchgédnge und der Sechs
Fesselungen Trug und Liige (zu horen bekommen). Dann aber erkennen die Lebewesen,
ohne dieses zu unterscheiden wissend, ihre Anbindungen und Fesselungen, restlos alles
wissend und verstehend, so beenden sie und geben auf dieses Kreisen im des
Geborenwerdens und Sterbens Rad. In dem verschieden unterteilten Stufenweg
strengen sie sich an und erlernen, herausragend grofde Freude und frohes Gemiit

erzeugend, die Anweisung des Gottes der Gotter, Buddha, auf ihren Hauptern zu halten.
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d) Das Zehnte Kapitel:
Das im , Goldfarbenen Glanz ausstrahlender, voll emporgehobener Dharmakénig”
genannten Dharma-Buch, das ,Sich auf die Wurzel der Leerheit stiitzend, die

gewiinschten Wiinsche befriedigen“ genannte, Zehnte Kapitel.

Zu dieser Zeit erschien inmitten dieser Gemeinde eine Alokacintamani genannte
Gottertochter. Diese Gotter-Tochter hat diese Dharma-Unterweisung zu héren
bekommen und ist aus der Freude und des Gliicks (dartiber) dufderst meisterlich
aufgesprungen und hat dann sich von seinem befindlichen Platz erhoben, hat einseitig
sein rechtes Knie gebeugt, hat seine Handflachen zusammengelegt, und hat mit grofder
Verehrung den Gott der Gotter, Buddha, auf diese Weise angesprochen:

,Ich empfinde den Wunsch, daf$ mein Gott, dessen Name ruhmvoll ist, in dieser in der
Tiefe weiten Dharma-Wurzel, die Sitte des Erlernens des Wandels offen und ausfiihrlich
erlautern moge!”, sagte es, Slokas und Verse auf diese Weise aussprechend.
(Ferner)“Mein Wunsch ist es auszusprechen, den die ganze Welt Erleuchtenden, den
liber alle zwei Fiif3e habenden Emporgehobenen, den verschiedenster Verehrung
Wiirdigen, auf welche Weise die Bodhisattvas diesen wahren Dharma wandeln.

Ob meinem Wunsch vom Ruhmreichen vielleicht gedient werden wird, weif$ ich nicht zu
sagen.”

Der in den Landern Grofite sagte (dann) dieser Gottertochter auf diese Weise: “Oh, edle
Gottertochter, wenn es aber etwas bei Euch gibt, dient Eurem Herzen folgend und fragt
furchtlos. Dieses horend werde ich Euch fein unterscheidend Antwort geben.”

Diese Aufforderung horend hat dann diese Gottertochter erneut wieder auf diese Weise
gesagt: ,,Auf welche Weise, mein Gott, wandeln alle Bodhisattvas in dem Erwachung
genannten, wahren Wandel, dies sich sowohl vom Sarhsara als auch vom Nirvana jeweils
anders trennend, um sich selbst und anderen Nutzen und Vorteile zu gewahren?“

Diese Bitte vernehmend, geruhte der vollkommen Weise Gott der Gotter, Buddha, dann
dieser ,Alokacintamani* genannten Gottertochter auf diese Weise zu erlautern: , Oh edle
Gottertochter, die Bodhisattvas wiederum, die sich auf die Wurzel des Dharma stiitzend,
auf dem , Erwachung” genannten, ,Einsicht genannten Dharma wandeln, erlernen den
Wandel des Beruhigens. Auf diese Weise haften sie dann weder am Samsara, noch
hangen sie sich an das Nirvana. Einer grofden Anzahl der Lebewesen kdnnen sie so

wiederum Nutzen und Vorteile gewéahren.
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Auf diese Weise dann aber, sich auf die Wurzel des Dharma stiitzend, auf dem
,Erwachung“ genannten ,Einsichts-Geist“ genannten Dharma wandelnd, den
,Beruhigungs-Wandel“ erlernend, wiederum auf welche Weise man dieses auch nennen
mag, dieses mufd man wiederum auf diese Weise verstehen: was wiederum die Fiinf
Anhdufungen betrifft, so sind sie das In-Erscheinung-Treten-Lassen der reinen, wahren
Wurzel des Dharma.

Zu sagen, daf3 die reine, wahre Wurzel des Dharmas wiederum diese Fiinf Anhaufungen
sind, so diese Fiinf Anhdufungen zu erwahnen ist nicht zu finden.

Auszusprechen wiederum, daf$ die Fiinf Anhdufungen nicht sind, ist wiederum nicht zu
finden.

Warum wird das so gesagt?

Denn wenn man sagt, dafd die Wurzel des wirklichen, wahren Dharma eben derart die
Flnf Anhaufungen (nicht verschieden) sind, so ist dies die ,Nihilismus“ genannten
Anschauung; aber wenn man sagt, daf3 sie (die Wurzel des wirklichen wahren Dharma)
von den Fiinf Anhdufungen verschieden ist, so ist dies die ,Eternalismus“ genannten
Anschauung.

Auf diese Weise dann aber von diesen beiden Merkmalen sich verschieden trennend und
beiden Extremen nicht anhaftend, von den Gesetzmafiigkeiten des Sehens fern
geworden und nicht durch Sehen zu finden, ist das Dharma ohne Namen und Merkmal.
Dieses (ist es), was soeben , letztlich wahre Wurzel des Dharma“ genannt wurde.

Oh, edle Gottestochter, wenn von den Fiinf Anhdufungen die Wurzel des letztlichen
wahren Dharma erscheinen wiirde, dann wiirden diese solcherart beschaffenen Fiinf
Anhdufungen aber iiberhaupt nicht aus Umstanden und Ursachen entstehen und
erscheinen.

Warum sagt man es so?

Wenn sie aus Grinden und Ursachen entstehen, enstehen sie dann, weil sie entstanden
sind, oder entstehen sie dann, weil sie nicht entstanden sind? Wenn sie aber entstehen,
weil sie bereits entstanden sind? Was ware dann den Umstdnden und Ursachen noch
Arbeit und Beschiftigung (Funktion und Tatigkeit)? Aber wenn sie entstehen, weil sie
nicht entstanden sind, zu diesen (mit treffenden Griinden) ,ist entstanden” zu sagen,
dies ist nicht zu finden.

Warum sagt man so?

50



Man sagt, was die nicht entstandenen Dharmas anbetrifft, sind diese so wiederum nicht
bestehend; so sagt man. Dann aber wiederum erscheinen sie ohne Namen und ohne
Merkmal. Uberhaupt nicht ist zu finden, was mit diesen mit gleichem Maf als Beispiel
gemessen oder verglichen werden kann.

Weshalb wird gesagt, dafd ein Vergleichbares nicht zu finden ist?

Da es nicht aus Ursachen und Griinden geboren und erschienen ist, ist ein Vergleich
nicht zu finden.

Oh edle Gottertochter (dies ist so), wie auf diese Weise auch, durch einen Stock, das Fell,
das Schlagen und den Trommler gestiitzt, eben derart ein Laut aus der Trommel ertont:
Dieser Laut wird sowohl in der bereits gewordenen Zeit (Vergangenheit) wiederum
,leer genannt, in der noch nicht gekommenen Zeit (Zukunft) wiederum ,leer” genannt,
in der sichtbaren Zeit (Gegenwart) wiederum ,leer” genannt.

Warum sagt man so?

Was diesen Trommel-Laut anbelangt, so ist dieser dann aber nicht aus dem Stock
entstanden, nicht aus dem Lederfell entstanden, nicht aus dem Schlagen entstanden, und
aus dem Trommler wiederum auch nicht entstanden.

Auf diese Weise wird er sodann ,,ohne Entstehen“ genannt. Aber wenn er ohne
Entstehen ist, ist dieser dann so auch wiederum ohne Vergehen. Aber wenn er ohne
Vergehen ist, ist dieser dann von nirgendwoher wiederum kommend.

Aber wenn er von nirgendwoher wiederum kommend ist, so ist dieser dann wieder nach
nirgendwohin wiederum gehend.

Aber wenn er wiederum nirgendwohin gehend ist, dann ist es unbestdndig zu sagen,
dieser sei ewig, oder aber, dieser sei verganglich.

Aber wenn zu sagen, dieser sei ewig oder zu sagen dieser vergdnglich, unbestandig ist,
dann ist dieser wiederum nicht Eines.

Vielfdltig ist er wiederum auch nicht, (ein solches) Dharma wird es genannt.

Warum wird so gesagt?

Wenn dieser nun ein Eines-Seiendes ware, dann ware er von der reinen wahren Wurzel
des Dharma nicht verschieden; und so hitte die Dharma-Wurzel dann zu sein. Aber
(wenn) er von der reinen wahren Wurzel des Dharma nicht verschieden sein wiirde,
wiirde es die Wurzel des Dharmas (selbst) sein. So wire es, wie wenn alle Menschen, die
kein Heil gefunden haben, das ganze reine wahre Dharma sehend, das untibertrefflich

ruhige und freudige Nirvana-Gliick erreichen (kénnen) wiirden. Wegen diesen, die nicht
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hoffen konnen, dieses Vortreffliche zu erreichen, wird er deswegen tiberhaupt nicht
Eines-Seiendes genannt.

Aber wenn er ein Vielfdltig-Seiendes ware, dann ware das so, als ob die Merkmale und
die Wandel aller Buddha und Bodhisattva so sind, dafd wiederum Anhaften und Kleben
besteht; und ohne der Leidenschaften festes Band und Umarmung dann nicht aufzulésen
erhoffend, konnten sie ferner die uniibertreffliche, oberste, beste, wahre, rechte
Einsichts-Buddhaschaft nicht erlangen.

Warum sagt man so?

Weil alle Heil erlangt habenden Edlen die wirkliche Wurzel der zu wandelnden sowie
der nicht zu wandelnden Dharmas (gleich) angesammelt haben, deswegen wird es
,2Nicht-verschiedenartig-Seiendes“ genannt.

Dies mufd man deswegen auf diese Weise erkennen:

Was diese Fiinf Anhdufungen betrifft, so sind diese weder existent, noch sind sie nicht-
existent. Sie sind tiberhaupt nicht aus Umstdanden und Ursachen entstanden. Sie sind
aber wiederum tiberhaupt nicht nicht aus Ursachen und Umstidnden entstanden.
Diejenigen Edlen, welche Heil erlangt haben, sind so um dieses wissend. Andere
(Personen) erkennen sie nicht.

Und auch wiederum durch das Aufsagen von Worten und Begriffen konnen sie nicht
gelehrt und erklart werden.

,0hne Namen und ohne Merkmal, ohne Grund und ohne Ursache, ohne Maf3 und ohne
Vergleich, von Beginn an bis zum Vergehen beruhigt und von Beginn an selbst ohne
Anhaften®, so werden sie genannt.

Deswegen konnen diese Fiinf Anhdufungen die letztliche wahre Wurzel des Dharmas
erkennen lassen.

Oh, edle Gottertochter, welche aber auch immer von edlen Sohnen und edlen Tochtern
die uniubertreffliche, oberste, beste, wahre, rechte Einsichts-Buddhaschaft
(Anuttarasamyaksambodhi) erbitten, sie konnen dies aber nicht, indem sie dann diese in
der , Letztliche Wirklichkeit” genannten, reinen Wurzel der Soheit oder in anderen
weltlichen Ausriistungen, unterschiedlich sich erbitten.

Es wird dann aber das genannt, was die Heil nicht gefunden habenden Menschen und
die Heil gefunden habenden Edlen erkennen miissen, und seine Wurzel.

Es ist weder Eines noch ist es Vielfaltiges.
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Deswegen ist es notwendig und angemessen, ohne sich an den weltlichen Giitern
festhaltend und sich von der reinen Wurzel der Soheit wiederum nicht anders trennend,
sich auf die Wurzel des Dharma stiitzend, auf dem Erwachung genannten Wandel zu
wandeln.” Dies so sagend, erlauterte er.

Als der vollkommen Weise Gott der Gotter, Buddha, diese solchartige Anweisung und
Unterweisung gnadigst erlautert hatte, ist diese Gotter-Tochter dann sehr grofdes Gliick
und Freude voll erlangend, erneut ein zweites Mal von ihrem befindlichen Platz sich
erhebend, sich bis zu den Fiifsen des Gottes der Gotter, Buddha, ihr Haupt verneigend,
ihre beiden Hande vereinigend, des Gottes der Gotter Buddha Gesichtsrund und
reizende Erscheinung (Asecanakadarsana) mit den unersattlichen Augen aufmerksam
sehend, (so) sagend erklungen:

,Mein Verehrung voll erlangender Gott, dessen Name ruhmreich ist, wie ihr vorher
bereits den Erwachungs-Wandel gelehrt und erlautert habt, will ich dem wahren
Wandel folgen, ihn lernen und erlangen, mein Gott".

Zu dieser Zeit fragte der Herr des Wassers und der Erde der Sahalokadhatu-Welt,
Mahabrahma, der grofde Azrua- /Brahma-Gott, dann diese ,, Alokacintamani“ genannte
Gottertochter auf diese Weise:

,Oh, Gottertochter, was diesen Erwachung genannten Einsichts-Wandel anbelangt, wird
dieser ein duferst schwer zu wandelnder Wandel genannt. Auf welche Weise befolgst du
nun wieder, lernst und lehrst du diesen Erwachung genannten Wandel?“: Dies so
sagend, fragte er.

Danach gab diese Gottertochter dem grofden Brahma-Gott so sagend eine Antwort: ,Oh,
grofder Gott der Brahmas, so, wie ihr es gesagt habt, so nur ist es. Was den, durch den
vollkommenen Gott der Gotter, Buddha, erlduterten, diesen Erwachung genannten,
diesen aufderst schwer zu gehenden, der in der wahren, wirklichen Tiefe, weit seienden
Wandel angeht, dieser ist dann aber so, daf$ alle an (gewdhnlichen) Menschen dessen
Deutung nicht verstehen. Dieser ist so, daf (nur) Heil gefunden habende, edle Weise ihn
verstehen. ,Im Feinen feiner und mehr als schwierig zu erkennen” wird es genannt.
Ebenso wiederum geruhte der vollkommen weise Gott der Gotter, Buddha, mich in diese
so beschaffene, vollkommen tiefe Dharma-Erlauterung ausnahmslos geschickt durch
Friedliches und Freudiges erschaffend und festigend zu unterweisen.

Wenn diese von mir gesagten Worte aber wirklich und wahr sind, so erbitte ich jetzt Heil

und die Zeichen hierfiir sollen diese sein:
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Wie die zahllosen, unzahligen Menschensohne in diesen fiinf unreinen, schlechten
Zeiten, deren Heil und Verdienst sich vermindert hat und nur ganz wenig ist, sollen alle
zusammen in gleicher Weise von goldfarbigem, schonem Gesicht, und mit der mit
zweiunddreifdig Merkmalen iiberragenden Aussehen begliickt sein. (Sogar) ganz bis hin
zu den nicht mannlich seienden und zudem auch weiblich wiederum nicht seienden
Zwittern, allesamt sollen sie, auf Juwelen- und Lotos-Thronen sich befindend, vielartiger,
unterschiedlichster, verschiedenster Freuden erfreuen. Von oben herab sollen géttliche
Blumen und Bliiten regnen. Die fiinf Arten harmonischer, feiner Melodien-Kldnge sollen
gehort werden. Der Lebewesen Geschlecht soll in einer (gleichen) Weise Verehrung und
Hochachtung zuteil werden!“, so sagte es.

Als es diese derartig gesprochenen Worte beendet hatte, wurden so dann soviel, wie es
in den fiinf unreinen schlechten Zeiten an Lebewesen gab, diese alle in einer (gleichen)
Weise von goldfarbenem Gesicht, mit den zweiunddreifdig Merkmalen und einem im
Erschauen unersattlichen Aussehen begliickt seiend, (sogar) bis hin zu den weder
mannlich seienden noch weiblich seienden Zwittern, befanden sich die Lebewesen auf
Juwelen-Lotos-Thronen: So, wie im ,Parinirmitavasavarti“ genannten Gotterort die
Gotter sich verschiedenster Freuden und Gliicke wegen grenzenlos erfreuten. Die drei
schlechten Wege vergingen alle vollkommen und in der Welt erschienen Baume voll mit
Kostbarkeiten. Lotus-Blumen mit den sieben Kostbarkeiten wurden sichtbar. Von oben
herab regneten gottliche Blumen und Bliiten herab. Die flinf Arten harmonischer, feiner
Melodien-Laute wurden vernommen.

Und mit all diesen guten Zeichen zusammen wurde so dann dieser weibliche Kérper der
,Alokacintamani* genannten Gottertochter, sich verandernd, ein Brahma-Gott-Koérper.
Der Bodhisattva Heil und Verdienst hat sich vermehrt.

Dieses sehend, erklang der grofde Brahma-Gott sich sehr wundernd und erstaunt zu
diesem , Alokacintamani“ genannten Bodhisattva so sagend:

,Wenn ihr euch aber in diese vollkommen tiefe Auslegung der Wurzel des Dharma und
in dem ,Erwachung” genannten Wandel friedvoll und freudig gefestigt habt, welcher Art
ist auf diesem Wandel euer neues Lehren? Gebt mir darauf ausfiihrlich Antwort!“: So
sagte er.

Darauf hat dieser Alokacintamani-Bodhisattva dem Brahma-Gott auf diese Weise

erlautert:
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,» Oh, Grofder Brahma, vernehme mein Wandeln auf dem ,Erwachung” genannten rechten
Wandel gemafd dem Dharma. Gleichsam wie der Mond-Gott im Wasser auf dem
Erwachungs-Wandel wandelt, so ist mein Wandeln auf dem Erwachungs-Wandel so auf
diese Weise. Gleichsam wie ein getrdumter Traum in dem Erwachungs-Wandel wandelt,
so ist mein Wandeln im Erwachungs-Wandel auf eben diese Weise. Gleichsam wie ein
Wort in der Eindde auf dem Erwachungs-Wandel wandelt, so ist mein Wandeln auf dem
Erwachungs-Wandel wiederum in eben solcher Art. Gleichsam wie ein Schluchtecho auf
dem Erwachungs-Wandel wandelt, solcher Art ist mein Wandeln auf dem Erwachungs-
Wandel wiederum beschaffen.“: So sagte er.

Zu dieser Zeit vernahm der grofde Brahma-Gott diese Worte und erklang erneut zu
diesem , Alokacintamani“ genannten Bodhisattva:

,Oh, mein Edler, auf welche Auslegungen gestiitzt, habt Ihr diese solche Unterweisung
wohl derartig erlautert?”.

Dann geruhte dieser Bodhisattva wiederum erneut folgend zu sagen: , Oh, grofder Konig
der Brahmas, wie unter den Samskrta-Dharmas tiberhaupt nicht zu finden ist wiederum
(auch nur) ein ,wirklich und wahr” genanntes Dharma, und wieviele Sammskrta-Dharmas
es auch einzeln geben mag, Kraft der Ursachen und Umstianden wegen werden sie (alle)
vollendet. Deswegen sind sie nicht wahr und wirklich bestehend.“: So sagte er.

Der Brahma-Gott erklang erneut auf diese Weise:

,Oh, mein Edler, aber gleichsam so wie Ihr es erldutert habt, wie unter den Sarhskrta-
Dharmas nicht eines wiederum ist, dafd wirklich und wahr genanntes Dharma ist, so sind
die Kérper und Bewuf3tseine aller dieser Heil nicht gefunden habenden Lebewesen nicht
wirklich und wahr.

Warum konnen sie sich wohl nicht von den Leidenschaften trennen und abwenden?
Warum wiederum erreichen sie die untibertreffliche, wahre, rechte Einsicht erlangend
die Buddhaschaft nicht?“: So sagte er.

Diese Bitte des Brahma-Gottes vernehmend, geruhte der Alokacintamani-Bodhisattva
daraufhin folgend zu erlautern:

,Oh, Grofser Brahma, aus welchen Griinden und aus welchem Anlafd sprecht Ihr so auf
diese Weise?

Deswegen versteht jetzt auf folgende Weise:

In wiederum allen Dharmas auf dieser Welt werden unwissende Menschen wiederum

anders genannt, wissende Menschen wiederum anders genannt, die , Erwachung"
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genannte Einsicht wiederum anders genannt, die , Nicht-Einsicht” wiederum anders
genannt, das ,Gerettet-Werden“ wiederum anders genannt, das , Nicht-Gerettet-Werden"“
wiederum anders genannt. Auf diese Weise ist von aller dieser verschiedensten
Dharmas Gleichméfigkeit und Nicht-Anders-Sein die wahre Wurzel der , Letztliche
Wirklichkeit" genannten Soheit ganz und gar nicht verschieden.

Dann wird sie aber, inmitten dieser Dharmas so bestehend, als ohne Fesselung, ohne
Anhaften, ohne Verminderung und ohne Abnahme genannt.

Oh, Grofder Brahma, was die SamsKkrta-Dharmas anbetrifft, welche nicht auf3erhalb zu
finden sind, als in solcher derartigen, , Letztliche Wirklichkeit" genannten, wahren
Wurzel der Soheit, diese zu vergleichen, ist gleichsam einer Zauberillusion.

Warum sagt man so?

Es ist so, wie wenn es einen Zauberer oder eines Zauberers Schiiler gibt, welcher
wiederum in der Zauber-Tauschungs-Kunst sehr fertig ist. Wenn dann dieser Zauberer
an einer Vier-Wege-Kreuzung Dung, Mist, Gras und Geho6lz nehmend an einen Ort wirft
und dann, bedingt durch die Zauberkraft, Pferde, Elefanten, Wagen und vier Abteilungen
an Soldaten erscheinen lasst, und wenn er dann Gold, Silber, Beryll, Moschus, ferner die
sieben Kostbarkeiten verschiedenst und unterschiedlichst mit bunten Giitern und Habe
volle sehr grofe Speicher erscheinen lasst.

Wenn es dann aber irgendwelche, torichte, unwissende Menschen gibt, dann verstehen
sie diesen derartigen Zauber und dessen Wurzel und Grenzen nicht zu unterscheiden;
und die durch die Kraft dieses Zaubers auftauchende, unbestandige Erscheinung und
Gestalt der Lebewesen Sehens wegen, und der Laute und Gerdausche Horens wegen,
denken sie auf folgende Art:

,Was wir gesehen haben an diesen Pferden, Elefanten, ferner die Schar der Lebewesen,
diese alle sind wirklich und wahr seiend. Auf3er ihnen sind alle falsch und triigerisch zu
nennen!“: So sagen sie und denken auf solche Weise. An diesen ihren Gedanken
beharren sie wiederum fest und verstehen nicht, (die Dinge) bis auf den letzten Grund
genau zu erkennen.

Und wenn es dann (dort) aber wiederum irgendwelche wissenden Menschen gibt, dann
denken diese wiederum tiberhaupt nicht derartig. Dann wiederum wissen sie, diese
solchen Grenzen und Wurzeln des Zaubers zu unterscheiden. Aber welche Erscheinung
und Gestalt sie mit dieser Ansicht dann (auch) sehen, welche Art Gerdusche oder Laute

sie (auch) horen, denken sie dann wie folgend:
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,Was diese meine Sicht der Pferde, Elefanten und ferner der Menschen-Schar anbetrifft,
sie sind aber iiberhaupt nicht wahr und wirklich. Alleine des Zauberer-Mannes
Zauberkriften wegen, weil er damit die Augen der Menschen verschleiert hat und durch
[llusion betrogen hat, hat er diese solchen Pferde, Elefanten, ferner Menschen-Schar,
Gold, Silber und noch Giiter- und Besitztiimer-Anhaufungen gezeigt und erscheinen
lassen. Daher halte ich sie nicht fiir wahr und wirklich und hafte nicht an ihnen!“: So
sagend und auf diese Weise denkend, als Liige und Trug erkennen sie dieses besagte
(Gesehene und Gehorte).

Was dieses (nun gesagte) anbetrifft, so ist es ein Gleichnis.

Auf diese Weise wiederum wissen die Weisen, aller Samskrta-Dharmas wahre, wirkliche
Wesenlosigkeit und Grundlagenlosigkeit zu unterscheiden. Wenn sie auf diese Weise
tiber die Samskrta-Dharmas wissend, ihre Gestalt, Merkmale, Laute und Glanz sehen und
horen, allein weltlichen Konventionen gemaf$ sehen sie diese. Nur weltlichen
Konventionen gemaf$ horen sie diese. Diese gesehenen und vernommenen Dharmas
ihrer Wirklichkeit gemafi sehend und aufrichtig bedenkend, erkennen sie deren Trug
und Liige. Aber welche Art Worte sie auch aussprechen, sprechen sie dann eben
weltliche, tiuschende Worter aus, um die wahre Wurzel der , Letztliche Wirklichkeit”
genannten Soheit erkennen und verstehen zu lassen.

Oh, Grofier Brahma-Konig, weil aber die unwissenden Menschen das heilige verstehende
Weisheits-Auge, somit das Beste auf dieser Welt, nicht gefunden haben, deswegen
kennen sie dann die aller Dharmas wahre Wurzel, die ,Letztliche Wirklichkeit” genannte
Soheit nicht.

Warum sagt man, daf? sie es nicht wissen?

Wegen dieser, der wirklichen Wurzel der , Letztliche Wirklichkeit” genannten Soheit,
Unaussprechlichkeit und Unlehrbarkeit. Deswegen kennen sie diese (wirkliche Wurzel)
nicht. Weil sie diese solche wahre Wurzel nicht kennen, deswegen haften diese
unwissenden Menschen dann an (allem,) gleich was sie an zu wandelnden oder nicht zu
wandelnden Dharmas sehen oder horen; sie kleben und fesseln sich dann an diese und
halten sie fiir wahr und fiir wirklich und fiir das Allerbeste. Auf diese verkehrte Weise
dann, ohne es erkennen oder verstehen zu konnen, sind sie um die wirkliche Wurzel
aller Dharmas, die , Letztliche Wirklichkeit genannte Soheit getduscht. Durch die Kraft

ihrer getdauschten, verkehrten Gedanken wegen kreisen sie, in dieses lange Sarhsara
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eintauchend und darin versinkend. Dann aber folgen sie nicht einem Weg oder einer
Richtung der Befreiung und Rettung von Leiden.

Dann aber haben wiederum in dieser Welt die edlen Weisen das allerbeste, heilige
Weisheits-Auge gefunden; und sie erkennen deswegen von allen Dharmas die , Letztliche
Wirklichkeit” genannte, wirkliche Wurzel der Soheit.

Warum sagt man, daf? sie es erkennen?

Was die Wurzel dieser ,Letztliche Wirklichkeit” genannten Soheit angeht, so ist diese
ohne Fesseln und Anhaften. Deswegen erkennen sie diese so. Da diese alsbald die
wirkliche Wurzel erkennen und verstehen, fesseln sich diese edlen Weisen dann, wenn
sie die zu wandelnden und nicht zu wandelnden Dharmas sehen und horen, wiederum
soweit die Kraft ihrer Weisheit ausreicht, nicht an diese und haften nicht an ihnen. Diese
halten sie nicht fiir wahr, wirklich und das Allerbeste; sie erkennen die zu wandelnden
Dharmas als unwirklich und unstabil. Die nicht zu wandelnden Dharmas erkennen sie
wiederum (ebenso) als nur unwirklich und unstabil. Es ist lediglich ein ein Merkmal von
falschen Uberlegungen iiber das Wandeln und nicht-Wandeln. Diese Merkmale
wiederum sind nur allein ihres Namens wegen so seiend; sie bestehen aber tiberhaupt
nicht aus einer wahren und wirklichen Wurzel heraus. Auf diese Weise erkennend, sind
sie (die Weisen) infolge dessen imstande, die wahre Wurzel aller Dharmas, die
,Letztliche Wirklichkeit" genannte Soheit, ungetduscht und wahrhaftig zu erkennen und
zu verstehen machtig. Aufgrund dieses ihres ungetauschten wahrhaften Wissens wegen
kreisen sie nicht in diesem langen Samsara; sie tauchen nicht in dieses ein und
versinken nicht darin. Dann befolgen sie den Weg und die Richtung, durch die man vom
Erleiden befreit und gerettet wird. Um aber diese solche, wahre, wirkliche Wurzel dann
aber anderen wiederum beizubringen, lehren und sprechen diese edlen Weisen,
weltlichen Benennungen gemaf3, dieses, auf solche Art, oh Grofier Brahma, welche von
diesen edlen Weisen, ihrer heiligen erkennenden weisen Augen wegen, erkannt und
verstanden wird, (um dadurch die) als unlehrbare, unaussprechliche, wirkliche Wurzel
der Soheit selbst zu bezeugen, die sie verstanden und erkannt haben, sowie, um
mitzuteilen, daf sie selbst nicht an die zu wandelnden und nicht zu wandelnden
Dharmas gebunden sind und nicht an diesen haften, und um dann anderen wiederum als
Verstehen lassende und Bezeugen lassende, dieses durch verschiedenste weltliche
Namen und Worte, Ausspriiche und Satze auszusprechen und aufzuzeigen!“: So sprach

er.
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Zu dieser Zeit fragte Mahabrahma, der grofe Brahma-Gott, nachdem er diese solche
erstaunliche und wunderbare, sehr tiefe Erlauterung des wirklich-wahren, rechten
Dharma vernommen hatte, dann wiederum den Alokacintamani-Bodhisattva:

,Oh, mein Edler, durch wieviele Arten von Dharma werden die Lebewesen in dieser Welt
auf solche Art um dieses in der Tiefe weite, wahre, wirkliche Dharma wohl verstehend
und erkennend?“: So sagend, fragte er.

Dann gab der Bodhisattva daraufhin als Antwort: , Oh, Grofder Brahma, wieviele
zahlreiche Dharma auch durch die Zauberillusionen ausgebreitet in den Haupt-
Bewuf3tseinen der Lebewesen erschienen sind, durch diese Dharma-Erlauterung kénnen
sie das (rechte) Verstehen und Erkennen finden.”

Der Brahma-Gott ertdnte erneut:

,Diese durch die Zauberillusion ausgebreitet erscheinenden Lebewesen-Korper sind
dann aber selbst iiberhaupt nicht bestehend. Von wo aus sind die im Haupt-Bewu{f3tsein
befindlichen Dharma ferner zu finden? Was das Nicht-Bestehen der im Haupt-
Bewuf3tsein befindlichen Dharma angeht, auf welche Weise ist wiederum dieser Dharma
Verstehen und Erkennen aufzufinden?“: So sagte er.

Der Bodhisattva sprach dann:

,Oh, Grof3er Brahma3, welche aber diese Dharma-Wurzel als nicht Seiend und wiederum
auch als nicht Nicht-Seiend erkennen und verstehen, solche Menschen erkennen und
verstehen(auch) diese tiefe und weite Dharma-Wurzel.“: So geruhte er zu sagen.

Danach hat Mahabrahma, der grofée Brahma-Gott, diese vom Alokacintamani-
Bodhisattva gegebene Dharma-Erlauterung verstanden; und er ertonte darauf zum
vollkommen weisen Gott der Gotter, Buddha, auf diese Weise:

,Mein ruhmreicher, verehrungswiirdiger Gott, dann ist es wohl unerreichbar, diese
tiefe, weite Dharma-Wurzel vom ,Alokacintamani* genannten Bodhisattva, voll zu
verstehen, zu durchdenken und auszusprechen, mein Gott?“: So sagte er.

Der Gott der Gotter, Buddha, erlauterte gnadigst dem Brahma-Gott:

,Derart ist dieses, derart ist dieses, oh Grofder Brahma, wie du es verlauten lassen hast
nur. Fiir dich als Haupt und alle in dieser Gemeinde hat dieser Alokacintamani-
Bodhisattva, durch Erwecken des Gemiits des Wiederhalls des Dienens gemafd dem
tiefen Dharma ohne Entstehung, die einzupragende und zu erlernende Wurzel, offen und

ausfihrlich rezitiert.“: So sagend, erlduterte er.
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Als sie des Gottes der Gotter, Buddha, Erldauterungen horten, mit dem Grofien Brahma-
Gott als Haupt und all die ganzen Brahma-Schar, standen sie allesamt von ihren
befindlichen Sitzplatzen auf, 6ffneten einseitig an ihrer rechten Schulter ihre Gewander
und beugten ihr rechtes Knie, legten ihre Handflachen zusammen und bekundeten grof3e
Verehrung. Bis zu den FiiRen des Alokacintamani-Bodhisattva beugten sie sich, ihre
Haupter verneigend:

,Zu wundern und zu erstaunen erreichen wir dariiber, dafd wir in dieser Zeit, an diesem
gliicklichen Tag, angesichts des vollkommen weisen Gottes der Gotter, Buddha, welcher
Euch Weggefiahrte wurde, diese solche Art der tiefen und weiten Erlauterung der
wahren, wirklichen Dharma-Anweisung vernehmen konnten! Dartiber sind wir am
meisten voll Begliickung und Freude!“ So sagend, verlauteten sie ihr Gliick.

Daraufhin erldauterte der Grofdte in allen Landern und vollkommen Weise Gott der
Gotter, Buddha, dem Brahma-Gott wie folgend:

,Hore du nun, oh Brahma, dieser Alokacintimani-Bodhisattva wird in spater
kommenden Zeiten ein ,,Ratnakara“ genannter Buddha werden, (genannt): ,Ein
wahrhaftig Gekommener®, ein ,wirklicher und wahrer Verehrung Wiirdiger®, ein
,Weiser mit wahrer, rechter Einsicht" ein ,in (der Einhaltung und Verkiindung der)
Ordensvorschriften Vollkommener®, ein ,,gut Dahingegangener®, ein ,die Welt
Verstehender®, ein ,uniibertrefflicher grofer Mann®, ein ,térichte Manner Beruhigender
und Besanftigender®, ein ,der Gotter und Menschen alleinige Lehrer”, ein ,Buddha,
dessen Name ruhmvoll ist“. Mit diesen zehn Namen vollkommen ausgestattet, wird er
oben den Gottern und unten den Menschen Hoffnung und Zuflucht sein!“: So sagte er
gnadigst.

Dann, als der Gott der Gotter, Buddha, diese derartige Lehre gnadigst erlautert hatte,
stand dieser Alokacintamani-Bodhisattva wiederum schnell und gewandt von seinem
Sitzplatz auf und ndherte sich dem Gott der Gotter, Buddha. Vor die Fiif3e mit dem Rad-
Siegel beugte es, sich verneigend, sein Haupt, legte sich ausgestreckt hin und ertonte:
,Solange werde ich so bleiben, mein Gott, bis ich von euch den Segen fiir die
Buddhaschaft erhalte!”: So sagte er.

Daraufhin hat der vollkommen weise Gott der Gotter, Buddha, wiederum dem Brauch
der fritheren Buddha gemaf? lachelnd, gnadigst Tugenden der wunderbaren und

erstaunlichen Erscheinungen hervorbringend, ihm dann zudem gleichsam wie friiher,
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gnadigst fiir die uniibertreffliche, oberste, beste, wahre, rechte Einsichts-Buddhaschaft
(Anuttarasamyaksambodhi), den Segen zu erteilen gepflegt.

In diesem Dharma-Abschnitt wurden dreitausend hoch tausend, unzahlbar viele
Bodhisattva, um der unibertrefflichen, besten, wahren, rechten Einsichts-Buddhaschaft,
von unumkehrbarem Gemiit. Acht tausend unzahlbar viele Gétter haben sich mit
unzahligen, zahllosen Menschen zusammen, von den bindenden Fesseln weit entfernt
und von der Leidenschafts-Beschmutzung anders sich trennend, das -des Dharma-
reines Auge erlangt. Die getduschten Gemiiter von fiinfzig unzahlbar vielen Monche, die
beabsichtigten, von dem Bodhisattva-Wandel zu irren, sie wurden wiederum erneut fiir
die Buddhaschaft gefestigt, hart und unerschiitterlich und sie traten (wieder) in den
Bodhisattva-Weg ein. Erneut haben sie, ihre eigenen Gewéander 6ffnend, dem
Alokacintamani-Bodhisattva groe Verehrung erwiesen.

Dies sehend hat der vollkommen weise Gott der Gotter, Buddha, gnadigst, um allen
diesen Monchen wiederum den Segen fiir die Buddhaschaft zu geben, gnadigst so sagend
erldutert:

,Oh, alle ihr Monche werdet, in spater kommenden Zeiten, nachdem drei tausend
unzahlbare Kalpa-Epochen vergangen sind, in einer ,Prabha-raja-vijaya“ genannten
Kalpa-Epoche, alle samtlich in einer gleichen Weise ein ,Rajamukti“ genannter
Bodhisattva werden. [hr sollt eine ,Amalaprabha“ genanntes Land beheimaten!“: So
sagte er unterweisend.

Nachdem er diese -solcher Art beschaffene- Vorhersage zu Ende gebracht hatte,
erlduterte er dann dem Brahma-Gott wiederum folgendermafien:

“Siehst du, oh Grofder Brahma, dieser ,Goldfarbigen Glanz ausstrahlender, voll
emporgehobener Dharma-Konig“ genannten Dharma-Kostbarkeit grofdes Strahlen und
Glanzen?

Wer auch immer diese Dharma-Kostbarkeit mit reinem, aufrichtigem Gemiit
aufmerksam verstehend hort und behalt, dieser wird auf solche Weise bessere
Gedanken und Resultate zu erlangen wiirdig werden:

Wie wenn sich irgendein Lebewesen, in hundert tausend Kalpa-Epochen, ohne Hilfe und
Hilfsmittel, in den sechs Vollkommenheiten angestrengt hat und erneut, wer es auch
sein moge, der Sohn von Edlen oder die Tochter von Edlen, dieses Dharma, monatlich,
bei Vollmond, am Fiinfzehnten, einspitzig mit reinem Gemiit liest, anhort, seine tiefe

Auslegung versteht, und sie sich merkend, auf solche Weise gemaf3 handelt, dann ist
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dieser Verdienst eine bessere Handlung als frithere Verdienste und gute Taten. Fiir ihren

hundertsten Teil wiederum reichen diese (fritheren) zusammen nicht aus und /assen
sich nicht vergleichen. Sogar fiir ein Gleichnis mit gleichartigem Maf und Berechnung
der Zahl reicht es iiberhaupt nicht aus und ist nicht messbar. Deswegen werde ich jetzt

anleiten und werde ich jetzt anweisen, oh Grof3er Brahma, dafs Du Dich, gemaf dem in

dieser Dharma-Kostbarkeit enthaltenen Dharma, iibst und lernst zu loben, zu bedenken

und zu behalten, und aufgrund dessen dann, wiederum anderen ausfiihrlich lehrst und
rezitierst!

Warum sagt man so?

Wie ich frither auf dem langen Asamkhya (dauernden) Weg des Bodhisattva-Wandels
wandelte, zu einer Zeit, als ich mich um die Buddhaschaft bemiihte, gleichsam wie ein
heldenhafter Mann zum Gefecht zieht, habe ich mein warmgewonnenes Selbst ohne
Bedauern aufgegeben und verlassen und diese derart lieblich schmeckende Dharma-
Kostbarkeit gelernt, behalten; und dann wiederum habe ich es anderen zu rezitieren
gelehrt.

Oh, Grof3er Brahma, verstehe es aber so:

Wie aber, solange Cakravartin-Konigs-Fiirsten mit goldenem Rad auf dieser Welt
bestehen, solange werden ihre sieben Kostbarkeiten nicht vergehen oder verloschen.
Wann auch immer aber ein Cakravartin-Konig (aus dieser Welt) entfliehend sich zur
Seite neigt (und so stirbt), dann vermindern sich seine sieben Kostbarkeiten und
vergehen selbst wiederum so und verléschen derartig.

Auf solche Art wiederum ist es aber (auch) mit dieser Dharma-Kostbarkeit bestellt:
Solange wie sie in der Welt besteht, solange werden uniibertreffliche, heilige Dharma-
Kostbarkeiten wiederum nicht vergehen und verléschen. Sobald aber diese Dharma-
Kostbarkeit vergeht und verldscht, dann werden andere Dharma-Kostbarkeiten
wiederum alle in grofder Anzahl und an vielen Orten vergehen und verldschen.
Deswegen ist es notwendig, diese Dharma-Kostbarkeit aufmerksam (einspitzig) mit
reinem Gemiit zu lernen, zu behalten, zu rezitieren, zu sprechen, zu vernehmen und
zuzuhoren; und sie infolge dessen wiederum anderen zu rezitieren zu lehren, zu
schreiben und schreiben zu lassen.

Dann iiberragt und bewaltigt das Verdienst an guten Taten auch das unermiidlich
bemiihte Verdienst des sich im Paramita der Anstrengung ohne seinen Kérper und

warmgewonnenes Selbst Einzusparens.
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Daher sollen, oh Grof3er Brahma, welche auch immer, mit reinem, aufrichtigem Gemiit
seiend, meines Dharmas Schiiler sein sollten, diese sollen sich alle gemaf dieser
Unterweisung bemiihen!” So sagend, erlduterte er.

Dann haben zu dieser Zeit, der grof3e Brahma-Gott mit der gesamten Brahma-Gemeinde
und mit dem Indra/Hormuzta-Gott und den Vier Maharang-Gottern zusammen, und
ferner die gesamte Gemeinde der Damonen wiederum, diese derartige Erlauterung des
voll-erkennenden Gottes der Gotter, Buddha, vernehmend, sich schnell und rasch
samtlich alle selbst von ihren eigenen, urspriinglichen Sitzplatzen erhoben und einseitig
an der rechten Schulter die Gewander geoffnet, ihre rechten Knie gebeugt, die
Handflachen zusammengelegt; und sie ertonten dem Gott der Gotter, Buddha, auf
folgende Art sagend:

,Mein verehrungswiirdiger, ruhmreicher Gott, wir als gesamte Gemeinde wollen, durch
diese ,Goldfarbigen Glanz ausstrahlender, voll emporgehobener Dharma-Koénig“
genannte Dharma- Kostbarkeit, so wie ihr mein Gott es gnadigst heilig unterwiesen habt
zu erstreben, den Wunsch erzeugen, erreichbares Heil zu erbitten. Aufserdem, mein Gott,
wollen wir wiederum diejenigen Prediger und Geistesmanner behiiten, die diese
Dharma-Kostbarkeit lehren. Von mit reinem, frommem Gemiit vernehmenden
Laienbriidern und Laienschwestern wollen wir alle Gefahren und Bedrohungen
entfernen und starke schwere Leiden hinwegschaffen, ferner wollen wir sie lange und
standig zu behiiten und zu beschiitzen bewahren. Die diese Dharma-Kostbarkeit
verehrenden und wiirdigenden Reiche und Lander wollen wir vor Hunger, Not,
Krankheit, Seuchen und Gefahren bosartiger Feindschaft fernhalten. Wir wollen des
unzeitigen Windes und des Regens Gefahr wiederum nicht machen. Danach wollen wir
diese, die Dharma-Kostbarkeit verehrenden und hochachtenden Lebewesen, wiederum
zu verehren und hochzuschatzen, zu bewahren erlangen, mein Gott!“: So sagend,
erklangen sie.

Daraufhin hat der Gott der Gotter, Buddha, mit Brahma als Gotter-Spitze dieser aller
Gotter, diese Wiinsche vernehmend gnadigst auf diese Art sagend dargelegt:

,Gut, Gut, oh Ihr alle edlen Gotter, zum Einen habt Ihr diese Dharma-Kostbarkeit
vernehmen konnen, zum Zweiten ist, dafd Ihr wiederum wiinscht, die edle Gemeinde, der
diese Dharma-Kostbarkeit Lehrenden und Behaltenden, zu bewachen, zu behiiten und

bewahren. Wer von Euch, durch diese zwei Arten Gelegenheit, unvergleichliche,
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unmefibare und grofdartige Verdienste und gute Taten erworben hat, deren ertonte
Wiinsche gewdhre ich voll zu allen Arten an Gelegenheiten!“: So sagend, erlauterte er.
Dann haben der Brahma-Gott und alle anderen Gotter, diese Erlauterung Buddhas auf
ihren Hauptern haltend, in die fiinf Kreise (Kreispunkte) des (fiinffachen) Mandala sich
verneigend, ihren Scheitel verbeugend, sich zum zweiten Mal wieder auf die, ihrer

eigentlichen, urspriinglichen Reihenfolge gemafien, Pliatze begeben.

64



e) Das Elfte Kapitel:
Das im , Goldfarbigen Glanz ausstrahlender, voll emporgehobener Dharma-Kénig“
genannten Dharma-Buch ,Das Bewachen der Gotter- und Menschen- Gemeinde durch

die vier Maharanc¢-Gotter” genannte, Elfte Kapitel.

Zu dieser Zeit erhoben sich der VaisSravana-Maharanc, der Dhrtarastra-Maharang, der
Virudhaka Maharan¢ und der Viripaksa-Maharang, diese vier Maharang-Gotter, zum
zweiten Mal erneut allesamt von ihren eigenen urspriinglichen Platzen, 6ffneten
einseitig an ihrer rechten Schulter ihre Gewander, beugten ihr rechtes Knie, legten zum
Gott der Gotter, Buddha, hin ihre Handflachen zusammen, und bis zu den Fiifden des
Gottes der Gotter, Buddha, freundschaftlich sich verbeugend, liefsen sie ihre Haupter
verneigen und erklangen auf folgende Weise:

,Mein Gott, dessen Name ruhmvoll ist und der verehrungswiirdig ist, was diese
,Goldfarbigen Glanz ausstrahlender, voll emporgehobener Dharma-Koénig“ genannte
Dharma-Kostbarkeit anbetrifft, ist es von den Buddhas zu loben, den Bodhisattvas zu
verehren, von den Gottern und Drachen zu befolgen, von den Arhants und
Pratyekabuddhas zu behalten.

Es erleuchtet das Gotter-Heer und gibt den Menschen-S6hnen Ruhe und Freude. Es
entfernt die auf den drei schlechten Wege offenen und bitteren Schrecken der Leiden,
bewahrt vor Hunger, Not, Krankheit, Seuchen, Gefahr, und ist den schlechten Vorzeichen
und Merkmalen schlechter Sterne und Planeten als eine Opfergabe und Heilmittel
niitzlich. Fiir sowohl den sichtbaren Kérper als auch dem nichtsichtbaren Selbst ist es
vielartige Nutzen und Vorteile hervorbringend.

Dieses, mein Gott, ist nun einzig unser Wunsch: Von Euch, mein Gott, dessen Name
ruhmreich ist, wiederum diese des Dharma-Kostbarkeits tiefe Erlauterung offen und
ausfihrlich gnadigst gelehrt zu erhalten.

Wir alle vier Maharangs, mit unserer eigenen Schar und Gemeinde zusammen, mdchten
diese Dharma-Kostbarkeit vernehmen, und wegen des lieblichen stifdlichen Geschmacks
der tiefen Erlauterung des Dharma gesattigt und befriedigt sein; und unser Glanz,
Leuchten, Kraft und Macht soll sich vermehren und zunehmen; und unsere scharfen,
festen Gestaltungen und Erscheinungen von Rddhi-Tugenden sollen ferner zum

obersten Besten finden.
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Dann werden wir, oh dessen Name ruhmvoll ist, alle vier Maharangs, lange und standig,
auf dem wahren Dharma wandeln und das wahre Dharma aussprechen. Wegen dem
Dharma erstreben wir der Welt Nutzen und Vorteile zu erbringen.

Wer auch immer diese Gotter, Drachen, Yaksas, Gandharvas, Garudas, Asuras,
Kumbhandas, Kimnaras und Maharajas, auch sein mégen, (von ihnen und) ferner auch
von denen, die sich in der Menschen-Welt als Herrscher und Kénige befinden, damit
diese alle durch wahres Gesetz und wahres Dharma der Welt echten Nutzen und
Vorteile gewdhren, méchten wir Gefahr und Unheil abwenden.

Was alle diese Seelenrdauber mit erbarmungslosem Gemiit der schlechten Yaksa-
Damonen anbetrifft, erstreben wir den Wunsch, dafd wir diese entfernen.

Wir wiederum, mein Gott, alle vier Maharang¢'s zusammen mit unseren 28 Kriegern und
9 Sohnen, die ,Indra“ genannt werden, schauen ferner wegen unseres, die Lebewesen
tibertreffenden, reinen gottlichen Auges wegen, auf diesen Jambuidvipa-Erdteil mit
seinen Erden und Gewdassern.

Diese zu sehen, zu beschiitzen und zu behiiten, das ist voll unser Erstreben; und
deswegen erlangten wir die Namen ,Weltenhiiter".

Und deswegen, mein Gott, wenn nun aber in diesem Jambudvipa-Erdteil in manchen der
zahlreichen Lander und Stadte, herrschende Konigs-Fiirsten durch Hunger, Not,
Krankheit, Seuchen und Gefahren schlechter Feindseligkeit wegen bedriickt werden und
viel erleiden, sich Sorgen machen, unter Druck sind und bedrédngt werden, fiir diese
werden wir alle dann in dieser Gelegenheit in die Gemiiter der Behiiter, Wissenden,
Lehrenden und Weisen dieser Dharma-Kostbarkeit steigen.

Wir werden dann diesen Konigs-Herrschern offen und ausfiihrlich rezitieren und lehren
und den zu lehrenden Gedanken bedenken lassen kénnen.

Dann konnen diese lehrenden Weisen, wiederum mit unserer Widerstandskraft
ausgestattet, zu diesen Landern und Stadten gehen, und diesen Herrscher-Konigen offen
und detailliert zu rezitieren unterweisen und ausfiihrlich ausbreiten.

Wer dieser Dharma-Kostbarkeits Kraft hat, der kann diese Gefahren und Bedrangnis alle
selbst so entfernen und wegschaffen, mein Gott, dessen Name ruhmvoll ist.

Aber in wessen Konigs-Herrschers Land und Stadt um diese Dharma-Kostbarkeit
Wissende, Verstehende, Lehrende und Weise kommen wiirden, sie wiirden mit dieser
Dharma-Kostbarkeit wiederum zusammen gekommen sein. Das ist notwendig zu

wissen.
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Dann ist es angemessen, daf$ in dieser Zeit dieser Herrscher-Konig selbst personlich an
diese Prediger und Weisen nahe herantritt und diese Dharma-Kostbarkeit vernimmt
und hort.

Diesen Prediger-Meister muf er verehren, wiirdigen, huldigen und preisen. Zudem muf3
er ihn behiiten und beschiitzen, ohne Kummer und Sorge ihn machen, ihn die tiefe
Erlduterung dieser Dharma-Kostbarkeit, fein, edel und ausfiihrlich unterweisen und
allen ausfiihrlich Nutzen und Vorteile gewahren lassen.

Dann werden wir alle, dieser Dharma-Kostbarkeit Gelegenheit wegen, in dieser Zeit,
diesen Konigs-Herrscher mit seinem Volk und Bilirgern zusammen mit einspitzigem
Gemiit behiiten und beschiitzen, sowie Gefahr und Not von seinem Leib abwenden.
Standig wollen wir ihn friedlich und unversehrt machen, mein verehrungswiirdiger Gott,
dessen Name ruhmreich ist.

Aber welche Monche und Nonnen, Laienbriider und Laienschwestern diese Dharma-
Kostbarkeit auch behalten mégen, und wer zu diesen Zeiten dieser Konigs-Herrscher ist,
der diese umsorgt, beehrt und beschiitzt: wir wiederum mein Gott, werden diesen
Konigs-Herrscher hochachten, schitzen, beschiitzen, behiiten und bewahren.

Wir werden diese Dharma-Kostbarkeit erlernende, behaltende, rezitierende, aufsagende
Lebewesen loben, preisen, verehren und hochachten.

Wir alle werden diesen Konigsherrscher inmitten aller Herrscher-Koénige verehren und
preisen.

Sein Name wird von fremden Kénigen und Herrschern gelobt und hochzuachten sein, als
in Allem besser.

Das machen wir, mein Gott!“: So sagend, verlauteten sie.

Das im , Goldenen Glanz ausstrahlender, voll emporgehobener Dharma-Konig*“
genannten Dharma-Buch, ,das Behiiten der Vier Maharang¢ Gotter der Gotter- und

Menschen-Gemeinde“ genannte Elfte Kapitel im Fiinften Buch.

Ende.
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Fir die Herren der Freigiebigkeit und des reinen Herzens (als Gonner), Ratnavacir und
Ikyangisman, fiir beide Glaubige, wegen des Verlautens der Goldglanz-Lehrkostbarkeit,
haben wir, offensichtliche Tugendgliick-Moénche, am zweiundzwanzigsten des Fiinften
Monats, beim (Stern-) Zeichen Schwein, am ,¢i“ genannten, vollen Tage, fiir alle vorher
erwahnten Lebewesen als Nutzen und als Opfergabe, bei anndhernd untergehendem
Tag, in der Stadt Tunghuvan, in Ratnavacirs Haus, die Ordensregel-gliick-Ménche
Isdavri, Suvasti und Bilgetaluy, alle drei den Beginn vollendet.

Wiederum im sechsten Monat am sechsten Tag des Ratten-Zeichens, wiederum am ,,¢i“

genannten, vollen Tag, habe ich, der Isdavri-Monch, auch die fiinfte Buchseite der Lehre,

den Schluf}, vollendet. Gut.
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2. Das Konzept der Leerheit in seinem allgemeinen Verstiandnis

2.1 Grundlegende Anschauungen, Konzepte und Wege

Nach der dargestellten Vorarbeit und der Einleitung in die Thematik und Vorstellung
einer begriindeten neuen Ubersetzung wird sodann das Konzept der Leerheit in der
buddhistischen Erkenntnistheorie, in seiner spezifischen Auslegung, in dem hier
vorliegenden Fiinften Buch des Altun Yaruk Sudur, bearbeitet und dargestellt.

In diesem ersten Kapitel der vorliegenden Arbeit wird jedoch zundchst auf das Konzept
in seinem allgemeinen Verstindnis und auf wichtige Grundannahmen eingegangen.
Anschliessend werden die jeweiligen Abschnitte des Flinften Buches, auf ihren Beitrag
zur Erschliessung dieser speziellen Auslegung des Konzepts, einzeln bearbeitet; denn ihr
Inhalt ist zu ergiebig und vielfaltig, um ihn in einem Kapitel allein zufriedenstellend oder
gar umfassend bearbeiten zu konnen. Abgesehen davon ist davon auszugehen, dass
jedes dieser Kapitel zwar fiir sich selbst einen zusammenhdngenden inhaltlichen
Abschnitt bereitstellt, aber damit jeweils nur einen Beitrag zu einem umfangreicheren
Hauptthema darstellt.

Im Fiinften Buch des uigurischen Goldglanzsutra ist das Hauptthema eben das Konzept
der Leerheit, zu welchem durch die einzelnen Kapitel Zugdnge ermdéglicht werden. Auch
die Reihenfolge der einzelnen Kapitel ist kein Zufallsprodukt, zumal man sich dabei die
Einschiibe vor Augen halten sollte, die schon die urspriingliche Sanskritvorlage eben
nicht nur an Umfang haben anwachsen lassen, sondern auch inhaltlich auf bestimmte
Stromungen in der Auslegung der behandelten Konzepte hin gerichtet und
dementsprechend eingefiigt worden sind.

Das vorliegende Kapitel ist (inhaltlich) in zwei Abschnitte unterteilt. Im ersten
Themenabschnitt sollen buddhistische Konzepte vorangestellt werden, die fiir das
Verstindnis des Konzepts der Leerheit hilfreich und nutzbringend sind. Im Letzteren
sollen Unterschiede in den Auslegungen der buddhistischen Hauptrichtungen beleuchtet
werden, die der angemessenen Darstellung des Inhalts des Fiinften Buches des Altun
Yaruk Sudur dienen.

Wie bereits in der Einleitung dieser Arbeit erwdhnt worden ist, kann diese Arbeit auch
als Vertiefung zu der allgemeinen Darstellung des Konzepts der Leerheit in der
buddhistischen Erkenntnistheorie angesehen werden. In meiner Magisterarbeit habe

ich das Konzept der Leerheit in der buddhistischen Erkenntnistheorie in seinem

69



allgemeinen Verstandnis herausgearbeitet. Das Konzept der Leerheit stellt einen
wichtigen, ja, einen zentralen Aspekt in der buddhistischen Philosophie dar; denn es
kann, wie ich in meiner Studienabschlussarbeit zeigen konnte, als Wirklichkeitsentwurf
herausgearbeitet werden, somit als buddhistisch-philosophische Denk- und
Handlungs-Basis. Die Beschreibung dessen, was als Wirklichkeit angenommen wird,
aus welchen Bestandteilen und Zusammenhangen diese besteht, fiihrt hier dann auch
zu der Auslegung, wie diese Wirklichkeit erkannt werden kann.

Mit meiner Abschlussarbeit hatte ich die Mdglichkeit, das Konzept der Leerheit in der
buddhistischen Erkenntnistheorie, im gesetzten Rahmen, allgemein und dabei
ausfiihrlich zu erarbeiten und darzustellen. In noch komprimierter und dem Inhalt des
uigurischen Goldglanzsiitra angemessener Darstellung wird dieses nun auch im Rahmen
dieser Arbeit kurz einleitend auszufiihren sein. Ich konnte damals namlich darauf
eingehen, dass das Konzept in Zusammenhang mit anderen grundlegenden
buddhistischen Konzepten und Anschauungen am gelaufigsten und auch am
zweckvollsten darzustellen ist.

Einige Konzepte —und eben auch das zentrale Konzept der Leerheit- werden jedoch
-und dies ist und war ein weiterer zu beachtender Aspekt- in den verschiedenen
Schulen jeweils unterschiedlich ausgelegt und angewendet. Darzustellen moéglich ist
dies als ein Stufenweg, auf dem die jeweiligen Anschauungen beziiglich der Leerheit
immer detaillierter werden, und auf dem das Verstdandnis des Konzepts und der damit
zu vergegenwartigenden Abhangigkeiten, in denen eine Person und ganz allgemein die
Wirklichkeit besteht, und daher leer von inharenter Existenz ist, jeweils spezifisch
gedeutet wird.

Mit -wahrend der Bearbeitung zu Tage getretenen- Beispielen sollen Passagen
aufgezeigt werden, die zur Zugehorigkeit der Uiguren zu diesen Schulen bzw.
Auslegungen Hinweise wiedergeben. Hierzu ist daher allerdings ein vorheriges
Einfiihren in die zentralen Aspekte dieser Richtungen hilfreich und nétig.

Wie es schon in der Magisterarbeit unumganglich war, einige buddhistische
Grundannahmen zu erldutern, so ist es daher auch in dieser Arbeit notwendig in
wesentliche Anschauungen und auch Entwicklungsstrome in der Auslegung
hinzuweisen, bzw. sie erlauternd und einfiihrend der Bearbeitung des Inhalts der
vorliegenden Version des Goldglanzsiuitra voranzustellen. Denn, weil sich Leerheitim

buddhistischen Sinn nur sehr schwer, weil nur ungenau (und schliesslich eigentlich gar
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nicht®4,) mit Worten wiedergeben lasst, muss zwangslaufig auf verschiedene
buddhistische Grundannahmen zurtickgegriffen werden, um dem Inhalt und der
Bedeutung von Leerheit zumindest genau wie mdéglich ndher zu kommen; da ist
anzumerken, dass nur diejenigen Punkte auch innerhalb der jeweiligen
hinzugezogenen Konzepte angemessen ausfiihrlich behandelt werden, die dem
besseren Verstandnis von Leerheitim buddhistischen Sinn -nach der Auslegung der
Verfasser dieser uigurischen Version des Goldglanzsutra- auch zutraglich sind.

Auch hier soll kein Versuch unternommen werden, den Buddhismus als Ganzes zu
beschreiben. Dies ist im gesetzten Rahmen auch nicht sinnvoll moglich; aber auf einige
buddhistische Grundannahmen muss eingegangen werden. Da es im Buddhismus
verschiedene Schulen gibt, die zwar in zentralen Punkten durch dieselbe Basis
begriindet sind, sich aber hinsichtlich ihrer Annahmen und deren Argumentationen
teilweise erheblich unterscheiden, werde ich auch hier bei der Bearbeitung zunachst
versuchen, die allgemeinen Gemeinsamkeiten beziiglich der Leerheits-Lehre darzulegen,
um anschliessend die jeweiligen spezifischen Unterschiede herauszuarbeiten. Also
zundchst versuchen, ein allgemeines Verstandnis vom Konzept der Leerheit und der
Wirklichkeit darzustellen. Anschliessend werden die jeweiligen Schulen ihrer
spezifischen Unterschiede und ihren Anschauungen beziiglich der Leerheit gemaf3
bearbeitet.

Der Name fir Leerheit heifdt im Sanskrit ,,Sﬁnyaté" und ist von der Wurzel ,svi“
abgeleitet, was mit ,schwellen“ oder ,ausdehnen” iibersetzt werden kann. Ahnlich
einer Seifenblase, die zwar ausgedehnt, aber innen hohl ist, so sind der buddhistischen
Anschauung nach auch die Person (mancher Schule nach: auch alle anderen Objekte
und Erscheinungen) zwar konventionell existent, aber leer im Sinne einer

eigenstdndigen und unabhangigen Existenz. So ist dann auch die etymologische

64 Der bekannte Weg des ,,Schweigens”, welche Weise des Orients und Asiens wandeln, sei hier nur
angesprochen. So wie das bekannte Elefanten-Beispiel sowohl im Buddhismus als auch im Sufismus
benutzt wird, um die Letztliche Wirklichkeit als nicht treffend mit Worten ergreifbar und beschreibbar
darzustellen, so entzieht sich auch das Konzept der Leerheit einer Beschreibung auf der letzten Stufe der
Erkenntnis. Hierzu jedoch mehr in der Bearbeitung des Catuskoti in der Bearbeitung des Kapitels Zehn in
dieser Arbeit (Die Unterweisungen des Buddhas). Das Gleichnis mit dem Elefanten im Dunkeln zum
Beispiel in: Idries Shah, ,Die Sufis*, ab S.39 (siehe Lit.) oder auch H.v.Glasenapp, ,Pfad zur Erleuchtung
(siehe Lit.)“, S.68 oder ,Reden des Buddha (siehe Lit.)“, ab S.44 als Abwandlung mit Blinden und Elefanten
(angegeben ist zudem ,Udana 6/4, auf S.66-99).
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Herkunft dieses Wortes zu verstehen®; und so wird es auch in der vorliegenden Version
grundsatzlich verstanden.6®

Es wird allgemein unterschieden zwischen einer konventionellen Wirklichkeit, die
durch die Annahme des abhangig bezogenen Bestehens der Objekte und das verfdlschte
Erscheinen der Phinomene im menschlichen Bewusstsein erscheint, und einer
letztlichen Wirklichkeit, die durch die letztliche Wahrheit, durch das Leersein der
Objekte von selbstiandigem und selbsthaftem Bestehen, beschrieben ist.6”

Mit , Leerheit” ist die Substanzlosigkeit der Subjekte (und auch: der Objekte) gemeint.68
Im Allgemeinen enthalt das Konzept der Leerheit die aus Ursachen und Umstianden
bestehende Wirklichkeit, welche als ein standiges Werden aufgefasst wird. Ein Subjekt/
ein Objekt bestehen letztlich nicht in unabhangiger, inharenter, ewiger Weise.

Der vermeintliche Umstand der Unterschiede in den verschiedenen buddhistischen
Schulen kann, sollte und wird nutzbar gemacht werden, indem diese sich gegenseitig
ergianzend dargestellt werden, um schliesslich ein méglichst engmaschiges Netz um
den Inhalt des Leerheits-Konzepts spannen zu kénnen. Zweifellos gehorten die
Ubersetzer, Abschreiber und andere Beteiligte auch jeweiligen buddhistischen Schulen
an, und konnten, als Redaktoren der Sttras, in ihrem Sinne walten.

Nach Lama Gonsar Tulku miissen alle Lehrmeinungen der vier Schulen, die in jeder
Ausrichtung der Traditionen des Mahayana-Buddhismus akzeptiert sind, verstanden
werden (Vaibhasika, Sautrantika, Cittamatra und Madhyamika)®°, wenn man die
Philosophie, die den Unterweisungen des Buddha zu Grunde liegen, vollstandig und
fehlerfrei verstehen will’%. Die Unterteilungen der, weiter unten genau darzustellenden,
Schulen und ihre spezifischen Unterschiede und Feinheiten sind aber auch bei anderen
tibetischen Meistern in gleicher Weise anzutreffen; von allen wird die Méglichkeit, diese
philosophischen Schulen beim Darstellen stufenartig zu erldautern, sehr empfohlen.”

Zu finden ist diese Unterteilung in die vier Hauptschulen urspriinglich im , Kostbarer

65 Die etymologische Bedeutung ist dem Sinn nach so zu finden bei Rinzai-Zen, ,Drachenstab (siehe Lit.)",
S.104 oder auch E.Conze, ,Der Buddhimus (siehe Lit.)“, S.123.
66 Siehe auch die wortliche Bedeutung von ,yok kurug=Leerheit", weiter unten genauer.
67 Gonsar Tulku, Vorlesungsskript Nr. 10, S.42.
68 Dies ist der Kern des Konzepts, den es hier -in der Auslegung und Darstellung der Uiguren- aufzuzeigen
gilt.
69 Diese Aufteilung nach Gonsar Tulku, Vorlesungsskript Nr. 5, S.21.
70 Gonsar Tulku, Vorlesungsskript Nr. 5, S.23.
71t So zum Beispiel bei der stufenartig erlauterten Meditation zur Leerheit anhand der Aufteilung in diese
Schulen von Khenpo Tsultrim Gyamtso Rinpoche, ,Stufenweise Meditationsfolge tiber Leerheit”, Kagyu-
Dharma-Verlag, Mechernich, 1994.
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Kranz der Lehrmeinungen® von Tson-kha-pa (etwa 1357-1419).72

Doch diese Unterteilung stellt nur ein Schema dar, mit dem die verschiedenen
Ausrichtungen subsumiert werden; daher sollte klar sein, dass diese nicht als absolute
starre Grenzen zu verstehen sind; und auch eine zweifelsfreie Zuordnung der
uigurischen Horer, Schreiber und Rezitierer scheint daher zunachst von Anbeginn an
nicht sinnvoll.

Da aber auf diesem Stufenweg dieser -immer detaillierter sich aufeinander
aufbauenden- Schulen eindeutige Hinweise auf deren spezifische Auslegungen des
Konzepts der Leerheit hin gegeben sind, liegt zumindest ein Aufzeigen der Analogien
nahe.

Zunachst wird anhand des geistesgeschichtlichen Ursprungs des Buddhismus
dargestellt, dass die bisherigen Annahmen zur Auslegung des Konzepts der Leerheit bei
den Uiguren Fehldeutungen enthalten. Dann wird einzeln auf die Annahmen beziiglich
des Raumes, der Zeit und zuletzt der Person eingegangen. Eine Person besteht aus den
Vier Elementen (die sich als Krafte ausdriicken) und ist in die Fiinf Anhdufungen
gliederbar.

Danach wird auf die Grundannahmen beziiglich des Bewusstseins/des Geistes
eingegangen. Anschliessend sind wesentliche Aspekte zum Buddha darzustellen. Zuletzt
werden dann die einzelnen Schulen, Wege und Richtungen, beziiglich ihrer Auslegung
des Konzepts der Leerheit, dargestellt.

Da die Philosophie des Buddhismus ein in sich geschlossenes System darstellt, wird es
sich nicht vermeiden lassen, den ansonsten gliicklichen Umstand der Vermaschung
einzelner Konzepte auch hier nicht ohne Uberginge und Uberschneidungen
darzustellen. So ist zum Beispiel bei der groben Darstellung der Ansichten zur Welt eben
auch auf das Objekt und das Subjekt in dieser Welt einzugehen; und beim Darstellen der
Ansichten zur Person und zum Geist ist es ratsam, hierbei auch auf das Karma-Konzept
und auf die Wiedergeburtenlehre einzugehen. Dennoch wurde versucht die folgende
Darstellung, auch wenn sich aus oben beschrieben Grunden nicht durchweg daran
gehalten werden konnte, nach den Gesichtspunkten: Ansichten zur Welt, Ansichten zur

Person, Ansichten zum Buddhaund Auslegungen der Hauptschulen zu ordnen.

72 Siehe ,Der Tibetische Buddhismus* (siehe Lit.), Geshe Lhiindub S6pa/]J.Hopkins, ab S.88. Dieser hat die
so genannte, , Tugendgliick-Schule“ geschaffen, die auch ,Gelb-Miitzen“ genannt werden. Siehe hierzu ,Die
fiinf Weltreligionen (siehe Lit.)“, H.v.Glasenapp, ab S.89.
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2.1.1 Die Welt

a)Atman und Brahman

Vor etwa 3500 Jahren entstanden in Indien die ersten uns bekannten Abhandlungen und
Dichtungen, die sich mit Gottern und dem Entstehen und Vergehen des Universums und
der Welt beschaftigten. In ihnen zu finden sind Erklarungsversuche beziiglich des
Kosmos, Gotterbeschreibungen und Hinweise zum damaligen Verstindnis der
Zusammenhange. Als Beispiele zur Literatur der vedischen Zeit (1500-1000 v. u. Z.)
seien die Rig-Veden genannt. In dieser Sammlung von Hymnen und Opferliedern sind
ausser den altesten Ansatzen philosophischen Denkens hauptsichlich
Personifizierungen der Naturméachte und Elemente dokumentiert.”3 Die Brahmanas
behandeln vor allem das komplexe Gebdude der Opferhandlungen in deren dusseren
sowie inneren -was da heisst: philosophischen- Deutungen.’* Sie bilden den Ubergang
zu den Upanisaden. Die Sammlung der Upanisaden bietet die Grundlage fiir fast alle
indische Philosophie.”>

Festzustellen ist, dass sich Menschen auch damals ziemlich ausfiihrlich mit den Fragen
nach dem ,Was ist?“ und ,Wie kann man es erkennen?“ beschaftigten’¢. Ein
Erkldrungsansatz nahm eine evidente Substanz an, die alles durchdringt und allem
zugrunde liegt, jedoch nicht (nicht fiir jedermann) erfassbar ist. Darunter verstanden sie
zundchst ein absolutes, unterschiedsloses Gewoge namens Brahman. Die Wirkungen, die
eine Veranderung tiberhaupt moglich machen, erzeugte das so genannte Prana, der
Hauch.

Eine weitere Annahme, die hier zu beachten ist, war die des Atman, eines unbewegten
Selbst, das zusammen mit Purusa, dem Diener des eigenen Selbst und dem eben
erwahnten Hauch, indem dann die Person durch Wahrnehmen und Kategorisieren ihre
jeweiligen Welten erschaffen, in denen sie dann wirken (durch erkannte Form und
projiziertem Begriff).

Beide Aspekte sind fiir diese Arbeit wichtige geistesgeschichtliche Wurzeln des zu

Behandelnden. Denn in der Philosophie des Buddhismus wird generell sowohl Atman

73 In den Rig-Veden wird zum Beispiel Agni, als der Gott des Feuers gepriesen; zu finden in: ,Gedichte aus
dem Rig-Veda“, Reclam, Stuttgart, 1999, ab S.15 ff.
7¢# W. K. Essler/ U. Mamat, ,Die Philosophie des Buddhismus®, Kapitel 1, Die Weisheitslehren der Vorzeit.
Hier wird ausfiihrlich in die damaligen Opferrituale und damit einhergehenden geistigen Hintergriinde
eingefiihrt. Alle hier erwdhnten Fachbegriffe sind dort im Zusammenhang ausfiihrlich erlidutert zu finden.
75 R. Sequeira, ,Die Philosophien Indiens*, S.28.
76 Dies, wie oben dargestellt, in auch uns zuganglichen und schriftlich tiberlieferten
Auseinandersetzungen.
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mit dem Konzept der Leerheit verneint, die Person leer von einer substanziellen,
inharenten Identitat, als auch Brahman, das zwar auch alles durchdringt und als eine Art
unterschiedslose Kraft (als ein Etwas) bestehend (ewig) sein soll, aber von Name und
Form -d.h. von Begriff und Gestalt- erstellt ist und, als Erstelltes, durchaus nicht aus sich
selbst heraus besteht.

In den bisherigen Abhandlungen zum Altun Yaruk Sudur wurde dies vernachlassigt und
ignoriert (vorausgesetzt, die Bearbeiter hatten Kenntnis von dieser Tatsache). Das in
der Version des Altun Yaruk Sudur vorliegende Konzept der Leerheit ist weder direkt
auf das eines Brahman noch direkt auf das eines Atman bezogen und zuriickzufiihren,
sondern ist deren Verneinung. Wie bereits in der Einleitung dieser Arbeit beschrieben
wurde, interpretierte der einzige Beitrag zu diesem Thema (die Abhandlung von
S.Tekin) dieses untreffend als , eine Art Brahman“.””

Ebenso verweist der im Weiteren darzulegende Inhalt mehrmals darauf, dass

,Leerheit” nicht mit ,Einheit" zu verwechseln ist (siehe Bearbeitung des Kapitels Zehn,
die Unterweisungen des Buddha). Somit miissen auch Auslegungen der Art ,Brahman*“
ausgeschlossen werden. Das Konzept des Atman ist auch ohne die dessen Leerheit
beschreibenden Passagen des Neunten und Zehnten Kapitels auszuschliessen, da dies

ein den Buddhismus allgemein kennzeichnender Aspekt ist.

b) Zeit und Raum

Auch wenn das buddhistische Denken auf den bekannten Entwicklungs- und
Verfallszyklen der Weltsysteme der indischen Tradition fusst, so ist festzuhalten, dass
der Buddhismus eine Soteriologie darstellt, in der es hauptsachlich um die Erlésung,
Befreiung, Verloschen von Leid geht. Fragen zur ,Welt an sich“ iiber deren Entstehung
und Dauer flihren nicht zum Erlosungsweg und werden auch daher zu den weiter oben
erwdhnten, nicht beantwortbaren Fragen gezahlt.”8 Sowohl in Bezug auf die Welt als
auch in Bezug auf die Subjekte und Objekte sind im Buddhismus zahlreiche von
einander abweichende Anschauungen zu finden. Wie auch bei den spateren

Erlauterungen zur Person und zum Geist werden hauptsachlich die Konzepte dargestellt

77 Irregeleitet konnten ihn vor allem aber auch die spater zu beleuchtenden Einschiibe der Cittamatrin
haben, die nur leicht als ,,absoluter Idealismus* fehlgedeutet werden kénnen.
78 Zur Kosmologie des Buddhismus siehe D.Keown, ,Der Buddhismus (siehe Lit.)“ ab S.44, insbesondere
Diagramm auf S.53, dort ist eine Ubersicht iiber das buddhistische Universum mit seinen 31 Stufen, 3
Existenzsphdren und Acht Meditationsebenen gegeben. Oder auch generell zum Weltenaufbau,
H.v.Glasenapp, ,Pfad zur Erleuchtung (siehe Lit.)“, ab S.58; oder E.Conze, ,Buddhistisches Denken (siehe
Lit)“, ab S.256 (die materielle Welt).
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werden, welche in Anlehnung, Ablehnung oder Vertiefung von allen Schulen, und wie
spater bei der Erlauterung des Inhalts des Filinften Buches des Altun Yaruk Sudur, teils
in gleicher Auslegung und teils als Vertiefung zu finden sind.

Denn so wie in allen philosophischen Schulen des Buddhismus, so wird auch in den
unteren Schulen zwischen einer konventionellen und einer letztlichen Wirklichkeit und
somit konventionellen Wahrheit und letztlichen Wahrheit unterschieden.

Diesen unteren Schulen nach lautet die Definition von konventioneller Wirklichkeit:
,Ein Objekt gehort genau dann zur konventionellen Wirklichkeit, wenn der es
erfassende Geist es verliert, sowie es als Objekt zerstort oder es aber vom erfassenden
Geist in der Auffassung in seine Teile zerlegt und zerstreut wird, wenn -mit anderen
Worten- bei einer solchen dusseren oder inneren Zerlegung des Objekts der es
erfassende Bewusstseinszustand vergeht.“7?

Es gibt also ein Objekt, der durch einen Geist erfasst wird. Hierbei wird das erfasste
Objekt zerstort. Das bedeutet, dass der —~das Objekt erfassende- Geist dieses in seine
Teile zerlegt. Alles was so teilbar ist, gehort dieser Schule nach zur konventionellen
Wirklichkeit.

Der letztlichen Wirklichkeit ist ein Objekt zuzuzdhlen gemass der Definition:

“Ein Objekt gehort zur letztlichen Wirklichkeit, genau dann, wenn es der es erfassende
Geist nicht verliert, sowie es als Objekt zerstort oder es vom erfassenden Geist in seine
Teile zerlegt und zerstreut wird, wenn -mit anderen Worten- bei einer solchen dusseren
oder inneren Zerlegung des Objekts der es erfassende Bewusstseinszustand nicht
vergeht.“80

Mit Zerlegung und Zerstorung ist hierbei die mdégliche Isolierung in die einzelnen
Bestandteile gemeint. Der Raum beispielsweise kann nicht in seine Teile zerlegt werden:
er bleibt sowohl in der geographischen als auch mentalen Aufteilung als Ganzes
bestehen; und so wird er auch vom Geist erfasst.

Grundsatzlich ist somit ein Bestehen in zwei Aspekte unterteilt zu betrachten.

Der erste Blickwinkel, der eine konventionelle Wirklichkeit ausdriickt, beschreibt eine
Abhangigkeit von Teilen und Aspekten, die zweite Perspektive, die Letztliche
Wirklichkeit, die dieses Abhangigkeitsverhaltnis beschreibt.

Die Zeit kann bis zu einem kiirzesten Augenblick zerlegt werden.

79 Gonsar Tulku, Vorlesungsskript Nr.5, S.37.
80 Gonsar Tulku, Vorlesungsskript Nr.5, S.39, beide Definitionen als Auslegungen der Vaibhasika.
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Unter diesem kleinsten Augenblickist die kiirzeste Zeitspanne zu verstehen, in die ein
Geisteszustand zeitlich aufteilbar ist.

So wie die Zeit kann auch die Materie in immer kleinere Bestandteile zerlegt werden, bis
man (spezifisch fiir diese Schulen) zu einem seiten- und ausdehnungslosen Atom
gelangt. Diese stellen Letztliche Wirklichkeiten dar. Diese Atome bestehen aus dem
Zusammenkommen von acht Aspekten. Diese acht Aspekte bezeichnen neben den vier
Urstoffen mit Festigkeit, Warme, Bewegung und Feuchtigkeit auch die Gestalt, den
Geruch, den Geschmack und das Tastbare. Diese Aspekte sind Eigenschaften, aber nicht
rdumliche Teile eines solchen seitenlosen Atoms, das somit auch keine Richtung, kein
Oben oder Unten hat. Durch Zusammenballungen von solchen Atomen erfolgen in Stufen
immer grossere Teile.?1 Diese ersten Einstufungen sind mit blossem Auge nicht zu
sehen.

Es wird angenommen, dass diese Zusammenschliisse zu Atomgruppen in einem sich
gegenseitigen kreisformigen Umkreisen der Atome bestehen. Denn da sie, als seitenlose
Dinge, punktférmig sind, konnen sie sich nicht beriihren, weil sie sonst ja vollstandig
zusammenfallen wiirden. Als nicht zusammengesetzte Grundlage fiir alle materiellen
Objekte dient der Raum.

Die Identitatslosigkeit ist ebenfalls eine Letztliche Wirklichkeit.82 Hierin wird das
Vorhandensein einer unabhéngigen Existenz einer Person negiert. Diese Negation kann
aber nicht zerstort und in Teile zerlegt werden; so lautet die Begriindung.

Alle philosophischen Schulen des Buddhismus akzeptieren die Annahme, dass die Zeit
ein zusammengesetztes Objekt ist. Es gibt aber auch Auffassungen unterer Schulen (die
spezielle Auffassung der Vaibhasika-Schule), die die Annahme eines substantiellen

Bestehens der Zeit vertreten.83 Festzuhalten ist aber eben vor allem die Grundannahme

81 Gonsar Tulku, Vorlesungsskript Nr. 5, S.41. Eine detaillierte Auflistung dieser Agglomerationen ist in
dem hier zu Grunde liegenden Text zu finden.
82 Gonsar Tulku, Vorlesungsskript Nr. 5, S.39 und auch S.43 fur Vaibhasika.
83 Gonsar Tulku, Vorlesungsskript Nr. 5, S. 44- 47. Es gibt Vertreter von mehreren Gruppen innerhalb
dieser Schule: Die erste Gruppe vertritt den Standpunkt, dass die Substanz der Dinge in den drei Zeiten
bestehen bleibt. Der Aspekt der Zukunft vergeht und wird zum Aspekt der Gegenwart, der dann in den
Aspekt der Vergangenheit werdend vergeht. Nur der zeitliche Aspekt der Dinge dndert sich beim
Durchlaufen der drei Zeiten. Die zweite Gruppe vertritt die Ansicht, dass die Substanz durch alle Zeiten
gleich bleibt, lediglich die Dominanz einer der drei Zeiten bestimmt das jeweilige zeitliche Bestehen eines
Objekts. Die dritte Gruppe ist der Ansicht, dass die Substanz eines Objektes durch alle Zeiten gleich bleibt,
und die zeitliche Position durch die lokale Position bestimmt ist. Eine vierte Gruppe vertritt die Annahme,
dass die drei Zeiten, in Bezug auf ein vorgegebenes Objekt, der Ausdruck des relativen Standpunktes einer
Perspektive sind. Stets wird jedoch die Zeit als ein Prozess aufgefasst, den ein zusammengesetztes Objekt
durchlauft, indem es Entstehen, Verweilen, Altern und Vergehen durchlauft. Sowohl das Konzept Zeit als
auch diese Prozesse sind voneinander abhangig. Ohne einen Zeitablauf gibe es keine Veranderung; und
ohne Prozesse der Veranderung konnte die Zeit nicht eingeteilt werden. Charakteristisch fiir diese
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von Zeit als Zusammensetzung von kleinsten Augenblicken, die ineinander tibergehen
und von Raum, der mit sich zusammengeschlossenen kleinsten Teilchen als diesen
Raum fiillend gedacht wird. Der Raum selbst bleibt als nichtzerlegbare Einheit
bestehen.84

In den hoheren Schulen wird allerdings die Anschauung vertreten, dass nicht nur das
Selbst, sondern auch die Konzepte Welt, Raum und Zeit vom Geist konstruiert sind.

Es liegt nahe, die zahlreichen Perspektivenwechsel und zeitlichen und raumlichen
Spriinge im Inhalt des zu erarbeitenden Filinften Buches des Altun Yaruk Sudur zu
betrachten. Durch diese sind mdéglicherweise auch die Relativitat, d.h. Abhdngigkeit des
Unterwiesenen, auch in Betracht der erscheinenden -und jeweils aktiv erfassten- Welt,
angedeutet. In dieser Arbeit wird -in der Bearbeitung des Zehnten Kapitels- der Fokus
auf den Aussagen und ihren Sprechern liegen. In allen Kapiteln lohnt zudem daher auch
eine Skizze des inhaltlichen Ablaufes. Auch kann hier bereits erwahnt werden, dass im
Zehnten Kapitel sogar in dem Sttra selbst tiber das Siitra und dessen bis dahin
erweckten Auswirkungen gesprochen wird (,,In diesem Abschnitt...“); bezogen auf die
Wechsel in Zeit und Raum somit auch ein Heraustreten aus dem Text zu beobachten ist.
Generell ist zu vermerken, dass durch diese Spriinge im Altun Yaruk Sudur, eben auch

eine Loslosung von Zeit und Raum der gegebenen Unterweisungen festzustellen ist.

2.1.2 Die Persons8>

a) Die Vier Elemente

Nach buddhistischer Sicht setzt sich der Kérper aus den Elementen Erde, Wasser,
Wind und Feuer zusammen und ist von diesen Elementen als Trager abhangig.

Die Vier Grossen Elemente sind im Uigurischen: Ot (Feuer), Suw (Wasser), (Yir) Erde

und Yil (Wind).

unteren Schulen ist, dass sie die Begriffe ,Entstehen®, ,Bestehen®, ,Altern“ und ,Vergehen“ auch als
substanziell existent versteht. Entsprechend dessen wird ein Augenblick genau dann durchlaufen, wenn
alle diese Phasen nacheinander abgelaufen sind. Ein Augenblick ist so lang wie ein Entstehen-Bestehen-
Altern-und-Vergehen-Prozess.
84 Dies ist eine sehr kurze Darstellung, die fiir den zu erarbeitenden Inhalt als Grundlage ausreicht, aber
die Philosophien zur Zeit des Buddhismus nicht anndhernd wiedergibt. Hierzu: Rolf Eberfeld,
»~Phanomenologie der Zeit im Buddhismus, Methoden interkulturellen Philosophierens®,
frommannholzboog, Stuttgart-Bad Cannstatt, 2004.
85 Im Gegensatz zum Objekt dann trefflich als Subjekt zu bezeichnen. Als Ich = zusammengesetzt aus den Finf
Anhaufungen (und somit abhangig), augenblicklich vergehend und in jedem Augenblick neu erzeugt.
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Diese 16sen sich wahrend des Sterbens in einer bestimmten Reihenfolge nacheinander
auf. Genau in dieser Reihenfolge setzen sie sich aber auch wieder zusammen und bilden
die Grundlage des Korpers.

Zu verstehen sind diese als Bewegendes, Festes, Warme, Feuchtigkeit.

Da das Sterben als ein Zerfalls-Prozess dargestellt wird, bei dem diese Elemente
auseinanderbrechen, die sonst den Korper konstituieren, indem sie -ineinander
greifend- zusammen wirken und ihn dadurch zusammenhalten, ist verstdndlich, dass
zum Einen eine Person von diesen abhdngt und zum Anderen diese Elemente gleichfalls
voneinander.

Wahrend wir am Leben sind, besteht unser Kérper nach buddhistischer Sicht aus den
vier Elementen Erde, Feuer, Wasser und Luft; und unser Geist existiert in Verbindung
mit diesen vier Elementen. Von ihnen hdngt unser Leben ab. Dies ist wie ein Dach, das
vier Saulen hat.8¢ Auf die gleiche Weise wird unser Geist wahrend unseres Lebens von
den vier Elementen getragen; und solange sie in einem harmonischen Verhaltnis
zueinander bleiben, erfreuen wir uns guter Gesundheit. Die Stérung ihres
Gleichgewichts fiihrt zu Krankheiten.8”

Im Vorgang des Sterbens hort jedes dieser Elemente allmahlich auf, den Geist zu
unterstiitzen; und wenn alle vier versagen, sterben wir. Es ist, als wiirde sich jede der
vier Sdulen auflésen und das Dach -namlich das Bewusstsein- nicht mehr tragen
konnen. Wenn die Person im Vorgang des Sterbens bestimmte Stadien durchlauft,
beginnen gewisse Zeichen deutlich zu werden. Diese sind bis zu gewissen Punkten
teilweise noch fiir Aussenstehende und teilweise nur noch von der sterbenden Person
selbst wahrnehmbar. Eine die Lehre anwendende Person, die mit Meditation vertraut
ist, kann diese Stadien des Sterbens fur den Zweck der Vervollkommnung des Geistes
benutzen.

Diesen Stadien werden von jedem Sterbenden erfahren; aber sie kdnnen nur dann in
Nutzen verwandelt werden, wenn diese dariiber genau Bescheid wissen. Ausserdem ist
es auch oft so, dass die einzelnen Verfallsprozesse wahrend eines plotzlich und schnell
eintretenden Todes in sehr rascher Abfolge verlaufen, sodass diese Stadien nicht
wahrgenommen werden kénnen.

Im vorliegenden Fiinften Buch des Altun Yaruk Sudur werden diese vier Elemente

86 Auch dieses bildliche Beispiel stammt von Geshe Rabten, ,Schatz des Dharma*“, S.101.
Sinngemass ist die unterstiitzende Rolle auch zu finden bei Gonsar Tulku, Vorlesungsskript Nr. 10, S.82.
87 Geshe Rabten, ,Das Buch vom Heilsamen Leben, vom Tod und der Wiedergeburt, S.55.
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genauer beschrieben; und es wird darin dargelegt, wie der sterbende und danach
leblose Korper zerfallt.88 Ebenso wird dort dargelegt, wie diese Elemente im Korper

wirken, und wie dieses Wirken zu verstehen sind.

b) Die Fiinf Anhdufungen

Der Ausdruck ,Person“ wird von allen buddhistischen Richtungen als ein, auf den so
genannten , Fiinf Anhdufungen” bestehendes, benanntes Objekt akzeptiert.

Diese fiinf Aggregate oder auch (im Deutschen verstdndlicher:) Anhdaufungen sind®°:

1. Das Aggregat der Form. Hierin sind die kdrperlich-materiellen Aspekte gefasst. Die
librigen Aggregate bilden die Zusammensetzungen der geistigen Komponenten??.

2. Das Aggregat der Empfindung.

3. Das Aggregat des unterscheidenden Erkennens.

4. Das Aggregat der Geistesfaktoren.

5. Das Aggregat des zentralen Bewusstseins.

In einer groben Aufteilung setzt sich eine Person also aus Geist und Kérper zusammen.
Feiner unterteilt wird der Geist in Bewusstsein und in Gestaltungskrafte. Ausserdem
werden noch Empfindung und die damit einhergehende Unterscheidung eigens
aufgefiihrt, um ihre Bedeutung im bedingten Entstehungskreislauf zu verdeutlichen.
Weil diese beiden Faktoren die Grundlage fur Streit und die Wurzel des bedingten
Entstehens sind, werden sie als eigene Aggregate aufgefiihrt. Alle weiteren Faktoren, die
den Hauptgeist begleiten, sind den Gestaltungskraften zuzuzahlen. Diese werden in
verschieden feinen und damit verschieden umfangreichen Unterteilungen
zusammengefasst.

Das Bewusstsein einer gewdhnlichen Person ist nach buddhistischer Sicht durch die
(weiter unten naher zu erlduternden) Gestaltungskrafte eingefarbt. Diese Krafte stehen
in Verbindung mit dem letzten Aggregat, dem Bewusstsein, lenken diesen, konnen aber
selbst kein Objekt erfassen. Der Geist ist eingefarbt mit -im gemeinsamen Wirken
zusammenhdngenden- Verblendungen, die zur Verdeutlichung nahezu in Art von Arche-
Typen darstellbar sind.

Das Aggregat der Form benennt sowohl die Korperlichkeit des Objekts, das erfasst

88 Hierzu siehe Bearbeitung des Kapitels Neun.
89 Diese driicken auch die Eigenschaften der Aggregate aus. Zu finden bei Gonsar Tulku, Vorlesungsskript
Nr. 5, S.49.
90 Betont werden muss allerdings, das Bewusstsein nicht mit Geist, sondern als Teil vom Geist verstanden
wird. Der Geist setzt sich aus Gestaltungskraften und Bewusstsein zusammen.
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werden kann, als auch die vier Elemente Erde, Feuer, Wasser, Luft. Es bezieht sich auf
grobstoffliche Qualitaten des Objekts (Gestalt, Farbe, Geruch, Geschmack, Klang,
Tastbares) und auf die Korperlichkeit des Subjekts (Korper, die fiinf Sinnesorgane und
Sinnesfahigkeiten von Gesichts-, Geruchs-, Geschmacks-, Gehor- und Tastsinn).°1

Das Aggregat der Empfindung fasst alle korperbezogenen Gefiihle und Erlebnisse der
fiinf Sinne und geistiges Empfinden zusammen. Empfindungen liegen Unterscheidungen
zugrunde. Wahrgenommenes ist verschieden vom Wahrnehmenden. Ein Unterschied ist
zwischen Selbstbetrachtung und Fremdobjektbetrachtung zu treffen, da besonders hier
eine Einfarbung des Geistes stattfindet. Sobald Bertihrung stattfindet, indem durch den
jeweiligen Sinnesdurchgang der Sinnesgegenstand dem betreffenden Sinnesbewusstsein
zugefiihrt wurde®?, wird das Empfundene unterschieden in angenehm, unangenehm und
neutral Empfundenes. Nach Beriihrung und Empfindung entwickelt sich das Erkennen,
Unterscheiden und Identifizieren.

Das flinfte Aggregat, das zentrale Bewusstsein besteht aus sechs Aspekten. Es sind die
fiinf Arten des Bewusstseins der dusseren Sinne (Horbewusstsein, Riechbewusstsein,
Schmeckbewusstsein, Tastbewusstsein und Sehbewusstsein) und das Bewusstsein des
Denkens. Diese sechs Aspekte zusammen machen den Hauptgeist aus, das Bewusstsein.
Wenn diese fiinf Aggregate in geeigneter Weise zusammenkommen, dann kann ihr
Gebilde ,Person” genannt werden, mit einer jeweils gearteten Ausrichtung des Geistes.?3
Das geeignete Zusammenwirken dieser Fiinf Aggregate ist das, was ,Person” genannt
wird.

Anhand dieser Aggregate werden im Zehnten Kapitel des Altun Yaruk Sudur die
Letztliche Wirklichkeit und die letztliche Bestehensweise beschrieben und erldutert.
Eine Person besteht somit aus den vier Elementen als grobe Beschreibung, und

feiner (genauer) beschrieben aus Korper und Geist(eszustand). Dieser Geist besteht aus
Begleitkriften und der Bewusstseinskraft (Hauptbewusstsein). Die Begleitkrifte konnen
unterteilt werden in Gestaltungskrafte und Bewusstseinverbundene Krafte
(Empfindungskraft, Unterscheidungskraft).%*

Vor diesem allgemeinen Hintergrund ist der Inhalt des Fiinften Buches zu verstehen und

zu untersuchen. Ob diese Fiinf Aggregate die Wurzel der letztlichen Wirklichkeit

91 So in etwa bei Gonsar Tulku, Vorlesungsskript Nr.5, S.49. Siehe auch Ubersetzung des Neunten Kapitels
in Buch IL
92 Wortlich auch so im Basistext zu finden. Siehe Kapitel 9.
93 Gonsar Tulku, Vorlesungsskript Nr. 5, S.54.
94 Siehe: ,Philosophie des Buddhismus“, W.K.Essler/U.Mamat, WBG, Darmstadt, 2006.
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darstellen, sie nicht darstellen, sie darstellen und nicht darstellen, sie weder darstellen

noch nicht darstellen, wird im Zehnten Kapitel dargelegt.

c) 1.Bewusstsein, 2.Wahrnehmung, 3.Wiedergeburtenlehre

1. Allgemein wird zwischen einem Objekt der Wahrnehmung und einem Subjekt der
Wahrnehmung unterschieden;

Damit ein Geist wahrnehmen und wirken kann, mussen fiinf immeranwesende
Faktoren®> vorhanden sein. Fiinf objekterkennende Faktoren®® unterstiitzen den Geist,
indem sie seine Ausrichtung auf zu erkennende Objekte beeinflussen. Es gibt auch
Faktoren -in anderen Worten: Geisteskrafte- die von sich aus weder heilsam noch
unheilsam sind, die sich aber im Zusammenwirken mit anderen Faktoren entweder
heilsam, unheilsam oder auch nicht erheblich auswirken kénnen.” Im Mahayana-
Buddhismus werden diese wie folgt unterschieden: Eif heilsame Faktoren des Geistes
leiten das Bewusstsein zu aufbauendem Handeln und fiihren dadurch auf einen
heilsamen Weg.?8 Die Verblendungen, die als unheilsame Faktoren im Geist wirken,
werden in die sechs Wurzelverblendungen und zwanzig sekundaren Verblendungen
unterteilt.?? Die sechs Wurzelverblendungen sind die Begierde, der Hass, der Stolz, die
Unwissenheit, der verblendete Zweifel und die funf verblendeten Ansichten. Diese funf
sind die Auffassung, das eigene Ich hatte inhdrentes Bestehen, die die Ansichten des
Eternalismus oder Nihilismus vertreten, die die Ansicht, irrige Auffassungen oder
verkehrte Verhaltensarten seien iiberlegen haben oder den Standpunkt vertreten, dass
Existierendes nicht besteht.

Wie auch spater in Bezug zum zwolfgliedrigen Rad des abhdngigen Entstehens
anzumerken ist, ist insbesondere die Unwissenheit (Avidya) eine im Geist wirkende

Kraft, die den Geist derart einfarben kann, dass dieser in diesem bedingt abhingigen

95 Gonsar Tulku, Vorlesungsskript Nr.5, S.51. Diese Faktoren -die Geisteskrafte- sind: die Kraft der
Empfindung, die Kraft der Unterscheidung, die zum Erkennen fiihrt, die Kraft der Absicht oder des In-
Betracht-Ziehens, die Kraft der Beriihrung, und die Kraft des Aufmerksamseins.
96 Gonsar Tulku, Vorlesungsskript Nr. 5, S.52. Diese sind: das Streben, das Mogen, die
Erinnerungsfahigkeit, die Konzentration oder Geistessammlung und die Intelligenz oder Einsicht.
97 Gonsar Tulku, Vorlesungsskript Nr. 5, S.52. Diese sind: die wechselbaren Faktoren: Schlaf, Reue, das
Nachdenken oder grobere Untersuchen, und die Analyse oder das feinere Untersuchen.
98 Gonsar Tulku, Vorlesungsskript Nr. 5, S.52. Diese sind: das Vertrauen, die Scham oder Selbstachtung, die
Achtung vor anderen aus der Gute, die Begierdelosigkeit, die Hasslosigkeit, die Verwirrungslosigkeit oder
Unwissenlosigkeit, die Begeisterung, die als Tatkraft wirkt, die Flexibilitat oder Geschmeidigkeit, die
Achtsamkeit, der Gleichmut oder die Geistesausgewogenheit, und das Schadloshalten der anderen aus
dem Erbarmen.
99 Gonsar Tulku, Vorlesungsskript Nr. 5, S.53.
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Bestehen leidvoll sein Dasein fristet. Indem der Geist durch diese Unwissenheit geleitet
die drei Gifte'% Irrung, Hass und Begierde ndhrt, indem er sie zu seinem Ausgangsort
fiir sein Denken, sein Reden und sein Handeln macht und dies durch Gew6hnung festigt,
verursacht er auch die zwanzig daraus resultierenden sekundaren Verblendungen.101
Der Geist ist also ein nichtmaterielles Objekt, das Gegenstdnde erfasst und erkennt.
Dieser Geist -namlich: dieser Strom von aufeinander folgenden und aus einander
hervorgehenden jeweils geist-augenblicklichen geistigen Zustanden- wird zudem in
idealen Geistund nichtidealen Geist unterteilt.102 Der ideale Geist besteht aus

Zustanden des Geistes, mit denen das Erfasste fehlerfrei erkannt wird. Im nichtidealen
Geist sind im Erkennen noch Fehler vorhanden; und das Erfasste wird in ihm verblendet
wahrgenommen.

Der ideale Geist wird zunachst weiter unterschieden in ideale Wahrnehmung und ideal
Erschlossenes. Ersteres benennt einen Geisteszustand, in dem ein Objekt direkt klar
Wahrgenommen wird. Letzteres ist umschrieben durch einen Geisteszustand, der sein
Objekt zwar nicht direkt wahrnimmt, es aber auf Grund einer giiltigen Argumentation
oder Schlussfolgerung richtig erfasst. Die ideale Wahrnehmung kann noch in weitere
Hinsichten unterteilt werden: in die der idealen Wahrnehmung der dusseren Sinne, in
die ideale Wahrnehmung des Denksinns, in die ideale yogische Wahrnehmung sowie die
ideale Selbstwahrnehmung. Dies wird so in fast allen Schulen des Buddhismus
gelehrt.193 Als Organ fiir den Denksinn wird zudem nicht das Gehirn genannt, sondern
der unmittelbar vorausgegangene Augenblick tibertragen durch feinstoffliche
FEnergien.1%* Auch kann das mit dem Geist verbundene Wahrnehmungsorgan -als subtile
Organe innerhalb der Nervenbahnen- ideale Wahrnehmung sein (weshalb sie auch
treffend als Sinneskréafte und nicht als Sinnesorgane zu libersetzen sind).

Eine ideale yogische Wahrnehmung, wie sie Erhéhten Wesen moglich ist, beinhaltet ein
direktes Wahrnehmen der Objekte. Dieses Wesen hat die Weisheit erlangt, mit der die

Letztliche Wirklichkeit direkt erlebt werden kann. Ein solches Wesen nimmt die subtile

100 Gonsar Tulku, Vorlesungsskript Nr. 4, S.26.
101 Djese sind: der Zorn oder die Bosheit, das Nachtragen, das Verbergen eigener Fehler, die Reizbarkeit,
die Eifersucht, der Geiz, das Heucheln, das Verhehlen, die Uberheblichkeit, die Grausamkeit, die
Schamlosigkeit, die Achtungslosigkeit, die Dumpfheit, die Erregtheit, die Vertrauenslosigkeit, die Faulheit,
die Unachtsamkeit, die Vergesslichkeit, die fehlgeleitete Intelligenz und die Ablenkbarkeit.
102 Gonsar Tulku, Vorlesungsskript Nr. 5, S.55/ 56.
103 Diese Ansicht nicht in der Vaibhasika-Schule. Vorlesungsskript Nr. 5, ab S.55.
104 Diese werden oftmals bei der Beschreibung des Sterbeprozesses angesprochen und genauer
umschrieben.
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Unbestindigkeit der Objekte, deren Identititslosigkeit, deren Selbstlosigkeit direkt
wahr, wie auch das Bestehen einer Person aufgrund eines Namens, der die
Vorstellungen benennt, die auf Grund der Fiinf Aggregate entstehen. Diese erhohte
Wahrnehmungsfahigkeit ist (1) durch das Anwenden und Studieren der Lehre, und (2)
durch das Untersuchen und Analysieren ihrer Aussagen, und (3) durch das
Verinnerlichen der Unterweisungen zu erreichen.

Im Zehnten Kapitel des Altun Yaruk Sudur wird in der Beschreibung der letztlichen
Wirklichkeit der Begriff ,Prajnacaksus” verwendet, was mit , Weisheits-Auge" zu
libersetzen ist. Mit dem Weisheits-Auge ist eben diese standige und miihelose (Ein-)
Sicht moglich. Der Geist -besser: ein Geisteszustand- ist aus buddhistischer Sicht somit
funktional und in seinem zeitlichen Ablauf beschreibbar. So wie die Zeit in Ubergangen
von sich ablésenden kleinsten Augenblicken darstellbar ist, so ist auch der Geist in
dieser Art -als von ineinander libergehenden Geisteszustdnden, die durch verschiedene

Faktoren eingefarbt sein konnen- geeignet darzustellen.

2. Bereits in den Unterweisungen in den ersten Biichern des Goldglanzsutra wird die
Annahme der buddhistischen Grundlagen um Karman und Kle$a und
Wiedergeburtenlehre vorausgesetzt. Mit diesem wirkt sich alles Denken, Reden und
Handeln entweder als heilsam, weil dem Erlésungsweg forderlich, oder unheilsam, weil
hinderlich, oder auch nicht bedeutsam aus. Denn die Handlungen des Korpers, des
Redens und des Denkens hinterlassen Spuren in der geistigen Kontinuitat.

Das Ergebnis karmischen Wirkens zeigt sich nach buddhistischer Annahme entweder in
der gegenwartigen, in der nachsten oder einer noch spateren, zukiinftigen Existenz.105
Auch wenn diese sozusagen den Tod iiberleben, so sind sie aber dennoch nicht aus sich
heraus bestehend und unabhidngig existent. Sie vergehen durch Tilgung, denn sie sind
erzeugt und daher durch ihr wirksamwerden getilgt. Sie werden jedoch am besten durch
den zu gehenden heilsamen Weg zum Vergehen gebracht.

,Klesa“ bedeutet geistige Verblendung, die sich unheilsam auswirkt, weil sie den Geist

farbt. Dabei werden primare und sekundare Verblendungen aufgefiihrt. Diese bestehen

105 Man beachte die zahlreichen ,Jataka“, die als Wiedergeburtengeschichten viele Texte mit einem
Grundlegenden Schema verbindet. Diesem nach werden die jeweils erwahnten Personen als
Wiedergeburten von X entlarft, und/oder ihnen wird prophezeit, das sie kiinftig als X wiedergeboren
werden. Ebenso ist dies im AYS anzutreffen und wird an angebrachter Stelle thematisiert werden. Oftmals
steht das ,X“ fiir Buddha und seine ersten Jiinger. So zum Beispiel gegen Ende des AYS in der ,Geschichte
des Prinzen und dem Tiger”.
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als Fortsetzungen aus vergangenen Existenzen, aufgrund des félschlich erkannten
Objekts, aufgrund verblendeter Rede, unpassender Lektiire, Gewohnung und das
Nachdenken iiber ungeeignete Objekte.19¢ So wird also hauptsachlich zwischen diesen
zwei Hindernissen —ndmlich Karman und Kle$a- unterschieden, die den Geist einer
Person beeinflussen kénnen.

Feiner —und somit genauer- Unterschieden werden muss aber auch zwischen ,Moha“
und ,Klesa“. Wahrend ,Moha“ die Verblendung, Ablenkung, Irrung wiedergibt, bedeutet
,Klesa“ eher Beschmutzung, Verunreinigung, Besudelung.

Somit ist mit , Avidya“ das letztliche (transzendental /epistemologisch) Fehlwissen oder
Unwissenheit und mit Moha und Kle$a das konventionelle (empirisch) Irren zu
verstehen.

Festzustellen ist, das Lebewesen fiir den Teilbereich der existierenden Objekte stehen,
die Geist besitzen und somit Objekte erfassen und erkennen, die Erfahrungen machen

und die insbesondere Leid und Gliick erleben, so wie, die frei und auch unfrei sein

konnen.

3. Der zwolfgliedrige Kreislauf des abhdngigen Bestehens wird oft auch als der
zwolfgliedrige Kreislauf des abhdngigen Entstehens (durch Vorausgegangenes)
verstanden, da hierin nicht nur ein bekanntes buddhistisches Konzept zur Wirklichkeit
gegeben ist, wie sie uns momentan erscheint, sondern auch dariiber hinaus eine
Beschreibung von Werden (im Sinne von Geborenwerden oder Zusammenkommen aller
hierflir notwendigen Umstdnde) und Bestehen (als eben der Entwurf einer momentanen
Wirklichkeit) und Werden (als durch Wirkungen von karmischen Ursachen gestaltete
Zukunft) einer Person.

Dieses Konzept des bedingten Entstehens lasst sich auf eine, auf zwei oder auf drei
Existenzen anwenden, um die Ursachen aufzuzeigen, die ein, noch ein weiteres oder
auch noch mehr Existenzen als Folge haben und zudem die Ubergange zwischen den
Existenzen darzulegen.107

Ebenso ist damit aber auch eine Beschreibung eines Augenblicks gegeben; auch ist ihn

darzustellen hierdurch moglich.198 Die Méglichkeit des Anwendens des Konzepts des

106 In dieser Reihenfolge bei Geshe Rabten, ,Uber den Tod hinaus*, S.29- 36.
107 Gonsar Tulku, Vorlesungsskript Nr.10, S.63.
108 Djes sind hier zum Nutzen stark zusammengeraffte, aber dennoch genaue Hinweise,
die Gonsar Tulku im Vorlesungsskript Nr. 5, ab S.63 ausfiihrlicher wiedergibt.
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bedingten Bestehens zur Beschreibung eines Augenblicks ist zum Beispiel zu verstehen
als eine Handlung, die durch Unwissenheit karmische Ansammlungen im Bewusstsein
verursacht, somit alle groben und auch feineren Bestandteile einer Person auf die
Handlung ausgerichtet sind, gemass dessen mit den Sinnesorganen eine wahrnehmende
Bertiihrung mit jeweiliger Empfindung und demnach Verlangen oder Abneigung
stattfindet, woraufhin das Sein dieser Handlung wiahrend des Umsetzens zu dessen
Geburt und der Abschluss der Handlung zum Altern und Vergehen werden. Sie betrifft
daher nur die jeweils bestehende Existenz.19? In genau dieser Art wird es auch in dem
vorliegenden Neunten Kapitel des Fiinften Buches des Goldglanzsiitra verwendet.110
Nach buddhistischer Sicht ist der zwolfgliedrige Kreislauf des abhédngigen Entstehens
eine Moglichkeit, das Bestehen und Werden eines Wesens in bildhafter Beschreibung,
durch Ursachen und Folgen darzustellen. Es wird eine Abhangigkeit durch das unfreie,
nicht-eigenmaéchtige Entstehen und Vergehen, und zudem eine Abhangigkeit der
einzelnen Glieder voneinander, und der Glieder selbst von den sie erstellenden
Hinsichten angenommen.

Ein Freikommen ist (nur) durch die Erlangung der Buddhaschaft moéglich. Diese
Erlosung bedeutet Freiheit.111 Hierbei ist dann der Geist vollkommen von der
Erkenntnis, dem standigen miihelosen Gewahrsein der Leerheit der Objekte (und vor
allem Personen), durchdrungen und erkennt ihr Leersein von eigenstiandiger Natur und
ihr bedingtes Bestehen. Das abhédngige Entstehen kann in verschiedene Ebenen
unterschieden werden.

In einer groben Ebene werden Uberlegungen, die die eigentliche Natur der Dinge
untersuchen gefasst. Gemeint sind damit das Verstandnis der Ursachen und Wirkungen
und das Bestehen der Objekte in Abhdangigkeit von ihren Teilen. Eine feine Ebene bezieht
sich auf den standigen -dusserst unterschwelligen- Wandel der Phanomene und
ausserdem auf das Nichtvorhandensein einer unabhingigen, aus sich heraus
bestehenden und greifbaren Identitat der Person. Die dusserst feine Ebene des
abhangigen Bestehens bezieht sich auf die Existenz und Wirklichkeit der Objekte, die
nur in Abhangigkeit von der Benennung gegeben ist. Dies sind dann auch die drei das

Konzept der Leerheit besonders kennzeichnende Merkmale.

109 Diese Vorgaben bei: Gonsar Tulku, Nr.10, ab S.93.
110 Dije Glieder des Kreislaufs des abhdngigen Bestehens -in ihrem Erscheinen in der vorliegenden
Passage- sind: die Unwissenheit, Name und Form, die Sechs Orte mit Beriihrung, das Anhaften, das
Geborenwerden und Altern, Sterben, Kummer und Leid.
111 Gonsar Tulku, Vorlesungsskript Nr.10, S.53: ,Vollstandige Befreiung".
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Der zwolfgliedrige Kreislauf des abhdngigen Entstehens beschreibt das Ent- und
Bestehen einer Person unter Unterteilung der Bestandteile und Aspekte dieser Person in
die einzelnen Glieder. In diesem Konzept sind Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft
beschrieben, da nach buddhistischer Ansicht, alles in einer Ursache- und
Wirkungsbeziehung besteht, und da der Zustand einer gewohnlichen Person durch diese
zwolf Glieder des Entstehens aus Vorausgegangenem entstanden ist. Diese letztliche und
im Grunde leere Bestehensweise ist die konventionelle Art des Bestehens einer Person;
sie wird aber vollstandig nur ab einer hohen Entwicklungsstufe an voll als solche
letztliche erkannt.

Die Leerheit hier beschreibt aber nicht vorrangig die Leerheit aller Phanomene, sondern
hauptsachlich die Leerheit von einem innewohnenden Selbst im Individuum, somit die
Person, wie sie leer von eigenstandigem, unabhdngigem Bestehen ist.

Das Selbst-Greifen gilt als Hauptursache fiir alles Leiden.!1? Das daraus resultierende
Haften an dem Selbst und anderen falschen Vorstellungen verursacht die Leiden.
Abhangigkeit und Unfreiheit sind auf derselben Seite der Medaille zu finden; sie fallen
zusammen. Durch diese Unfreiheit ist/wird alles leidvoll.

Es werden allgemein drei Arten von Leid unterschieden: das kérperlich/geistige Leiden,
das Leiden durch (eigenes) Vergdnglichsein und das Leiden durch Gestaltetsein!13.

Aber das Leiden an Veranderung und Gestaltetsein ist besonders hervorzuheben, da hier
von der Grundannahme ausgegangen wird, dass alles leer von unabhingiger Existenz ist,
da alles aus Teilen, in Zusammenhangen und in kiirzesten Zeitpunkten als Momente
besteht, also abhidngig und sofort danach vergangen, weil vom nachsten Zustand
abgelost. Abgesehen von der Konstruktion eigener Welten, hdngen wir an den erzeugten
Entitdten in diesen und vor allem an einem Selbst. Doch alles verdndert sich standig und
eine Person mit der Leerheitserkenntnis verweilt in diesem Zustand und macht dieses
Wissen zur Grundlage des eigenen Bestehens. Da sie aber in einem ruhigen,
gleichmiitigen Zustand verweilt, begehrt sie das Leben/Leiden nicht, sondern tritt aus
dem Kreislauf der Geburten hinaus oder versucht sogar, wie zu zeigen sein wird, alle
Wesen von Leid zu erlosen; denn das Leid wird ja nicht gewiinscht, sondern soll getilgt

werden.

112 _Aber nicht die grundlegende Unwissenheit iiber die anderen Objekte, sondern die liber die eigene
Personbindet uns an das Bedingte Dasein.“, Gonsar Tulku, Vorlesungsskript Nr.10, S.41; oder auch K. ].
Tegchok, ,Leerheit und Abhangiges Entstehen®, S.70.
113 Sjehe DN 33.
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Am Anfang stehen das Leid und das Unwissen, am Ende die Erkenntnis der Leerheit und
die Freiheit aus dem Kreislauf und somit auch vom (Er-) Leiden.

Die Unwissenheit ist allgemein das erste Glied im Kreislauf des bedingten Bestehens und
wird erwartungsgemass auch im vorliegenden Text zuerst genannt. Sie ist die Wurzel
allen Leids, das erlebt wird, daher wird sie auch anfangslos genannt. Unterschieden
werden kann die Unwissenheit in eine Konventionelle, die nach den erfassten Objekten
in der konventionellen Wirklichkeit greift, und in eine Letztliche, die sich auf die Natur
der Objekte in der konventionellen Wirklichkeit bezieht (siehe auch obige
Unterscheidung zwischen Klesa/Moha und Avidya). Als urspriingliche Unwissenheit
wird das falsche Wissen iiber die Zusammensetzungen, Beweggriinde und
Antriebskrafte angenommen, die eine Person in das bedingte Bestehen fesseln.

Die Unwissenheitist der Ursprung allen Leids, das erfahren wird.11* Unwissenheit greift
sehr stark nach dem Selbst, das jedoch bei genauerer Betrachtung nicht an einem
Merkmal, einer Eigenschaft, Fahigkeit oder Namen allein aufzufinden ist. Dieses starke
Ein-Selbst-Greifen'!> ist das Hauptmerkmal der Unwissenheit. Als Folge davon entsteht
Anhaftung und Abneigung, indem diesem ergriffenen Ich positiv Empfundenes
zugesprochen und zu erreichen gewiinscht wird und negativ Empfundenes abgelehnt
und vermieden wird. Unwissenheit ruft auf diese Weise alle weiteren so genannten
Wurzelverblendungen und sekundare Verblendungen des Geistes hervor.

Auch hier kann die Darstellung des Erfassens der Leerheit als ein Stufenweg angesehen
werden. Dieses, indem die Unwissenheit als erstes Glied des Kreislaufs, als erstes zu
Erkennendes, sowie erster Schritt des zu gehenden Weges und die Erkenntnis von
Leerheit, als Ziel dieses Weges angenommen werden. Somit konnen diese zwei
Geisteszustiande auch als zwei Gegenpole dargestellt werden, um so dann vom
Unwissenheits-Ende anfangend, sich zum Verstdndnis dessen, was unter dem Konzept
der Leerheit gewusst und dargestellt werden kann, vorzudringen.

Als Folge von diesen Verblendungen werden viele Arten karmischer Eindriicke erzeugt.
Unheilsames Karma der Rede wird erzeugt, wenn zum Beispiel aus Unwissenheit
Abneigung und Hass entsteht, daraufhin ein anderes Wesen beleidigt oder schlecht iiber

ein anderes Wesen gesprochen wird. Wenn ein anderes Wesen aufgrund des Hasses

114 So zum Beispiel bei Geshe Rabten, ,Das Buch vom heilsamen Leben, vom Tod und der Wiedergeburt,
S.79.

115 Gonsar Tulku Vorlesungsskript Nr. 10, S.32 und auch S.71; oder auch als , Ich-Greifen“ bei Geshe
Rabten, ,Schatz des Dharma“, S.98, oder auch ,Ich-bin-Fixierung“ bei S. S. Yuzen, , Ein Befreiendes Lachen®,
S.47.
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geschlagen wird, wird unheilsames Karma des Korpers erzeugt. Wenn unheilsame
Handlungen wie das Toten, das Stehlen oder das Liigen ausgefiihrt werden, werden die
Ursachen zukiinftigen Leids erzeugt.11¢ Je nach der Art und Haufigkeit findet hier zudem
eine Gewohnung statt, aufgrund derer das Denken, das Reden und das Handeln
ineinander greifen und zur Grundbasis allen Handelns werden. In allen Darlegungen der
buddhistischen Philosophie wird die Unwissenheit als erstes Glied des abhdngigen
Bestehens genannt.!” Diese Unwissenheit wird auch ,anfangslos'18“ genannt. Sie wird
so genannt, da sie als erstes Glied im Kreislauf keinen Anfang erkennen lasst. Sie ist die
eigentliche Wurzel fiir alles Leid, das in den Existenzen erfahren wird. Sie ist ein Zustand
des Geistes, der dumpf und unklar ist. Dieser legt sich wie ein Schleier iiber unser
Erkenntnispotenzial; und Wahrnehmungen vermischen sich dabei mit Vorstellungen,
die wir hineinprojizieren. Auf dieser Grundlage entwickeln sich dann alle weiteren
Verblendungen des Geistes wie zum Beispiel Hass, Begierde, Stolz, Egoismus und
generell Egozentrismus.11? Diese Geisteshaltungen sind nach buddhistischer Sicht
unheilsam; denn sie werden so zur Grundlage allen Denken, Reden und Handelns und
bewirken so viele unheilsame karmische Eindriicke. Sie bewirken ausserdem aber auch
die Wiedergeburten in den unfreien Kreislauf des Lebens. Ganz allgemein wird jeder
Geisteszustand, der von Unwissenheit durchdrungen ist, als in Schwierigkeiten, Leid und
Unbehagen miindend angesehen.12? Besonders ist hier aber wie gesagt die Annahme
eines eigenstandig bestehenden, unabhangigen Selbst einer Person gemeint. Diese
libersieht, dass die von ihm erkannten und erfassten Objekte (und insbesondere die
eigene Person) eher in augenblicklichen und vergehenden Zustdnden bestehen, die eben
nicht unbezogen und autonom sind. Die Unwissenheit, die sich auf die Person bezieht
wird auch die grundlegende Unwissenheit'?! genannt. Es werden zwei extreme
Ansichten durch das Vernichten der Unwissenheit widerlegt. Die Eine ist die
Unwissenheit, die im Extrem des Eternalismus/des Seins zu finden ist und ein aus sich
bestehendes, konkretes unabhingiges substantielles Ich annimmt. Die Andere ist die
Unwissenheit, die im Extrem des Nihilismus/des Nicht-Seins zu finden ist und wonach

eine Person liberhaupt nicht existiert.1?2 Die wirkliche Art und Weise, wie das Selbst

116 Geshe Rabten, ,Schatz des Dharma“, S.98.
117 So auch bei Gonsar Tulku, Vorlesungsskript Nr. 10, S.64 und auch auf S.31.
118 Gonsar Tulku, Vorlesungsskript Nr.5, S.66.
119 Man denke hierbei auch an den analen Charakterbei E.Fromm.
120 Gonsar Tulku, Vorlesungsskript Nr. 10, S.54.
121 Gonsar Tulku, Vorlesungsskript Nr. 10, S.54.
122 Gonsar Tulku, Vorlesungsskript Nr. 10, S.56.
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existiert, steht nach buddhistischer Sicht dazu aber im Widerspruch. In diesem
Zusammenhang ist die so genannte ,Kénigsartige Logik" zu nennen.123 Sie ist als die
logische Begriindung des Kerns des Konzepts der Leerheit zu erachten. Die konigsartige
Logik besagt, dass damit zwei Arten der Unwissenheit, namlich Nihilismus und
Eternalismus, gleichzeitig besiegt werden durch die Aussage: ,X ist leer von
Selbstexistenz, da es in Abhangigkeit entsteht.” Dabei besiegt das abhangige Entstehen
den Nihilismus; der Eternalismus wird durch die Leerheit besiegt. Der einzusetzende
Faktor variiert dann je nach Schule. Wichtig ist hierbei zu erkennen, dass die Erkenntnis
des Ichs/ der Objekte in der Mitte zwischen diesen beiden Extremen liegen muss.124

Es wird unterschieden zwischen einer letztlichen Wahrheit mit einer letztlichen
Wirklichkeit und einer konventionellen Wahrheit mit einer konventionellen
Wirklichkeit. Die konventionelle Wirklichkeit erscheint uns in einer getauschten, weil als
substanziell angenommenen Umwelt, die jedoch nur aus ihren Teilen und Aspekten
besteht und durch Ursache und Wirkung hervorgebracht ist. Hier ist das Wirken eines
Wesens moglich und nach buddhistischer Sicht auch nétig. Die Letztliche Wirklichkeit ist
Thema des Altun Yaruk Sudur und somit dieser Arbeit und kann verkiirzt als Negierung
einer unabhdngigen, inhdrent existenten Identitat der Person (je nach Schule auch alle
anderen Objekte und auch Benennungen, Vorstellungen und Konzepte) wiedergegeben
werden.

Die Unwissenheit lasst sich demnach auch in zwei Aspekte unterteilen. In die letztliche
Unwissenheit, die sich auf die letztliche Natur der Objekte in der konventionellen
Wirklichkeit bezieht und nach den fehlerhaft wahrgenommenen Objekten greift und in
die konventionelle Unwissenheit, die sich auf die konventionelle Natur der Objekte
bezieht und die buddhistische Grundannahme der Ursache und Wirkung nicht kennt
oder gar ablehnt oder nicht versteht.125 Als , urspriingliche Unwissenheit!2¢“ wird das
Fehlwissen beziiglich der Zusammensetzung, der Beweggriinde und Antriebskrifte
bezeichnet, die eine Person in dieses bedingte Dasein fesseln. Zu sehen ist also, dass von
diesem Ende des Unwissens an bis zur vollen Erleuchtung ein langer mithsamer Weg zu
beschreiten ist, indem die Unwissenheit vernichtet und mit Wissen tiber die letztliche

Natur der Objekte und Personen angereichert werden muss.

123 Khensur Lampa Tegchok, ,Leerheit und Abhangiges Entstehen®, S.174 ff. 54
124 Gonsar Tulku, Vorlesungsskript Nr. 10, S.56. Und auch insbesondere in der Bearbeitung des Kapitels
Zehn des Altun Yaruk Sudur, die Unterweisungen des Buddha.
125 So bei Gonsar Tulku, Vorlesungsskript Nr. 10, S.64.
126 Gonsar Tulku, Vorlesungsskript Nr. 10, S.66. 55
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2.1.3 Buddha

a) Die Merkmale eines Buddha

Ein/Der Buddha ist unter mehreren Gesichtspunkten zu verstehen.

Zum Einen ist die Rede vom historischen Buddha Sékyamuni, als der um das 6.Jh vor
unserer Zeitrechnung wirkende Mensch. Zum Anderen ist damit ein zu erreichender
geistiger Zustand gemeint. Auch als etwas zwischen diesen Beiden ist er zu verstehen.1?7
Es ist allgemein bekannt, dass die bildlichen Darstellungen und Statuen des Buddha mit
zahlreichen Symboliken und Gleichnissen bestiickt sind. Zu nennen sind hier zum
Beispiel die verldngerten Ohrldappchen, die auf das hofische Leben des historischen
Buddha hinweisen oder auch die verschiedenen Handhaltungen, die jeweilige geistige
Bedeutungen preisgeben. Auch in der Beschreibung des Buddha in miindlicher und
schriftlicher Form sind so genannte 32 Laksana (grosse und 80 kleinere Merkmale)
bekannt.128 Im Siebten Kapitel des Fiinften Buches des Altun Yaruk Sudur begegnet uns
die Aufzdhlung einiger der so genannten 32 Merkmale eines Vollkommenen. Diese
beziehen sich auf eine symbolische Darstellung eines Buddha oder Weltenherrschers/
Cakravartin. Sie sind nicht als physische Merkmale zu verstehen, auch wenn sie so
beschrieben werden, sondern eher als Portrait der inneren Zustdnde, Ausstattungen und
Fahigkeiten eines Buddha/Mahapurusa. Auch in bildlichen Darstellungen sind einige
dieser Faktoren zu erkennen. Dem weltlichen Gegenspieler und einem Buddha werden
sieben Kostbarkeiten zugesprochen, die ebenso symbolische Bedeutungen haben.

Die 32 Merkmale sind zu Beginn im Verlauf der Lobpreisformel des Siebten Kapitels
bedeutend. Der weltliche Antipode Buddhas wird abschliessend im Zehnten Kapitel
thematisiert.

Ebenso wird in diesem Kapitel auch vom Weisheits-Auge gesprochen, welches durch die
,Urna“ als eines der Merkmale im Siebten Kapitel, somit zu Beginn des Fiinften Buches,
aufgezahlt wird und als Abschluss des Flinften Buches erneut aufgegriffen und dessen
inhaltliche Bedeutung (siehe oben ,Weisheitsauge®) erlautert wird.

Da auch die goldene Trommel und die -im Neunten Kapitel nur erwdahnten- Fiinf
Anhdufungen in diesem Zehnten Kapitel im Detail erlautert werden, kann hier bereits
erschlossen gelten, dass die ersten Kapitel des Fiinften Buches eher Symbole und

Konzepte einbringen und erwahnen und die letzteren Kapitel -insbesondere das Zehnte

127 So beschrieben in E.Conze, ,Der Buddhismus (Siehe Lit.)“, ab S.31.
128 Diese zum Beispiel bei H.v.Glasenapp, ,Pfad zur Erleuchtung (siehe Lit.)“, ab S.48 oder auch im dort
zitierten MN 91. Siehe auch ,Lexikon der dstlichen Weisheitslehren (siehe Lit.)“, S.90.
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Kapitel- fiir die darauf aufbauenden, dann ausfiihrlichen Erlduterungen verantwortlich
sind.

Generell ist Buddha aber eben auch als ein allen Menschen mogliches Ziel der standigen
und dennoch miihelosen, gleichzeitigen Einsicht und Erkenntnis der Wirklichkeit in all
ihren Aspekten und Ebenen. Sowohl die Bilder und Statuen, als auch die oben genannten
Merkmale, symbolisieren nur bestimmte Geisteszustande eines Buddha.

Um Buddha auch in diesem Sinne als universales, zeitloses Wesen darzustellen, welcher
zugleich aber als irdisch-historische Person(en) zu verstehen sein soll, bildete sich -in
der Mahayana-Richtung- das so genannte ,Drei-Leiber-Konzept“ oder auch ,Trikaya-

Konzept“ heraus.

b) Das Trikaya-Konzept

Es muss angefiigt werden, dass in den hoheren Schulen, und so auch im Altun Yaruk
Sudur, auch beziiglich der Auffassungen zum Koérper des Buddha einige Unterschiede
aufzufinden sind.

Da im Mahayana-Buddhismus die Bedeutung der Bodhisattvas zunahm und dadurch
Buddha immer mehr in den Hintergrund riickte, entstanden die mehrmals als
unbeantwortbar geltend dargestellten Fragen und deren Dispute dartiber, ob Buddha
vergangen sei, in einer transzendenten Art bestehe,..... Ein Losungsversuch war die
Entwicklung der Unterteilung des Buddha in drei Kérper/Trikaya. Durch dieses Konzept
ist eine Umschreibung in drei Dimensionen méglich: eine irdische, eine himmlische und
eine transzendentale. Ein Buddha (-Korper) besteht im Mahayana-Buddhismus somit
allgemein aus drei unterschiedlichen Aspekten.

Unterschieden wird in den Dharmakaya oder auch Weisheitskérper, den Sambhogakaya
oder (hdchsten) Erfreuungskérper, und den Nirmanakaya oder Erscheinungskérper.?®
Der Weisheitskorper bezieht sich auf die Weisheit eines Buddha, der vollkommen frei
von Fehlern ist und in dem alle heilsamen Eigenschaften zur Vollendung gebracht sind.
Der (hochste) Erfreuungskorper kann von gew6hnlichen Wesen nicht wahrgenommen
werden, sondern nur durch Wesen mit ebenfalls erhohten Erkenntnissen.

Der Erscheinungskorper ist die —auch von gew6hnlichen Wesen- wahrnehmbare

129 Gonsar Tulku, Vorlesungsskript Nr.5, S.87. Oder auch D.Keown, ,Der Buddhismus (siehe Lit.)“, ab S.83.
Oder H.W.Schumann, ,Buddhimus, Philosophie zur Erlésung (siehe Lit.)“, ab S.60. Es gibt zum Beispiel
auch einen Buddha, den dieser selbst erscheinen lassen kann, den Nimitta-Buddha, doch dieser ist nicht in
Spuren in unserem Basistext zu finden. Hierzu siehe E.Conze, ,Der Buddhismus (siehe Lit.)“, S.164.
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Gestalt. Dieser wird durch obige 32 grosse und 80 kleine Merkmale idealisiert
beschrieben.

Die weiter oben erwdhnte untere Vaibhasika-Schule akzeptiert nur den ersten und den
letzten Korper, den (héchsten) Erfreuungskorper negieren sie. Die sich daraus
ergebende Folge ist der unverdanderte Korper eines Buddha, vor und nach dem vollen
Erwachen, aufgrund dessen das Erwachen dort als , Nirvana mit Uberbleibselt30“
benannt wird. Spezifisch ist auch die Vorstellung, dass der vor dem Erwachen
vorhandene, und nach dem Erwachen gleiche Kérper, mitsamt der Kontinuitat vergeht,
sobald der jeweilige Arhat stirbt.

Ein zentrales Thema der vorangegangenen Kapitel und Biicher des Altun Yaruk Sudur ist
das Trikaya-Konzept. Dieses muss erwdahnt werden, falls davon ausgegangen wird, dass
diese Kapitel und Biicher tatsachlich jemals nacheinander rezitiert wurden oder in
dieser Reihenfolge gelesen wurden. Dort ist vor allem das Hauptproblem die ,,Dauer
eines Buddha“. Diese ist, wie erwdhnt wurde eine der so genannten
nichtbeantwortbaren Fragen/avyakrtavastu. Die Schilderungen der Merkmale im
Siebten Kapitel beziehen sich fiir gewohnlich auf den Nirmanakaya. Im Achten Kapitel ist
-bei den Invokationen der einzelnen Buddhas und Bodhisattvas- eine Unterteilung
dieser, anhand des Trikaya-Konzeptes zu sehen. So werden dort ausser dem
Dharmakaya, der Sambhogakaya durch die Himmelsbuddhas und der Nirmanakaya
durch die Weltbuddhas wiedergegeben. Die Bodhisattvas dienen als Helfer und werden
zuletzt aufgezdhlt. Auch vor dieser vorliegenden Arbeit war bereits bekannt, dass das
Altun Yaruk Sudur ein Sutra des Mahayana-Buddhismus ist. Die Annahme des Trikaya-

Konzepts ist ein weiterer Beleg dieser Zugehorigkeit.

2.1.4 Schulen, Wege und Richtungen des Buddhismus'31

a) Mahayana und Hinayana

In der Magisterarbeit wurden die Unterschiede in den Anschauungen zweier
buddhistischer Hauptrichtungen (Mahayana/Hinayana), exemplarisch fir die
verschiedenen Schulen dargelegt, dies anhand von zwei diese Richtungen

reprasentierenden Schulen (damals: Vaibhasika und Cittamatra). Hier wird neben der

130 Gonsar Tulku, Vorlesungsskript Nr.5, S.88.
131 Zu den einzelnen Schulen: Die Gliederung/Einteilung nach den Vorlesungs- niederschriften von Lama
Gonsar Tulku, Nr.5, aber auch Geshe Lhundub Sopa/Jeffrey Hopkins, ,Der Tibetische Buddhismus*,
Diederichs Gelbe Reihe 13, Eugen Diederichs Verlag, 2.Auflage, Diisseldorf/Kéln, 1981, beide Basistexte
auf Grundlage des ,Kostbarer Kranz der Lehrmeinungen®.
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Auslegung dieser Schulen auch die Ausfiihrungen der hoheren Schulen weiter
ausfallen, denn zu diesen zugehorig waren die Bearbeiter unserer Version.132
Aussagen beziiglich der Schulzugehorigkeit sind -mindestens fiir die fiinf Kapitel des
Flinften Buches des uigurischen Goldglanzsitra- immer mit besonderer Vorsicht zu
priifen, bzw. ausszusprechen. Denn beachtet werden muss immer der, bereits in einer
knappen wissenschaftlichen Abhandlung angesprochene, Schulstreit zwischen
Anhdngern des ,,Sﬁnyavéda" und der ,Cittamatra“, die sich in verschiedenen Kapiteln
des Altun Yaruk Sudur nachweisen lassen. Generell gilt aber, da im Buddhismus -wie
spater zu sehen sein wird- auch Anschauungen weit tiber den gewohnten
Unterteilungen in Aussagen wie ,Entweder..., oder...“, ,A oder Nicht-A“, , A oder B“
hinaus angenommen werden konnen, dass auch wenn mehrere Anschauungen
verschiedener Schulrichtungen nachzuweisen sind, diese eben auch (uigurische)
Mischformen sein konnen. Definite Aussagen sind daher moglichst zu vermeiden.
Grundsatzlich kann man im Buddhismus die zwei so genannten Fahrzeuge (yana)
unterscheiden.133 Mit dieser Unterscheidung ist der jeweils zu begehende Weg
beschrieben, der jedoch nicht vordergriindig abhdngig von einer Ordensrichtung oder
Schule ist, sondern von der geistigen Einstellung, die man hervorzubringen imstande
ist. Ausserdem ist damit aber auch die je nach Anschauung empfohlene Anwendung

beschrieben. Zunichst seien also die zwei Hauptwege im Buddhismus beleuchtet:

132 Mit ,h6oher” beziehe ich mich hierbei auf das immer feiner detaillierte Verstiandnis und die Auslegung
der allen Schulen gemeinsamen Konzepte. In Zusammenhang mit den Schulen kann, wie bereits erwahnt,
auch ein Stufenweg der Erkenntnis dargestellt werden, in diesem Sinn werden diese Ausfiihrungen
~weiter” auf diesem Weg fithren miissen. Zudem sei hier auf die Arbeit ,,Sﬁnyévadé und Vijnanavada,
zentralasiatische Resonanzen eines Schulstreits“, UAJB-Band 5, Harrassowitz, Wiesbaden, 1985, von
K.R6hrborn hingewiesen. Hier untersucht der Autor Passagen aus dem dritten Kapitel des Altun Yaruk auf
die Schulzugehorigkeit der Verfasser. Er kommt zu der (berechtigten) Annahme, dass im Altun Yaruk
Sudur, die oben genannten Richtungen, redigiert durch jeweils motivierte Abschreiber/Ubertrager dieser
Schulen, aufzeigbar sind. Warum der Autor, der zudem auch zu den letzten Bearbeitern der vorliegenden
Abschnitte gehort und zudem auch das ,UWB* herausgibt, hierbei nicht auch auf unsere Kapitel eingeht,
bleibt unklar. Insbesondere die im Zehnten Kapitel offensichtlichen Zusatze seien hiermit erneut
angesprochen. Hier wird berichtet, das bereits im Siebten Jahrhundert ein ausgesprochener Gegensatz
zwischen Hsuen-Tsang und den Vijnanavadin zu einem Disput gefiihrt hat. Zudem wird von
s~umfangreichen Glossen... und andere Merkwiirdigkeiten... ein willkiirliches Textverstandnis des
uigurischen Ubersetzers und Abweichungen von der chin. Vorlage, die weit iiber das sonst iibliche Maf
hinausgehen.” berichtet; siehe S.124.
133 Die Hinayana-Richtung ist wichtig, um die darauf aufbauende Mahayana-Richtung zu verstehen. Das
spdtere Vajrayana wird hier ausgelassen. Die Bezeichnung ,Hinayana“ wird von den Mahayana verwendet.
Die Hinayana nennen sich, um dieser Erniedrigung zu entgehen, daher nur , Theravadin®, zudem driicken
sie hierdurch aus, der urspriinglichen Tradition verhaftet zu sein.
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A. Das Kleine Fahrzeug (Hinayana)134:

Im Kleinen Fahrzeug sind zwei solche Wege zu finden: der Weg der Sravakas'35 und der
Weg der Pratyekas. Ein Sravaka ist auch als , Horer-Sager" zu bezeichnen: dieser hat die
ihm gegebenen Lehren gehort und kann diese dann iibertragen und anderen Menschen
Bericht erstatten. Diese Horer-Sager sind aber nicht in der Lage, alles Gehorte und
Gelernte selbst anzuwenden.

Der andere der beiden Wege ist der, des sich nun zurtickziehend, allein die Erlésung zu
erreichen versuchenden Pratyekas. Dieser wird daher auch mit ,Selbst-Erleuchter"
libersetzt.13¢ Die Inhalte, die hierbei zu iiberwinden und zu negieren sind, variieren wie
gesagt je nach Anschauung und Schule. Der betont bedeutendste Inhalt ist aber meistens

die Erkenntnis der eigenen Identitatslosigkeit.

B. Das Grosse Fahrzeug (Mahayana)

Das Grosse Fahrzeughat nur einen Weg, den des Bodhisattva. Wahrend die oben zuerst
genannten zwei Schulen dem kleineren Fahrzeug zuzurechnen sind, sind die zwei
Anderen dem Grossen Fahrzeug zuzurechnen.

Hierbei ist besonders das notige Entwickeln von Bodhicitta’3” /Erwachungsgeist zu
erwdhnen. Dies ist die Entschlossenheit, die ,Volle Erwachung” zu erlangen, um dann
alle Wesen von ihren Leiden und den Ursachen ihrer Leiden zu erlésen.

Es wird hierzu das so genannte ,, Grosse Erbarmen“138 entwickelt, das in der
Entschlossenheit besteht, die mit der , Vollen Erwachung"13° gewonnenen Fahigkeiten
und Kenntnisse, fiir die Bemiihung um die Befreiung aller Wesen zu nutzen. Hierbei wird
auf das eigene Freikommen aus dem bedingten Entstehen verzichtet.

Es sind zudem die so genannten , Sechs Verwirklichungen“14? notwendig. Diese sind als

134 Beide Richtungen beschrieben in Gonsar Tulku, Vorlesungsskript Nr.5, S.26; oder auch als ganze
Kapitel zu finden bei V.Zotz, ,Geschichte der Buddhistischen Philosophie®, ab S.58.
135 Beide Wege aus Gonsar Tulku, Vorlesungsskript Nr. 5, S.27.
136 Gonsar Tulku, Vorlesungsskript Nr. 5, S.79.
137 Gonsar Tulku, Vorlesungsskript Nr. 5, S.85 und auch S.133.
138 Gonsar Tulku, Vorlesungsskript Nr. 5, S.133.
139 Gonsar Tulku, Vorlesungsskript Nr. 5, S.84.
140 [n Shantidevas ,Bodhicaryavatara“ sind diese genau aufgefiihrt. Geshe Rabten nutzt diesen Text, um die
Vervollkommnung der Geduld zu erlautern. Auch genannt: die Sechs Paramitas. Hierzu zahlen:
Gebefreudigkeit (Dana), Zucht/Disziplin (Sila), Geduld/Ertragen (Ksanti), Energie/Enthusiasmus (virya ),
Meditation/Verinnerlichen (Dhyana) und die oben erwdhnte Weisheit (prajna). Die Uiguren kannten auch
die Erweiterung dieser Sechs Vervollkommnungen zu den Zehn Paramitas, welche in den vorherigen
Biichern des AYS nebst den zehn fiir Bodhisattva zu durchlaufenden Stadien (Bhiimi) behandelt werden.
Diese vier sind: richtige Methode (Upaya), Verzicht (Pranidhana), Kraft (bala) und Wissen (Jfiana). Zu den
Paramita und den Zehn Stufen eines Bodhisattva, siehe auch in H.W. Schumann, ,,Buddhismus, Philosophie
zur Erlosung (siehe Lit.)*, S.80.
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Vervollkommnungen ihrer Inhalte anzusehen. Diese sechs sind: Freigiebigkeit, Tugend,
Geduld, Begeisterung, Geistesvertiefung und Weisheit. Letzteres ist hier besonders
interessant, da das Erkennen der Leerheit als Vervollkommnung der Weisheit
(Prajnaparamita) angesehen werden kann. Neben den anderen Paramitas ist sie nicht
nur zur Erlangung der Buddhaschaft notig; sie ist sogar Basis fiir alle anderen
Vervollkommnungen und stiitzt diese.

Das Altun Yaruk Sudur ist dem Mahayana zuzuzdhlen. In ihm wird explizit der Wandel
des Bodhisattvas erlautert. Dies sowohl praktisch als auch philosophisch. Nicht immer
wenn dieses Suitra aber vorgetragen oder abgeschrieben wurde, ist davon auszugehen,
dass die jeweiligen Bearbeiter oder Horer es auch in diesem Sinne verstanden und
wiedergegeben haben. Sie konnen als Sravaka gewirkt haben, oder -wie oben erwahnt-
auch Mischformen der bekannten Richtungen praktiziert haben. Dies erscheint nicht
ganz abwagig, da zum Beipiel auch bekannt ist, dass die Uiguren trotz der generell im
Buddhismus angemahnten Schadlosigkeit (ahimsa) gute Jager waren und somit eine
eigene -spezifisch auf ihre Lebensumstinde angepasste- Art Buddhismus lebten. Zudem
ist durch ein weiteres uigurisches Sutra (Maitrisimit) belegt, dass (auch) die unteren

Schulen bei den Uiguren Anhdnger hatten.

b) Die Hauptschulen

Wie oben beschrieben, konnen die verschiedenen Richtungen und Schulen des
Buddhismus, in vier —-sich immer detaillierter mit den Basis-Konzepten
auseinandersetzende- Hauptgruppen subsumiert werden. Darin werden die zwei
Schulen der Vaibhasika und der Sautrantika zu den unteren -weil dem Hinayana
zugehorigen- Schulen gezdhlt. Zu den oberen -weil dem Mahayana zugehorig- werden
die zwei Schulen des Cittamatra und Madhyamika gezahlt. Das Madhyamika lasst sich
zudem in zwei Hauptrichtungen Prasangika und Svatantrika unterscheiden.

Die Vaibhasikas geben die Erklirungen iiber den Bodhisattva-Weg zwar als Sravakas
weiter, konnen ihn aber nicht selbst begehen.141

Die Vaibhasika-Schule unterscheidet zwei Feinheiten der Stufen der Identititslosigkeit:
Die grobe Identititslosigkeit beschreibt die Abwesenheit von einer unabhangigen

singuldren und bestdndigen Identitat.14? Eine Person ist abhdngig, da sie aus Ursachen

141 Gonsar Tulku, Vorlesungsskript Nr.5, S.78.
142 Gonsar Tulku, Vorlesungsskript Nr. 5, S.60.
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und Umstdnden entstanden ist. Sie ist nicht substanziell, da man sie in ihre Teile
unterteilen kann, sie ist ausserdem entstanden, somit verganglich und nicht dauerhaft.
Die zweite Stufe der Identitatslosigkeit bezeichnet eine subtile tiefgriindige
Identitétslosigkeit, die die selbstandige, unabhangige und substanzielle Person
verneint.143 Ein Objekt existiert substantiell oder selbsthaft genau dann, wenn dem Geist
zum Erfassen desselben vorher kein anderes Objekt erscheinen muss. Ein Objekt ist
genau dann nominell oder unselbsthaft, wenn dem Geist, um es zu erfassen, ein anderes
Objekt erscheinen muss. Beide Arten der Identitatslosigkeit sind durch yogische
Wahrnehmungen direkt erfahrbar. In den zwei oberen Schulen wird unterschieden in
die Identitdtslosigkeit der Person und die Identitatslosigkeit der Objekte.

Die Vaibhasikas identifizieren die Identitatslosigkeit mit der Identitédtslosigkeit der
Person. Zudem benutzt diese Schule den Ausdruck ,,Sﬁnyaté" nicht.

Sie stimmt der Vorstellung von Leerheit von inhdrentem Bestehen auch nicht exakt zu.
Dies tut sie nur, insoweit damit die subtile Unbestdandigkeit und Identitatslosigkeit der
Person gemeint sind. Wenn die beiden Arten der Identitatslosigkeit nicht erkannt
werden, wirkt sich das Greifen nach Eigenidentitit einer Person aus, indem es zu
bestandigem Kreisen im zwolfgliedrigen Kreislauf des abhdngigen Entstehens!44
gezwungen ist. Somit: Die [dentitdtslosigkeit wird hier in eine feine und eine grobe
Ebene unterschieden. Die grobe Ebene bezeichnete das Abwesen einer unabhéngigen,
singuldren und bestdndigen Identitat. Die feine Ebene bezeichnet die Abwesenheit einer
selbstdndigen, unabhangigen und substanziellen Identitat einer Person.

Auch in der Cittamatra-Schule gibt es den Weg des Sravakas, des Pratyekas und des
Bodhisattvas. Sravakas kénnen auch diese Anschauungen und Lehren nur weiterleiten,
aber nicht selbst anwenden.

Der Weg eines Bodhisattva, der ein zentrales Thema des Altun Yaruk Sudur ist,
unterscheidet sich, da hier erkannt werden muss, dass das Objekt und der
Objekterfasser keine unterschiedliche Substanz haben. Durch das vollstindige
Internalisieren und Erleben dieser Lehre, muss ein Bodhisattva dann versuchen, mit
den, sich durch das volle Erwachen ergebenden Fahigkeiten ausgestattet, alle Wesen

vom Leid zu erlésen (und hierzu Bodhicitta, den Erwachungs-Geisteszustand

143 Gonsar Tulku, Vorlesungsskript Nr. 5, S.61.
144 Dieses bereits mehrfach erwahnte zentrale Konzept beschreibt durch seine einzelnen Glieder des
Kreislaufs, wie und warum Wesen, in unfreier und somit leidvoller Art existieren.
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entwickeln, mit dem eben die Unterscheidungen endgiiltig aufgehoben und das
Erbarmen kultiviert werden).

Insgesamt kann also behauptet werden, dass der als grundlegende Unterschied zu
bezeichnende Aspekt, der die hoheren Schulen charakterisiert, hier vordergriindig die
Abweisung einer Identitit bei den Vaibhasikas gegeniiber der verfeinerten Ansicht, der
Abweisung einer Essenz aller Objekte zu nennen ist.

In der Sautrantika-Schule findet eine Verfeinerung gegeniiber der Vaibhasika-Schule
statt, indem sie die Benennung selbst als die konventionelle Wirklichkeit konstituierend
erheben, wodurch sich die Gewichtung etwas mehr auf Logik und Sprachphilosophie
verlagert.

Die Madhyamika-Schule, die wiederum die feinsten Ansichten gegentiber den bisher
genannten Schulen hat, akzeptiert nicht einmal mehr die Benennung als wahrhaft
existent. ,Madhyamika“ kann als ,der mittlere Weg“ iibersetzt werden und deutet darauf
hin, das hier die Wirklichkeit in der Mitte zwischen den Extremen zu finden ist. Genau so
wird der Wandel der Bodhisattvas spater in den Unterweisungen des Buddhas in Kapitel
Zehn des Altun Yaruk Sudur auch beschrieben.

Der geistige Begriinder dieser philosophischen Auseinandersetzung war Nagarjuna.
Dieser war ein Monch, der etwa Mitte des zweiten Jahrhunderts unserer Zeitrechnung
lebte. Es griinden nicht nur alle tibetischen Schulen in einer Auseinandersetzung,
Ubernahme und Weiterentwicklung seiner Annahmen zur Leerheit, er hat auch den
Begriff ,Siinyata“ eingefiihrt.145 Seine Anschauung ist es, die hier erklart, warum die
Wirklichkeit in der Mitte zwischen den Extremen liegt.

Sein wohl bedeutendstes Werk, das ,Mulamadhyamakakarika“146, wird eingeleitet durch
acht Negationen, die hier zum kompakten Einfiihren dienen (diese werden auch in
Kapitel Zehn des Altun Yaruk Sudur behandelt): Ein Erwachter erfasst die Wahrheit als
1.Nicht Vergehen und 2. Nicht Entstehen, 3. Nicht Ende und 4. Nicht Dauer, 5. Nicht
Einheit und 6. Nicht Vielfalt, 7. Nicht Kommen und 8. Nicht Gehen. Hiermit wird jede
exakte Aussage liber das Wesen der Dinge als nicht zutreffend abgewiesen. Ebenso ist
hiermit die Relativitat aller Erscheinungen, die falschliche Ansicht iiber Personen und
Objekte, die Existenz und Nicht-Existenz angesprochen, die im mittleren Weg zwischen

diesen Acht Verneinungen zur Erkenntnis der letztlichen Wirklichkeit fiihrt.147

145 D, Ikeda, ,Buddhismus, Das erste Jahrtausend*, S.208.
146 Entnommen aus V.Zotz, ,Die Geschichte der Philosophie des Buddhismus®, S.127.
147 R, Zen, ,Drachenstab“, S.107.
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Insbesondere das Kapitel Zehn des Altun Yaruk ist diesbeziiglich kennzeichnend seiner
,Schule” folgend. Eben diese Acht Verneinungen sind dort anzutreffen. Doch ist, wie
weiter oben erwdahnt wurde, von verschiedenen Einschiiben zu berichten und einige
Passagen sind augenscheinlich Einfligungen der ,Cittamatrin®, die daher neben den
Darlegungen der Madhyamika auch besonders Beachtung finden werden.

Der Unterschied zwischen den zwei Richtungen des Madhyamika bestand urspriinglich
in der Art der Argumentationen zur Erkenntnis der letztlichen Wirklichkeit.
Svatantrikas bestehen auf dem Einsatz autonomer Syllogismen (svatantra), um
verkehrte Ansichten zu vernichten. Sie bringen Argumente zum Einsatz, die positive
Feststellungen sind (oder zu solchen umformuliert werden konnen). Prasangikas
greifen falsche Ansichten dadurch an, dass sie deren widerspruchliche Konsequenzen
(prasanga) aufzeigen. Sie benutzen Argumente der Art ,reductio ad absurdum®. Ein
weiterer Unterschied liegt in der Annahme, ob Sinneserfahrungen intrinsisch existieren
oder nicht (Svatantrika nehmen dies an, Prasangika lehnen dies ab).148 Es ist moglich,
die spateren Aussagen des Buddha in Kapitel Zehn, daher der Mahayana-Madhyamika-
Prasangika-Schule zuzuordnen. Die spiteren Aussagen des Alokacintamani-Bodisattva
im Zehnten Kapitel deuten allerdings auf die Cittamatra-Schule hin.

Die daher hier im Folgenden zu behandelnde Schule der Cittamatrin ist allgemein dem
Grossen Fahrzeug zuzurechnen. Ebenso wie bei den bereits mehrfach erwahnten
Vaibhasikas sind auch hier die drei Wege des Sravaka, Pratyeka und Bodhisattva zu
finden. Die Cittamatra-Schule charakterisiert aber vor allem, dass sie alle dusseren
Gegenstande abweist, weil sie nur als im Geist erzeugt angenommen werden. Ihr Name
ist daher mit , Nur-Geist-Vertreter'4°“ zu ibersetzen. Sie akzeptiert eine
Selbstwahrnehmung und spricht dieser auch noch eigenes Bestehen zu. Ebenso
bestehen Bezeichnungen eigentlich als Zustdnde unseres Geistes.

Die Cittamatra-Schule kann unterteilt werden in die so genannten Wahr-Aspektler und
die Falsch-Aspektler.15° Der Unterschied besteht vor allem in der Annahme der Wahr-
Aspektler, alle uns gewohnlichen Wesen erscheinende Phdnomene wiirden ohne einen
Einfluss der Eindriicke der Unwissenheit auftreten, welche hingegen, der Auffassung der

Falsch-Aspektler nach, eben unter dem Einfluss des von Unwissenheit gefarbten Geistes

148 Hierzu siehe auch Guy Newland, ,Einfiihrung in die Leerheit (siehe Lit.)“, Kapitel Acht, Die zwei Arten
von Madhyamika, ab S.108.
149 Gonsar Tulku, Vorlesungsskript Nr.5, S.21.
150 Gonsar Tulku, Vorlesungsskript Nr.5, S.137 ff.
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stattfindet. Wie spater bei dem im Zehnten Kapitel in den Unterweisungen des
Alokacintamani-Bodhisattva zu sehen sein wird, sind durch die dort gegebenen
Beispiele (Zauberer am Kreuzweg), diese Aussagen den Cittamatra-Falschaspektlern
zuordenbar, da hier aber auch von einem ,Haupt-Bewusstsein“ gesprochen wird
(welches weiter unten erlautert werden wird), sind sie aber ebenso den Wahraspektlern
zuordenbar, die eben die Anschauungen des Geistes mit dieser Erweiterung benutzten.
Spatestens hier ist daher eine exakte Zuordnung nicht mehr zweifelsfrei moglich.

Ein Objekt wird entgegen der schon behandelten Vaibhasika-Schule nur aus einer
bestimmten Perspektive betrachtet und nicht direkt als Ganzes. Ohne Zweifel erscheinen
uns gewohnlichen Wesen Formen in getduschter Art als dussere Objekte; aber nicht alles
was uns dabei erscheint ist den Wahr-Aspektlern nach irrig und Schein. Eine Form
erscheint uns als etwas Grobes und ist in dieser Art des Erscheinens nicht unter dem
Eindruck der Unwissenheit entstanden und somit ein tatsachlicher oder wahrhafter
Aspekt. Ein Falsch-Aspektler besteht aber auf den Einfluss der Unwissenheit auf den
Geist auch bei diesen groben Erscheinungen.15!

In der Cittamatra-Schule werden die Begriffe und die damit einhergehenden
Vorstellungen von Objekt, Existentem und Wissbarem gleichbedeutend verwendet.
Auch hier ist eine Aufteilung in eine Konventionelle und Letztliche Wirklichkeit
vorzufinden. Eine konventionelle Wirklichkeit ist beschrieben durch die konventionelle
Wahrheit, die das direkt wahrgenommene Objekt in dualistischer Art erkennt. Die
Definition der letztlichen Wirklichkeit, die durch eine letztliche Wahrheit definiert wird
lautet: ,Eine letztliche Wahrheit beschreibt eine und somit das,

was mit direkter Wahrnehmung, die das Objekt erkennt, ohne jegliche dualistische
Erscheinung erfasst wird“.152

Unter , dualistischem Erscheinen ist die Unterscheidung zwischen einem Subjekt, das
ein Objekt als von sich verschieden erkennt, zu verstehen. Die Erkenntnis ohne
Unterscheidung zwischen Objekt und Subjekt ist demnach hier als direkte
Wahrnehmung der letztlichen Wirklichkeit anzunehmen.

Diese Letztliche Wirklichkeit kann in zwei Arten von Identititslosigkeit unterteilt
werden: in die subtile Identitatslosigkeit der Personen und in die subtile

Identitatslosigkeit der Objekte. Hierin ist ~wie bereits mehrmals gesagt- der

151 Gonsar Tulku, Vorlesungsskript Nr. 5, S.138.
152 Gonsar Tulku, Vorlesungsskript Nr.5, S.144.
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Hauptunterschied zwischen den hier betrachteten Schulen aufzufinden.

Die Vaibhasikas nahmen Unzusammengesetztes wie zum Beispiel das seitenlose Atom
als Letztliche Wirklichkeiten von Objekten und Subjekten an, wobei bei den Subjekten
die Bestandteile und Abhdngigkeiten zu erkennen waren. Hier wird hingegen verfeinert
zwischen den genannten zwei Arten der Identititslosigkeit unterschieden.

Die Identitatslosigkeit der Objekte bezeichnet die hier zu behandelnde Leerheit. Sie
selbst ist nicht mehr zerlegbar.153

Die unter der subtilen Identitdtslosigkeit der Objekte verstandenen zwei Hauptarten in
der Cittamatra-Schule sind die Negation einer unterscheidenden Substanz zwischen
Form und Erfassendem, zudem sind die Benennungen leer von unabhédngiger Existenz.
Zu bemerken ist, dass die Cittamatrins die Ansicht zu der subtilen Identititslosigkeit der
Person zwar libernommen haben, aber jedoch in einer weiter entwickelten Bedeutung
und Anwendung.

Es wird die Ansicht vertreten, dass die Identitatslosigkeit der Person leichter zu
erkennen ist als das Leersein von unterscheidender und/oder unterschiedlicher
Substanz von Erfasstem und Erfassendem und das Leersein von Eigencharakteristik. Es
besteht charakterisierend fiir diese Schule ein Unterschied in der Grobheit und Feinheit
der Leerheit zwischen der Identitatslosigkeit der Subjekte und der Identitatslosigkeit
der Objekte. Die feinere Identitatslosigkeit der Objekte wird als Letztliche Wirklichkeit
angenommen.

Beziiglich der Aspekte, die negiert werden, nutzt die Cittamatra-Schule die Konzepte der
durchgehenden, direkten Abweisung und teilweisen, indirekten Abweisung15* Mit
indirekter Abweisung ist zum Beispiel die Gegenberiihrung beim Umfassen eines
Objekts gemeint, die in der Haut der Handinnenflachen empfunden wird. Durch die
Abweisung eines Aspekts wird ihr Gegenteil erstellt. Mit direkter oder durchgehender
Abweisung ist die absolute Negation eines Objekts gemeint.

Da fur die Cittamatrin die Letztliche Wirklichkeit mit der Leerheit identisch ist, ist die

153 [Thre Grundlagen konnen in einer Einteilung der jeweiligen Schule und Richtung nach aber in sechzehn
bis zwanzig Punkten aufgezahlt werden. Zu den wichtigsten Arten der sich so zusammensetzenden
Leerheit gehéren: 1. Die Aussere Leerheit. Diese bezeichnet die Leerheit dusserer Objekte wie zum
Beispiel Klang oder Gestalt. 2. Die Innere Leerheit. Diese ist die Leerheit des Geistes, wie zum Beispiel die
Leerheit des Sehbewusstseins. 3. Die Innere Aussere Leerheit. Diese bezeichnet die Sinnesorgane, die ja
zwischen dem Inneren und dem Ausseren liegen und diese miteinander in Kontakt bringen. 4. Die Grosse
Leerheit. Diese bezeichnet die Leerheit des Raumes. 5. Die Leerheit von Leerheit. Diese driickt aus, dass
auch das Konzept der Leerheit von seiner Natur her leer von einer eigenen, unabhangigen Identitat ist.
Das Konzept der Leerheit selbst ist erstellt.
154 Gonsar Tulku, Vorlesungsskript Nr. 5, S.98.
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Letztliche Wirklichkeit eine direkte, durchgehende Abweisung. Identitatslosigkeit wird
hier identisch mit Leersein von eigentlicher, letztlicher Identitat aufgefasst.1>> Nur die
Kontinuitat des so genannten Grund- oder Speicherbewusstseins besteht, in dem
karmisch relevante Eindriicke ihre Spuren hinterlassen; nicht aber eine zum
objekterfassenden Geist verschiedene Identitat; nichts besteht denn Geistesstrom.156
Die Cittamatra-Schule vertritt somit eine ist weiterentwickelte Ansicht beziiglich der
Ursache-Wirkungs-Annahme, indem der Geist nun nicht nur das Erfassende Subjekt
erzeugt, sondern auch das erfasste Objekt. Es ist somit auch Grundlage fiir Ursache und
Wirkung in diesem.

Es gibt jedoch auch hier zwei unterschiedliche Lehrmeinungen. Die anfangs erwahnten
Wahraspektler sind der Ansicht, dass dussere Objekte zwar nicht von wahrer Art sind,
aber eine grobe Art Existenz besitzen, indem sie durch Anhdufung von vielen kleinen
Partikeln sind. Die Falschaspektler bestreiten jede dusserliche Existenz.

Allgemein werden im Buddhismus sechs Bewusstseine klassifiziert, die sich aus den
sechs Quellen des bedingten Bestehens ergeben. Die so genannten Wahraspektler unter
den Cittamatrins erweitern diese Ansicht um zwei weitere Bewusstseinsarten:

1. Das Grund- oder Speicherbewusstsein. In diesem werden, wie oben erwahnt, alle
karmisch relevanten Eindriicke hinterlassen. Ebenso ist es die Grundlage der
Benennung als Person, da auf seiner Grundlage positive oder negative Ursachen
jeweilige Auswirkungen haben.

2. Der Verblendete Geist. Dies ist ein besonderer Zustand des Geistes, der auf das
Speicherbewusstsein gerichtet, dieses als unabhangige Identitat, somit falsch,
wahrnimmt. Oder eben der Cittamatra-Schule nach auch dussere Objekte. Ebenso sind
aber auch andere Auffassungen zu finden, in denen mehr, weniger oder auch eben nur
eine Bewusstseinsart vertreten werden.!>”

Ebenso wie in der bereits beschriebenen Vaibhasika-Schule wird auch hier in zwei Arten
der Identitatslosigkeit der Person unterteilt. Mit der feineren, subtilen
Identitdtslosigkeit der Person ist das Leersein der Person von einer unabhangigen,
substanziellen Identitdt gemeint, die autonom besteht. Die grobe Identitatslosigkeit

bezeichnet!>8 die Leerheit der Person von einer bestandigen, singuldaren, unabhangigen

155 Gonsar Tulku, Vorlesungsskript Nr. 5, S.153.
156 Gonsar Tulku, Vorlesungsskript Nr. 5, S.142.
157 Gonsar Tulku, Vorlesungsskript Nr. 5, S.158.
158 Sowohl subtile als auch grobe Identitatslosigkeit bei Gonsar Tulku, Vorlesungsskript Nr. 10, S.170.
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Identitdt. Alle Erscheinungen, die eine Person wahrnimmt und erfasst, sind geistiger Art;
und es gibt dieserhalb keinen Unterschied zwischen Subjekt und Objekt.

Der grundlegende Unterschied beziiglich der Wege eines Buddhisten des Kleinen
Fahrzeugs und des Grossen Fahrzeugs kann somit zusammengefasst werden als: die
Einen versuchen hauptsachlich nur die eigene Erlosung zu erreichen, die Anderen
versuchen zudem, auf dem Bodhisattva-Weg, alle Wesen zu erlésen. Je nach Gewichtung
der jeweiligen Schule ist eine Perspektive darstellbar, die zum Verstdandnis des Konzepts
der Leerheit und der damit einhergehenden Wirklichkeit und deren Erfassen beitragen
kann. Die Vaibhasika-Schule kann als eher materialistisch und die Cittamatra-Schule als
Alles-nur-Geist-Schule dargestellt werden. Auch sind dies namlich unterschiedliche
Betrachtungsweisen beziiglich der Wirklichkeit, dem Bestehen der Subjekte und
Objekte in dieser Wirklichkeit, und somit die Definition dessen, was tiberhaupt ist und
erkannt werden kann: den Vaibhasikas bietet sich eine Welt ausserhalb, die erkannt
werden kann, wenn der Geist nicht verblendet ist. Die Cittamatrin miissen die
Verblendungen, die im Geist selbst entstanden sind, auch in diesem beseitigen.

In diesem -in die Grundkonzepte und Anschauungen einfiihrenden- Kapitel konnten die
Wurzeln der Lehre anhand von ,Atman“ und , Brahman“ niher erlidutert werden. Es lies
sich zeigen, dass diese in Weiterentwicklungen, Negierungen, zumindest mit einer
Auseinandersetzung mit den Inhalten in den Lehren Spuren hinterlassen haben.
Aufgezeigt werden kann, dass der Inhalt des Konzepts der Leerheit jeweils von dem
Negierten abhingt. Dieses kann von Schule zu Schule erheblich variieren.

Diese Grundlegenden Annahmen und Unterschiede in den deren Auslegungen, kdnnen
nun dem Verstandnis der Darlegungen des Inhalts des Fiinften Buches des Altun Yaruk

Sudur nutzvoll dienen.
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3. Das Konzept der Leerheit im Fiinften Buch:

Diese vorliegende Arbeit bietet eine liberarbeitete Version der Dissertation ,Das
Konzept der Leerheit in der buddhistischen Erkenntnistheorie im Fiinften Buch des
uigurischen Goldglanzsiitra (Altun Yaruk Sudur)“ an.

Griinde fiir diese Uberarbeitung waren vor allem eine neue Strukturierung des ersten
Buches.

Durch die Gliederung in der zunachst veréffentlichten Version war das Konzept der
Leerheit zwar darstellbar; viele weitere Denk-Ansto6f3e mussten aber unbeachtet oder
nur angemerkt verbleiben.

In dieser neuen Version wurde versucht, die Grenze zwischen den philosophischen und
devotionalen Inhalten noch scharfer zu ziehen.

Anstelle einer Kiirzung letzterer Aspekte wurde es vorgezogen, die philosophischen
Inhalte noch stiarker zu betonen und auszubauen.

Hierdurch sind beide Elemente des Inhalts noch kompakter und angemessener
darstellbar.

Bereits die genauere Betrachtung der Protagonisten im Fiinften Buch des Altun Yaruk
Sudur bietet eine Vielzahl an Hinweisen und/oder wirft wichtige Fragen auf. Nicht nur
der Vergleich der Namen in den verschiedenen Versionen (Sanskrit, Chinesisch,
Tibetisch,...) lohnt hier, sondern auch, insbesondere den Inhalt betreffend, die
Untersuchung der, den jeweiligen Protagonisten zugesprochenen, Aussagen.

Durchweg wird in allen Kapiteln, neben den dort benutzten und/oder umschriebenen
Konzepten, daher auch ein Augenmerk auf die dort jeweils sprechenden, hérenden oder
sonstwie erscheinenden Personen gerichtet sein.

Der formale Unterschied zwischen diesen Versionen der Dissertation liegt vor allem in
dem Voranstellen der Ubersetzung des gesamten Fiinften Buches.

In der alten Version wurde das Fiinfte Buch in die Fiinf Kapitel getrennt; der betreffende
Basistext wurde dabei nach jeder Bearbeitung eines Kapitels diesem jeweils angefiigt.
Das Voranstellen des gesamten Basistextes erbringt den Vorteil, dafd die neue
Ubersetzung zunichst als Ganzes, dann Passagenweise mit philosophischem
Kommentar und schlieflich im zweiten Buch mit philologischen Hinweisen dargestellt

und entnommen werden kann.
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Nach der Darbietung der gesamten Ubersetzung werden die Kapitel Sieben, Acht, Neun,
Zehn und Elf einzeln bearbeitet.

Hierbei werden Passagen der Ubersetzung herangezogen, um an diesen den jeweiligen
Inhalt detailliert darzustellen und sich mit diesen Inhalten angemessen
auseinanderzusetzen. Diese werden jeweils vorangestellt und sind kursiv gedruckt.

Unterteilt ist dieses Kapitel dieser vorliegenden Arbeit in folgende Unterabschnitte:

3.1 Das Siebte Kapitel. Die Einleitung des Fiinften Buches und die Verbindung zum Rest
des Sutra. Die dufseren Merkmale eines Buddha. Reinigungsformel.

Im Siebten Kapitel ist es zunachst Buddha selbst, der die Gottin des Bodhi-Baums tiber
das in dem Goldglanzsutra bisher gesagte zur Trommel, ihrem Laut und den dies
vernehmenden Bodhisattva Ruciraketu unterweist. Im Siebten Kapitel ist es somit
Buddha, der (eigentlich) spricht. Jedoch wird erzahlt, dafi er der Gottin des Bodhi-
Baums von einer Dharani und Bufdformel berichtet, die ein ,Kancanagapati“1>°
genannter Konigsherrscher gesprochen hat. Nicht nur ist interessant, daf3 erzahlt wird,
dafd Buddha erzahlt, was Kancanagapati gesagt hat (und man es dem folgend gleichtun
soll, wenn man den Laut der Trommel verstehen will...), somit die Wechsel des aktuell
sprechenden; sondern auch die damit einhergehenden Wechsel in Raum und Spriinge in
der Zeit lohnen der Betrachtung.

Inhaltlich sind es vordergriindig hauptsachlich die sog. 32 Laksana, mit deren Nennung
das Lobpreisen des Buddhas stattfindet. Zudem ist hier eine Buf3- /Bekenntnisformel zu
finden. Diese offenbart die Funktion dieses Kapitels als hauptsachlich zur inneren
Reinigung dienend. Die Aufgabe des Siebten Kapitels ist, neben der Verkniipfung und

Einleitung, somit die eines Reinigungskapitels.

3.2 Das Achte Kapitel. Die geistige Einstimmung auf die folgende Unterweisung des
Konzepts der Leerheit durch Invokationen und eine Dharani, die sich auf die Weisheit
bezieht.

Im Achten Kapitel sind es vor allem die Invokationen, die den Inhalt bestimmen. Zudem
istam Ende dieses Kapitels eine Dharani zu finden, die, wie die Uberschrift des Kapitels
es bereits verlautet, ,die vorziiglich goldene Dharani“ genannt wird, und die in ihren

Umschreibungen auch als ,die Mutter aller Bodhisattva“ bezeichnet wird (somit eine

159 Im Sanskrit bei Nobel: ,Suvarnabhujamgendra“.
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Dharani, die sich auf die Erkenntnis der letztlichen Wirklichkeit/der Weisheit bezieht).
Auch hier ist es Buddha, der spricht; aber er erzahlt, was ein anderer (der
Konigsherrscher) rezitiert. Gegen Ende ist zudem eine Art Jataka zu finden.
Angesprochen ist eigentlich Supratisthita, die uns im Siebten Kapitel als Gottin des
Bodhi-Baums begegnete, und der dort der Laut aus der Trommel erlautert wurde; hier
jedoch ist eine Unregelmafdigkeit anzutreffen, da hier Ruciraketu (hier wohl als

Somaketu) angesprochen wird.

3.3 Das Neunte Kapitel. Der zwolfgliedrige Kreislauf des abhdngigen Entstehens, die Vier
Elemente, Das Bewufitsein, die Anatman-Lehre.

Im Neunten Kapitel ist es Buddha allein, der die Horerschaft direkt lehrt, die hier als
gesamte Gemeinde der Menschen und Gemeinde der Gotter (somit: alle Menschen und
alle Gotter) aufgefiihrt wird. Dieses Kapitel ist in den meisten zentralasiatischen
Versionen unverandert zu finden. Selbst in der englischen Ubersetzung der
khotansakischen Version von R.Emmerick, in der zum Beispiel das gesamte Zehnte
Kapitel fehlt, ist dieses nahezu gleich anzufinden.

Wahrend schon die Betrachtung der Personen in den vorherigen Kapiteln lohnt, ist es
eben insbesondere dann das Zehnte Kapitel, welches durch die Untersuchung seiner

Protagonisten das Verstdndnis des hier Aufzufindenden erleichtert.

3.4 Das Zehnte Kapitel. Unterteilt in die Unterweisungen des Buddha und die
Unterweisungen des Bodhisattva.

Die Unterweisungen des Buddha stellen, zusammengenommen mit den Unterweisungen
aus den vorherigen Kapiteln, die Vertiefung der Auslegungen nach der Philosophie der
Madhyamika-/Siinyavada-Prasangika dar.

Die Unterweisungen des Alokacintamani-Bodhisattva stellen, zusammengenommen mit
den Unterweisungen aus den vorherigen Kapiteln, die Vertiefung der Auslegungen nach
der Philosophie der Yogacara/Cittamatra dar.

Zentral ist im Zehnten Kapitel unumstritten die Person der Gottertochter
Alokacintamani. Sie erscheint gleich zu Beginn des Zehnten Kapitels und nimmt,
nachdem sie vom Buddha unterwiesen wurde und dann selbst (im Verlauf des Textes)
zum Bodhisattva wurde, eine zunehmend starkere Rolle ein. Sie tritt sodann als

Befragter und Unterweiser auf und beantwortet dabei ausfiihrlich die Fragen des
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Brahma/Azrua. Buddha erscheint nur noch als Zuhérer und tritt zuletzt als Segen
Erteilender und Befiirworter der Aussagen des Alokacintamani auf. Mit einer Jataka von
Buddha, der Nennung der so genannten ,Zehn Namen eines Buddha“, und sodann einer
letzten Unterweisung zur Verganglichkeit der Lehre enden seine Aussagen, und mit
ihnen dann auch das Zehnte Kapitel.

Ob die (einige) Aussagen des Alokacintamani oder die (einige) des Buddhas
Hinzufligungen sind, kann nicht zweifelsfrei geklart werden. Aber da der Text
Unebenheiten aufweist und Passagen auch direkt auf Auslegungen der buddhistischen
Schulrichtungen hindeuten, ist von mindestens einer weiteren Entwicklungsphase
dieses Zehnten Kapitels auszugehen. Es ist in der urspriinglichen Sanskrit-Version noch
nicht enthalten; und es wird bis zu seiner hier vorliegenden Form somit mindestens

zwei Stufen der Erweiterung und Umstellung durchlebt haben.

3.5 Das Elfte Kapitel. Der Abschluf des Fiinften Buches. Als Uberleitung dienen die Vier
Weltenhiiter. Die Bearbeiter und Génner dieser uigurischen Version werden genannt.
Die Vier Weltenhiiter aus dem Elften Kapitel bilden den Abschluf$ des Fiinften Buches.
Sie sind sodann auch Inhalt des Sechsten Buches. Dieses Kapitel verbindet das Fiinfte
Buch mit dem folgenden Sechsten Buch, indem sich hier die so genannten Vier
Weltenhiiter (Vaisravana, Dhrtarastra, Virudhaka und Virupaksa) erheben und
verbeugend verlauten lassen, daf3 sie selbst der vorgetragenen Lehre folgen und
diejenigen beschiitzen wollen, die dieser Dharma-Kostbarkeit wohlgesonnen sind. Ihnen
wurde, worauf bereits in der Einleitung dieser vorliegenden Arbeit hingewiesen worden
ist, aus diesem Grund, insbesondere in Japan, grofde Huldigung erwiesen. Zudem sind in
diesem letzten Kapitel die Bearbeiter und Gonner dieser Version des Altun Yaruk Sudur

genannt.
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3.1) Das Siebte Kapitel:

a) Einleitung des Fiinften Buches; Einleitung des Siebten Kapitels:

Zu Ehren Buddhas, zu Fhren des Dharma, zu Ehren der Samgha.

Das in dem ,Goldfarbigen Glanz ausstrahlender, voll emporgehobener Dharma-Kénig*
genannten Dharma-Buch, das ,Durch das Gleichnis mit der Lotosblume lobpreisen”
genannte Siebte Kapitel im Fiinften Buch.

Zu jener Zeit hat der vollkommen erkennende, weise Gott der Gotter, Buddha, der
Gottheit des Erwachungsbaums, barmherzig auf diese Weise zu rezitieren gelehrt:
,Edle Gottestochter, du sollst nun aber so verstehen, was der, aus der vom Ruciraketu
genannten Bodhisattva im Traum gesehenen Trommel ertonende, grofSe ehrenvolle
Laut, der die Vorteile der Buddhas pries, und wiederum auch die Bufsformel mit grofSer,
ehrenvoller Rede verlautete, als Grundlage hat. Dies méchte ich euch nun unterweisend
geben. Hort autmerksam zu und lobpreist und bedenkt es gut.

Zu einer friiheren Zeit erschien in dem ,Jambidvipa“ genannten Erdteil ein
Kancananagapati genannter Konigsherrscher, der mit dem Glanz und des Strahlens
Gliick gesegnet war.

Dieser Kéonigsherrscher verehrte und pries, durch sein bei Tag und bei Nacht
ununterbrochen und stindiges Loben durch den Vergleich mit einer Lotosblume, auch
stindig die Buddhas in den drei Zeiten und den zehn Himmelsrichtungen in Sloka-
Versen.

Sein Preisen in Sloka-Versen durch stindiges Loben ist folgendes: “Sagend geruhte er
daraufhin die Sloka-Verse zu verkiinden:

»Vor den Buddha der vergangenen, der kommenden und der sichtbaren Zeit, vor den
Buddha dieser drei Zeiten, die sich in den zehn Himmelsrichtungen breit niedergelassen
haben, verneige ich mich, mit aufrichtigem Gemiit mein Haupt verbeugend, und bedenke

einspitzig Euch, den voll emporgehobenen Gott, den uniibertreftlich reinen und klaren.

Das Siebte Kapitel des Altun Yaruk Sudur dient vor allem als Verkntipfung zu den
vorangestellten Kapiteln!0. Die Inhalte werden hier nur kurz angesprochen; und dabei

wird dieses Wissen aus den Unterweisungen der vorherigen Kapitel vorausgesetzt16l.

160 Siehe Fn 1 bei Nobel (siehe Lit.), S.156: ,Das Kapitel entspricht dem vierten Kapitel des Skr.-Textes. Es
schlieBt an das vierte Kapitel in I-Tsings Version an”. In den tibetischen Versionen stellt es das Siebte dar.
161 Djeses beinhaltet unter anderem die genaue Darstellung des Trikaya-Konzepts und auch die Darlegungen zu
den Stufen des Bodhisattva-Weges.
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Aber dennoch ist es fiir sich, so wie alle Kapitel und auch Biicher des Altun Yaruk Sudur
es auch sind, so gestaltet, dass ein jeweils bestimmtes Thema behandelt und somit
mindestens eine weitere Funktion beinhaltet wird.

Schon zu Beginn ist die Selbstdndigkeit des Fiinften Buches durch die Anrufung der so
genannten ,Drei Juwelen“ gekennzeichnet.

Durch verschiedene Widmungen und Ausspriiche zu Beginn einer Unterweisung
und/oder einer Rezitation kann bereits durch die angesprochene(n) Person(-enkreis)/
Gottheit/Buddhal®? auch auf den weiteren Inhalt geschlossen werden. Bei einem Beginn
mit den ,Drei Juwelen“ ist der -durch die praktischen Anleitungen und durch die
philosophisch vielschichtigen Erlauterungen- vorzufindende Inhalt bereits
angesprochen.

Das Siebte Kapitel beginnt eben mit der auch so genannten ,Dreifachen Zuflucht”. Diese
istim Allgemeinen als deklarative Konversionsformel bekannt. Dieser Beginn hat, durch
die Voranstellung dieser Formel, jedoch auch die Funktion, neben den dadurch
angesprochenen Aspekten des Geisteszustands eines Buddha, iiber den zu erwartenden
Inhalt ndheres preiszugeben. Dadurch, daf3 alle Glieder angesprochen werden, dass
somit nicht ein Buddha (-geisteszustand) bevorzugt wird, sind Erlauterungen der
sowohl der theoretischen (philosophischen), als auch der praktischen (der
anzuwendenden) Art zu erwarten. Wie zu sehen sein wird, sind sowohl in diesem
Kapitel als auch im gesamten Fiinften Buch (und im gesamten Goldglanzsutra) eben
sowohl diese philosophischen als auch diese praktischen Unterweisungen zu finden163
und fiir den Text kennzeichnend.

In diesem Siebten Kapitel sind es eben die Lobpreisungs- und Bekenntnis-Formel, die
zudem in ihrer Anwendung beschrieben werden. Im Siebten Kapitel werden zunachst
die philosophischen Grundlagen erldutert, und im Weiteren, in der Vertiefung der
Beschreibung des Erwachungswandels (eines Bodhisattva), die Anwendung der
dargelegten Philosophie veranschaulicht. Diese Beschreibung erfolgt, nachdem dieses
Siebte Kapitel zur Reinigung und das Achte Kapitel zur Verdienstanhaufung

vorangestellt werden.

162 Fbenso Buddhas oder wie hier zum Buddha, zum Dharma und zum Samgha.
163 Ebenso darf die hier sicherlich zugrunde liegende Zahlenmystik nicht ignoriert werden. Mit der Zahl
Drei sind ausser den Trikaya-Kérpern, oder der Gliederung der Taten in die des Korpers, der Rede und des
Geistes, auch weitere (dreifach gliederbare) Konzepte subsumiert und mit diesem Beginn angesprochen.
Siehe auch , Lexikon der Ostlichen Weisheitslehren (siehe Lit.)“, S.125/126.
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Zur Funktion des Siebten Kapitels gehort, aufer der angesprochenen Verkniipfung und
Einleitung, die Reinigung als erste Stufe des Weges der hier vorzufindenden Schulung
des Geistes. Mit der rezitierten Buf3formel ist sinngemaf$ vor allem eine
Reinigungsformel gemeint, die innere (geistige) Reinigung verspricht, insofern die
gegebenen Anweisungen mit aufrichtigem Gemiit ausgeiibt werden!®4. Philosophisch
betrachtet, ist dem Siebten Kapitel des Altun Yaruk Sudur -zumindest offenbar und in
Bezug zur Anschauung des Konzepts der Leerheit- nicht viel zu entnehmen; denn sie
stellt lediglich die Basis dar, auf der in weiteren Stufen aufgebaut wird. Konzepte und
Symbole, die bereits iber den im Weiteren folgenden Inhalt berichten oder zumindest
dahingehend vorbereiten, sind aber zweifellos auch hier schon enthalten.

Fiir das Verstindnis des Inhalts des Siebten Kapitels sind in der Uberschrift bereits zwei
umfassende Begriffe gegeben: ,Gleichnis mit einer Lotosblume” und , Lobpreisen®. Der
weitere Inhalt des Siebten Kapitels lasst sich in eben diese zwei Hauptstriange
unterteilen. Der Vergleich erfolgt, indem die so genannten 32 Merkmale eines Buddha
benannt werden und der Lobpreis stellt zusammen mit dem Vergleich die Buf3- oder
besser Bekenntnis-Formel dar. Die in diesem Kapitel gleich zu Beginn angesprochene
Gottin des Erwachungsbaums erscheint im Altun Yaruk Sudur nicht nur auch noch an
einer weiteren Stelle, ihr ist sogar ein ganzes Kapitel gewidmet. Hier in diesem Siebten
Kapitel allerdings wird sie nur an dieser Stelle genannt und hat keine weitere Funktion
inne. Ihre Funktion ist hier nicht genau bestimmbar16>. In der Sanskritvorlage lautet der
Name dieser Gottin ,Bodhisattvasamuccaya “166.

Erldutert werden sollen im Folgenden die Ursachen des, dem Ruciraketu im Traum

164 Siehe auch ,Eine uigurische Totenmesse” von K.R6hrborn, S.7 (siehe Lit.), der auf den Begriff , Ksanti“
eingeht, welcher sowohl eines der Paramita (Vervollkommnungen eines Bodhisattva) bezeichnet, aber im
uigurischen eben auch eine Art Siindenbekenntnis und aber eben auch als Siindentilgung, somit
Reinigung zu verstehen ist. Wichtig ist, dies wird hier zudem betont, daB die Tugend des Wegschenkens
der eigenen Verdienste, so wie sie auch hier spater im Text anzutreffen sind, als Weg des wirkenden
Bodhisattva zu betonen sind. Den Uiguren war wohl der Begriff ,,Serinmek” als sonst bekanntes Ksanti
(Geduldsvervollkommnung) geldufig (siehe Fragment 370/ Satz 15).
165 In der Mythologie der Uiguren ist ein ,heiliger Baum“ bekannt; von diesem herab/in diesen herab soll
zum Beispiel der spatere Flihrer Bogli Kagan mit seinen vier Geschwistern gestiegen sein. Hierzu siehe
zum Beispiel E.Korkmaz, , Eski Tirk Inanglari ve Samanizm Terimleri S6zIUgu (siehe Lit.)“, S.43. Auch
hingewiesen werden sollte darauf, dal® der so genannte Bodhibaum innerhalb der indischen Philosophien
allgemein hohes Ansehen geniel’t. Dies nicht nur wegen legendenhafter Umschreibungen von diversen
Weisen (darunter eben auch Buddha), die unter einem Feigenbaum die Erwachung erlangten. Dieser
Baum besitzt kein hartes Kernholz und ist dieserart leer von einem ihm innewohnenden Kern und
verbildlicht die hier darzulegende Lehre. Hierzu siehe auch Buddhadasa Bhikkhu, ,,Kernholz des
Bodhibaums (siehe Lit.)“, S.143.
166 siehe Nobel (siehe Lit.), Fn 2, S.157.
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-welcher in diesem Zusammenhang wohl treffender als Meditation zu verstehen ist-
erschienenen Lautes der goldenen Trommel. Die Person des Ruciraketu und dessen
Familie waren zunachst die Hauptpersonen des urspriinglichen Goldglanzsitras.

Da nun die Eckpfeiler der Horerschaft, die Position des Kapitels innerhalb des Suitras
und sein Ziel gesteckt sind, kann in die eigentliche Rahmenhandlung eingefiihrt werden.
Erst gegen Ende in Kapitel Zehn wird wieder auf die Trommel und ihren Ton (dort dann
detailliert) eingegangen werden. Zuerst miissen aber die Grundlagen fiir das
Verstindnis geschaffen werden.

Die Erzahlerebene ist auffallend in mehrere Stufen unterteilt. Zu lesen ist, wie Buddha
der Gottin des Erwachungsbaums erzahlt, was ein Konig rezitiert hat, um die bisher
gegebenen Unterweisungen zusammenfassend zu verdeutlichen und durch
Lobpreisungen und der Bufdformel, eine innere Reinigung zu vollziehen.

Der zu Beginn genannte und im Weiteren den Inhalt bestimmende Koénig erscheint nur
an dieser Stelle im Altun Yaruk Sudur!®’. Auch seine spater erwdhnten S6hne tauchen
ansonsten nicht mehr auf. Wichtig sind sie aber ohne Zweifel, da sie in einer Jataka-
Auflésung genannt werden. Diese stellen eigentlich Legenden dar, in denen Buddha und
seine ersten Jiinger als Gestalten von Geschichten erscheinen, in denen offenbar wird,
daf} diese nur weltliche Erscheinungen /Wiedergeburten von eben (dem/den)
Buddha(s) (samt Jiingern) sind. Hierfiir spricht auch der im Text genannte ,Jambudvipa-
Erdteil, an dem sich der Konig befindet, denn dieser Erdteil stellt eine auserwahlte
Statte fiir die Geburt eines Buddhas dar'%8. Hier an dieser Stelle sind es jedoch nur dieser
Konig und seine Sohne. Als Vorgeburten sind diese bestimmt.

Angesprochen wird hier unerwartet Somaketu. Es kann sich hier um einen Sprung in der
Erzdhlerebene handeln, in der Somaketu mit Ruciraketu gleichzusetzen ist. Dessen
Familie war, wie weiter oben erwdahnt wurde, der urspriingliche Auftraggeber und
Adressat des Sutra. Dies scheint Sinn zu ergeben, da ihm dann die Bedeutung seines
Traums gedeutet/erlautert wird. Da hier von der Herrscher-Familie des Ruciraketu
gesprochen werden kann, sind zwei S6hne mit den entsprechenden Namen
wahrscheinlich. Die Bodhibaumgottin bekommt dies nur erzahlt. Somit ist Somaketu mit

Ruciraketu und Kancanagapati gleichzusetzen.

167 Dieser im skr. ,,Suvarnabhujamgendra®, jedoch ist laut Nobel ,die Namensform unsicher”, siche Nobel (siehe
Lit.), Fn 3, S.157.
168 Siehe auch , Lexikon des Buddhismus”, K.J.Notz, Herder-Spektrum, Freiburg i.Br., 1998, S.212.
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Die in den folgenden Passagen genannten ,zehn Himmelsrichtungen®, sind die vier
Richtungen (Stiden, Osten, Westen, Norden), die vier Zwischenrichtungen (Siidost,
Ostwest,...) und die obere und untere Richtung. Die ,drei Zeiten“ beziehen sich auf die
Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft. Im Uigurischen werden sie zunachst auch als
vergangene, sichtbare und kommende Zeiten einzeln benannt. Da der Kénigsherr alle
Buddhas all dieser Zeiten anspricht, ist bereits hier ein Buddha-Pantheon angedeutet, so

ist hier von den vielfachen Buddhas -im Gegensatz zum Einen Buddha- zu sprechen.

b) Die 32 Merkmale eines Buddha:

Oh, Kénig aller heiligen Gelehrten, der Glanz eures Kérpers erleuchtet alle Richtungen
und ist wie von goldener Farbe.

Unter allen Stimmen ist es inmitten dieser (Stimmen) die Allerbeste.

Wie von der Art des vom grofSen Brahma aufgestellten Donner-Echos ist euer Erténen.
Es glinzen, mein Gott, Eure Haare, gleich der Farbe eines schwarzen Bienen-Konigs.
Nach rechts gewandt gewirbelt und von blau-violetter Farbe werden sie genannt.
Gerade, dicht und selten wie ein Schnee-Berg sind Eure Zihne. Mit ganz geradem Glanz
verlaufend strahlen sie.

Ungetriibt und makellos, rein und klar sind Eure Augen. Von sanftmiitiger Ausstattung,
wie eine blaue Lotos-Blume.

Fine duftende, lange, makellos ganz rein gewaschene Zunge habt Ihr, so wie ein rotes
Lotos- Blatt inmitten des Wassers strahlt.

Inmitten Eurer Augenbrauen befindet sich Euer Urna-Laksana; nach rechts gewirbelt
besteht es dort gleichsam in der Beryll-Kostbarkeits-Farbe.

Wie ein neu geborener Mond-Gott sind Eure spitzen, langen Augenbrauen, leuchtend
und glinzend bestehen diese, wie von schwarzer Bienen-Farbe.

Wie angefertigtes Gold-Geschmeide aufgestellt ist Eure grade Nase. Durch den Strom der
reinen, klaren Strahlen wegen, befinden sich in dieser Eurer Nase, késtliche, gute Diifte
und Gertiche standig aufsteigend bestehend; woher diese kommen, das wisst ihr.

Die Haare auf Euren goldfarbenen Gliedern einzeln zu zihlen, das sind Zeichen des Heils
und Verdienstes und voll bewundernswert. Sie sind gleich der blauen Beryll-
Kostbarkeit, nach rechts gewirbelt bestehen sie. Ihr Strahlen mit lieblicher Erscheinung

ist schwer zu vergleichen, sagt man.
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Von Anbeginn Eurer Geburt an hat der Glanz Eures Kérpers rundherum die Erden und
Gewdsser der zehn Richtungen erhellt.

Ausgeldscht und verfolgt habt Ihr die Leiden in den drei Entstehungsarten. Den
Lebewesen (darin) habt Ihr, als Frieden, Ruhe und Freude, zudem den in den
Hoéllenwesen der Preta-Welt und in den drei schlechten Wegen Geborenen, den Asura
und den Géttern, den in der Menschen-Welt Angekommenen, um sie zu Frieden, Gliick
und Ruhe (zu fiihren), selbst die vielartigen Leiden, obwohl diese sich standig
vermehrten, ausgeléscht. (Dabei) Selbst als Zeichen des Friedens und der Freude
(dienend).

Der Glanz Eures Korpers erleuchtet alle Richtungen, gleich geschmolzenem, erhitztem
Gold.

Im aufmerksamen Schauen unersattlich, strahlt Euer Gesichts-Rund wie der Kreis des
Mond-Gottes.

Rot leuchten Eure Lippen, gleichwie die Bimba genannte Feigenfrucht.

Wie der Gang eines Lowenherrschers ist die reine Ansicht Eures Wandels.

Wie die Ansicht eines neu geborenen Sonnen-Gottes strahlt, so erstrahlen Eure Strahlen.
Eure, die Kniescheiben beriihrenden, mit (dieser) langen Ansicht ausgestatteten zwei
heiligen Arme, schwingen auf solche Art fein, gleich wie Sala-Baum-Aste.

Finen Klafter grofs erleuchtet Eure Gloriole standig ringsum alles voll und strahlt, wie
wenn 100.000 Tages-Gétter in den zehn Richtungen geboren wdren.

Sie ganz nach der Reihenfolge erreichend, rettet Ihr die den Ursachen gemafs folgenden
Lebewesen, offen und ausfiihrlich.

Das Bildnis eures Strahlen-Netzes ist unergriindlich, mein Gott. Ganz sich verbreitend
erfiillt es vollkommen alle Erden und Gewasser. Grenzenlos kommt es an und erhellt die
Lédnder der zehn Richtungen und vernichtet restlos alle dunklen Finsternisse.

Der Glanz eurer Glite gibt sehr viel Gliick. Seine liebliche Erscheinungs-Farbe wiederum
wird mit dem Gold-Berg zusammen gleichartig genannt.

Dieser Euer ausgestreute Glanz verbreitet sich in allen 100.000 Lidndern; und Ihr rettet
(dadurch) alle Lebewesen-Sohne gleichsam, die ihm begegnen.

Mein Gott, Euer Korper wird als unermefslich grof$ und gliicklich beschrieben.

FEure unvergleichlich zahlreichen Vorziige werden als vollkommen, vollendet und heilig

beschrieben.
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In den Welten in den drei Zeiten seid Ihr allein verehrungswiirdig; und, im ganzen

Samsara erscheinend, seid Ihr von allen als gliicklich zu erachten.

Sodann beginnt ab hier nun die Aufzdhlung einiger der 32 Merkmale eines
Vollkommenen. Diese beziehen sich, wie weiter oben erwdhnt, auf eine symbolische
Darstellung eines Buddhas oder sowie auch die eines Weltenherrschers/Cakravartins.
Sie sind nicht als physische Merkmale zu verstehen, sie sind Umschreibungen der
inneren Zustande, Ausstattungen und Fahigkeiten eines Buddhas/Mahapurusas.
Aufgezahlt werden im Folgenden

1.der goldene, ausstrahlende Glanz des Korpers eines Buddha

2.die (allerbeste) Stimme, gleich der eines Brahma-Donner-Echos

3.die nach rechts gewirbelten, blau-violetten, glanzenden Haare

4.die geraden, liickenlosen, weif$ strahlenden Zdhne

5.die klaren, reinen, sanftmiitigen Augen

6.die lange, rote, weiche, ganz rein gewaschene, strahlende Zunge

7.das nach rechts gewirbelte, helle Urna-Laksana inmitten der Augenbrauen

8.die schwarzen, langen, spitzen und sichelférmigen, glitzernden Augenbrauen

9.die Wohlgeriiche empfindende Nase

10.die blauen, nach rechts gewirbelten Kérperhaare auf den goldfarbenen
Korpergliedern

11.das runde (Mond-)Gesicht

12. die roten Lippen

13.ein l0wenartiger Gang

14.die Kniescheiben beriihrenden, langen Arme

15.ein strahlender Nimbus

Anzufiigen ist hier, daf? lediglich an zwei Stellen (zu Merkmal 5.Augen und 6.Zunge)
Bezug auf die Lotosblume genommen wird. Der hier genannte blaue Lotus (skr.utpala)
symbolisiert Erkenntnis und Weisheit, die Herrschaft des Geistes iiber die Sinne. Der
rote Lotos (skr. kamala) symbolisiert Erbarmen, Liebe und Mitgefiihl. Somit sind die hier
beschriebenen Eigenschaften das Mitgefiihl in den Augen und die Weisheit der Worte.
Die Aufzahlung der 32 Merkmale erscheint insgesamt etwas seltsam, da nur einige
wenige Merkmale aufgezahlt werden. Dies konnte Teil einer weiteren Untersuchung

sein; ist hier jedoch nur anzumerken. Ob mit den versinnbildlichten und hier
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aufgezdhlten Eigenschaften bestimmte Inhalte schon bereits jetzt zu erahnen und zu
erwarten sind, kann hier nicht beantwortet werden.

Es erfolgt der Abschlufd dieses ersten Schritts, in dem die Unmef3barkeit der Buddha
thematisiert wird und die erfolgten und erfolgenden Lobpreisungen allen Lebewesen
gewidmet werden. Die Unmef3barkeit eines Buddhas, welche nach vielen Abschnitten
thematisiert wird, legt die Unmef3barkeit im Rahmen bzw. auf der Ebene des
Dargelegten nahe, welche von Abschnitt zu Abschnitt stufenweise variiert. In diesem
Abschnitt sind es die -hier umschriebenen- unmef3baren Vortrefflichkeiten eines
Buddhas!®9, die eben bestenfalls dieserart umschrieben werden konnen, um sie so zu

erahnen.

c) Entschluf, Lobpreis, Reini formel:

Wie viele zahlreiche Buddhas es auch in der Vergangenheit gab, die sich auf die dunkle
Erde stiitzten, und so zahlreich, wie dies die unzihligen Atome sind, so sind auch die
(Buddhas) in der Zukunft und alle jetzigen Buddhas der zehn Richtungen wiederum in
solcher Art berechenbar, wie dies die Atome und Partikel auf der Erde sind.

Ich werde nun mit aufrichtigem Kérper, Rede und Geist, mich verneigen und auf das Heil
dieser Buddha achten. Sie zu bedenken und lobpreisen méchte ich mich anstrengen.
lhren grenzenlosen Seen der Vortreftlichkeiten bringe ich mit Raucherwerk und Blumen
Verehrung dar.

Wenn in meinem Mund tausend andere Zungen wéren und ich, bis zahlreiche Kalpa
vergangen wdren, die zu bedenken und auszusprechen unerreichbaren
Vortrefflichkeiten der Grofsen stidndig lobpreisen wiirde, so wéire dadurch ihr gutes
tiefes Gemiit dennoch iiberhaupt nicht vollstindig zu lobpreisen.

Entstiinden in meinem Mund tausend weitere Zungen, und wiirde ich mit meinem Mund
einen Buddha lobpreisen und einzeln seine Vortreftlichkeiten so unterteilend mir
vornehmen, so sind dennoch diese einzelnen Vortrefflichkeiten tropfenweise einteilend
zu verbrauchen nicht méglich.

Wie sind desweiteren die Vortrefflichkeiten aller Buddhas zu verstehen und lobpreisend

zu verbrauchen?

169 Siehe aber auch fiir Fragment 172/4-7 des Altun Yaruk Sudur bei J.P.Laut in ,,Die Griindung des
buddhistischen Nonnenordens in der alttiirkischen Uberlieferung (siehe Lit.)“: ,,...ist im chinesichen Text
hier ganz allgemein von der Unmdglichkeit, die Tugenden des Buddha zu ermessen, die Rede, zeigt der uig.
Zusatz deutlich die Intention, personlich teilzuhaben, oder um es modern auszudriicken — sich
einzubringen.”.

115



Wie wenn vom schwarzen Grund bis zum Himmel das gesamte Bestehende mit
Seewasser angetiillt werden wiirde, so konnte man dieses zu wissen finden.

Von den Haarspitzen als Tropfen sind die unzahlbaren Vortrefflichkeiten der Buddhas
durch Gleichartiges aber nicht zu vergleichen.

Mit meinem aufrichtigem richtig-gerichteten Korper, Rede und Geist lobpreise ich, mich
verneigend und derart lobpreisend, die grenzenlosen unendlichen Vortreftlichkeiten der
Buddhas.

Wenn so gleichartig (daraus resultierend) vorziigliche Denk-Verdienste entstehen,
libertrage ich diese den Lebewesen. Schnell mége ich in wahrer Zeit erreichen den
unvergleichlichen Ort.”

Dieser Herr hat stindig auf diese Weise so die Buddha lobpreisend verehrt, und
aufSerdem mit tiefem Gemlit auf folgende Weise Heil erbeten:

»Ich erbitte Heil fiir mich selbst, in zukliinftigen Zeiten, an welchen vielen Gelegenheiten,
an welchen vielen Orten ich auch geboren werden mag: Standig méchte ich in meinem
Traum die grofie goldene Trommel sehen und zudem von dort aus den Abschnitt der
Bekenntnis-Formel vernehmen.

Kraft des Verdienstes meines Lobpreisens, durch den Vergleich mit einem Lotos Lobens
wegen, mochte ich sicher die Buddhaschaft der Nicht-Entstehenden ungetduschten
Einsicht finden.

Finer Udumbara-Blume gleich (selten) sind die Buddha; in der spéter erscheinenden
Welt ist es schwer sie in zahlreichen Kalpa-Zeiten beabsichtigt zu treffen, sagt man.
Wenn es Nacht ist, mochte ich in meinem Traum den Laut der Trommel vernehmen, am
Tage wiederum, mochte ich erneut schicklich Bekenntnis ablegend erklingen.

Den Paramita-Weg zu erlernen, und lehren, méchte ich voll und ganz austiben.

Den Lebewesen mochte ich aufzeigen, den Leidens-Flufs zu beenden.

In spéteren Zeiten méchte ich die beste Einsicht finden.

Die Buddha-Ldnder méchte ich voll und ganz reinigen.

Der zu denken und auszusprechen unereichbaren goldenen Trommel méchte ich folgen.
Zusammen mit den ruhmvollen Buddha wiederum lobpreisen mochte ich ihre wahren,
wirklichen, rechten Vortrefflichkeiten.

Aus diesen Griinden mochte ich die ,,fékyamuni “und ,Maitreya“ genannten Buddha
sehen. Sie sollen ihren Segen geben in dieser Zeit fiir das vorziigliche Bestehen unter den

Menschen.
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Meine ,, Kancanasarpi“und ,Kancanaprabi”genannten zwei S6hne haben in friiherer Zeit
als Weggefdhrten, Fiihrer und Freunde, reichlich und an vielen Gelegenheiten Heil
erbeten; deshalb sind sie nun in meinem Haus geboren worden. Gemeinsam mogen wir
den Segen fiir das beste, héchste Bestehen eines Buddhas finden.

Wie viele Lebewesen es auch geben mag, hoffnungslos, in dem langen Samsara, in dem
Leidens-Kreislauf, in zukiinftigen Zeiten, so mége ich ihnen Hoffnung und Zuflucht sein
und sie zu stindigem, dauerndem und ununterbrochenem Gliick hinfiihren.

Wenn in den drei Bestehensweisen zahlreiche Leiden erscheinen, so wiinsche ich, daf8
diese sich entfernen und (die Lebewesen) gemdifs ihrem Gemlit das friedvolle gliickliche
Nirvana erreichen.

In viel spateren Zeiten den Bodhi-Citta (Geist der Erwachung) ilibend, sollen sie alsbald
alle gleichwie die friiheren Buddhas werden.

Kraft meines durch das Bereuen gewonnenen Verdienstes, durch die auch dem Dharma
gemdfSen Sitte, moge ginzlich behlitet des Leidens Seewasser barmherzig gereinigt sein.
Durch das Erreichen des Verloschens sowohl der Leidenschaften als auch der schlechten
Taten mége ich in schneller Zeit die Frucht der Reinigung erreichen.

Der Ozean-Flufs der Weisheit und der Verdienste ist grenzenlos; und seine reine und
klare Reinigung ist in der Tiefe wahrhaft grenzenlos.

Ich wiinsche zu erreichen dieses wahre Vortreftlichkeiten-Meer und in schneller Zeit zu
finden die grofSe Einsicht in die Buddhaschatft.

Durch die Frucht meines auch der Sitte des Dharma gemdéfsen Bereuens, moge ich als
Befolger bestehen und den reinen Glanz finden. Mein Weisheits-Glanz soll
ununterbrochen strahlen.

Mein Glanz mége vergleichbar mit dem der Buddhas sein.

Mogen meine Ausstattungen an Verdienst und an Weisheit vollendet sein.

Wiederum auf so diese Weise méchte ich allein inmitten der gesamten Welt gepriesen
werden wegen meines an Glanz und Kraft Machtvoll-Werdens.

Unvergleichlich méchte ich sein im fliefSenden Leidens-Meer. Ich erbitte Heil zum
Uberschreiten.

Ferner, in dem ewigen Meer des Ungestalteten, moge ich mich standig und ewig
erfreuen.

Das grofse Meer der Verdienste mdge ich in der sichtbaren Zeit (Gegenwart) voll

durchlaufen.
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Das grofse Meer der Weisheit mége ich in spéteren Zeiten (Zukunft) vollenden.

Die Gestaltung meiner Liander und Stadte moge in den drei Bestehensweisen
hervorragen. An der Anzahl der guten Tugenden mdogen sie grenzenlos, endlos
ausgestattet sein.

Diese Grundlagen mégen sodann alle entstehen. Ihre reine, klare Weisheit, mége schnell

und ohne Gefahren vollendet sein.”

Nachdem der Vorsatz gefasst wird, den Paramita-Weg zu verwirklichen, des Tags die
Bufdformel zu rezitieren und in der Nacht iiber den Trommel-Ton zu meditieren, wird
zudem der Wunsch gedufert, auf Sakyamuni und Maitreya!7® zu treffen, des
vergangenen und des zukiinftigen Buddhas.

Eingefiihrt werden nun die zwei S6hne des Konigs, die sich in einer spateren Auflosung
dieses Jataka als S6hne mit anderem Namen ergeben. Fiir das Heil (die Buddhaschaft)
dieser Beiden und seiner selbst faf3t der Koénig nun Vorsatze und Entschliisse. Unter
diesen selbstlosen Bestreben ist, aufder dem Hoffnung und Zuflucht fiir alle leidenden
Wesen zu sein, vor allem eben der hierzu zu entwickelnde Geist der Erwachung
(Bodhicitta) des grofden Fahrzeugs. Dieser Abschnitt des Siebten Kapitels dient somit,
aufser als Einleitung in die Unterweisungen und als Reinigungsformel, vor allem auch
der Ankiindigung der folgenden Darstellungen des Bodhisattva-Weges. Zudem wird,
neben der Reinigung, auch hier schon Verdienstanhdaufung gelehrt, indem die -durch das

Rezitieren erlangten- Verdienste den Lebewesen dargereicht werden sollen.

d) Jataka-Aufl6sung:

Somakituya, du wisse jetzt auf solche Weise:

»~Der Konigstiirst in der Vergangenheit, der solcherart Heil nur erbeten hat, dieser bist
nun du geworden. Seine zwei S6hne Kancanasarpi und Kancanaprabi wiederum, diese
sind jetzt beide Suvarnabimuk und Suvarnabasuli (geworden), welchen ich ausgewahlt
und austiihrlich Segen erteilt habe.

Die ganze Gemeinde hat, als sie auf diese Weise die Lehr-Rede vernommen hatte, das
vortreftliche Gemlit der Buddhaschaft erweckt. Heil haben sie in dieser Zeit erbeten und
in spdteren Zeiten, wiederum auf einer solchen, auch der Sitte des Dharma geméafSen Art,

Bufde zu tun und zu bereuen.

170 Bej Nobel fehlt dieser.
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Der sodann angesprochene Somakituya, welcher wohl ein weiterer Name fiir Ruciraketu
ist und nur an dieser Stelle erscheint, wird aufgeklart, dafs der hier erwdhnte damalige
Konig, der die Lobpreisungen ausgesprochen und fiir sich und seine Sohne Heil erbeten
hat, in der jetzigen Zeit er selbst und seine S6hne seien.

Eine Aufgabe dieses Abschnitts wird es sein, mit diesem Jataka auf die
Wiedergeburtenlehre hinzuweisen, nachdem die vielen Buddhas angesprochen, ihre
Einheit in ihren Merkmalen beschrieben und ihre Erscheinung durch die Merkmale
wiedergegeben wurdenl’1.

Festzuhalten ist somit vor allem, daf$ das Siebte Kapitel in seiner hier vorliegenden
Version als Verbindung, Einleitung, und Reinigungskapitel dient. Bezogen auf das
Konzept der Leerheit in der buddhistischen Erkenntnistheorie ist ihm wenig Direktes zu
entnehmen. Aber er gibt zumindest preis, dafd im Folgenden eine Unterweisung der

buddhistischen geistigen Schulung der hoheren Richtung(en) erfolgen wird.

171 Siehe auch J.P.Laut, ,Die Zehn Gebote auf Alttlrkisch, Betrachtungen zur Dasakarmapathavadanamala
(siehe Lit.)”: ,unter Jatakas (auf Geburten beziglich) sind Geschichten zu verstehen, die eine friihere
Existenz des Buddha zum Inhalt haben, und die nach Uberlieferung vom Buddha héchstpersénlich erzahlt
werden.” Zu den alttlrkischen Jataka und Avadana siehe auch , Eski Metinlere Goére Budizm (siehe Lit.)*,
W.Ruben, ab S.29. Siehe auch J.P.Laut, ,Jataka (siehe Lit.)".
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3.2) Das Achte Kapitel:

a) Invokationen:

Das im ,,Goldfarbenen Glanz ausstrahlender, voll emporgehobener Dharma-Kénig*
genannten Dharma-Buch ,Die vorziiglich goldene Dharani rezitieren” genannte Achte
Kapitel.

Danach hat der GrofSte in den Landern, der vollkommen wissende Gott der Gotter,
Buddha, erneut inmitten dieser Gemeinde den ,Supratisthita“genannten Bodhisattva zu
rezitieren gnddigst auf folgende Art gelehrt:

»Edler Sohn, welche Lebewesen auch immer mit reinem klaren aufrichtigem Gemdiit
seiende Lebewesen oder deren Gefdhrten sind und wiederum, im Angesicht der
Erscheinungen der Buddha der drei Zeiten verweilend, und dabei grofse, gewichtige
Verehrung und Dienst zu erbringen wiinschen, diese Lebewesen sollen dann dieses
»vorziiglich golden“ genannte Dharani-Dharma erlernen und diese behalten.

Warum sagt man so? Was dieses Dharani-Dharma anbetritft, wird es in der
Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft, ,die Mutter der Buddha dieser drei Zeiten”
genannt.

So wie alle diese Buddha, um alle Lebewesen besser und freudig zu machen, deswegen
dieses Dharani-Dharma erldutert haben, erldutern und erldutern werden, wiederum
dieses (Dharani-Dharma) erldutere ich jetzt gnidigst, es ebenso aufzusagen.

Edler Sohn, du sollst nun aber auf solche Weise wissen, dal8 die Lebewesen, die dieses
Dharani-Dharma behalten, an grofsem Heilsgliick und groSem Verdienst an guten Taten
vollkommen werden.

Welche Lebewesen aber in friiheren Welten den Buddhas begegneten und Verdienst an
guten Taten angehduft haben, diese kénnen dann in dieser Welt dieses Dharani-Dharma
erlernen und behalten.

Sie halten sich an die reinen Ordensregeln und machen nichts weniger als notwendig.
Wiederum wissen sie darum, in diese tiefe und weite Dharma-Erklarung auch zweifellos,
grenzenlos eintreten zu konnen.”: So sagend, erlduterte er.

Dann hat er gnadigst die Schicklichkeit, dieses Dharani-Dharma angemessen zu erlernen
und zu behalten erliutert.

»,Wer aber dieses Dharani-Dharma bedenkt zu behalten, muf$ zu allererst die Namen der
Buddhas und Bodhisattvas benennen, sein Haupt ehrerbietigst verneigen, und darauf

dann, nun auf solche Art angemessen, dieses Dharma aussprechen.
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Beim Aufsagen mufs man es auf diese Weise sprechen:

»Ich verneige mich vor dem Heil der Buddhas der zehn Richtungen.

Ich verneige mich vor dem Heil aller grofsen Bodhisattvas und Mahasattvas.

Ich verneige mich vor dem Heil aller Sravakas und Pratyekabuddhas.

Ich verneige mich vor dem Heil unseres Meisters und Herrn, dem Gott der Goétter,
Sakyamuni-Buddha.

Ich verneige mich vor dem Heil des in der oOstlichen Richtung befindlichen ,,Aksobhya“
genannten Gottes der Gétter, Buddha.

Ich verneige mich vor dem Heil des in der stidlichen Richtung befindlichen ,Ratnaketu”
genannten Gottes der Gétter, Buddha.

Ich verneige mich vor dem Heil des in der westlichen Richtung befindlichen ,Amitabha“
genannten Gottes der Gétter, Buddha.

Ich verneige mich vor dem Heil des sich in der nérdlichen Richtung befindenden , Deva-
Dundubhiraja“ genannten Gottes der Gotter, Buddha.

Ich verneige mich vor dem sich in der oberen Richtung befindlichen ,,Punyavaipulya“
genannten Gottes der Gétter, Buddha.

Ich verneige mich vor dem sich in der unteren Richtung befindenden , Punyaprabhasa“
genannten Gottes der Gétter, Buddha.

Ich verneige mich vor dem Heil des ,,Ratnakosi” genannten Gottes der Gétter, Buddha.
Ich verneige mich vor dem Heil des ,Samantaprabhasa“genannten Gottes der Gotter,
Buddha.

Ich verneige mich vor dem Heil des ,,Gandharasiraja“ genannten Gottes der Gétter,
Buddha.

Ich verneige mich vor dem Heil des ,Padmavijaya“ genannten Gottes der Gotter, Buddha.
Ich verneige mich vor dem Heil des ,Samadarsana“ genannten Gottes der Gétter,
Buddha.

Ich verneige mich vor dem Heil des ,Ratnasikhin” genannten Gottes der Gotter, Buddha.
Ich verneige mich vor dem Heil des ,Ratnaottara“ genannten Gottes der Gotter, Buddha.
Ich verneige vor dem Heil des ,Ratnaprabi” genannten Gottes der Gétter, Buddha.

Ich verneige mich vor dem Heil des ,,Vimaliprabi“ genannten Gottes der Gotter, Buddha.
Ich verneige mich, vor dem Heil des ,Beredsamkeits-Schmuck-Gedanke“ genannten Gott

der Gotter, Buddha.
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Ich verneige mich, vor dem Heil des ,mit reinem, klaren Glanz wie der Mond-Gottes,
strahlender ruhmreicher Kénig” genannten Gott der Gétter, Buddha.

Ich verneige mich, vor dem Heil des ,mit dem Glanz einer Lotos-Blumen-Schmuck-
Ausstattung” genannten Gott der Gotter, Buddha.

Ich verneige mich, vor dem Heil des ,leuchtenden Glanz strahlender Konigs-Herrscher”
genannten Gott der Gétter, Buddha.

Ich verneige mich, vor dem Heil des ,schmutzlos, reiner Glanz, ruhmreicher Konig*”
genannten Gott der Gétter, Buddha.

Ich verneige mich, vor dem Heil des ,im Erkennen furchtlos an Kraft gewinnen”
genannten Gott der Gétter, Buddha.

Ich verneige mich, vor dem Heil des ,furchtlos Ruhmreicher” genannten Gott der Gotter,
Buddha.

Ich verneige mich, vor dem Heil des ,vollkommen Uber]egener” genannten Gott der
Gotter, Buddha.

Ich verneige mich, vor dem Helil des ,Kostbarkeits-Erscheinung”genannten Gott der
Gotter, Buddha.

Ich verneige mich, vor dem Helil des ,Herr(en) des Uberlegens” (genannten) Bodhisattva
und Mahasattva.

Ich verneige mich, vor dem Heil des ,Schatzkammer der Erde” (genannten) Bodhisattva
und Mahasattva.

Ich verneige mich, vor dem Heil des ,Schatzkammer des Himmels und Firmaments“
(genannten) Bodhisattva und Mahasattva.

Ich verneige mich, vor dem Helil des edel gesegneten Bodhisattva und Mahasattva.

Ich verneige mich, vor dem Heil des ,Vajra-Kénig” (genannten) Bodhisattva und
Mahasattva.

Ich verneige mich, vor dem Heil des in Allem edlen Bodhisattva und Mahasattva.

Ich verneige mich, vor dem Heil des ,unerschopfliches Denken” (genannten)
Bodhisattva und Mahasattva.

Ich verneige mich, vor dem Helil des ,grofSen Kraft” (genannten) Bodhisattva und
Mahasattva.

Ich verneige mich, vor dem Heil des ,an gute Gedanken Gebundene” (genannten)

Bodhisattva und Mahasattva.
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Ich verneige mich, vor dem Helil des ,edle Weisheit” (genannten) Bodhisattva und
Mahasattva.
Um dieser allen Buddhas und Mahasattvas Heil willen, verneige ich ehrerbietigst mein

Haupt, und erstrebe, das vorziigliche, goldene Dharani-Dharma auszusprechen.

Das Achte Kapitel fehlt in der Sanskritvorlage. In den tibetischen Ubersetzungen ist es
enthalten.

Im Achten Kapitel wird in einer kurzen Einleitung ein Supratisthita genannter
Bodhisattva angesprochen; und dieser erhilt die Erklarung, dafd (nach der Reinigung im
Siebten Kapitel) nun (im Achten Kapitel) die Verdienstanhdufung durch das Rezitieren
der hier im weiteren zu findenden Dharani und dem durch das Anrufen verschiedener
Buddhas und Bodhisattvas beschrieben wird, mit der man ,wiederum in diese tiefe und
weite Dharma-Erklarung...grenzenlos eintreten” kann. Diese ,tiefen und weiten Dharma-
Erlduterungen” sind die sodann im Neunten und Zehnten Kapitel folgenden
Unterweisungen zum Konzept der Leerheit in der buddhistischen Erkenntnistheorie.
Bei den, den Hauptteil des Achten Kapitels bildenden, Invokationen der Buddhas und
Bodhisattvas, sind nicht alle dieser benannten Personifikationen ermittelbar oder lassen
auf die mit ihnen verbundenen geistigen Ideale schlief3en. Nur einige wenige, die hier
kurz angesprochen werden sollen, lassen sich zweifelsfrei einordnen. Auch hier lohnt
sicherlich der Vergleich der genannten Eigennamen mit den Namen in den anderen
Versionen des Sutra. Selbst die Reihenfolge scheint auf den ersten Blick schon nicht
gleichgliltig zu sein (siehe zum Beispiel Maitreya). Diese Weglassungen, Hinzufligungen
und Umstellungen kénnten auf jeweilige Schul-Richtungen hinweisen, entziehen sich
aber dem gesetzten Ziel (und auch den Moéglichkeiten) dieser vorliegenden Arbeit und
seien hiermit nur angesprochen!7z.

Die zu Beginn der Anrufungen angesprochenen Sravakas und Pratyekabuddhas -wobei,
wie bereits dargelegt worden ist, die Sravakas die Lehre weitergeben konnen, es ihnen
aber an eigener Umsetzungsfahigkeit fehlt, und die Pratyekabuddhas die so genannten
»2Alleinverwirklicher sind, die lediglich fiir sich selbst eine Befreiung vom leidhaften

abhangigen Bestehen in den zwolf Gliedern des Kreislaufs des Entstehens erstreben-

172 Ahnliche Schwierigkeiten sind auch anzutreffen in ,Eine uigurische Totenmesse”, K.R6hrborn, S.8/9
(Siehe Lit.); Festzuhalten ist aber: ,,Man hatte die Vorstellung, dal die Erlésung der Leidenden im
Augenblick der Rezitation des Werkes selbst vor sich geht...Das eigentliche Mittel, den leidenden Wesen
das Plnya der Buddhas zukommen zu lassen, sind also die oben erwahnten Anrufungen der Buddhas.”.
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bezeugen neben den hier angesprochenen Bodhisattvas, Gottern und anderen Wesen,
die umfangreichen Kenntnise der Uiguren von diesen Wesen und wie auch von den
Wegen, die in den verschiedenen buddhistischen Schulen zu begehen sind.

Benannt werden, im Folgenden in drei Gruppen unterteilt, namentlich:

a)Die im Vergleich zu anderen Buddhas zeitlosen —unabhingig von den Naturgesetzen
stets gegenwartigen und aus diesem Grund auch so genannten- Transzendenten Vier
Buddhas. Diese sind (in der Reihenfolge des Basistexts, in Klammern die uigurischen
Namen): im Osten Aksobhya (Aksoba), im Siiden Ratnasambhava/Ratnaketu
(Ratnamiti), im Westen Amitabha (Abita) und im Norden Deva-Dundubhiraja
(Dundubasuvari)!73. Zusatzlich werden noch zwei weitere Richtungs-Buddhas
angerufen: in der oberen Seite Punyavaipulya (Gunavaypuli) und in der unteren Seite

Punyaprabhasa (Gunaprabasi).

b) Buddhas ohne weitere Zuschreibung sind in der Invokation:

Samantaprabha (Ratnakosil74), Samantaprabhasa (Samantaprabi), Gandharasiraja
(Gandarasi), Padmavijaya (Padmavicayi), Samadar$ana (Samantadarsani), Ratnasikhin
(Ratnasiki), Ratnaottara (Rattnaotari), Ratnaprabha (Ratnaprabi), Vimalaprabhasa

(Vimaliprabi).

c) Sodann folgen Umschreibungen verschiedener Buddhas und Bodhisattvas (in der
Reihenfolge des Basistexts):

,Beredsamkeits-Schmuck-Gedanke®, ,mit reinem, klaren Glanz wie der Mond-Gottes,
strahlender ruhmreicher Konig“, ,,mit dem Glanz einer Lotos-Blumen-Schmuck-
Ausstattung®, ,leuchtendem Glanz strahlender Kénigs-Herrscher®, ,schmutzlos, reiner
Glanz, ruhmreicher Konig“, ,im Erkennen furchtlos an Kraft gewinnen®, ,furchtlos
Ruhmreicher®, ,vollkommen Uberlegener", ,Kostbarkeits-Erscheinung®, ,Herr(en) des
Uberlegens”, ,Schatzkammer der Erde®, ,Schatzkammer des Himmels und Firmaments*,
,Vajra-Konig“, ,unerschopfliches Denken®, ,grofde Kraft, ,,an gute Gedanken Gebundene“

und , edle Weisheit".

173 Die Schreibweise der Namen ist (auch bei Nobel) unsicher; siehe Fn 5, S.165.
174 Dieser oder der nichste Buddha fehlen im Uigurischen. Ratnakosi kénnte einer dieser beiden sein oder
ist als zusatzlich genannter Buddha im Uigurischen in Betracht zu ziehen.
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Fiir diese oben namentlich genannten und hier umschriebenen Buddhas und
Bodhisattvas sind Entsprechungen in den anderen Versionen des Goldglanzsutras zu
finden. In Fufdnoten habe ich diese im zweiten Buch an entsprechender Stelle
angegeben. Eine Aufteilung der aufgezdhlten Buddhas und Bodhisattvas nach den drei
Koérpern gemafd dem Trikaya-Konzept ist -wie bereits oben beschrieben (1.1.3 b)-

moglich.

Die Dharani ist diese: hier steht im Original die Dharani.”

Nachdem der vollkommen weise Gott der Gétter, Buddha, dieses Dharani-Dharma
gnddigst gelehrt hat, hat er erneut dem Supratisthita-Bodhisattva wie folgend erldutert:
,Was dieses Dharani-Dharma anbetrifft, wird sie , die Mutter aller Buddha der drei
Zeiten"“ genannt.

Wer auch immer unter den Sohnen von Edlen oder Téchtern von Edlen dieses Dharani-
Dharma behdlt und aufsagt, kann unvergleichlich unbegrenzte, grofSe Arten an
Verdienstanhdufungen anzusammeln, aufzubewahren, anzuhdufen und zu gewinnen
wissend werden.

Die, welche solche Dharani-Dharma zahlreich Aufsagens wegen allen Buddhas folgend,
grofie, gewichtige Verehrung darbringend werden und daher alle diese Buddhas
unzahlig viel Male lobpreist haben und lobend sein werden, wird durch diese Buddhas
wiederum, diesen S6hnen von Edlen und Tochtern von Edlen, der Segen der
Buddhaschaft gnadigst erteilt werden.

Diese werden wiederum in der gegenwadrtigen Welt an Speisen und Getrédnken, Hosen,
Gewdndern und Kleidung, Giitern und Habe, erkennenden Tugenden und an Heil und
Verdiensten reich und ohne Erkrankung und Krankheit ohne Not und Bedringnis selbst
lange Lebensjahre haben.

Welche Art Wiinsche sie auch haben, derartig sind diese Wiinsche, gemafs ihrem Gemdlit

zu befriedigen und zu vollenden.
Diese -insbesondere auf die Aussprache der Laute ausgelegte- Formel, welche auch

Dharani genannt wird, wurde in der Ubersetzung aus eben diesem Grund (ebenso wie

das ,Imaho” zu Beginn jedes Abschnitts) ausgelassen.
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Bei C.Kaya steht: ,””MW R'T”DYR’Y ".. "'WM KWDY KWTY KWC'RY KWC'RY 'YRDDY
MYRYTY SV'Q"..“

Die Dharani bei Radloff: ,namo ratnatrayaya tadyatha nom kudi kuti kucari kucari iriti
miriti svaha!“.

Bei Nobel: ,nan-mo ho-ra-tan-no-tan-ra-yeh-yeh tan-chih-t'a chiin-ti chiin-ti chii-ché-ri
chii-ché-ri i-chih-ri mi-chih-ri so-ho*“.

Da in dieser Arbeit strikt die direkten philosophischen Aussagen den Schwerpunkt
bilden, welche insbesondere im Neunten und Zehnten Kapitel zu finden sind, entfallt an
dieser Stelle der Versuch einer weiteren Deutung dieses Dharani. Ein Vergleich aller
Dharanis im Goldglanzsutra kénnte in einer Gegeniiberstelllung mit den anderen
Versionen aber ebenso fruchtbar sein.

Zu entnehmen ist, dafd diese Dharani , die Mutter der Buddhas und Bodhisattvas*
darstellt und somit den Aspekt der Weisheit symbolisiert. Diese Stelle wurde bisher
falschlicher Weise als ,,Gedanke der Buddhas" tibersetzt, da im Uigurischen ,,C)gi" sowohl
,Gedanke" als auch ,Mutter” bedeuten kann. Richtig kann aber nur die Ubersetzung
,Mutter” sein.

Dies ist ein weiterer Hinweis auf die philosophische Tiefe des im Folgenden zu
erlduternden Konzepts der Leerheit. Im Folgenden sind somit nicht Unterweisungen zur
Glite oder Erbarmen zu erwarten, sondern zur Weisheit und Erkenntnis. Diese Dharani
ist die Elfte im Altun Yaruk Sudur; und sie ist in der Version von Pao-kuei (etwa 597

n.u.Z.) nicht enthalten17s.

c) Praxis:

Supratisthita, aufSerdem wiederum werden diejenigen Lebewesen, die dieses Dharani-
Dharma behaltend an diesem Stufenweg angekommen sind, stindig und unauthorlich
von dem Kaficanagiri-Bodhisattva, dem Maitreya-Bodhisattva, dem Mahasamudri-
Bodhisattva, dem Aryaava]okites’vara-Bodhisattva, dem Maiijusri-Bodhisattva, und auch
dem Mahapinggarli-Bodhisattva und desweiteren durch die (anderen) Bodhisattva

beschiitzt und behititet und zu bewachen sein.

Behiitet werden diejenigen, die diese Dharani behalten kdnnen, vom Glanz vom

Kaficanagiri-, Maitreya- (=Zukunft), Mafijuéri- (=Weisheit), Aryaavalokiteshvara

175 Siehe Nobel | (siehe Lit.), Einleitung, S. XIII.
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(=Erbarmen), Mahasamudri-Bodhisattva und Mahapinggarli-Bodhisattva. Auch zur
Auswahl und damit Aussagefahigkeit dieser zusatzlich genannten Bodhisattvas liefden
sich Erwagungen anstellen. Solche gehdren nicht zu den Schwerpunkten dieser Arbeit;

und ihr Behandeln hier wiirde somit vom Hauptanliegen entfernen!’e.

Daher mufs man aber dieses Dharani-Dharma darbringen, indem man dann auf diese
Weise der Vorschrift gemafs vorgeht:

Ganz zu Beginn muif$ man, diese Dharani mit dem Mund darbringend, 10008mal
aufsagen, danach in einem dunklen Haus Wasser ausbreiten, einen Baldachin und
Schirm authdngen, ein Mandala anfertigen, am ersten Tag des schwarzem Mondes ins
Wasser steigen, sich reinwaschen, sdubern, frische, reine Gewédnder anziehen, in das
Haus eintreten, in dem das Mandala ist, Riucherwerk anziinden, Blumen verstreuen,
Speisen, Getranke, Verehrung und Ehrerbietung darbieten, darauthin, die vorher
ausgesprochenen Namen der Buddhas und Bodhisattvas einzeln benennend, sich jeweils
einzeln verneigen, die gemachten schlechten Taten bekennen und bedauernd Buise
ablegen, dann spdter sein rechtes Knie beugen, die Handflachen zusammenlegen und
dieses Dharani-Dharma 1008mal aufsagen. Welche Wiinsche es auch geben mag, diese
soll er in seinem Geist bedenken und bevor der Tages-Gott geboren wird, sich in diesem
solchen Haus befinden und schwarzfarbige Speisen essen. Auf solche Art und Weise
tdglich einmal essend, soll man am fiinfzehnten Tage eben so aus diesem solchen Haus
heraustreten. Dann iibertrifft und vermehrt sich das Heil, der Verdienst, die Kraft und
Macht dieser Person. Welche Wiinsche er auch hat, diese werden befriedigt und beendet.
Aber wenn diese gewliinschten Wiinsche nicht befriedigt werden, mufs er es wieder
erneut nach vorherigem Brauch vollziehen. Sobald dann die Wiinsche befriedigt werden,
dann mufs er danach spater lange und ununterbrochen dieses Dharani-Dharma ohne zu

vergessen darbringen.”: Dies so sagend, erlduterte er.

Als Abschluf? des Achten Kapitels folgen nun die praktischen Anleitungen zum Erstellen

eines (flinffachen!’”) Mandala und einer Meditations-Klausur. Sie bestehen aus genauen

176 Hingewiesen ist aber bereits weiter oben auf die Arbeit von M.Kdves (siehe Lit.), die sich explizit eben
diesen Dharanis des Altun Yaruk Sudur widmet. Warum welche Buddhas und Bodhisattvas nach und vor
der Dharani benannt werden, kénnte auch Hinweise zu ihrer Bedeutung geben.
177 Hierbei symbolisieren die vier Seiten die Unterscheidung, die Gestaltungskréfte, die Form, das
Empfinden und die Mitte des Kreises das BewuBtsein, insgesamt die den Koérper konstituierenden Finf
Anhaufungen. Ebenso sind hiermit aber auch die zwei Ellen, zwei Knie und das Haupt bei einer
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Angaben zur Dauer und genauen Anweisungen zur Umsetzung und Anwendung in der
Praxis. Hiermit schlief3t das Achte Kapitel mit den Hauptaufgaben der
Verdienstanhdaufung und Erweckung positiver geistiger Zustande. Philosophisch ist auch
diesem Kapitel zum Konzept der Leerheit nur weniges in Andeutungen zu finden. Aber
auch hier ist von einer Vertiefung in der dargelegten Weise zu sprechen. Da in der
buddhistischen Philosophie im Idealfall zwischen Methode und Weisheit eine enge, sich
erganzende Verflechtung stattfindet, sind die ersten beiden Kapitel des Fiinften Buches,
trotz mangelnder offenbarer (nicht weit interpretierbarer) Inhalte und Symbole,
dennoch grundlegend und daher wohl auch als solche eingefiigt worden und zu

verstehen.

Verneigung angesprochen. Insgesamt symbolisiert dieses somit die Person und Teile von ihr.
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3.3) Das Neunte Kapitel:
a) Einleitung des Kapitels:

Im ,Das goldfarbigen Glanz ausstrahlende Dharma-Buch®, welches ,voll
emporgehobener Dharma-Konig“ genannt wird, das ,das Lehren der Wurzel der
Leerheit” genannte, Neunte Kapitel.

Danach hat der vollkommen erkennende, wissende, Gott der Gotter Buddha, nachdem er
dieses Dharani-Dharma erklidrend zu Ende gebracht hatte, um der Bodhisattva und
Mahasattva-Gemeinde grofsen Nutzen und Vorteile zu bringen, um in der mit Géttern
und mit Menschen grofSen, weiten Gemeinde, die in der Tiefe weite, wahre, wirkliche,
treftliche, beste Erklarung, die Wurzel der Leerheit mitzuteilen, erneut gnadigst
erliutert und daraufin Form eines Sloka-Gedichts dargelegt:
,Friiher habe ich in anderen, verschiedenen, tiefen und erliuternden Dharmas offen und
ausfiihrlich die reinen, lieblichen Dharmas gelehrt; jetzt wieder in diesem Dharma, dem
Goldglanzsiitra, werde ich es kurz und zusammenfassend aussprechen, dieses zu denken
unerreichbare leere Dharma. Die tiefen weiten Dharmas, ebenso wie deren grofie
Erlduterungen, konnen unwissende nicht erkennende Menschen nicht erkennen und
verstehen. Fiir sie werde ich es hier erneut rezitieren; und ich werde liber die
Erklirungen der Leerheit der Dharmas lehren. Mogen sie (dadurch) zu Wissen und
Erkennen gelangen. Weil ich sie durch den Geist des grofsen Erbarmens (Mahakaruna?)
bemitleidet habe, will ich durch Hilfsmittel geschickt verschiedene Griinde anbringen
und inmitten der grofsen Gemeinde wie Léwen-Gebrlill meine Stimme erhebend offen

und austiihrlich die die Erklarungen der Leerheit des Dharma lehren.

Der Titel dieses Neunten Kapitels zeigt bereits an, daf in diesem Kapitel die
wesentlichen, grundlegenden Aspekte zum Konzept der Leerheit zu finden sind. Dieses
Neunte Kapitel ist in nahezu allen Versionen gleich erhalten. Das hier wortlich als
,Wurzel der Leerheit” wiedergegebene ,yok kurug t6zin“ kann auch als Basis, Grundlage
oder eben das Wesentliche (der Leerheit) verstanden werden. Die in diesem Kapitel
folgenden Unterweisungen durch Buddha sind auch dementsprechend knappe, aber
treffende Erlauterungen des Konzepts der Leerheit in der buddhistischen
Erkenntnistheorie.

In der Einleitung dieses Kapitels wird noch einmal als Uberleitung Bezug auf die Dharani

des Achten Kapitels genommen. Beachtenswert erscheint, dafi hier die Darlegung des
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Dharani-Dharmas explizit als eine genutzte Méglichkeit ausgewiesen wird, das Konzept
der Leerheit zu vermitteln. Die Verbindung zum Neunten Kapitel wird eben durch das
Konzept der Leerheit gekniipft, welches hier mittels anderer Methoden umschrieben
wird.

Durch den ,Geist des grofden Erbarmens®, den der in diesem Kapitel erscheinende
Buddha entwickelt hat, méchte er im Folgenden insbesondere die unwissenden
Menschen in dem Konzept der Leerheit unterweisen. Ob mit diesem Ausdruck im
Uigurischen das bekannte ,mahakaruna“ angedeutet oder gar ausgesprochen ist, kann
nicht zweifelsfrei beantwortet werden. Dies ware allerdings ein erster eindeutiger
Hinweis auf den Weg des Bodhisattvas, der insbesondere im Zehnten Kapitel dargelegt
wird und hier schon in Spuren gegeben ware.

Die Unterscheidung zwischen wissenden und unwissenden Menschen wird spater in den
Unterweisungen des Alokacintamani-Bodhisattva im Zehnten Kapitel erneut vertieft
werden und weist eindeutig auf den Unterschied zwischen diesen Menschen aufgrund
ihrer Erkenntnis hin.

Die folgenden Unterweisungen zum Konzept der Leerheit konnen in die Beschreibung
Wahrnehmung, der Vier Elemente und des Kreislaufs des bedingten Entstehens
unterteilt werden.

Die Form eines klassischen Sloka wird im Uigurischen nicht eingehalten. Stattdessen ist

eher eine spezifisch uigurische Metrik zu beobachten.

b) Wahrnehmung und Bewuf3tsein:

Es ist notwendig zu wissen, dafs dieser Koérper herrenlos ist, gleichwie ein leeres Dorf.
Dieses hat sechs Diebe als Stiitze. Zwischen diesen kommt kein Zusammenkommen
zustande. Diese sechs Fesseln halten sich allesamt ihrem Haupt-(Sinnes)-Durchgang
gehérend verschieden und auch nur innerhalb von diesem auf. Auf diese Weise kennen
sie sich nicht. Der Augen-Durchgang erblickt standig Farben und Orte. Der Ohren-
Durchgang nimmt ununterbrochen Laute und Stimmen wahr. Der Nasen-Durchgang
riecht stindig Diifte und Geruch. Der Zungen-Durchgang schmeckt verschiedenste
Geschmacke. Der Tast-Durchgang bindet sich an schwere und leichte Bertihrungen. Der
Denk-Durchgang folgt, ohne (selbst) zu sein, dem Dharma-Gesetz. Die sechs (Sinnes-)
Durchgangs-Arten verfolgen jeder fiir sich andere jeweilige Aufgaben und binden sich

selbst unterschiedlichst und verschiedenst an. Das wahrnehmende Bewuf3tsein ist wie
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ein Zauber. Unwahr und kraftlos erscheint es. Es stlitzt sich auf die Sinnesdurchgénge
und befolgt (so) Tduschung und Trug, gleichsam, wie eben in einem leeren Dorf eine
Person rennt und umherlauft. Es stiitzt sich auf die Sinnesdurchgénge und auf die sechs
Erkenntnisse in solcher Weise. Das BewufStsein lduft in allen; dem jeweiligen
Aufenthaltsort gemais kreist es umbher, stiitzt sich auf die (jeweiligen) Herrscher, bindet
sich den Fesseln an und unterscheidet alles Benannte. Die Fiinf Fesseln liebt es
ununterbrochen und unbefriedigt und bedenkt dieses gemafs dem Dharma. Ohne
wiederum auch nur ein wenig zu ruhen, liuft es den Fesseln folgend umher in den
Gebieten der Sechs Sinnesdurchginge wie im Himmel und Firmament Raben und Vigel
ohne Grenze fliegen. Den Sinnesdurchgéingen folgend macht es sie zu dem Ort seiner
Stiitze. Jetzt versteht es (das BewuiStsein) so zu unterscheiden die aufSen gelegenen

Erscheinungen.

Zuallererst beginnt die eigentliche Unterweisung zum Konzept der Leerheit mit dem
Vergleich des Korpers mit einem leeren Dorf, in dem sich sechs Diebe aufhalten, die sich
untereinander nicht kennen.

Beschrieben werden die einzelnen Sinneskrafte (Augen-, Ohren-, Nasen-, Zungen-, Tast-
und Denkkraft).

Zu beachten ist, dafd der Augen-Sinnes-Durchgang Farben und Raumverhaltnisse
erblickt, welche im Chinesischen durch einen einzelnen Begriff ausgedriickt werden.
Hier ist ein Beleg fiir das treffende Verstandnis und die genaue Wiedergabe durch die
uigurischen Bearbeiter zu finden.

Auf diese, sich jeweils nur ihrem Bereich gemaf3 aufhaltende, Sinneskrafte gestiitzt,
nimmt das Bewuf3tsein Objekte wahr.

So ist auch das Gleichnis mit den sechs Dieben zu verstehen: Diese sind die sechs zu
Fesselnden Bewufitseine, die von dufderen Eindriicken (die fiinf Fesseln), je nach
Sinnesfahigkeit dahin geleitet, annehmen, diese seien derart bestehend.

Dieser getduschten Art der Wahrnehmung folgend -denn durch das Anhaften an die
einzelnen Sinneskrafte allein ist noch keine umfassende, direkte Wahrnehmung
geboten- unterscheidet und benennt das Bewuf3tsein die Objekte.

Wie -in einem Gleichnis- ,Vogel frei am Himmel fliegen®, so wandelt das Bewuf3tsein in

diesen Bereichen und nimmt das Wahrgenommene -das so Vorgestellte- als stabil an.
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Doch diese Art der Wahrnehmung gleicht eher einer unselbstandig funktionierenden
Maschine (yantra); und sie ist zudem nicht aus sich, sondern aus den beschriebenen
Griinden entstanden.

Der wahrnehmende Geist wird somit in einer unfreien Weise und die
Wahrnehmungsinhalte als leer von eigenstandigem wirklichem Bestehen beschrieben.
Wie auch bereits weiter oben dargelegt wurde, kann das Bewuf3tsein in der zeitlichen
Abfolge von Zustdanden und in der Darstellung seiner bestimmenden und
beeinflussenden Faktoren aufgezeigt werden, und dies zudem in groberen oder feineren
Darstellungen groberer oder feinerer Zeitabstdnde oder Einteilungen/Mafieinheiten.
Hier ist eine genaue Beschreibung der Wahrnehmung in der Aufteilung in Objekte der
Wahrnehmung und Subjekte der Wahrnehmung, sodann in Geist und Geisteskrafte und

schliefilich in einer Schilderung der Wahrnehmung in einem Augenblick zu finden.

c) Die Vier Elemente; Anatman-Lehre:

Diesen Kérper (er)kennen sie nicht, und (auch nicht) euch als Macher seiner Wesenheit.
Die Wurzel selbst ist nicht stabil. Auf Ursachen gestiitzt ist sie entstanden. Seine
Erscheinung ist zu allen Gelegenheiten auf falschem Dharma entstanden.

Gleichsam wie eine Maschine oder Gerdt gelangt er durch Taten zur Macht. Die Vier
Grofsen (Grundstoffe) sammeln sich an; und soeben ist der Korper vollendet. Der
Ursache gemdlS kreisen sie und ziehen verschiedene Friichte nach sich, hdufen sich alle
an einem Ort an und werden (so) gegensétzlich genannt. Auf diese Weise sind die vier
Schlangen wie in einem ein Kéfig verbleibend. Auch wenn die Wurzeln der vier
Mahabhuta- Schlangen selbst verschieden und unterschiedlich sind, halten sie sich in
einem Ort auf. Sie steigen auf und sinken ab. Sie laufen drunter und driiber, verbreiten
sich im ganzen Korper; und ganz am Ende kommen sie an gemafs dem unvergédnglichen
Gesetz der Verganglichkeit. Unter den vier GrofSen, inmitten der giftigen Schlangen,
sinken die mit Erde und die mit Wasser beide oft nach unten ab. Die mit Wind und die
mit Feuer kommen beide stindig oben an. Wenn diese sich innerhalb vermischen,
entstehen viele Krankheiten. Der Geist nistet sich, auf das Wissen stiitzend, in diesen
Korper ein; und er ldsst verschiedenste schlechte sowie auch gute Taten machen. Es
fiihrt hin und wirft einen hinein in die fiinf weltlichen Orte. Als der Taten gemaise Frucht
erlangen die Korperglieder ein Aussehen und werden der Krankheit und dem Schmerz

Bekannte. Der Koérper stirbt und fallt um. Die grofse Person ist jetzt ohne Schmerz und
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verdndert sich. Zu Eiter wird er und sdugend bringt er Wiirmer und Kéfer hervor.
Zwischen die Griber wird er geworfen, gleichsam wie unndtiges, faules Geholz. Erblickt
aufmerksam dieses Korpers GesetzmdfSigkeit. Lohnt sich bei diesem ein Anhaften an
dem Ich und den Dingen? Alle Dharma sind vergénglich und schlieSlich unewig. Diese
bestehen wiederum samtlich durch Unwissenheit. Alle diese Mahabhuta starren sich wie
ein Trug an. Von Beginn an gibt es sie nicht. Ihre Wurzel ist wiederum (auch) nicht
wirklich. Deswegen unterweise ich, daf$ die Wurzel der Mahabhuta von leerer Art sind.

Man muf3 wissen, dafs sie Liige, Trug und unwahr sind.

Diese Art der getduschten Wahrnehmung wird sodann nicht nur auf dufdere Objekte,
sondern auch auf den eigenen Korper, das eigene Selbst, und insgesamt auf das eigene
Ich angewendet.

Indem sodann die richtige Bestehensweise des Korpers, anhand der Vier Elemente und
der Entstehung von Krankheiten und dem Sterben, dargelegt wird und auf die
vergangliche Bestehensweise eines Subjekts, als abhdngig von den Vier Elementen und
in getduschter Art wahrnehmend, hingewiesen wird, ergibt sich somit die Folgerung des
Nicht-Anhdngens an einem Ich und an den (wahrgenommenen) Objekten.
Philosophisch interessant ist hier, daf} ausgehend von der Beschreibung der
Wahrnehmung eines Subjekts, welche die dufderen Objekte falschlich erfasst, auf das
ebensolche filschliche erfassen des eigenen Selbsts (damit ist nicht das absolute und
unbezogene Selbst, sondern das relative und bezogene Selbst gemeint) geschlossen
wird. Beiden gemeinsam ist die Nichtbestiandigkeit (des als bestdndig angenommenen),
mit der diese beiden Hauptstrange verbunden werden.

Auf die vielerlei Unterarten und Gruppen, in die unterteilt der Geist im Allgemeinen
dargestellt werden kann, wurde bereits oben hingewiesen. Hier ist hauptsachlich die
Darstellung der Leerheit einer Wahrnehmung in einem Augenblick zu finden.

Von dieser Darstellung aus, das Ich als leer von einer eigenen Bestehensweise
annehmend, wird der daraus folgende Schlufd des Nicht-(mehr)-Anhangens und sich
Nicht-(mehr)-fesseln-(Lassens) von Objekten und dem Ich gezogen.

Nun folgen im uigurischen Basisitext die Unterweisungen zu den Vier Grofsen

Elementen.
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Wie bereits weiter oben dargelegt werden konnte, setzt sich der Kérper nach
buddhistischer Sicht aus den Elementen Erde, Wasser, Feuer und Wind zusammen und
ist von diesen Elementen als Trager abhangig.

Yir (Erde), Suw (Wasser), Ot (Feuer) und Yil (Wind) l6sen sich wahrend des -in Ruhe
erfolgenden- Sterbens in einer bestimmten Reihenfolge nacheinander auf; aber in der
genau entgegengesetzten Reihenfolge setzen sie sich aber auch wieder zusammen und
bilden somit die Grundlage des neuen Korpers.

Zu verstehen sind diese ~wie auch oben erwahnt- als Festes, Fliissiges, Warmendes und
Bewegendes.

Die Beschreibung der Vier Elemente in der Darstellung ihrer Auflésungen im
Sterbeprozess ist im uigurischen Basistext, der auch hier durch seine knappen, aber
dennoch genauen Ausfithrungen auffallt, nicht nur in Spuren gegeben.

So, wie spater die Glieder des Zwoélfgliedrigen bedingten Entstehens nur kurz und eben
in Bezug auf das Wahrnehmen, die Wahrnehmende Subjekt, das Wahrnehmungsobijekt,
das Wahrgenommene, die Wahrnehmungsorgane und das wahrnehmende Bewuf3tsein
in einem Augenblick herangezogen werden, um damit die einleitenden Unterweisungen
zu vervollstindigen, so werden auch hier die Vier Grofsen Elemente nur kurz angefiihrt,
um das Krankhafte und Vergangliche des Korpers aufzuzeigen.

Hierbei werden aber eben alle wichtigen Aspekte benannt (Auf- und Absteigen,
Entstehen von Krankheiten).

Sein Finale findet dieser Abschnitt in der direkten Formulierung der Grundfrage der
Anatman-Lehre: ,Lohnt sich ein Anhaften an dem Ich?“

Nicht nur, wie bereits dargestellt, der wahrnehmende Geist, sondern auch der aus den
Elementen bestehende Korper ist ursachlich, zusammengesetzt, unfrei, verganglich und

somit leer.)

d) Der zwolfgliedrige Kreislauf des abhédngigen Entstehens:

Die Unwissenheit selbst ist von je her leer. Durch das am Ende Gemischtsein vieler
Ursachen entsteht es, sagt man. In allen Zeiten ist das wahre Wissen und Verstehen
zerstort. Deswegen unterweise ich dieses, namlich: daf$ die Unwissenheit derart durch
Griinde der Taten und des Wahrnehmens entsteht. Der Name und die Form entstehen
daraufhin, und die sechs Orte mit Bertihrung. Die Empfindung wird wiederum folgend

geboren. Beim Bestehen mit Gier und Anhaften erscheint mit der Geburt auch das Altern
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und Sterben. Trauer, Kummer, Leid und Qual entsteht demgemafs folgend. Die schlechte
Tat verfolgt, bedridngt und beunruhigt ununterbrochen die Leidenden. Im des

Geborenwerdens und Sterbens Rad und kreisen sie unauthorlich umher. Von Beginn an
besteht dieses nicht. Dessen Wurzel selbst ist leer. Ohne die wahre Wurzel zu erkennen,

besteht die Frucht des unterscheidenden Denkens.

Anschliefdend folgt im Neunten Kapitel ein Auszug aus den Gliedern des zwolfgliedrigen
Kreislaufs des abhangigen Entstehens.

Namentlich genannt werden in folgender Reihenfolge die Glieder 1,4, 5,9, 11 und 12
(siehe Liste unten).

Durch die Umschreibung der Wahrnehmung und des bedingten Entstehens sind aber
auch die anderen Glieder angesprochen und beschrieben.

Die Unwissenheit als erstes Glied genannt und durch die verkehrte Wahrnehmung des
bisher Beschriebenen -somit offen erkenntnistheoretisch- begriindet.

Die zwolf Glieder des Kreislaufs des abhangigen Entstehens sind:

(Uigurisch/ Deutsch/ Sanskrit)

1 Biligsiz Bilig/ Unwissenheit / Avidya;

2 Kiling Tat/ Ansammlung / Karma;

3 Tuymak; Kongiil/ Bewufdtsein/ Vijiiana;

4 At Ong/ Name+Farbe/ Nama-Ripa;

5 Alt1 Orun/ Sechs Quellen/ sadayatana;

6 Boritmak/ Bertihren/ Spars$a;

7 Taginmek/ Empfinden/ Vedana; 178

8 Az/ Dirsten/ Trsna;

9 Tutyag/ Anhaften/ Upadana;

178 Erganzung zu 7: + Fiihlen; Empfindung: = das Ergebnis des Beriihrens von Sinnesgegenstand-
Sinneskraft-Sinnesbewusstsein, Gefiihl: = Bewertung des so Empfundenen. Zu 8: danach, dass das
Empfundene (= Wahrgenommene) auch so ist ein solches Sein hat, somit: Diirsten bedingt durch das
Empfundene. Zu 9: Anhaften an diesem angeblichen Sein, Festhalten an diesem Sein, Verfestigt sein an
diesem Sein, Angeklebt sein an diesem Sein, (nach Yajfiavalkya daher zusatzlich: Festgehalten-Werden
und Mitgezogen werden durch dieses angebliche (solcherart gegen-greifende) Sein: “Du erscheinst mir
nicht nur so, sondern Du bist auch so!”: Diese Einstellung ergreift mein Denken und Sinnen! Somit:
Anhaften an dem als seiend Angenommenen, bedingt durch das mit dem Empfinden einhergehende
Fiihlen. Zu 10: “Werden” ist wortlich richtig libersetzt; sinngemaf? ist es jedoch ein passiv (= leidend,
erleidend) erfolgtes Werden, daher ist auch das Kunstwort: “Gewordenwerden” angemessen mdglich. Zu
12: Richtig ware nicht dieses Doppel-Wort, sondern das eine (zusammengesetzte) Wort “Jaramarana”,
wortlich keinesfalls mit “zundchst Altern und danach Sterben” wiederzugeben, sondern -wegen: “marana”
= “Todhaftig(keit)” (mit: “mara” = “Tod” (# “Sterben!”))- “Altern in Todhaftigkeit”, kurz: “todhaftes
Altern (von der Zeugung ab!)”.
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10 Bolmak/ Werden/ Bhava;
11 Togmak/ Geborenwerden/ Jati;

12 Karimak 6lmak/ Altern und Sterben/ Jara-marana.

Der zwolfgliedrige Kreislauf des abhangigen Entstehens wird auch hier bei den Uiguren
benutzt, jedoch hier ganz spezifisch zur Darstellung des Bewuf3tseinszustands in einem
- wie in der Darstellung der Vaibhasika-Schule beschriebenen- kleinsten Augenblick
(einer Wahrnehmung).

Das Konzept kann allgemein aber auch zur Beschreibung von einer, zwei (Geshe Rabten)
oder auch drei Existenzen (Buddhaghosa) angewendet werden.

Die Ursache eines neuen Bewuf3tseinszustands ist der diesem unmittelbar
vorausgegangene alte (und nun gerade vergangene) Bewuf3tseinszustand.

Die Bedingung (der Umstand) hingegen, dafd der neue Bewuf3tseinszustand nun so und
nicht anders ist, ergibt sich (bei gewohnlichen Menschen) aus der Unwissenheit (des
alten Bewuf3tseinszustands!79). Ein Ubergang der Bedeutungsebene ist im uigurischen
Text somit zwischen dem Vergehen/Sterben eines Augenblicks der Wahrnehmung und
dem Vergehen/Sterben eines Subjekts zu finden.

So ist auch ein Korper als 1.Riipa=Form, Gestalt, Gesehenes und passiv zu verstehen
oder auch als 2.Kaya=Korper(energien), aktiv wirkend.

Aber ebenso ist bei einem Gestaltetsein (Samskara) von ,Kaya“ zu sprechen.

Im Neunten Kapitel ist die Beschreibung der Aspekte des Korpers: als

Gesehenes, als Gestalt, in der Beschreibung des Subjekts als Kérperenergien und als
Gestaltetsein in der (mehrfachen) Wirkung zu finden.

Zu beachten ist auch der feine Unterschied zwischen Avidya=Unwissenheit, Fehlwissen
in einem epistemologischen, letztlichen, transzendentalen Verstandnis und in einem
physischen, konventionellen, weltlichen Verstandnis als Moha und Kle$a (gemaf3:
Moha=Verblendung, Irrung; und: KleSa=Beschmutzung, Verunreinigung).

Hierbei sind das Diirsten eher mit ,,Avidya“ zu benennen, und das Anhaften eher mit
,Moha und Klesa“.

In dieser uigurischen Darlegung der Anatman-Lehre ist somit dieses zu unterscheiden:

Anatman= ohne Besitzer (=ohne ein Selbst, ohne irgendeinen Besitzer) besteht und

179 Djes iiber das durch Unwissenheit gestaltete Tripel kdya-vac-citta = Kérper(krifte)-Rede(krafte)-
Geist(eskrafte).
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wirkt ist der Kérper(=Kaya) in physisch-metaphysischer (zeitlich/rdumlich) Hinsicht
wie auch in epistemologisch-semantischer (Benennung/Begriff) Hinsicht.

Die Sinne und Sinnesgegenstande sind einer zweifachen Art (Avidya und Moha)
tdauschend.

Dieser Unterschied wird hier im Basistext, diesen nutzend, als Ubergang und zur
Verkniipfung der Unterweisungen zur Wahrnehmung und zur Erlduterung der
Anatman-Lehre verwendet.

Das konventionelle Bestehen von Objekten und des eigenen Ich werden hier als letztlich

leer dargelegt.

e) Symbole der Vollendung; Unmef3barkeit eines Buddha:

Ich habe restlos und volistindig gebrochen allen Kummer der Leidenschaften. Durch
standig verfiigbare, lange andauernde, wahre Weisheit, habe ich als vollstindig erbaut
erkannt die Gebdude der Fiinf Skandhas und habe aufmerksam verstanden und
vollendet den wirklichen Ort der Einsicht. Ich habe weit das gliickliche Tor der Nirvana
Stadt gedftnet. Deutlich habe ich gezeigt den ewigen und endlosen Ort; so habe ich,
selbst gliicklich werdend, den Geschmack der Soheit des Dharma geschmeckt.
Unauthérlich habe ich sie an diese endlos vielen Lebewesen verteilt. Ich habe stets
geschlagen die liberragende, grofse Trommel des Dharma. Ich habe stets wiederhallen
lassen das iibertreffende, grofse Muschelhorn des Dharma. Ich habe stets entziindet die
libertreffende, grofse Fackel des Dharma. Ich habe stets regnen lassen den
liberragenden, grofSen Regen des Dharma. Ich habe die siindigen Feinde der
Leidenschaften vollends besiegt. Ich habe uniibertreftlich oben aufgestellt die grofse
Fahne des wirklichen Dharma. Aus des Geborenwerdens und Sterbens Meer habe ich die
Lebewesen herausgezogen. IThnen habe ich fest verschlossen das Tor der drei schlechten
Wege. Die in den sieben Feuern der Leidenschaften lodernden Lebewesen, die ohne
Hoffnung und ohne Zuflucht leidenden und herrenlos gewordenen Armseligen sehnten
sich ihrem Haupt-Wunsch gemdaf3 nach der ewigen Nirvana-Ruhe. Die Qualen des
Korpers, der Rede und des Geistes entfernten sich auf einmal. Hiertiir habe ich
ununterbrochen, in unzihligen, zahllosen Kalpa-Zeiten die Buddhas verehrt, gepriesen
und befolgt in einer (gleichen) Weise. Ich habe alle diese reinen Ordensregeln befolgt fiir
die schwer zu erkennende Einsicht. Ich habe den Kérper der Lehre bezeugt, fiir das

Bestehen in friedlicher, freudiger Ruhe. Ich habe mit freigiebigem, reinem Herzen den
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Anderen meine Augen, meine Arme, meine Beine und aufSerdem meine Ohren, meine
Tochter, meinen Sohn und Gefolge gegeben. Die Ausstattungen der sieben Ratnas und
Habe und Gut habe ich restlos dem, der zu erbitten kam, seinem Wunsch gemafs
erbracht. Zu allen Gelegenheiten habe ich mich im Ertragen und ferner den Sechs
Paramita bemiiht. Ich habe voll die Zehn Orte durchlaufen und (so) die Buddhaschaft
erlangt. Alleine werde ich fiir meine vollkommene Weisheit weit gepriesen. Es ist nicht
ein Lebewesen aufzufinden, das als Befolger einen dhnlichen Anteil (an Weisheit)
erfassen kann. Wenn aber diese Lidndereien und Gewdsser und die drei tausend hoch
tausend Stadte Flachland wiren, so flach und eben wie eine Handfliche, dort dann
Straucher und Biume absolut liickenlos dazwischen versammelt wiichsen, dazu
Schlingpflanzen, Hanf, kriftiges Schilf, Bldtter und Laub unerschépflich; und wenn man
endlos diese Habe dann restlos schneidet, zerstlickelt, Teile entnimmt, alles zusammen
wieder teilt, zu feinem, diinnem Staub sie macht, hierzu der Herkunft und Anzahl
Verschiedenstes vermehrend unzihlig hinzutut, dieses alles voll ausfiillend bis zum
Himmel und Firmament mit Ahnlichem vollstindig (damit) fiillt; oder wenn aber auch
anders, aufSerdem in den Lindereien und Gewdssern in den anderen zehn
Himmelsrichtungen, wieviele es auch gleichartig sein mégen, in den drei tausend hoch
tausend Stddten diese soviele Erd-Partikel alle kleiner werdend zu Staub wiirden: dann
diesen Staub zu erdenken und zu zahlen, das ist nicht zu finden. Wie wenn man die
Weisheit aller Lebewesen ansammeln und einer Person alleine geben wiirde, und ihn so
ein Vollends-Wissenden machen wiirde und Weise von solcher Art unzihlig waren an
diesem Ort, wdren die Staubkérner an Anzahl und Merkmalen erkennbar und
auffindbar. Auch wenn sie dann aber einen Augenblick das Wissen des Herrschers der
Heiligen und dieser Weisen-Gemeinde zu ermessen versuchen, lange leben und nicht
sterben, lange fiir unzihlige Kalpa-Zeiten und Epochen nachdenkend ermessen, kann
man ein Messen erhoffen, aber dieses Wissen ist dann dennoch nur die Halfte der Art
des Erkennens.": Sloka sprechend hat er dieses erklirt.

Diese Gesonderte gesamte grofSse weite Gemeinde hat zu dieser Zeit, diese hierin sehr
tiefe, weite Erklarung der Wurzel des Dharma der Leerheit vom vollkommen weisen
Gottes der Gotter, Buddha, zu horen bekommen; desweiteren haben die unzahligen
zahllosen Lebewesen, die Vier GroSen (Mahabhuta), die Fiinf Bauten
(Anhdufungen/Skandha), die Leerheit der Sechs Sinnesdurchgdange und der Sechs

Fesselungen Trug und Liige (zu héren bekommen). Dann aber erkennen die Lebewesen,
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ohne dieses zu unterscheiden wissend, ihre Anbindungen und Fesselungen, restlos alles
wissend und verstehend, so beenden sie und geben auf dieses Kreisen im des
Geborenwerdens und Sterbens Rad. In dem verschieden unterteilten Stufenweg
strengen sie sich an und erlernen, herausragend grofSe Freude und frohes Gemiit

erzeugend, die Anweisung des Gottes der Gétter, Buddha, auf ihren Hiuptern zu halten.

Im Ende des Neunten Kapitels werden zahlreiche Sinnbilder und Gleichnisse genannt,
deren Bezug zum Konzept der Leerheit in der buddhistischen Erkenntnistheorie nicht
alle zweifelsfrei auszumachen sind (die Trommel, die Muschel, die Fackel, der Regen, die
Fahne).

Ebenso werden weitere Verdienste aufgezahlt, die aufder dem Befolgen der
Ordensregeln, der betonten Freigiebigkeit und dem Verwirklichen der
Vervollkommnungen eines Bodhisattvas in der -wie auch in den vorherigen Kapiteln
erwahnten- Unmefibarkeit eines Buddhas miinden.

Als Abschlufd wird noch einmal erneut das Dargelegte zusammengefafdt (Vier Grofde
Elemente, Finf Skandhas, die Leerheit der Sinneseindriicke, und die vermittelten
[llusionen der Sinneskrifte).

Als (positive) Folge der Unterweisungen des Neunten Kapitels werden die dadurch sich
in diesem Stufenweg anstrengenden Wesen aus dem Erleidens-Kreislauf befreit.

Dies kann erkenntnistheoretisch verstanden werden, da sie von nun an nicht mehr an
Gesehenem, Gehortem,... anhaften, sondern die vermittelte Wahrnehmung einzuordnen
wissen.

In diesem Sinne ist ein Buddha auch -wie im Suitra metaphorisch beschrieben- nicht
mefibar, da er iiber den Dingen zu stehen weif3.

Dies sowohl bezogen auf das Subjekt als auch auf die sich diesem bietende Welt der
Erscheinungen/Objekte.

Zum Konzept der Leerheit, in der Auslegung der Uiguren, ist in diesem Neunten Kapitel
des Altun Yaruk Sudur das erste zentrale Kapitel zu finden.

Angefiihrt werden, neben der Darlegung der Objekte der Wahrnehmung, als leer von
einem bestandigen Bestehen aus sich heraus, auch die Identitatslosigkeit/Leerheit der
Subjekte der Wahrnehmung.

Da nicht nur die Subjekte als leer von einem aus sich heraus bestehenden Selbst

dargestellt werden, sondern diese erst durch die Darlegung der Leerheit der
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wahrgenommenen Objekte hergeleitet werden, kann hier von einer Unterweisung der
hoéheren Schulen berichtet werden.

Somit ist aufder der Eingrenzung durch das Pantheon und der Schwerpunktlegung auf
das Verdienstanhdufen durch Rezitationen in den ersten beiden Kapiteln des Fiinften
Buches auch hier nur eine Eingrenzung auf eine Schulung des Mahayana méglich.

Doch durch die Festlegung des Schwerpunkts auf die Wahrnehmung und das
Bewuf3tsein, durch die in diesem Kapitel sowohl die Leerheit der Objekte als auch der
Subjekte angenommen wird, scheint -zumindest durch die genauere Unterweisung
dieser Aspekte- ein Hinweis auf die Vertiefungen durch die Unterweisungen des
Alokacintamani-Bodhisattvas im Kapitel Zehn gegeben zu sein, als deren Grundlage sich
der Inhalt des Neunten Kapitels nun anbietet.

Da gegen Ende die Fiinf Anhdufungen als verstanden und erkannt deklariert werden,
missen sie vorher zumindest erwahnt worden sein -sie fehlen aber im Basistext.
Anhand dieser Fiinf Anhdaufungen wird spater vertiefend die Unterweisung des Budda in
Kapitel Zehn erfolgen. Auszugehen ist daher auch hier von einem offensichtlichen Fehler

im Zusammensetzen, Loschen, Hinzufligen oder schlicht Andern der Vorlage.
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3.4) Das Zehnte Kapitel:

Wie bereits in der Einleitung des 2. Kapitels dieser Arbeit gesagt worden ist, wird das
Zehnte Kapitel des Basistextes, unterteilt in die Aussagen des Buddha, in die Aussagen
des Alokacintimani, und in die Aussagen der Horerschaft, bearbeitet werden8. Da
insbesondere die hier zu findenden zwei verschiedenen Ausfithrungen zur Praxis,
gestiitzt auf den Darstellungen des Konzepts der Leerheit im Neunten Kapitel,
philosophisch ins Gewicht fallen, wurden zunachst die Passagen den Aussagen der
Personen jeweils zugeordnet, um sodann den Inhalt und Ertrag der ihnen
zugeschriebenen Aussagen und ihr Erscheinen im Kontext beachtend zu untersuchen.
Hierbei ist das Zehnte Kapitel bestens geeignet, um die Aussagen den Personen
zuzuordnen, denen sie zugeschrieben worden sind, um sodann den Inhalt in mindestens
zwei Hauptunterweisungen trennen zu kénnen. Denn sehr schnell fallt auf, dafs Buddha,
nachdem er in allen Kapiteln des Filinften Buches vorrangig ist, hier auch teilweise mehr
noch als Horer denn als Sprecher fungiert (um sodann erst spater wieder erneut in
Erscheinung zu treten). Auch das Ausmaf$ des Zehnten Kapitels (etwa dreimal so
umfangreich, wie alle anderen Kapitel des Fiinften Buches) laf3t auf spatere Einschiibe
schliefRen. Diese moglichen Einschiibe konnen mehrere Griinde gehabt haben; und sie
sind bereits in der chinesischen Vorlage nach I-Tsing (Ubersetzung nach Nobel)
vorhanden. Die Untersuchung, welche Passagen im Flinften Buch Einschiibe sein
konnten, ist somit von vornherein mit mindestens der Schwierigkeit der bisher
mangelnden Erarbeitung der gesamten Uigurischen Sutra belastet. So, wie im Achten
Kapitel der Bodhisattva Maitreya an einer Stelle fehlt und an anderer Stelle eingefligt
wird -somit dort nur eine Umstellung stattfand-, so wurden urspriingliche
Unebenheiten des Vorlagetextes sicherlich nicht verstarkt, sondern daraus insgesamt
eher ein fliissigerer Text geschaffen, der ihnen (den jeweiligen Bearbeitern) gemaf3
sinnvoll war. So kdnnten zum Beispiel auch fehlende Passagen an anderer Stelle
erscheinen, wenn alle Stellen des Altun Yaruk Sudur einmal erarbeitet (libersetzt)
vorlagen.

Alokacintamani ist es, die zunichst als Gottertochter vorsichtig nach dem Wandel der

Bodhisattva fragt, und die daraufthin ausfiihrlich von Buddha unterwiesen wird. Danach

180 Djeses Zehnte Kapitel fehlt im Sanskrit. In ,,Buddhism among the Turks of Central Asia (siehe Lit.)”,
M.Koves, S.109: “In this part there is a common mistake in the Uigur and Tib.Ill text.” Fir andere Passagen
des Zehnten Kapitels sind zudem Ubereinstimmungen zwischen einer tibetischen Version (Tib.llI bei
Nobel) und dem uigurischen Text zu finden, die sich von der Version des I-Tsing unterscheiden.
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wandelt sie sich infolge dieser Unterweisung und wird selbst ein Bodhisattva, und dies
dann von mannlichem Geschlecht als Alokacintamani. Er ist es dann auch, der die Fragen
des Konigs der Gotter Brahma (oder auch MahaBrahma genannt) ausfiihrlich
beantwortet.

Aufier des stilistischen Umbruchs, in der Gestalt des Wechsels der Hauptgestalt (die
zudem Buddha selbst ist) eines Siitra zu einer Nebengestalt, die zwar noch ehrenvoll
und hoflich angesprochen wird, aber ansonsten fiir lange Passagen nur zuhort, ist auch
zu bemerken, daf? es interessant erscheint, wenn Alokacintamani als Midchen die
Unterweisungen des Buddha erhalt und dann aufgrund des Wandels ihres
Verstindnisses -ihrer Erkenntnis/Einsicht- selbst noch feiner ins Detail gehend, die
Fragen des Brahma, dann als (méannlicher) Bodhisattva Alokacintamani, zu beantworten
imstande ist. Neben der Substitution der Hauptgestalt, die méglicherweise (auch nur)
die Vielgestalt der Buddhas und Bodhisattvas verdeutlichen soll, wie es ein Anliegen in
vorherigen Biichern und Kapitel des Altun Yaruk Sudur ist, fallt aber eben auf, dafd der
Inhalt des Erklarten sich verandert.

Daher soll im Folgenden versucht werden, den Inhalt der Aussagen des Buddha, die der
Gottestochter Alokacintamani, und die des Bodhisattvas Alokacintamani, die Fragen des
Brahma und ihr Auftreten im Text getrennt darzustellen.

Nur das Zehnte Kapitel wird hier in der beschriebenen Weise bearbeitet, indem es in
zwei Haupt-Abschnitte (ndmlich: die Unterweisungen des Buddha, und die
Unterweisungen des Alokacintamani-Bodhisattva) unterteilt wird. Zudem werden in
einem dritten Abschnitt die Aussagen der Horer und Frager betrachtet. Den Abschluf3
bildet erneut die Darlegung des Basistextes des bearbeiteten Kapitels. Den Anfang
werden die Unterweisungen des Buddha bilden. Alle anderen Personen und Aussagen
werden hier zunachst herausgefiltert, um sodann die Aussagen der ,Alokacintamani“
genannten Gottestochter zu betrachten, ihre Verwandlung in einen Bodhisattva und
dessen Unterweisungen zu beleuchten, und zuletzt, den hier als hauptsachlichen Frager

auftretenden Brahma und seine Gemeinde als Horerschaft.
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1. Die Unterweisungen des Buddha:

Das im , Goldfarbenen Glanz ausstrahlender, voll emporgehobener Dharmakénig*
genannten Dharma-Buch, das ,Sich auf die Wurzel der Leerheit stiitzend, die
gewtinschten Wiinsche befriedigen” genannte, Zehnte Kapitel.

Zu dieser Zeit erschien inmitten dieser Gemeinde eine Alokacintamani genannte
Gottertochter. Diese Gotter-Tochter hat diese Dharma-Unterweisung zu horen
bekommen und ist aus der Freude und des Gliicks (dartiber) dufSerst meisterlich
aufgesprungen und hat dann sich von seinem befindlichen Platz erhoben, hat einseitig
sein rechtes Knie gebeugt, hat seine Handfldchen zusammengelegt, und hat mit grofser
Verehrung den Gott der Gotter, Buddha, auf diese Weise angesprochen:

,Ich empfinde den Wunsch, dal$ mein Gott, dessen Name ruhmvoll ist, in dieser in der
Tiefe weiten Dharma-Wurzel, die Sitte des Erlernens des Wandels offen und ausfiihrlich
erldutern moge!”, sagte es, Slokas und Verse auf diese Weise aussprechend.
(Ferner)“Mein Wunsch ist es auszusprechen, den die ganze Welt Erleuchtenden, den
liber alle zwei Fiifse habenden Emporgehobenen, den verschiedenster Verehrung
Wiirdigen, auf welche Weise die Bodhisattvas diesen wahren Dharma wandeln.

Ob meinem Wunsch vom Ruhmreichen vielleicht gedient werden wird, weifs ich nicht zu
sagen.”

Der in den Landern Gréfite sagte (dann) dieser Gottertochter auf diese Weise: “Oh, edle
Gottertochter, wenn es aber etwas bei Euch gibt, dient Eurem Herzen folgend und fragt
furchtlos. Dieses hérend werde ich Euch fein unterscheidend Antwort geben.”

Diese Aufforderung hérend hat dann diese Gottertochter erneut wieder auf diese Weise
gesagt: ,Auf welche Weise, mein Gott, wandeln alle Bodhisattvas in dem Erwachung
genannten, wahren Wandel, dies sich sowohl vom Samsara als auch vom Nirvana jeweils

anders trennend, um sich selbst und anderen Nutzen und Vorteile zu gewdhren?”

Wie bereits weiter oben vermerkt worden ist, tritt im Zehnten Kapitel gleich zu Beginn
die Gottestochter Alokacintamani auf. Dieses fragt zunichst eher zaghaft nach dem
Wandel der Bodhisattva, den sie zuvor als Sitte des ,Wandel der Einsicht” benennt und
welcher die Wurzel des Dharmas sein soll. Als ihr Buddha zuspricht, sie solle doch
furchtlos fragen (,,Oh, edle Gottestochter, wenn es etwas bei Euch gibt, dient Eurem

Herzen folgend und fragt furchtlos. Dieses horend werde ich Euch, fein unterscheidend,
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zu berichten geben®), wird sie konkreter und fragt nach dem gleichzeitigen, jeweiligen

Trennen vom Samsara und Nirvana des Bodhisattva-Wandels.

Diese Bitte vernehmend, geruhte der vollkommen Weise Gott der Gotter, Buddha, dann
dieser ,Alokacintamani” genannten Gottertochter auf diese Weise zu erldutern: ,Oh edle
Gottertochter, die Bodhisattvas wiederum, die sich auf die Wurzel des Dharma stiitzend,
auf dem ,,Erwachung” genannten, ,Einsicht” genannten Dharma wandeln, erlernen den
Wandel des Beruhigens. Auf diese Weise haften sie dann weder am Samsara, noch
héngen sie sich an das Nirvana. Einer grofsen Anzahl der Lebewesen konnen sie so
wiederum Nutzen und Vorteile gewadhren.

Aufdiese Weise dann aber, sich auf die Wurzel des Dharma stlitzend, auf dem
~Erwachung”genannten ,Finsichts-Geist” genannten Dharma wandelnd, den
»~Beruhigungs-Wandel” erlernend, wiederum auf welche Weise man dieses auch nennen
mag, dieses mufs man wiederum auf diese Weise verstehen: was wiederum die Fiinf
Anhdufungen betrittt, so sind sie das In-Erscheinung-Treten-Lassen der reinen, wahren
Wurzel des Dharma.

Zu sagen, dafs die reine, wahre Wurzel des Dharmas wiederum diese Fiinf Anhdufungen
sind, so diese Fiinf Anhdaufungen zu erwdhnen ist nicht zu finden.

Auszusprechen wiederum, dafs die Fiinf Anhdufungen nicht sind, ist wiederum nicht zu
finden.

Warum wird das so gesagt?

Denn wenn man sagt, dals die Wurzel des wirklichen, wahren Dharma eben derart die

Fiinf Anhdufungen (nicht verschieden) sind, so ist dies die ,Nihilismus"“ genannten
Anschauung; aber wenn man sagt, dafs sie (die Wurzel des wirklichen wahren Dharma)
von den Fiinf Anhdufungen verschieden ist, so ist dies die ,Eternalismus”“ genannten
Anschauung.

Auf diese Weise dann aber von diesen beiden Merkmalen sich verschieden trennend und
beiden Extremen nicht anhaftend, von den Gesetzmaisigkeiten des Sehens fern
geworden und nicht durch Sehen zu finden, ist das Dharma ohne Namen und Merkmal.

Dieses (ist es), was soeben , letztlich wahre Wurzel des Dharma”“ genannt wurde.

Auf diese -den weiteren Inhalt der Unterweisungen Buddhas hauptsachlich

bestimmenden- Fragen antwortet Buddha ausfiihrlich:
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Durch den Wandel des Beruhigens auf dem , Erwachung” genannten Lehrpfad ist es
moglich, sich vom Sarhsara und vom Nirvana gleichzeitig zu l6sen. Im Uigurischen steht
hier fiir ,tiiziilmek" fiir ,,Beruhigung”. Die Bedeutungsvielfalt dieses Begriffs reicht vom
,beruhigen bis hin zum ,harmonisieren“. Mehrmals wird von ihm -in seinen
verschiedenen Bedeutungen- Gebrauch gemacht. Hier ist damit der Geisteszustand des
Gleichmuts beschrieben, der sich ergibt, wenn man, wie in Kapitel Neun erldutert, nicht
an den wahrgenommenen Objekten und an einem Subjekt haftet, zugleich aber, wie hier
auch im Weiteren erlautert wird, sowohl vom Kreislauf des (unfrei) Geborenwerdens als
auch vom Nirvana 16st!81. Die folgenden Ausfiihrungen bieten die theoretische
Begriindung fiir den, fiir die Lebewesen nutzvollen, Bodhisattva-Weg der Mitte zwischen
den zwei Extremen, der hier -als praktischer Weg beschrieben- zu finden ist und der
oben anhand der konigsartigen Logik dargelegt werden konnte. Die zwei zu
vermeidenden Extreme werden namentlich benannt und umschrieben.

werden. Anhand der Fiinf Skandhas (der Fiinf Anhdaufungen oder auch Fiinf Aggregate)
wird sodann dargelegt, daf3

1. die Funf Aggregate nur Erscheinungen der Wurzel des Dharma sind,

2. die Finf Aggregate nicht die Wurzel des Dharma sind,

3. die Flnf Aggregate nicht Nicht-Seiend sind.

Denn gegen die Aussage 2. spricht die sich daraus als Folge ergebende die Anschauung
des Nihilismus. Gegen diese Aussage -sodaf’ die letztliche Wurzel des wahren Bestehens
von den Fiinf Aggregaten verschieden ist- spricht aber die sich daraus als Folge
ergebende Anschauung des Eternalismus. Als Nihilismus (welcher tibrigens auch durch
den Begriff , tiizilmek" wiedergegeben ist) ist hier somit die Anschauung zu bezeichnen,
die die Fiinf Aggregate als die Wurzel des letztlichen Bestehens annimmt. Als
Eternalismusist hier somit die Anschauung zu bezeichnen, die die Wurzel des
letztlichen Bestehens von den Fiinf Aggregaten unterschieden annimmt.

Auf diese Weise, den beiden Extremen nicht anhaftend, wird die Letztliche Wirklichkeit,

»,Dharma ohne Namen und Erscheinung” genannt. In dieser Weise hat man sich aus dem

181 Ob hier eine konzentrative Meditation (samadhi als Sammlung des Geistes, als Unzerstreutheit) und/oder
ein Zustand der Unerregtheit, eines Zur-Ruhe-Kommens (prasrabdhi), ein Gleichmut (upeksa), oder lediglich ein
aufmerksames (smrti) Wandeln gemeint ist, kann nicht ganz geklart werden. Auf dem Bodhyana sind im
Allgemeinen insgesamt sieben Glieder zu nennen. Ausgegangen wird davon, daR hier alle Erwachungsglieder,
Fahigkeits-/Zustandsbeschreibungen als pars pro toto angesprochen sind (somit auch ebenso: dharmapravicaya
und virya).
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Bereich der Unterscheidung und Einteilung (in diese Extreme) entfernt und wandelt den

Mittleren Weg/ Madhyamikal82,

Oh, edle Gottestochter, wenn von den Fiinf Anhdufungen die Wurzel des letztlichen
wahren Dharma erscheinen wiirde, dann wiirden diese solcherart beschaffenen Fiinf
Anhdufungen aber liberhaupt nicht aus Umstinden und Ursachen entstehen und
erscheinen.

Warum sagt man es so?

Wenn sie aus Griinden und Ursachen entstehen, enstehen sie dann, weil sie entstanden
sind, oder entstehen sie dann, weil sie nicht entstanden sind? Wenn sie aber entstehen,
weil sie bereits entstanden sind? Was wdére dann den Umstdanden und Ursachen noch
Arbeit und Beschiéftigung (Funktion und Tétigkeit)? Aber wenn sie entstehen, weil sie
nicht entstanden sind, zu diesen (mit treffenden Griinden) ,ist entstanden” zu sagen,
dies ist nicht zu finden.

Warum sagt man so?

Man sagt, was die nicht entstandenen Dharmas anbetrifft, sind diese so wiederum nicht
bestehend; so sagt man. Dann aber wiederum erscheinen sie ohne Namen und ohne
Merkmal. Uberhaupt nicht ist zu finden, was mit diesen mit gleichem Maf3 als Beispiel
gemessen oder verglichen werden kann.

Weshalb wird gesagt, dafs ein Vergleichbares nicht zu finden ist?

Da es nicht aus Ursachen und Griinden geboren und erschienen ist, ist ein Vergleich
nicht zu finden.

Oh edle Géttertochter (dies ist so), wie auf diese Weise auch, durch einen Stock, das Fell,
das Schlagen und den Trommler gestiitzt, eben derart ein Laut aus der Trommel ertént:
Dieser Laut wird sowohl in der bereits gewordenen Zeit (Vergangenheit) wiederum
»leer” genannt, in der noch nicht gekommenen Zeit (Zukunft) wiederum ,leer” genannt,
in der sichtbaren Zeit (Gegenwart) wiederum ,leer” genannt.

Warum sagt man so?

Was diesen Trommel-Laut anbelangt, so ist dieser dann aber nicht aus dem Stock
entstanden, nicht aus dem Ledertell entstanden, nicht aus dem Schlagen entstanden, und

aus dem Trommler wiederum auch nicht entstanden.

182 pje Abschneidungslehre/Nihilismus= Ucchedadrsti, die Ewigkeitslehre/Eternalismus=Savéatadrsti.
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Auf diese Weise wird er sodann ,,ohne Entstehen” genannt. Aber wenn er ohne
Entstehen ist, ist dieser dann so auch wiederum ohne Vergehen. Aber wenn er ohne
Vergehen ist, ist dieser dann von nirgendwoher wiederum kommend.

Aber wenn er von nirgendwoher wiederum kommend ist, so ist dieser dann wieder nach
nirgendwohin wiederum gehend.

Aber wenn er wiederum nirgendwohin gehend ist, dann ist es unbestindig zu sagen,
dieser sei ewig, oder aber, dieser sei verganglich.

Aber wenn zu sagen, dieser sei ewig oder zu sagen dieser vergédnglich, unbestandig ist,
dann ist dieser wiederum nicht Eines.

Vielfaltig ist er wiederum auch nicht, (ein solches) Dharma wird es genannt.

Warum wird so gesagt?

Wenn dieser nun ein Eines-Seiendes ware, dann ware er von der reinen wahren Wurzel
des Dharma nicht verschieden; und so hdtte die Dharma-Wurzel dann zu sein. Aber
(wenn) er von der reinen wahren Wurzel des Dharma nicht verschieden sein wiirde,
wiirde es die Wurzel des Dharmas (selbst) sein. So wdre es, wie wenn alle Menschen, die
kein Heil gefunden haben, das ganze reine wahre Dharma sehend, das uniibertreftlich
ruhige und freudige Nirvana-Gliick erreichen (kénnen) wiirden. Wegen diesen, die nicht
hoften kénnen, dieses Vortreftliche zu erreichen, wird er deswegen iiberhaupt nicht
Fines-Seiendes genannt.

Aber wenn er ein Vielféltig-Seiendes wére, dann wdre das so, als ob die Merkmale und
die Wandel aller Buddha und Bodhisattva so sind, daf8s wiederum Anhaften und Kleben
besteht; und ohne der Leidenschaften festes Band und Umarmung dann nicht aufzulésen
erhoffend, konnten sie ferner die uniibertreftliche, oberste, beste, wahre, rechte
Finsichts-Buddhaschaft nicht erlangen.

Warum sagt man so?

Weil alle Heil erlangt habenden Edlen die wirkliche Wurzel der zu wandelnden sowie
der nicht zu wandelnden Dharmas (gleich) angesammelt haben, deswegen wird es
»Nicht-verschiedenartig-Seiendes” genannt.

Dies muf$ man deswegen auf diese Weise erkennen:

Was diese Fiinf Anhdufungen betrifft, so sind diese weder existent, noch sind sie nicht-
existent. Sie sind tiberhaupt nicht aus Umstdanden und Ursachen entstanden. Sie sind

aber wiederum tiberhaupt nicht nicht aus Ursachen und Umstinden entstanden.
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Diejenigen Edlen, welche Heil erlangt haben, sind so um dieses wissend. Andere
(Personen) erkennen sie nicht.

Und auch wiederum durch das Aufsagen von Worten und Begriffen konnen sie nicht
gelehrt und erklart werden.

,0hne Namen und ohne Merkmal, ohne Grund und ohne Ursache, ohne Mal8 und ohne
Vergleich, von Beginn an bis zum Vergehen beruhigt und von Beginn an selbst ohne
Anhaften”, so werden sie genannt.

Deswegen kénnen diese Fiinf Anhdufungen die letztliche wahre Wurzel des Dharmas
erkennen lassen.

Oh, edle Gottertochter, welche aber auch immer von edlen Sohnen und edlen Téchtern
die untibertreffliche, oberste, beste, wahre, rechte Einsichts-Buddhaschaft
(Anuttarasamyaksambodhi) erbitten, sie kénnen dies aber nicht, indem sie dann diese in
der ,Letztliche Wirklichkeit” genannten, reinen Wurzel der Soheit oder in anderen
weltlichen Ausriistungen, unterschiedlich sich erbitten.

FEs wird dann aber das genannt, was die Heil nicht gefunden habenden Menschen und
die Heil gefunden habenden Edlen erkennen miissen, und seine Wurzel.

Es ist weder Eines noch ist es Vielféltiges.

Deswegen ist es notwendig und angemessen, ohne sich an den weltlichen Glitern
festhaltend und sich von der reinen Wurzel der Soheit wiederum nicht anders trennend,
sich auf die Wurzel des Dharma stiitzend, auf dem Erwachung genannten Wandel zu
wandeln.” Dies so sagend, erlduterte er.

Als der vollkommen Weise Gott der Gotter, Buddha, diese solchartige Anweisung und
Unterweisung gnddigst erldutert hatte, ist diese Gotter-Tochter dann sehr grofses Gliick
und Freude voll erlangend, erneut ein zweites Mal von ihrem befindlichen Platz sich
erhebend, sich bis zu den FiiSen des Gottes der Gotter, Buddha, ihr Haupt verneigend,
ihre beiden Héinde vereinigend, des Gottes der Gotter Buddha Gesichtsrund und
reizende Erscheinung (Asecanakadarsana) mit den unersdttlichen Augen aufmerksam
sehend, (so) sagend erklungen:

»~Mein Verehrung voll erlangender Gott, dessen Name ruhmreich ist, wie ihr vorher
bereits den Erwachungs-Wandel gelehrt und erldutert habt, will ich dem wahren

Wandel folgen, ihn lernen und erlangen, mein Gott”.
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Die Unterweisungen werden nun detaillierter: Wenn durch die Fiinf Aggregate die
Wurzel der Letztlichen Wirklichkeit erscheinen wiirde, so waren diese Fiinf Aggregate
ohne Ursachen entstanden. Dann waren sie die Wurzel selbst. So sind sie weder
entstanden noch nicht-entstanden. Ihre wahre Wurzel ist als etwas dazwischen, ohne
Namen oder Merkmale, zu verstehen. Betont wird dabei die Unmef3barkeit durch
Bestehendenes.

Anhand des bekannten Trommel-Ton-Gleichnisses, wird sodann dargelegt, dafd ein Laut
aus einer Trommel weder aus dem Schldger oder dem Trommelfell, noch aus dem
Schlagen oder dem Trommler ertont. Dieser Laut ist in allen drei Zeiten leer und auf
diese Art wird es ,ohne Entstehen” genannt. Mit ,leer” ist hier durch die abhangige
Entstehungsweise des Tones, die Identitadtslosigkeit erneut als von Teilen und Ursachen
abhangiges Bestehen des Ich, beschrieben.

Der Wandel der Bodhisattva auf dem Erwachungswandel hat somit in einem
(miihelosen, weil zuvor vollendet eingelibtem) Einsehen der konventionell
Erscheinenden und letztlich Bestehenden Objekte/Subjekte, auf dem so genannten
Beruhigungswandel stattzufinden, der durch sein In-der-Mitte-der-Extreme-Sein, den
Geisteszustand des Gleichmutes kultiviert.

Anschlief3end folgen die so genannten Acht Verneinungen'83:

Wenn dieser Laut ohne Entstehen ist, dann ist er auch ohne Vergehen. Wenn er ohne
Vergehen ist, dann ist er auch nirgendwoher kommend. Wenn er nirgendwoher
kommend ist, dann ist er auch nirgendwohin gehend. Da sie ohne Kommen und auch
ohne Gehen sind, ist es nicht verwunderlich, daf diese entweder als ewig oder als
unbestiandig angenommen werden.

Zudem erfolgt nun die Darlegung, dafd die Grundlage des Bestehens dieses Lautes weder
Finesnoch Vielfaltiges sein kann. Wenn es Eines wire, so wird gefolgert, so ware es die
Grundlage selber und nicht verschieden von ihr. Dann miissten auch alle Menschen die
Wurzel der Zusammenhinge der Gegebenheiten erkennen und allesamt das Nirvana

erreichen. Da alle Buddha und Bodhisattva aber die gleiche Lehre iiber die Wurzel der

183 Nach Kuno Lorenz, ,Indische Denker”, Verlag C.H.Beck, 1988, S.91: , die ,Acht Neins“: 1.Nichtvergehen,
2.Nichtentstehen, 3.Nichtabbrechen, 4.Nichtandauern, 5.Nicht-eine-Sache-sein, 6.Nicht-eine-andere-
Sache-sein, 7.nicht-(zur-Erscheinung-)kommen, 8.nicht (ins-verschwinden-)gehen. Nach H.v.Glasenapp,
»,Die Weisheit Buddhas (siehe Lit.)“, S.168, ,die acht Negationen charakterisieren die Leerheit, die in den
beiden Aspekten emprirische Welt und Nirvana in die Erscheinung tritt, als ein Prinzip, das sich nur
dadurch definieren 1aRt, daR man von ihm alles verneint, was einem Wesen im Sansara eigen ist”.
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Gegebenheiten und Zusammenhange angesammelt haben, kann es auch nicht
Vielfdltiges oder auch Verschiedenartiges sein: So lautet die Argumentation.

Die Fiinf Aggregate sind somit weder bestehend noch nicht-bestehend. Sie sind weder
aus Ursachen entstanden, noch sind sie nicht aus Ursachen entstanden.

Nur Buddhaschaft erlangende Wesen wissen um dieses, andere Wesen erkennen dies
nicht. Zudem kann es nicht durch Begriffe und Benennungen wiedergegeben —und
weitergegeben84- werden. Es ist auch ohne Mafd und Vergleich und von Beginn an ohne
Anhaften und beherrscht. Dadurch kénnen diese Fiinf Aggregate fiir das Darlegen der
Wurzel der Gegebenheiten und Erklarungen dieser Gegebenheiten nutzbar sein.

Wer auch immer die Buddhaschaft anstrebt, mufd —-dem Basistext nach- verstehen, daf}
die Wurzel des letztlichen Bestehens weder Eines, noch Vielfaltiges ist. Den weltlichen
Gutern nicht anhaftend, trennt man sich zuletzt zudem auch von der Lehre und nutzt
diese lediglich auf dem Erwachungs-Wandel85.

Die obigen Passagen enthiillen, wie zuvor bereits angemerkt worden ist, die
Zugehorigkeit —und damit die Einordenbarkeit- dieser Unterweisungen zu den
Anschauungen der Mahayana-Madhyamika-Richtung. Ebenso liegt durch die Art der
Darlegung (dem reductio ad absurdum) ein Riickschluf} auf die Mahayana-Prasangika-
Madhyamika nahe.

Bis hier sind die -inhaltlich wie stilistisch zusammenhdngenden- Passagen der
Aussagen des Buddha zum Wandel der Bodhisattvas ausfiihrlich und vordergriindig.
Danach tritt er fast vollkommen in den Hintergrund und gibt nur am Ende seinen
Zuspruch zu dem Gesagten, als der Gotter-Gott Brahma ihn direkt auf die Aussagen des
Bodhisattvas Alokacintamani anspricht.

Anschliefdend wechselt der Haupt-Sprecher erneut und Buddha tritt wieder in den
Vordergrund.

Es scheint wohl am eintraglichsten, wenn man beabsichtigt, Passagen in einen Text
hinzuzufiigen, um diesen in seinem Sinne zu ergdnzen, indem man seine Aussagen am
Besten in den Mund des in der Hierarchie des Kontextes am Hochsten stehenden dichtet.
So ist auch hier, zudem der Inhalt eindeutig die Mittelwegs-Philosophie des Nagarjuna

wiedergibt, der Verdacht auf einen méglichen Einschub nicht auszuschliefien.

184 Erinnert sei zum Einen an die Unaussprechbarkeit und zum Anderen an die Unterteilung in Methode
und Weisheit, welche sich erganzend zu verwirklichen sind.
185 Sjehe auch das bekannte FloR-Beispiel, indem die Lehre als FloR benutzt wird, um lber den
Leidensflul auf das andere (leidlose) Ufer zu gelangen, sodann aber nicht als Last mitgenommen, sondern
zurtickgelassen wird.
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Bekannt ist, wie auch bereits in der Einleitung dieser vorliegenden Arbeit angemerkt
worden ist, daf$ das Zehnte Kapitel eine spatere Hinzufiigung ist. Wahrscheinlich ist
somit aber zudem auch, daf3 dieser Einschub entweder in zwei Phasen geschah, oder
dieses Zehnte Kapitel spater durch einen weiteren Einschub erweitert wurde. Ob
Passagen der Aussagen des Buddha oder des Alokacintamani Einfiigungen darstellen,
kann in dieser Arbeit nicht zweifelsfrei geklart werden. Festzuhalten ist aber, daf$ beide
Unterweisungen verschiedene Auslegungen des Konzepts der Leerheit widerspiegeln.
Wie auch fiir andere Passagen bereits erwiesen worden ist, so ist auch hier wohl ein

zentralasiatisches Beispiel des bekannten buddhistischen Schulstreits zu finden.

Danach hat Mahabrahma, der grofse Brahma-Gott, diese vom Alokacintamani-
Bodhisattva gegebene Dharma-Erlduterung verstanden; und er ertonte darauf zum
vollkommen weisen Gott der Gotter, Buddha, auf diese Weise:

»~Mein ruhmreicher, verehrungswiirdiger Gott, dann ist es wohl unerreichbar, diese
tiefe, weite Dharma-Wurzel vom ,Alokacintamani” genannten Bodhisattva, voll zu
verstehen, zu durchdenken und auszusprechen, mein Gott?": So sagte er.

Der Gott der Gétter, Buddha, erlduterte gnddigst dem Brahma-Gott:

,Derart ist dieses, derart ist dieses, oh GrofSer Brahma, wie du es verlauten lassen hast
nur. Fiir dich als Haupt und alle in dieser Gemeinde hat dieser Alokacintamani-
Bodhisattva, durch Erwecken des Gemiits des Wiederhalls des Dienens gemdafs dem
tiefen Dharma ohne Entstehung, die einzuprdgende und zu erlernende Wurzel, offen und
ausfiihrlich rezitiert.”: So sagend, erlduterte er.

Als sie des Gottes der Gétter, Buddha, Erlauterungen hérten, mit dem Grofsen Brahma-
Gott als Haupt und all die ganzen Brahma-Schar, standen sie allesamt von ihren
befindlichen Sitzplitzen auf, 6ffneten einseitig an ihrer rechten Schulter ihre Gewénder
und beugten ihr rechtes Knie, legten ihre Handflachen zusammen und bekundeten grofSe
Verehrung. Bis zu den FiiBen des Alokacintamani-Bodhisattva beugten sie sich, ihre
Haupter verneigend:

,Zu wundern und zu erstaunen erreichen wir dartiber, dafd wir in dieser Zeit, an diesem
gliicklichen Tag, angesichts des vollkommen weisen Gottes der Gétter, Buddha, welcher
Fuch Weggefahrte wurde, diese solche Art der tiefen und weiten Erlduterung der
wahren, wirklichen Dharma-Anweisung vernehmen konnten! Dartiber sind wir am

meisten voll Begliickung und Freude!” So sagend, verlauteten sie ihr Gliick.
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Darauthin erlduterte der GrofSte in allen Landern und vollkommen Weise Gott der
Gotter, Buddha, dem Brahma-Gott wie folgend:

,Hore du nun, oh Brahma, dieser Alokacintamani-Bodhisattva wird in spdter
kommenden Zeiten ein ,,Ratnakara“ genannter Buddha werden, (genannt): ,Ein
wahrhaftig Gekommener”, ein ,,wirklicher und wahrer Verehrung Wiirdiger®, ein
»Weiser mit wahrer, rechter Finsicht®, ein ,in (der Einhaltung und Verkiindung der)
Ordensvorschriften Vollkommener®, ein ,gut Dahingegangener”, ein , die Welt
Verstehender”, ein ,uniibertrefflicher grofSer Mann*, ein ,térichte Mdnner Beruhigender
und Besénftigender”, ein ,der Gotter und Menschen alleinige Lehrer”, ein ,,Buddha,
dessen Name ruhmvoll ist”. Mit diesen zehn Namen vollkommen ausgestattet, wird er
oben den Géttern und unten den Menschen Hoffnung und Zuflucht sein!": So sagte er
gnddigst.

Dann, als der Gott der Gotter, Buddha, diese derartige Lehre gnadigst erldutert hatte,
stand dieser Alokacintamani-Bodhisattva wiederum schnell und gewandt von seinem
Sitzplatz auf und ndherte sich dem Gott der Gétter, Buddha. Vor die Fiise mit dem Rad-
Siegel beugte es, sich verneigend, sein Haupt, legte sich ausgestreckt hin und erténte:
»Solange werde ich so bleiben, mein Gott, bis ich von euch den Segen fiir die
Buddhaschaft erhalte!”: So sagte er.

Daraufhin hat der vollkommen weise Gott der Gotter, Buddha, wiederum dem Brauch
der friiheren Buddha gemdafs lachelnd, gniddigst Tugenden der wunderbaren und
erstaunlichen Erscheinungen hervorbringend, ihm dann zudem gleichsam wie friiher,
gnddigst fiir die uniibertreffliche, oberste, beste, wahre, rechte Einsichts-Buddhaschaft
(Anuttarasamyaksambodhi), den Segen zu erteilen gepflegt.

In diesem Dharma-Abschnitt wurden dreitausend hoch tausend, unzihlbar viele
Bodhisattva, um der unlibertrefflichen, besten, wahren, rechten Einsichts-Buddhaschaft,
von unumkehrbarem Gemiit. Acht tausend unzahlbar viele Gotter haben sich mit
unzahligen, zahllosen Menschen zusammen, von den bindenden Fesseln weit entfernt
und von der Leidenschafts-Beschmutzung anders sich trennend, das -des Dharma-
reines Auge erlangt. Die getduschten Gemliter von fiinfzig unzahlbar vielen Ménche, die
beabsichtigten, von dem Bodhisattva-Wandel zu irren, sie wurden wiederum erneut fiir
die Buddhaschaft gefestigt, hart und unerschiitterlich und sie traten (wieder) in den
Bodhisattva-Weg ein. Erneut haben sie, ihre eigenen Gewdénder offnend, dem

Alokacintamani-Bodhisattva grof3e Verehrung erwiesen.
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Dies sehend hat der vollkommen weise Gott der Gétter, Buddha, gnddigst, um allen
diesen Ménchen wiederum den Segen fiir die Buddhaschaft zu geben, gnddigst so sagend
erldutert:

,Oh, alle ihr Ménche werdet, in spater kommenden Zeiten, nachdem drei tausend
unzahlbare Kalpa-Epochen vergangen sind, in einer ,,Prabha-raja-vijaya“ genannten
Kalpa-Epoche, alle samtlich in einer gleichen Weise ein ,Rajamukti” genannter
Bodhisattva werden. Ihr sollt eine ,Amalaprabha“ genanntes Land beheimaten!": So
sagte er unterweisend.

Nachdem er diese -solcher Art beschaffene- Vorhersage zu Ende gebracht hatte,
erlduterte er dann dem Brahma-Gott wiederum folgendermafSen:

“Siehst du, oh Grofser Brahma, dieser ,Goldfarbigen Glanz ausstrahlender, voll
emporgehobener Dharma-Konig” genannten Dharma-Kostbarkeit grofses Strahlen und
Glinzen?

Wer auch immer diese Dharma-Kostbarkeit mit reinem, aufrichtigem Gemdlit
aufmerksam verstehend hort und behdlt, dieser wird auf solche Weise bessere
Gedanken und Resultate zu erlangen wiirdig werden:

Wie wenn sich irgendein Lebewesen, in hundert tausend Kalpa-Epochen, ohne Hilfe und
Hiltsmittel, in den sechs Vollkommenheiten angestrengt hat und erneut, wer es auch
sein moge, der Sohn von Edlen oder die Tochter von Edlen, dieses Dharma, monatlich,
bei Vollmond, am Fiinfzehnten, einspitzig mit reinem Gemlit liest, anhort, seine tiefe
Auslegung versteht, und sie sich merkend, auf solche Weise gemdafs handelt, dann ist
dieser Verdienst eine bessere Handlung als friihere Verdienste und gute Taten. Fiir ihren
hundertsten Teil wiederum reichen diese (friiheren) zusammen nicht aus und lassen
sich nicht vergleichen. Sogar fiir ein Gleichnis mit gleichartigem Maf$ und Berechnung
der Zahl reicht es tiberhaupt nicht aus und ist nicht messbar. Deswegen werde ich jetzt
anleiten und werde ich jetzt anweisen, oh GrofSer Brahma, daf$ Du Dich, gemafs dem in
dieser Dharma-Kostbarkeit enthaltenen Dharma, tiibst und lernst zu loben, zu bedenken
und zu behalten, und aufgrund dessen dann, wiederum anderen ausfiihrlich lehrst und
rezitierst!

Warum sagt man so?

Wie ich friiher auf dem langen Asamkhya (dauernden) Weg des Bodhisattva-Wandels
wandelte, zu einer Zeit, als ich mich um die Buddhaschaft bemiihte, gleichsam wie ein

heldenhafter Mann zum Gefecht zieht, habe ich mein warmgewonnenes Selbst ohne
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Bedauern autgegeben und verlassen und diese derart lieblich schmeckende Dharma-
Kostbarkeit gelernt, behalten; und dann wiederum habe ich es anderen zu rezitieren
gelehrt.

Oh, Grof8er Brahma, verstehe es aber so:

Wie aber, solange Cakravartin-Koénigs-Fiirsten mit goldenem Rad auf dieser Welt
bestehen, solange werden ihre sieben Kostbarkeiten nicht vergehen oder verléschen.
Wann auch immer aber ein Cakravartin-Konig (aus dieser Welt) entfliehend sich zur
Seite neigt (und so stirbt), dann vermindern sich seine sieben Kostbarkeiten und
vergehen selbst wiederum so und verléschen derartig.

Auf solche Art wiederum ist es aber (auch) mit dieser Dharma-Kostbarkeit bestellt:
Solange wie sie in der Welt besteht, solange werden uniibertreftliche, heilige Dharma-
Kostbarkeiten wiederum nicht vergehen und verléschen. Sobald aber diese Dharma-
Kostbarkeit vergeht und verléscht, dann werden andere Dharma-Kostbarkeiten
wiederum alle in grofSer Anzahl und an vielen Orten vergehen und verléschen.
Deswegen ist es notwendig, diese Dharma-Kostbarkeit aufmerksam (einspitzig) mit
reinem Gemlit zu lernen, zu behalten, zu rezitieren, zu sprechen, zu vernehmen und
zuzuhdren; und sie infolge dessen wiederum anderen zu rezitieren zu lehren, zu
schreiben und schreiben zu lassen.

Dann iliberragt und bewdltigt das Verdienst an guten Taten auch das unermiidlich
bemiihte Verdienst des sich im Paramita der Anstrengung ohne seinen Kérper und
warmgewonnenes Selbst Finzusparens.

Daher sollen, oh GroSer Brahma, welche auch immer, mit reinem, aufrichtigem Gemlit
seiend, meines Dharmas Schiiler sein sollten, diese sollen sich alle gemafs dieser
Unterweisung bemiihen!” So sagend, erliduterte er.

Dann haben zu dieser Zeit, der grofSe Brahma-Gott mit der gesamten Brahma-Gemeinde
und mit dem Indra/Hormuzta-Gott und den Vier Maharang-Géttern zusammen, und
ferner die gesamte Gemeinde der Didmonen wiederum, diese derartige Erlduterung des
voll-erkennenden Gottes der Gotter, Buddha, vernehmend, sich schnell und rasch
samtlich alle selbst von ihren eigenen, urspriinglichen Sitzpldtzen erhoben und einseitig
an der rechten Schulter die Gewdnder gedftnet, ihre rechten Knie gebeugt, die
Handflachen zusammengelegt; und sie ertonten dem Gott der Gétter, Buddha, auf

folgende Art sagend:
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»~Mein verehrungswiirdiger, ruhmreicher Gott, wir als gesamte Gemeinde wollen, durch
diese , Goldfarbigen Glanz ausstrahlender, voll emporgehobener Dharma-Kénig*
genannte Dharma- Kostbarkeit, so wie ihr mein Gott es gnddigst heilig unterwiesen habt
zu erstreben, den Wunsch erzeugen, erreichbares Heil zu erbitten. AufSerdem, mein Gott,
wollen wir wiederum diejenigen Prediger und Geistesménner behiiten, die diese
Dharma-Kostbarkeit lehren. Von mit reinem, frommem Gemlit vernehmenden
Laienbriidern und Laienschwestern wollen wir alle Gefahren und Bedrohungen
entfernen und starke schwere Leiden hinwegschaffen, ferner wollen wir sie lange und
standig zu behiiten und zu beschiitzen bewahren. Die diese Dharma-Kostbarkeit
verehrenden und wiirdigenden Reiche und Linder wollen wir vor Hunger, Not,
Krankheit, Seuchen und Gefahren bosartiger Feindschaft fernhalten. Wir wollen des
unzeitigen Windes und des Regens Gefahr wiederum nicht machen. Danach wollen wir
diese, die Dharma-Kostbarkeit verehrenden und hochachtenden Lebewesen, wiederum
zu verehren und hochzuschéatzen, zu bewahren erlangen, mein Gott!“: So sagend,
erklangen sie.

Darauthin hat der Gott der Gétter, Buddha, mit Brahma als Gétter-Spitze dieser aller
Gotter, diese Wiinsche vernehmend gnddigst auf diese Art sagend dargelegt:

,Gut, Gut, oh Ihr alle edlen Gotter, zum Einen habt Ihr diese Dharma-Kostbarkeit
vernehmen kénnen, zum Zweiten ist, dafd [hr wiederum wiinscht, die edle Gemeinde, der
diese Dharma-Kostbarkeit Lehrenden und Behaltenden, zu bewachen, zu behliten und
bewahren. Wer von Euch, durch diese zwei Arten Gelegenheit, unvergleichliche,
unmefSbare und grofsartige Verdienste und gute Taten erworben hat, deren ertonte
Wiinsche gewdhre ich voll zu allen Arten an Gelegenheiten!”: So sagend, erliduterte er.
Dann haben der Brahma-Gott und alle anderen Gétter, diese Erlduterung Buddhas auf
ihren Hauptern haltend, in die fiinf Kreise (Kreispunkte) des (fiinffachen) Mandala sich
verneigend, ihren Scheitel verbeugend, sich zum zweiten Mal wieder auf die, ihrer

eigentlichen, urspriinglichen Reihenfolge gemafSen, Plitze begeben.

Nachdem die Alokacintamani-Gottestochter die soeben dargelegte Unterweisung
vernommen hat und daraufhin gelobt, ihr gemafs zu wandeln, verwandelt sie sich in
einen Bodhisattva von mannlicher Gestalt. Danach wird dieser nun selbst von Brahma

befragt; und er gibt die weiter unten folgenden Unterweisungen.
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Als die gesamte Gotterschar dann mit Brahma an ihrer Spitze sich -vor den
Alokacintamani-Bodhisattva verbeugend- bedankt und verneigt haben, spricht Buddha
die Zehn Namen eines Buddhas aus (, ein , Ratnakara“ genannter Buddha, der auch

1. ein ,,wahrhaftig Gekommener®,

2. ein ,wirklicher und wahrer Verehrung Wiirdiger®,

3. ein ,mit wahrer, rechter Erleuchtung erkennender Weise®,

4. ein , voll mit Ordensvorschriften Ausgestatteter®,

5. ein ,gut Dahingegengener®,

6. ein , der die Welt Verstehender”,

7. ein ,unliibertrefflicher grofser Mann®,

8. ein , der torichte Manner beruhigender und besénftigender?,

9. ein ,der Gotter und Menschen alleiniger Lehrer”, und

10. ein ,,Buddha, dessen Name ruhmvoll ist”, genannt wird?%¢) und bezieht sie in der Art
eines verkiirzten Jataka auf den Alokacintamani-Bodhisattva.

Rasch springt der Alokacintamani-Bodhisattva nun auf und wirft sich nieder mit der
(etwas forsch formulierten) Bitte um die Erteilung des Segens der Uniibertrefflich-
vollstandigen Buddhaschaft (Anuttarasamyaksambodhi). Diese wird ihm dann auch
durch Buddha zuteil. Es folgt sodann eine umfangreiche Darstellung der positiven
Folgen des bisher Dargestellten. Die Horerschaft erweist erneut dem Bodhisattva
Alokacintamani Verehrung und Buddha spricht, dies sehend, erneut in der Art eines
Jataka, diesmal auf die Horerschaft bezogen.

Nach diesen Vorhersagen erldautert Buddha dann dem Brahma-Gott wiederum die
unmefibaren Verdienste, die durch das aufmerksame Horen und Behalten des Sutra
erzielt werden. Denn so wie die Gliter eines Herrschers vergehen, wenn dieser stirbt, so
vergehen auch die (darin) enthaltenen (und erstellten) Lehren, sobald dieses Sutra
vergeht (nicht mehr verbreitet wird). Daher soll man sich in der Vervollkommnung der

Anstrengung bemiihen, um dieses Sutra zu erhalten.

186 7u diesen Benennungen: ,,...stereotype Bezeichnung fir einen Buddha, die sich in vielen Satras finden:
Vollendeter (Tathagata), Heiliger (arhat), vollig Erleuchteter (Samyaksambuddha), mit Wissen und
Wandel Begabter, Wohlgegangener, Weltenkenner, unibertrefflicher Menschenerzieher, Lehrer von
Gottern und Menschen, Erwachter (Buddha), Erhabener”; siehe , Lexikon der dstlichen Weisheitslehren
(siehe Lit.)“, S.252.
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Anschliefdend bedankt sich die Horerschaft der Gotter; und sie gelobt, Laienbriider und
Laienschwestern und auch Prediger (Pandita) und Geistesmanner (Muni'®”) zu behiiten
und Gefahren und Noéte von ihnen fernzuhalten.

Das letzte Auftreten Buddhas im Zehnten Kapitel des Fiinften Buches des Altun Yaruk
Sudur bildet die Anerkennung durch Buddha, der durch die Hérer dargebrachten -und
hier dargestellten- Verdienste des Horens und des Bestrebens.

Sodann bedankt sich die Horerschaft und verneigt sich erneut; und das Elfte Kapitel
beginnt.

Die Unterweisungen zum Konzept der Leerheit des Buddha im Zehnten Kapitel des
Flinften Buches des Altun Yaruk Sudur kénnen daher wie folgend dargestellt werden:
Wenn man alle Aussagen zum Konzept der Leerheit, die dem Buddha zugesprochen
werden, thematisch anordnet, so ergibt sich im Neunten Kapitel eine Beschreibung der
Wirklichkeit als konventionell Bestehend (wirklich Erscheinend) und letztlich leer von
einem eigenstandigen, unabhangigen Bestehen. In den soeben behandelten Passagen
ergibt sich der Weg der Mitte zwischen diesen Beschreibungen der Wirklichkeit
(Bestehen und Nicht-Bestehen). Zuletzt sind mit der Feststellung der Verganglichkeit
der Lehre selbst -da sie erstellt und nicht unabhédngig ist, und da zudem die Letztliche
Wirklichkeit nicht mit Worten wiedergegeben werden kann- die letzte Stufe des
Tetralemma gegeben (weder Bestehen, noch nicht-Bestehen)188.

Das Tetralemma, welches in der antiken griechischen Philosophie bei Parmenides
verwendet wird, ist ein Modell zur Naherung und Beschreibung des letztlichen
Bestehens der Wirklichkeit!89,

Wie auch bei Parmenides kann hierdurch die letztliche Bestehensweise umschrieben
oder sich dieser angendahert, diese aber —-anders als bei ihm- nicht umfassend und
treffend dargestellt werden.

Auf der ersten Stufe fand somit die Beschreibung des Bestehens als Sein statt. Dies ist
die Konventionelle Wirklichkeit, welche -auf einer nichsten Stufe- durch das Konzept

der Leerheit, als leer von eigenstindigem, freiem Bestehen, und somit als (letztliches)

187 Weise, Schweigende.
188 Erwdhnt werden missen hierbei aber die so genannten Vier Stiitzen: 1.nicht auf den Lehrer, sondern
auf die Lehre; 2.nicht auf die beschreibenden Worte, sondern auf die Bedeutung; 3. nicht auf die
vorlaufige, sondern auf die endgiltige Bedeutung; und 4. nicht auf bloBes intellektuelles Wissen, sondern auf
Uberweltliche Weisheit, hat man sich zu stiitzen. Sinngemaf zu finden bei(m) Dalai Lama, ,,Die Lehren des
tibetischen Buddhismus (siehe Lit.)“.
189 Weitere Bezeichnungsmaéglichkeiten sind ,,Catuskoti” und ,Quadrupel”.
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Nicht-Sein erfasst wird, eben so, wie es oben mit den Gliedern des Bedingten Entstehens
in Kapitel Neun dargestellt wurde. Die Aussagen des Buddha beginnen in Kapitel Zehn
mit den Unterweisungen zum Mittelweg. Dieser ist, wie oben zu entnehmen ist,
beschrieben durch die zwei letzten Stufen mit Sein und Nicht-Sein und mit Weder-Sein
noch Nicht-Sein. Ersteres wird hier durch den Weg zwischen den Extremen beschrieben,
Letzteres ist durch die verschiedenen Abhdngigkeiten, der dieses Sutra und auch das
Konzept der Leerheit unterworfen sind, wiedergegeben. Dieses Konzept des
Tetralemma liegt, insofern man die Unterweisungen des Buddha am Stiick betrachtet,
den Unterweisungen des Neunten und Zehnten Kapitels als zu erlauternde Basis-
/Grundstruktur zugrunde®0.

Diese sind als Stufen oder Meta-Ebenen der Beschreibung der letztlichen Wirklichkeit
aufzufassen, in der alle Stufen gleichzeitig Bestehen®l. Mit den Acht Verneinungen des
Nicht-Vergehen und Nicht-Entstehen, Nicht-Ende und Nicht-Dauer, Nicht-Einheit und
Nicht-Vielfalt, Nicht-Kommen und Nicht-Gehen, wurde die Praxis des Verneinens und
Widerlegens gezeigt. Etwas entsteht weder aus sich selbst, noch aus anderem, noch aus
beiden, noch ohne Ursachel®2. Jegliche Aussage tiber die Letztliche Wirklichkeit wird

verneint. Jedoch ist hiermit nicht eine negative Anschauung gelehrt!®3, sondern die

190 F{ir eine detaillierte Auseinandersetzung mit dem Tetralemma: C.T.Kohl, ,,Buddhismus und
Quantenphysik (siehe Lit.)“. Hier wird dargelegt, wie dieses Schema (und ebenso die Quantenphysik)
durch substantialistische, subjektivistische, holistische und instrumentalistische Begriindungsversuche
nicht greifbar sind.
191 Durch die Verneinung jeglicher (ontologischer) Greifbarkeit, sind auch die benannten
Unbeantwortbaren Fragen ad absurdum gefiihrt. Nach H.P.Sturm, , Widerspiegelung des Geistes | (siehe
Lit.)“, S.24, ist das Tetralemma-Konzept auf den Nagarjuna-Schiiler Aryadeva (170-270 n.u.Z.)
zurickzufihren. Jedoch erscheint dieses Tetralemma nicht nur in den Theravada-Texten (= Urschriften),
sondern auch bereits im Jainismus der ersten Generation; und es stammt womaoglich aus vorbuddhistisch-
vorjainistischen Generationen. Nach H.P.Sturm, der seiner Aussage nach, sein ,Lebenswerk (5.11)“
hauptséachlich in der Beschéaftigung mit dem Tetralemma sieht, kann dieses als vier Ebenen der Ent-Setzung, im
Sinne eines Aufsteigens in eine andere, nachste Ebene der Beschreibung der letztlichen Wirklichkeit,
verstanden werden. Auf der ersten Ebene ist das Sein; dieses ist, auf der ndchsten Ebene durch den
zwolfgliedrigen Kreislauf als Nicht-Sein beschrieben, auf einer weiteren Ebene ist das Sein und Nicht-Sein durch
die Lehre (ihrer Konzepte) gegeben und als letzte Ebene, die durch Worte und Konzepte nicht fassbar ist, die
Ebene des Mittelweges zwischen Sein und Nicht-Sein, als Weder-Sein noch Nicht-Sein, als unsagbarer
(BewuBtseins-)Zustand der unterschiedslosen Wahrnehmung, der Soheit, die die Letztliche Wirklichkeit
darstellt, deren Grundlage, das hier umschrieben zu findende Konzept der Leerheit ist, welches auf der dritten
Ebene Gberwunden werden muf. Auch bei V.Zotz ,Geschichte der Buddhistischen Philosophie”
(siehe Lit.) werden das Tetralemma und die Acht Verneinungen als grundlegende Elemente der Philosophie
Nagarjunas dargelegt (S.127 ff.). Ebenso hingewiesen sei auf zwei bedeutende Arbeiten zum Catuskoti von
K.Butzenberger (siehe Lit.), in , Einige Aspekte zur Catuskoti unter besonderer Berlicksichtigung Nagarjunas”
wird das Quadrupel auf seine strukturellen, systematischen und kontextuellen Aspekte hin untersucht. In ,,Die
Philosophie Nagarjunas, Eine logische Rekonstruktion” sind fiir diese vorliegende Arbeit insbesondere die
ausfiihrlichen Darlegungen zu Nagarjunas Metatheorie bedeutend.
192 Hier nach V.Zotz, ,,Geschichte der Buddhistischen Philosophie (siehe Lit.), S.127/128.
193 Gegen diese falsche Auffassung eines , Negativismus” auch ,,Weder Sein noch Nichtsein (siehe Lit.)*,
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Unaussprechlichkeit ausgesprochen, und dies, weil die Erkenntnis und Einsicht dieser
letzten Metaebenen von der jeweilig befindlichen nicht méglich ist, sondern nur
umgekehrt ein Gewahrsein gegeben ist.

Die Aussagen des Alokacintamani, welcher zunichst als Gottestochter erscheint und im
Verlauf des Sutra zum Bodhisattva in mannlicher Gestalt wird, storen den Ablauf des
Inhalts nicht wirklich; aber gegen Ende des Zehnten Kapitels fallen dennoch einige
Unregelmafdigkeiten auf.

Eine der Unregelmafdigkeiten ist zum Beispiel die mehrfache, teilweise eben
unverstandliche, Aneinanderreihung von Verneigungen. Nach der theoretischen
Unterweisung in Kapitel Neun erfolgte bisher eine erste, verfeinerte, praktische
Unterweisung. Die Aussagen des Alokacintamanil?4 bilden eine weitere, zweite,

praktische Verfeinerung, die im Nachfolgenden betrachtet werden soll.

H.P.Sturm, ab S.80.
194 Dessen Name allein schon der Betrachtung wert ist, da sie entweder A-Loka-Cintamani, oder auch
Aloka-cintamani heiRen kann. Ersteres zu verstehen als ,Nicht an einen Ort gebundener
Wunschedelstein”, zweiteres als ,, Licht-Wunschedelstein®, Das Cintamani (Wunschedelstein) ist eines der
sieben Schatztiimer eines Cakravartin. Siehe auch ,Lexikon der buddhistischen Symbole (siehe Lit.)",
T.&M.Blau, 5.88/89.
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2. Die Unterweisungen des Alokacintimani:
Zu dieser Zeit fragte der Herr des Wassers und der Erde der Sahalokadhatu-Welt,

Mahabrahma, der grofSe Azrua-/Brahmé-Gott, dann diese , Alokacintamani“ genannte
Gottertochter auf diese Weise:

»Oh, Gottertochter, was diesen Erwachung genannten FEinsichts-Wandel anbelangt, wird
dieser ein dufserst schwer zu wandelnder Wandel genannt. Auf welche Weise befolgst du
nun wieder, lernst und lehrst du diesen Erwachung genannten Wandel?“: Dies so
sagend, fragte er.

Danach gab diese Gottertochter dem grofsen Brahma-Gott so sagend eine Antwort:, Oh,
grofser Gott der Brahmas, so, wie ihr es gesagt habt, so nur ist es. Was den, durch den
vollkommenen Gott der Gotter, Buddha, erlduterten, diesen Erwachung genannten,
diesen dufSerst schwer zu gehenden, der in der wahren, wirklichen Tiefe, weit seienden
Wandel angeht, dieser ist dann aber so, dafs alle an (gewdéhnlichen) Menschen dessen
Deutung nicht verstehen. Dieser ist so, dafs (nur) Heil gefunden habende, edle Weise ihn
verstehen. ,Im Feinen feiner und mehr als schwierig zu erkennen” wird es genannt.
Ebenso wiederum geruhte der vollkommen weise Gott der Gotter, Buddha, mich in diese
so beschaftfene, vollkommen tiefe Dharma-Erlduterung ausnahmslos geschickt durch
Friedliches und Freudiges erschaffend und festigend zu unterweisen.

Wenn diese von mir gesagten Worte aber wirklich und wahr sind, so erbitte ich jetzt Heil
und die Zeichen hierfiir sollen diese sein:

Wie die zahllosen, unzihligen Menschensohne in diesen fiinf unreinen, schlechten
Zeiten, deren Heil und Verdienst sich vermindert hat und nur ganz wenig ist, sollen alle
zusammen in gleicher Weise von goldfarbigem, schénem Gesicht, und mit der mit
zweiunddreifSig Merkmalen liberragenden Aussehen begliickt sein. (Sogar) ganz bis hin
zu den nicht mannlich seienden und zudem auch weiblich wiederum nicht seienden
Zwittern, allesamt sollen sie, auf Juwelen- und Lotos-Thronen sich befindend, vielartiger,
unterschiedlichster, verschiedenster Freuden erfreuen. Von oben herab sollen géttliche
Blumen und Bliiten regnen. Die fiinf Arten harmonischer, feiner Melodien-Klidnge sollen
gehort werden. Der Lebewesen Geschlecht soll in einer (gleichen) Weise Verehrung und
Hochachtung zuteil werden!”, so sagte es. Als es diese derartig gesprochenen Worte
beendet hatte, wurden so dann soviel, wie es in den fiinf unreinen schlechten Zeiten an
Lebewesen gab, diese alle in einer (gleichen) Weise von goldfarbenem Gesicht, mit den

zweiunddreifSig Merkmalen und einem im Erschauen unersdttlichen Aussehen begliickt
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seiend, (sogar) bis hin zu den weder mannlich seienden noch weiblich seienden
Zwittern, befanden sich die Lebewesen auf Juwelen-Lotos-Thronen: So, wie im
JParinirmitavasavarti” genannten Gotterort die Gotter sich verschiedenster Freuden und
Gliicke wegen grenzenlos erfreuten. Die drei schlechten Wege vergingen alle
vollkommen und in der Welt erschienen Baume voll mit Kostbarkeiten. Lotus-Blumen
mit den sieben Kostbarkeiten wurden sichtbar. Von oben herab regneten géttliche
Blumen und Bliiten herab. Die fiinf Arten harmonischer, feiner Melodien-Laute wurden
vernommen. Und mit all diesen guten Zeichen zusammen wurde so dann dieser
weibliche Korper der ,Alokacintamani* genannten Gottertochter, sich verdndernd, ein
Brahma-Gott-Korper. Der Bodhisattva Heil und Verdienst hat sich vermehrt.

Dieses sehend, erklang der grofse Brahma-Gott sich sehr wundernd und erstaunt zu
diesem , Alokacintamani“ genannten Bodhisattva so sagend:

»Wenn ihr euch aber in diese vollkommen tiefe Auslegung der Wurzel des Dharma und
in dem ,,Erwachung” genannten Wandel friedvoll und freudig gefestigt habt, welcher Art
ist auf diesem Wandel euer neues Lehren? Gebt mir darauf ausfiihrlich Antwort!”: So
sagte er.

Darauf hat dieser Alokacintamani-Bodhisattva dem Brahma-Gott auf diese Weise
erldutert:

» Oh, GrofSer Brahma, vernehme mein Wandeln auf dem ,,Erwachung” genannten rechten
Wandel gemafs dem Dharma. Gleichsam wie der Mond-Gott im Wasser auf dem
Erwachungs-Wandel wandelt, so ist mein Wandeln auf dem Erwachungs-Wandel so auf
diese Weise. Gleichsam wie ein getraumter Traum in dem Erwachungs-Wandel wandelt,
so ist mein Wandeln im Erwachungs-Wandel auf eben diese Weise. Gleichsam wie ein
Wort in der Einéde auf dem Erwachungs-Wandel wandelt, so ist mein Wandeln auf dem
Erwachungs-Wandel wiederum in eben solcher Art. Gleichsam wie ein Schluchtecho auf
dem Erwachungs-Wandel wandelt, solcher Art ist mein Wandeln auf dem Erwachungs-
Wandel wiederum beschaffen.”: So sagte er.

Zu dieser Zeit vernahm der grofSse Brahma-Gott diese Worte und erklang erneut zu
diesem , Alokacintamani“ genannten Bodhisattva:

»Oh, mein Edler, auf welche Auslegungen gestiitzt, habt Ihr diese solche Unterweisung
wohl derartig erldutert?”.

Dann geruhte dieser Bodhisattva wiederum erneut folgend zu sagen: , Oh, grofSer Konig

der Brahmas, wie unter den Samskrta-Dharmas tiberhaupt nicht zu finden ist wiederum

161



(auch nur) ein ,wirklich und wahr” genanntes Dharma, und wieviele Samskrta-Dharmas
es auch einzeln geben mag, Kraft der Ursachen und Umstinden wegen werden sie (alle)
vollendet. Deswegen sind sie nicht wahr und wirklich bestehend.”: So sagte er.

Der Brahma-Gott erklang erneut auf diese Weise:

»,Oh, mein Edler, aber gleichsam so wie Ihr es erldutert habt, wie unter den Samskrta-
Dharmas nicht eines wiederum ist, daf$ wirklich und wahr genanntes Dharma ist, so sind
die Kérper und BewufStseine aller dieser Heil nicht gefunden habenden Lebewesen nicht
wirklich und wahr.

Warum kénnen sie sich wohl nicht von den Leidenschaften trennen und abwenden?
Warum wiederum erreichen sie die untibertreffliche, wahre, rechte Einsicht erlangend
die Buddhaschaft nicht?“: So sagte er.

Diese Bitte des Brahma-Gottes vernehmend, geruhte der Alokacintamani-Bodhisattva
daraufhin folgend zu erldutern:

»,Oh, GrofSer Brahma, aus welchen Griinden und aus welchem Anlafs sprecht Ihr so auf
diese Weise?

Deswegen versteht jetzt auf folgende Weise:

In wiederum allen Dharmas auf dieser Welt werden unwissende Menschen wiederum
anders genannt, wissende Menschen wiederum anders genannt, die ,,Erwachung”
genannte Einsicht wiederum anders genannt, die , Nicht-Einsicht” wiederum anders
genannt, das , Gerettet-Werden“ wiederum anders genannt, das , Nicht-Gerettet-Werden”
wiederum anders genannt. Auf diese Weise ist von aller dieser verschiedensten
Dharmas Gleichméfigkeit und Nicht-Anders-Sein die wahre Wurzel der ,Letztliche
Wirklichkeit” genannten Soheit ganz und gar nicht verschieden.

Dann wird sie aber, inmitten dieser Dharmas so bestehend, als ohne Fesselung, ohne
Anhaften, ohne Verminderung und ohne Abnahme genannt.

Oh, GroSer Brahma, was die Samskrta-Dharmas anbetrifft, welche nicht aufSerhalb zu
finden sind, als in solcher derartigen, , Letztliche Wirklichkeit” genannten, wahren
Wurzel der Soheit, diese zu vergleichen, ist gleichsam einer Zauberillusion.

Warum sagt man so?

Es ist so, wie wenn es einen Zauberer oder eines Zauberers Schiiler gibt, welcher
wiederum in der Zauber-Tauschungs-Kunst sehr fertig ist. Wenn dann dieser Zauberer
an einer Vier-Wege-Kreuzung Dung, Mist, Gras und Geholz nehmend an einen Ort wirft

und dann, bedingt durch die Zauberkraft, Pferde, Elefanten, Wagen und vier Abteilungen
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an Soldaten erscheinen lidsst, und wenn er dann Gold, Silber, Beryll, Moschus, ferner die
sieben Kostbarkeiten verschiedenst und unterschiedlichst mit bunten Giitern und Habe
volle sehr grofSe Speicher erscheinen lasst.

Wenn es dann aber irgendwelche, torichte, unwissende Menschen gibt, dann verstehen
sie diesen derartigen Zauber und dessen Wurzel und Grenzen nicht zu unterscheiden;
und die durch die Kraft dieses Zaubers auftauchende, unbestandige Erscheinung und
Gestalt der Lebewesen Sehens wegen, und der Laute und Gerdusche Horens wegen,
denken sie auf folgende Art:

»Was wir gesehen haben an diesen Pferden, Elefanten, ferner die Schar der Lebewesen,
diese alle sind wirklich und wahr seiend. Aufser ihnen sind alle falsch und triigerisch zu
nennen!”: So sagen sie und denken auf solche Weise. An diesen ihren Gedanken
beharren sie wiederum fest und verstehen nicht, (die Dinge) bis auf den letzten Grund
genau zu erkennen.

Und wenn es dann (dort) aber wiederum irgendwelche wissenden Menschen gibt, dann
denken diese wiederum tiberhaupt nicht derartig. Dann wiederum wissen sie, diese
solchen Grenzen und Wurzeln des Zaubers zu unterscheiden. Aber welche Erscheinung
und Gestalt sie mit dieser Ansicht dann (auch) sehen, welche Art Gerdusche oder Laute
sie (auch) horen, denken sie dann wie folgend:

,Was diese meine Sicht der Pferde, Elefanten und ferner der Menschen-Schar anbetrifft,
sie sind aber tiberhaupt nicht wahr und wirklich. Alleine des Zauberer-Mannes
Zauberkriéften wegen, weil er damit die Augen der Menschen verschleiert hat und durch
Illusion betrogen hat, hat er diese solchen Pferde, Elefanten, ferner Menschen-Schar,
Gold, Silber und noch Gliter- und Besitztiimer-Anhdufungen gezeigt und erscheinen
lassen. Daher halte ich sie nicht fiir wahr und wirklich und hafte nicht an ihnen!": So
sagend und auf diese Weise denkend, als Liige und Trug erkennen sie dieses besagte
(Gesehene und Gehdrte).

Was dieses (nun gesagte) anbetrifft, so ist es ein Gleichnis.

Auf diese Weise wiederum wissen die Weisen, aller Samskrta-Dharmas wahre, wirkliche
Wesenlosigkeit und Grundlagenlosigkeit zu unterscheiden. Wenn sie auf diese Weise
liber die Samskrta-Dharmas wissend, ihre Gestalt, Merkmale, Laute und Glanz sehen und
horen, allein weltlichen Konventionen gemdafs sehen sie diese. Nur weltlichen
Konventionen gemafs horen sie diese. Diese gesehenen und vernommenen Dharmas

ihrer Wirklichkeit gemifs sehend und aufrichtig bedenkend, erkennen sie deren Trug
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und Liige. Aber welche Art Worte sie auch aussprechen, sprechen sie dann eben
weltliche, tiuschende Worter aus, um die wahre Wurzel der, Letztliche Wirklichkeit”
genannten Soheit erkennen und verstehen zu lassen.

Oh, Grofser Brahma-Konig, weil aber die unwissenden Menschen das heilige verstehende
Weisheits-Auge, somit das Beste auf dieser Welt, nicht gefunden haben, deswegen
kennen sie dann die aller Dharmas wahre Wurzel, die , Letztliche Wirklichkeit” genannte
Soheit nicht.

Warum sagt man, dafs sie es nicht wissen?

Wegen dieser, der wirklichen Wurzel der , Letztliche Wirklichkeit” genannten Soheit,
Unaussprechlichkeit und Unlehrbarkeit. Deswegen kennen sie diese (wirkliche Wurzel)
nicht. Weil sie diese solche wahre Wurzel nicht kennen, deswegen haften diese
unwissenden Menschen dann an (allem,) gleich was sie an zu wandelnden oder nicht zu
wandelnden Dharmas sehen oder horen; sie kleben und fesseln sich dann an diese und
halten sie fiir wahr und fiir wirklich und fiir das Allerbeste. Auf diese verkehrte Weise
dann, ohne es erkennen oder verstehen zu konnen, sind sie um die wirkliche Wurzel
aller Dharmas, die , Letztliche Wirklichkeit” genannte Soheit getduscht. Durch die Kraft
ihrer getiuschten, verkehrten Gedanken wegen kreisen sie, in dieses lange Samsara
eintauchend und darin versinkend. Dann aber folgen sie nicht einem Weg oder einer
Richtung der Befreiung und Rettung von Leiden.

Dann aber haben wiederum in dieser Welt die edlen Weisen das allerbeste, heilige
Weisheits-Auge gefunden; und sie erkennen deswegen von allen Dharmas die , Letztliche
Wirklichkeit” genannte, wirkliche Wurzel der Soheit.

Warum sagt man, dafs sie es erkennen?

Was die Wurzel dieser , Letztliche Wirklichkeit” genannten Soheit angeht, so ist diese
ohne Fesseln und Anhaften. Deswegen erkennen sie diese so. Da diese alsbald die
wirkliche Wurzel erkennen und verstehen, fesseln sich diese edlen Weisen dann, wenn
sie die zu wandelnden und nicht zu wandelnden Dharmas sehen und horen, wiederum
soweit die Kraft ihrer Weisheit ausreicht, nicht an diese und haften nicht an ihnen. Diese
halten sie nicht fiir wahr, wirklich und das Allerbeste; sie erkennen die zu wandelnden
Dharmas als unwirklich und unstabil. Die nicht zu wandelnden Dharmas erkennen sie
wiederum (ebenso) als nur unwirklich und unstabil. Es ist lediglich ein ein Merkmal von
falschen Uberlegungen iiber das Wandeln und nicht-Wandeln. Diese Merkmale

wiederum sind nur allein ihres Namens wegen so seiend; sie bestehen aber tliberhaupt
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nicht aus einer wahren und wirklichen Wurzel heraus. Auf diese Weise erkennend, sind
sie (die Weisen) infolge dessen imstande, die wahre Wurzel aller Dharmas, die
»Letztliche Wirklichkeit” genannte Soheit, ungetiuscht und wahrhaftig zu erkennen und
zu verstehen mdchtig. Aufgrund dieses ihres ungetiuschten wahrhaften Wissens wegen
kreisen sie nicht in diesem langen Samsara; sie tauchen nicht in dieses ein und
versinken nicht darin. Dann befolgen sie den Weg und die Richtung, durch die man vom
Erleiden befreit und gerettet wird. Um aber diese solche, wahre, wirkliche Wurzel dann
aber anderen wiederum beizubringen, lehren und sprechen diese edlen Weisen,
weltlichen Benennungen gemdafs, dieses, auf solche Art, oh Grofser Brahma, welche von
diesen edlen Weisen, ihrer heiligen erkennenden weisen Augen wegen, erkannt und
verstanden wird, (um dadurch die) als unlehrbare, unaussprechliche, wirkliche Wurzel
der Soheit selbst zu bezeugen, die sie verstanden und erkannt haben, sowie, um
mitzuteilen, daf8 sie selbst nicht an die zu wandelnden und nicht zu wandelnden
Dharmas gebunden sind und nicht an diesen haften, und um dann anderen wiederum als
Verstehen lassende und Bezeugen lassende, dieses durch verschiedenste weltliche
Namen und Worte, Ausspriiche und Sétze auszusprechen und aufzuzeigen!”: So sprach
er.

Zu dieser Zeit fragte Mahabrahma, der grofse Brahma-Gott, nachdem er diese solche
erstaunliche und wunderbare, sehr tiefe Erlduterung des wirklich-wahren, rechten
Dharma vernommen hatte, dann wiederum den Alokacintamani-Bodhisattva:

,0h, mein Edler, durch wieviele Arten von Dharma werden die Lebewesen in dieser Welt
aufsolche Art um dieses in der Tiefe weite, wahre, wirkliche Dharma wohl verstehend
und erkennend?”: So sagend, fragte er.

Dann gab der Bodhisattva darauthin als Antwort: ,,Oh, Gro8er Brahma, wieviele
zahlreiche Dharma auch durch die Zauberillusionen ausgebreitet in den Haupt-
Bewufstseinen der Lebewesen erschienen sind, durch diese Dharma-Erlduterung kénnen
sie das (rechte) Verstehen und Erkennen finden.”

Der Brahma-Gott erténte erneut:

»Diese durch die Zauberillusion ausgebreitet erscheinenden Lebewesen-Korper sind
dann aber selbst iiberhaupt nicht bestehend. Von wo aus sind die im Haupt-BewufStsein
befindlichen Dharma ferner zu finden? Was das Nicht-Bestehen der im Haupt-
Bewufstsein befindlichen Dharma angeht, auf welche Weise ist wiederum dieser Dharma

Verstehen und Erkennen aufzufinden?”: So sagte er.
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Der Bodhisattva sprach dann:
,Oh, GrofSser Brahma, welche aber diese Dharma-Wurzel als nicht Seiend und wiederum
auch als nicht Nicht-Seiend erkennen und verstehen, solche Menschen erkennen und

verstehen(auch) diese tiefe und weite Dharma-Wurzel.“: So geruhte er zu sagen.

Das Gotter-Madchen, welches -wie oben bereits erwahnt wurde- eine zentrale Rolle im
Zehnten Kapitel einnimmt, tritt gleich zu Beginn dieses Kapitels auf und fragt zunachst
recht zaghaft nach dem Wandel, welches es wortlich als , Einsichts-Wandel“ umschreibt,
dann ein zweites Mal, wie die Bodhisattvas diesen Wandel gehen, und schlief3lich beide
Fragen verbindend und genauer, wie sich die Bodhisattvas auf ihrem Wandel zugleich
von Samsara und Nirvana trennen, um den Lebewesen Nutzen zu bringen.

Sodann erfahrt es die oben dargestellte Unterweisung des Buddha. Anschlief3end erhebt
es sich erneut; und verneigend gibt es bekannt, das Erlauterte verstanden zu haben und
ihm folgend zu wandeln. Es sei ein Wandel, den gewohnliche Menschen nicht verstehen
konnen; nur Buddhaschaft erlangt habende Wesen sind fahig, diesen zu verstehen und
auszuiiben.

Als Zeichen und Beweis ihrer Aufrichtigkeit erwartet sie/erbittet sie, den Brahma-Gott
ansprechend, der sie erneut auf ihren Wandel nach der gehdérten Unterweisung befragt,
entsprechende Zeichen, fiir die (Auf-)Richtigkeit ihrer Entschliisse. Eben diese
erwarteten Zeichen erscheinen sodann und werden beschrieben. Die Alokacintamani-
Gottestochter ist nun ein (mannlicher) Alokacintamani-Bodhisattva geworden.

Danach wird dieser von Brahma, der im Uigurischen JAzrua“ genannt wird, befragt, wie
er denn nun, da er in den Wandel der Bodhisattvas eingetreten ist, diesen vollzieht. Der
Bodhisattva Alokacintimani antwortet, indem er sein Wandeln mit verschiedenen
Erscheinungen, die nicht auf einer wirklichen Grundlage bestehen (Fata Morgana,
Mondschein auf dem Wasser, Traum, ein Laut in der Menschenleere, Schluchtecho),
vergleicht und diesen Vergleich sodann, danach gebeten, vertiefend auslegt. So sind alle
(Sarhskrta-)Objekte nicht wirklich und wahrhaft bestehend. Sie bestehen aufgrund von
Ursachen und Umstdnden.

Der Brahma-Gott vertieft danach seine Fragestellung, indem er angibt, verstanden zu
haben, daf} es zwei Arten von Lebewesen gibt (mit und ohne Erkenntnis, und daf3 die
Samskrta-Objekte unwirklich, unwahr sind), bezieht dies auf die Kérper und

Bewuf3tseine dieser Lebewesen, welche ebenso unwirklich sind, und fragt daraufhin,
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warum die Lebewesen nicht die Uniibertrefflich-vollstidndige Buddhaschaft
(Anuttarasamyaksambodhi) erreichen konnen und sich nicht von ihren Leidenschaften
trennen konnen.

Der Bodhisattva Alokacintimani antwortet, daf die Letztliche Wirklichkeit des
Bestehens, die auch , Soheit“genannt wird, im Unterschied zu gegensatzlichen Paaren,
die aufgezdhlt werden (Weise und Unwissende, Buddhaschaft und Unwissen, Rettung
und Nicht-Rettung), nicht von ihrer Wurzel verschieden ist; d.h. im Gegensatz zu den
hier erwdhnten, voneinander abhangigen Gegenstiicken, ist diese ,.so seiend,... ohne
Sich-Fesseln, ohne Anhaften, ohne Sich-zu-Vermindern und ohne Abzunehmen“.

Diese letztliche Bestehensweise, die den Sarhskrta-Objekten abgeht, wird sodann mit
einem im Buddhismus bekannten Zaubererbeispiel vertiefend ausgelegt9s.

In diesem Beispiel tduschen ein Zauberer und dessen Lehrling zahlreiche Illusionen vor,
die unwissende Menschen fiir wirklich bestehend halten und deren Existenz von
Menschen abgestritten wird, die um deren letztliches Bestehen wissen. Dieser Vergleich
soll zum Verdeutlichen des Geisteszustands eines Weisen -so wie er die Wirklichkeit
wahrnimmt- dienen. Sie wissen um der nur weltlichen, konventionellen (und wenn als
stabil bestehend angenommen, dann triigerischen) Bestehensweise Bescheid. Auch
wenn sie weltliche, konventionelle Begriffe benutzen, dann geschieht dies nur, um der
Beschreibung, der eigentlich nicht voll zu erfassenden, letztlichen Bestehensweise, zu
dienen. Auch hier ist zumindest die eine unfreie, bedingte Bestehensweise des Konzepts
selbst angemerkt.

Die in den Unterweisungen des Buddha anzutreffende weitere Abhangigkeit von Wesen,
die dieses Sutra lehren und bewahren fehlt allerdings. Auch die damit beschriebene
Verganglichkeit des Konzepts selbst, da es erstellt ist, ist hier nicht aufzufinden. Vertieft
wird hier allerdings die Unaussprechbarkeit.

Aufgrund des fehlerhaften Erkennens kreisen die Lebewesen im Kreislauf des Bedingten
Entstehens. Sie haften, im Gegensatz zu den erkennenden Weisen, an den weltlichen
Objekten und an den Erscheinungen und Eindriicken dieser Objekte. Weise hingegen
haften nicht an diesen weltlichen Objekten. Sie kreisen nicht im Bedingten Bestehen
umbher. Sie wissen um die letztliche Bestehensweise Bescheid, welche leer von einem

festen, autonomen Bestehen ist. Alle Erscheinungen bestehen aufgrund ihrer

195 Dieses Zaubererbeispiel wird im Wortlaut als Beispiel einer Stelle aus dem Prajfiaparamitasitra bei E.
Conze erwéhnt, in ,Der Buddhismus (siehe Lit.)“, S.166.
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(weltlichen, konventionellen) Benennungen. Diese Benennungen benutzen Weise nur,
um damit auf die Lehre und auf das eigentlich Unaussprechbare hinzuweisen, ohne
dabei dieses beschreiben zu wollen.

Auf die weitere Frage Brahmas, durch wieviele Arten von Dharmas die Menschen
verstehend werden wiirden, antwortet Alokacintamani, dafk diese Lehr-Auslegung
alleine ausreiche, um alle Illusionen offenzulegen. Die Frage, ob die Letztliche
Wirklichkeit Eines oder Vielfaltiges ist, scheint —aus verschiedenen méglichen Griinden-
an Brahma vorbeigegangen zu sein. Diese Unaufmerksamkeit -vorausgesetzt es war
eine- wird auch vom Alokacintamani-Bodhisattva nicht bemerkt oder gar getadelt.
Auszugehen ist hier damit von einer Unregelmafigkeit, die durch einen nicht glatt
angepassten Einschub verursacht worden sein kann.

Vertiefend fragt Brahma sodann, nachdem er feststellend zustimmt, daf$ die Kérper der
hervorgezauberten Lebewesen nicht selbst existieren, wie denn die sich im
Hauptbewuf3tsein1%¢ befindlichen Dharmas zu finden und zu befriedigen sind, wie die
sich im Hauptbewuf3tsein befindenden Dharmas zu finden sind und wie die Erkenntnis
und das Verstdndnis des Dharma zu erlangen ist. Der Bodhisattva antwortet: , Wenn, oh
GroB8er Brahma, dann welche aber diese Dharma-Wurzel als nicht Seiend und wiederum
auch als nicht Nicht-Seiend erkennen, werden alsbald diese Menschen diese sehr tiefe
Lehr-Wurzel erkennen und verstehen.”

Auch diese knappe Wiederholung des Konzepts der Mittelwegsphilosophie in dieser
Antwort ist, zumindest auf die gestellten Fragen hin betrachtet, ungewohnlich und
unpassend, da bereits in den Unterweisungen des Buddha, aufgrund derer die
Alokacintamani-Gottestochter zum Alokacintimani-Bodhisattva wurde, diese dort
bereits genau dargelegt wurden. Der grofde nicht zu tibersehende Unterschied ist die
damit einhergehende Verfeinerung der Anschauungen zum Geist. Dies geschieht, indem
das fir die Cittamatrin kennzeichnende Hauptbewufstsein eingefiihrt und erldautert wird,
wie denn die Lehre und die zahlreichen Objekte in diesem Spuren hinterlassen und
wirken kénnen (wenn sie doch gar nicht bestehen). Auch diese Fragen beantworten sich
eigentlich selbst, wenn der Frager das bisher Dargelegte geh6rt und verstanden hat.
Danach gibt Brahma vor, diese vom Alokacintamani-Bodhisattva gegebene

Unterweisung verstanden zu haben, und spricht daraufhin erneut zu Buddha. Er fragt,

196 Das eigentliche Hauptbewusstsein lasst sich noch in manas und vijnana gliedern. Hier ist das
Speicherbewusstsein gemeint, welches um der Treue zur méglichst wortlichen Ubersetzung wegen als
Hauptbewusstsein wiedergegeben wird.
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ob es nicht unerreichbar ist, diese Unterweisung voll zu verstehen, begreifen, erkennen
und auszusprechen. Buddha antwortet, wie weiter oben geschildert. Die Horerschaft
bedankt sich fiir das Zusammentreffen mit Alokacintamani; und Buddha spricht die
oben benannte erste Jataka aus. Daraufhin schmeif3t sich der ,Alokacintamani* genannte
Bodhisattva vor die Fiif3e Buddhas und ertont zuletzt wieder!®’: ,Solange werde ich so
bleiben, mein Gott, bis ich Segen fiir die Buddhaschaft empfange und erhalte!*. Buddha
erteilt ihm sodann die Buddhaschaft ().

Die Horerschaft verneigt sich vor dem Bodhisattva. Anschlief3end wird die positive
Wirkung des bisher Dargelegten auf die Horerschaft beleuchtet. Dann verneigt sich die
Horerschaft erneut vor dem Bodhisattva. Wiederum dieses sehend, spricht nun erneut
Buddha das zweite Jataka. Der Bodhisattva erscheint ab nun nicht mehr im Verlauf des
Inhalts. Buddha berichtet von der moglichen Verdienstanhdufung durch das
Goldglanzsutra und tiber ihre Verganglichkeit (wie oben behandelt). Verehrung
erweisend bedankt sich die Horerschaft. Buddha erkennt die ausgesprochenen Vorsatze
der Horerschaft an; und die Horerschaft bedankt sich erneut. Sodann beginnt das Elfte
Kapitel.

Die Auslegungen des Alokacintamani-Bodhisattvas zum Konzept der Leerheit beziehen
sich somit insbesondere auf die (wirkliche und getauschte) Wahrnehmung der
Konventionellen und der Letztlichen Wirklichkeit. Somit bilden diese Erlauterungen
eine verfeinerte Ansicht der Erérterungen, die im Neunten Kapitel durch die
Bewuf3tseinsphilosophie ihren Anfang nahmen. Deren Einfiigung seitens der Cittamatrin

ist hier aus den genannten Griinden nicht auszuschlief3en.

3. Die Horer und Frager:

Hier ist es zutraglich, zunachst Brahma alleine, und sodann die langere Passage, die er

zusammen mit der Horerschaft rezitiert, getrennt zu betrachten.

Brahma:

Brahma, den die Uiguren ,Azrua“ nannten, erscheint hauptsachlich als Fragender
(insgesamt siebenfach), der trotz der vertiefenden Unterweisungen des Bodhisattva
Alokacintamani daraufhin keine geistige Erkenntnis, dhnlich dem Ausmaf des

Gottestochters, erlebt.

197 Alokacintdmani erscheint im gesamten Altun Yaruk Sudur nur noch einmal (Fragment 679/18).
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Er tritt zunachst als Befrager der Gottestochter auf, nachdem diese -und wenn sie nicht
weggehort haben, auch alle anderen Anwesenden- die Unterweisungen erhalten hat.
Brahma, der hier als Herr der Sahalokadhatu-Welt (bei Nobel: Saha-Welt) beschrieben
wird, fragt zuallererst, wie denn die Alokacintamani-Gottestochter nun, da es die
Unterweisungen erhalten hat, den ,,Erwachung” genannten Wandel betreibt.
Alokacintamani spricht ihn als (noch-) Middchen an und erbittet (von ihm?) Zeichen fiir
ihr Bekenntnis. Sowie sich ihr Korper, als und infolge des Zeichens ihres geistigen (Ver-)
Wandel(n)s, in den eines Mannes veradndert, ist Brahma, dies sehend, erstaunt und fragt
nun seinerseits den (so entstandenen) Alokacintamani-Bodhisattva nach seinem
Wandel, nunmehr als Bodhisattva.

Nachdem er iiber die Sarhskrta-Objekte und ihre Erscheinungen, an denen haftend die
unwissenden Menschen leiden und die erkennenden Weisen frei von Haften sind,
unterrichtet wurde, fragt er nun erneut. Diesmal jedoch wieder vertiefend, indem er
nach dem Grund fiir die nicht genutzte Moglichkeit des Erloschens des Erleidens mit der
Erlangung der Uniibertrefflich-vollstiandigen Buddhaschaft, durch diese Lebewesen,
fragt. Der Bodhisattva antwortet mit dem oben besprochenen Zaubererbeispiel. Darauf
fragt Brahma nach der Anzahl der Dharmas, mit denen diese Lehre erkannt und
behalten werden kann und zudem, wie denn die hervorgezauberten Lebewesen, die
letztlich nicht bestehen, im Geist erscheinen und wie die Lehre im Geist erscheint und
verstanden werden kann. Wie oben angedeutet, erhélt er fiir seine genauen Fragen, eine
sehr ungenau Antwort, die den Weg der Mitte zwischen den zwei Extremen
zusammenfasst.

Danach spricht Brahma den Buddha direkt an und bemerkt, daf3 dieses vom
Alokacintamani Erlduterte durch bloRes Denken und mit weltlichen Worten
unerreichbar ist. Zusammen mit seiner Schar bedankt sich Brahma im Folgenden (wie
weiter unten dargestellt).

Die Fragen des Brahma sind wegweisend auf die Antworten, die auf sie gegeben werden
konnen. Es sind keine oberflachlich formulierten Aussagen, sondern die dargestellte
Philosophie voll erfassende und sodann die Ausfiihrungen -dadurch vertiefend-
gestellte Fragen. Daher lohnt es, sie gesondert zu betrachten. Besondere Hinweise geben
sie vermutlich auf Stellen preis, die als Einschiibe oder Umgestaltungen anzusehen sind.

In den vorliegenden Passagen stellt die Frage des Brahma nach den bisher Erlauterten
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Unterweisungen des Buddha die Uberleitung von der skeptischen, verneinenden

Madhyamika-Auslegung zur Nur-Geist-Lehre der Cittamatra.

Brahma und der Pantheon als sich bedankende Horerschaft:

Nicht uninteressant sind die Passagen der Verneigungen und Ehrdarbietungen,
insbesondere wann und an welche Person gerichtet sie stattfinden. Hier stehen eher die
zugesprochenen Aussagen im Mittelpunkt. Als Héorer werden Brahma mit der gesamten
Brahma-Gemeinde mit dem Indra (uig: Hormuzta) und den Vier Maharang-Gottern
zusammen, und ferner die gesamte Gemeinde der Ddmonen, benannt.

Sie sprechen zweimal.

Zuerst nach dem ersten Jataka Buddhas. Dort bekunden sie ihre Freude tiber die seltene
Begegnung.

Ein weiteres Mal sprechen sie nach der letzten Unterweisung durch Buddha, bevor ihr
Verdienst anerkannt wird.

Sie erbitten Heil, weil sie durch dieses Suitra ihre Wiinsche befrieden wollen und alle
Weisen und Prediger schiitzen mdchten, die das Sutra lehren.

Ebenso mochten sie die Wesen von Leid befreien, die als Laienschwestern oder
Laienbriider die Lehre aufmerksam und voller Vertrauen wahrnehmen.

Ferner geben sie zuletzt an, Lander und Reiche, in denen dieses Stutra hochgeachtet
wird, ebenso zu schiitzen und zu bewahren.

Buddha, der dieses vernimmt, erkennt nun ihre Verdienste an und die Horerschaft

bedankt sich erneut.

Im gesamten Zehnten Kapitel des Flinften Buches sind somit philosophisch der
Schwerpunkt und die Kernargumente der Anschauungen zum Konzept der Leerheit
gegeben.

Diese konnen in zwei Hauptstrdange unterteilt werden.

Den ersten Strang bilden die dargelegten Unterweisungen des Buddha.

Diese konnen als Unterweisungen in der Art der Prasangika-Madhyamika bezeichnet
werden. Hier ist die Mittelwegsphilosophie des Nagarjuna verarbeitet (und in den Mund
des Buddha gelegt) aufzufinden.

Die sodann folgenden Unterweisungen des Alokacintamani-Bodhisattva sind eher der

Cittamatra-Schule zuzuordnen.
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Die Leerheit ist hier, nach der Darlegung wesentlicher Aspekte (der Identititslosigkeit
der Objekte und Subjekte) in Kapitel Neun, in einer zweifachen Vertiefung aufzufinden.
Zuerst wird die Leerheit des Subjekts anhand der Fiinf Aggregate dargelegt, dann wird
die Leerheit des Wahrgenommenen erneut aufgegriffen und detailliert dargestellt.
Somit ist auch eine Fortsetzung des Aufzeigens der Leerheit des Subjekts, als aus Kérper
und Geist bestehend, zu berichten; hier in einer Vertiefung der Zusammensetzungen und
Funktionsweisen auf einer weiteren Ebene.

Im Neunten Kapitel wird das Bestehen als aus funktionell ineinander bezogenen Teilen
und Abhangigkeitsverhaltnissen beschrieben, somit: leer von einer inhdrenten,
autonomen Existenz.

Zum Einen sind dort, auch wenn die Wahrnehmung dort ein weiterer Schwerpunkt ist,
vor allem die den Kérper eines Subjekts konstituierenden Aspekte erlautert.

Zum Anderen ist die Darstellung in ihrer Begrenzung durch die alleinige Darstellung der
wesentlichen Punkte auffallig.

In diesem Zehnten Kapitel wird diese Dargelegte Unterweisung der Leerheit vertieft.

Dies, wie oben dargelegt, (zweifach) Bezug auf den praktischen Wandel nehmend.
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3.5) Das Elfte Kapitel:

a) Die Vier Weltenhiiter:

Das im ,, Goldfarbigen Glanz ausstrahlender, voll emporgehobener Dharma-Kénig*
genannten Dharma-Buch ,Das Bewachen der Gétter- und Menschen- Gemeinde durch
die vier Maharang-Goétter” genannte, Elfte Kapitel.

Zu dieser Zeit erhoben sich der Vaisravana-Maharang, der Dhrtarastra-Maharang, der
Viridhaka Maharang und der Virtipaksa-Maharang, diese vier Maharang-Gdétter, zum
zweiten Mal erneut allesamt von ihren eigenen urspriinglichen Plitzen, 6ffneten
einseitig an ihrer rechten Schulter ihre Gewdénder, beugten ihr rechtes Knie, legten zum
Gott der Gotter, Buddha, hin ihre Handflidchen zusammen, und bis zu den FiiSen des
Gottes der Gotter, Buddha, freundschatftlich sich verbeugend, liefSen sie ihre Hiupter
verneigen und erklangen auf folgende Weise:

»~Mein Gott, dessen Name ruhmvoll ist und der verehrungswiirdig ist, was diese
»Goldfarbigen Glanz ausstrahlender, voll emporgehobener Dharma-Kénig“ genannte
Dharma-Kostbarkeit anbetrifft, ist es von den Buddhas zu loben, den Bodhisattvas zu
verehren, von den Géttern und Drachen zu befolgen, von den Arhants und
Pratyekabuddhas zu behalten.

Es erleuchtet das Gotter-Heer und gibt den Menschen-Sohnen Ruhe und Freude. Es
entfernt die auf den drei schlechten Wege offenen und bitteren Schrecken der Leiden,
bewahrt vor Hunger, Not, Krankheit, Seuchen, Gefahr, und ist den schlechten Vorzeichen
und Merkmalen schlechter Sterne und Planeten als eine Opfergabe und Heilmittel
nlitzlich. Fiir sowohl den sichtbaren Korper als auch dem nichtsichtbaren Selbst ist es
vielartige Nutzen und Vorteile hervorbringend.

Dieses, mein Gott, ist nun einzig unser Wunsch: Von Euch, mein Gott, dessen Name
ruhmreich ist, wiederum diese des Dharma-Kostbarkeits tiefe Erlduterung offen und
ausfiihrlich gnadigst gelehrt zu erhalten.

Wir alle vier Maharangs, mit unserer eigenen Schar und Gemeinde zusammen, méchten
diese Dharma-Kostbarkeit vernehmen, und wegen des lieblichen stifslichen Geschmacks
der tiefen Erlduterung des Dharma gesattigt und befriedigt sein; und unser Glanz,
Leuchten, Kraft und Macht soll sich vermehren und zunehmen; und unsere scharfen,
festen Gestaltungen und Erscheinungen von Rddhi-Tugenden sollen ferner zum

obersten Besten finden.
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Dann werden wir, oh dessen Name ruhmvoll ist, alle vier Maharangs, lange und stindig,
auf dem wahren Dharma wandeln und das wahre Dharma aussprechen. Wegen dem
Dharma erstreben wir der Welt Nutzen und Vorteile zu erbringen.

Wer auch immer diese Gotter, Drachen, Yaksas, Gandharvas, Garudas, Asuras,
Kumbhandas, Kimnaras und Maharajas, auch sein mégen, (von ihnen und) ferner auch
von denen, die sich in der Menschen-Welt als Herrscher und Kénige befinden, damit
diese alle durch wahres Gesetz und wahres Dharma der Welt echten Nutzen und
Vorteile gewahren, méchten wir Gefahr und Unheil abwenden.

Was alle diese Seelenrduber mit erbarmungslosem Gemdlit der schlechten Yaksa-
Damonen anbetrifft, erstreben wir den Wunsch, daf$8 wir diese entfernen.

Wir wiederum, mein Gott, alle vier Maharang's zusammen mit unseren 28 Kriegern und
9 Sohnen, die ,Indra“genannt werden, schauen ferner wegen unseres, die Lebewesen
libertreffenden, reinen géttlichen Auges wegen, auf diesen Jambiidvipa-Erdteil mit
seinen Erden und Gewadssern.

Diese zu sehen, zu beschiitzen und zu behliten, das ist voll unser Erstreben; und

deswegen erlangten wir die Namen ,,Weltenhiiter”.

Als mindere Gotter, die den Inhalt des Elften Kapitels bestimmen und damit zum
Sechsten Buch, in dem diese vier der Hauptinhalt sind, tiberleiten, sind die ,Vier
Weltenhiiter” benannt; diese sind auch als ,Lokapalas“ sowie als Wéchterkonige der vier
weltlichen Himmelsrichtungen bekannt.

Es sind Dhrtarastra, als weifder Wachter des Ostens, Virudhaka als griiner Wachter des
Stidens, Virtupaksa als roter Wachter des Westens und Vaisravana als gelber Wachter
des Nordens. In der uigurischen Aufzdhlung: Nord, Ost, Siid, West (erwahnt werden sie
im Flinften Buch erstmals/bereits in Fragment 369/18).

Diese treten auf (sie erheben sich, da sie sich nicht Oben oder Unten —-im Sinne einer
westlichen Vorstellung von Géttern- befinden, von ihrem Sitzplatz) und bekunden
zunachst ihre Verehrung beziiglich des Goldglanzsutra. In einer Art Aufzihlung werden
-in dieser nachstehenden Folge- diejenigen genannt, die Nutzen von diesem Sutra
geniefden; und es wird ihre Beziehung zu diesen genannt: die Buddhas loben dieses
Suitra, Bodhisattvas verehren es, die Gotter und Drachen befolgen es, die Arhats und
Pratyeka-Buddhas haften daran, das Gotter-Heer wird dadurch erleuchtet, die Menschen

werden beruhigt und befriedet, und alle Note und Erleiden werden getilgt. Selbst Sterne
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und Geistererscheinungen sollen geziigelt und zufrieden gestellt werden. Aufgrund
dieser grofden Nutzen fassen die Vier Weltenhiiter nun den Vorsatz, um erneut
(baldmoglichst) dieses Sutra horen zu dirfen, allen Wesen Nutzen und Vorteile zu
erbringen, indem sie sie vor Unheil schiitzen und die dem Siitra Wohlgesonnenen
beschiitzen und fordern. Neben den aufgezahlten Gottern, Drachen, Yaksas, Gandharvas,
Garudas, Asuras, Kumbhandas, Kimnaras und Mahar-rajas sollen vor allem Konige (der
Menschen) und Weise beschiitzt werden.

Anzumerken ist, dafd mit den im Beginn dieses Elften Kapitels enthaltenen Aufzihlungen
die verschiedenen Bereiche der Existenzen angesprochen sind. Die Funktion dieses
Beginns ist die Darstellung der voll umfassenden Nutzbringung des Sutra in allen
Bereichen und der voll umfassende Schutz durch die Vier Weltenhiiter in allen diesen

Existenzbereichen.

b) Prediger und Konige:

Und deswegen, mein Gott, wenn nun aber in diesem Jambitdvipa-FErdteil in manchen der
zahlreichen Lidnder und Stddte, herrschende Konigs-Flirsten durch Hunger, Not,
Krankheit, Seuchen und Gefahren schlechter Feindseligkeit wegen bedrtickt werden und
viel erleiden, sich Sorgen machen, unter Druck sind und bedrédngt werden, fiir diese
werden wir alle dann in dieser Gelegenheit in die Gemliter der Behliter, Wissenden,
Lehrenden und Weisen dieser Dharma-Kostbarkeit steigen.

Wir werden dann diesen Kénigs-Herrschern offen und austiihrlich rezitieren und lehren
und den zu lehrenden Gedanken bedenken lassen kénnen.

Dann konnen diese lehrenden Weisen, wiederum mit unserer Widerstandskraft
ausgestattet, zu diesen Landern und Stidten gehen, und diesen Herrscher-Konigen offen
und detailliert zu rezitieren unterweisen und ausfiihrlich ausbreiten.

Wer dieser Dharma-Kostbarkeits Kraft hat, der kann diese Gefahren und Bedréngnis alle
selbst so entfernen und wegschaftfen, mein Gott, dessen Name ruhmvoll ist.

Aber in wessen Konigs-Herrschers Land und Stadt um diese Dharma-Kostbarkeit
Wissende, Verstehende, Lehrende und Weise kommen wiirden, sie wiirden mit dieser
Dharma-Kostbarkeit wiederum zusammen gekommen sein. Das ist notwendig zu

wissen.
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Dann ist es angemessen, dafs in dieser Zeit dieser Herrscher-Konig selbst persénlich an
diese Prediger und Weisen nahe herantritt und diese Dharma-Kostbarkeit vernimmt
und hort.

Diesen Prediger-Meister mufs er verehren, wiirdigen, huldigen und preisen. Zudem muf$
er ihn behiiten und beschiitzen, ohne Kummer und Sorge ihn machen, ihn die tiefe
Erliuterung dieser Dharma-Kostbarkeit, fein, edel und austiihrlich unterweisen und
allen austiihrlich Nutzen und Vorteile gewéhren lassen.

Dann werden wir alle, dieser Dharma-Kostbarkeit Gelegenheit wegen, in dieser Zeit,
diesen Kénigs-Herrscher mit seinem Volk und Biirgern zusammen mit einspitzigem
Gemlit behliten und beschiitzen, sowie Gefahr und Not von seinem Leib abwenden.
Stindig wollen wir ihn friedlich und unversehrt machen, mein verehrungswiirdiger Gott,
dessen Name ruhmreich ist.

Aber welche Monche und Nonnen, Laienbriider und Laienschwestern diese Dharma-
Kostbarkeit auch behalten mogen, und wer zu diesen Zeiten dieser Konigs-Herrscher ist,
der diese umsorgt, beehrt und beschiitzt: wir wiederum mein Gott, werden diesen
Kobnigs-Herrscher hochachten, schétzen, beschiitzen, behiiten und bewahren.

Wir werden diese Dharma-Kostbarkeit erlernende, behaltende, rezitierende, aufsagende
Lebewesen loben, preisen, verehren und hochachten.

Wir alle werden diesen Kénigsherrscher inmitten aller Herrscher-Konige verehren und
preisen.

Sein Name wird von fremden Kénigen und Herrschern gelobt und hochzuachten sein, als
in Allem besser.

Das machen wir, mein Gott!”: So sagend, verlauteten sie.

Das im ,,Goldenen Glanz ausstrahlender, voll emporgehobener Dharma-Konig“
genannten Dharma-Buch, ,das Behliten der Vier Maharang Gotter der Gétter- und
Menschen-Gemeinde” genannte Elfte Kapitel im Fiinften Buch.

Ende.

Als Methode fiir ihr Vorhaben des Beschiitzens und Behiitens vor Not und Drangsal
sprechen die Vier Weltenhiiter folgende Abstufungen aus: Zunachst wollen sie in die
Gemiiter der Weisen und Geistesmanner steigen, um diese zum Unterweisen der Konige
zum Goldglanzsutra anzuleiten. Der Konig seinerseits (und mit ihm seine Untertanen)

miissen verstehen, dafd Weise, die dieses Stuitra unterweisen (kénnen), hoch zu achten
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sind und daher beschiitzt, beehrt und hochgeachtet werden miissen. Diejenigen Konige,
die solche Geistesmanner in solcher Art behandeln, werden sodann von den Vier
Weltenhiitern beschiitzt.

Zum Konzept der Leerheit ist diesem Kapitel bisher Weniges zu entnehmen; es hat
lediglich eine abschlief3ende und iiberleitende Funktion. So endet das Flinfte Buch des

Altun Yaruk Sudur.

¢) Gonner und Bearbeiter:

Fiir die Herren der Freigiebigkeit und des reinen Herzens (als Génner), Ratnavag¢ir und
lkyangisman, fiir beide Gldubige, wegen des Verlautens der Goldglanz-Lehrkostbarkeit,
haben wir, offensichtliche Tugendgliick-Mdnche, am zweiundzwanzigsten des Fiinften
Monats, beim (Stern-) Zeichen Schwein, am ,¢i“ genannten, vollen Tage, fiir alle vorher
erwdhnten Lebewesen als Nutzen und als Opfergabe, bei anndhernd untergehendem
Tag, in der Stadt Tunghuvan, in Ratnavagirs Haus, die Ordensregel-Gliick-Ménche
Isdavri, Suvasti und Bilgetaluy, alle drei den Beginn vollendet.

Wiederum im sechsten Monat am sechsten Tag des Ratten-Zeichens, wiederum am ,,¢i“
genannten, vollen Tag, habe ich, der Isdavri-Mdnch, auch die fiinfte Buchseite der Lehre,

den Schlufs, vollendet. Gut.

Doch als Letztes sind dem Fiinften Buch des Altun Yaruk Sudur noch die Génner und
Bearbeiter angefiigt. Zu entnehmen ist: Ratnavacir und Ikyangisman waren die Gonner.
Sie waren der Beschreibung nach den Tugendhaften hinzuzuzahlen. Ob ein
Tugendgliick-Ménch zu dieser Zeit einem damaligen wie heutigen Gelug-Mdnch der
Prasangika-Madhyamika-Schule gleichsetzbar ist, ist denkbar. Nicht nur denkbar,
sondern zudem recht wahrscheinlich, zumal die Darstellung des Konzepts der Leerheit,
so wie es hier herausgearbeitet werden konnte, auch auf diesen tibetischen Einfluf
hindeutet. Neben dem Datum der Erstellung sind auch der Ort (Ratnavacirs Haus in
Tunghuvan) und die Bearbeiter genannt. Es sind der Isdavri-Ménch, der Suvasti-Ménch
und der Bilgetaluy-Monch. Fiir alle wird angegeben, daf$ sie Tugendgliick-Monche
sind198. Da das Datum der Erstellung nur als , Sternzeichen Schwein, das auch ,¢i“

genannt wird, am zweiundzwanzigsten des fiinften Monats“ und ,im sechsten Monat, am

198 |m gesamten Altun Yaruk Sudur erscheinen Ratnavacir elffach, Ikyangisman vierfach, Isdavri zweifach,
Suvasti dreifach und Bilgetaluy vierfach.
177



sechsten Tag des Ratten-Zeichens, das auch ,¢i“ genannt wird“ angegeben wird, kann
hier eine genaue Datierung nicht erfolgen.

Ob die Namen tiberhaupt historische Personen mit realen Namen sind oder
Personifikationen von buddistischen Inhalten (Bilgetaluy=Weisheits-Ozean=Dalai
Lama) oder auch Ménche mit Ordensnamen,... 1af3t sich natiirlich nicht mehr mit jeden
Zweifel ausschliefdender Sicherheit ermitteln; mit einiger Wahrscheinlichkeit ist jedoch
davon auszugehen, dass diese Namen historische Personen benennen. Im gesamten
Altun Yaruk Sudur erscheinen Ratnavagcir elffach, Ikyangisman vierfach, Isdavri
zweifach, Suvasti dreifach und Bilgetaluy vierfach.

Fiir die hier -fiir die Ubersetzung als Basistext verwendete- vorliegende Transkription
ist aber gesichert, daf3 sie die umfangreichste Blockdruckversion des Altun Yaruk Sudur
darstellt und aus dem Jahre 1687 stammt. Die Tibeter hatten (auch zu dieser Zeit) einen
grofden Einflufd auf die Uiguren; und aufder den bisher bekannten, sind auch weitere
Passagen zu vermuten, die direkt unter tibetischem Einfluf entstanden sein konnen.
Mehrmals konnte darauf hingedeutet werden, dafs verschiedene Passagen eben
abweichende Auslegungen des Konzepts der Leerheit preisgeben und auf bestimmte

Schulen hindeuten.
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Schluf3:

1)Ertrag

Mit dieser Arbeit wurde das Konzept der Leerheit in der buddhistischen
Erkenntnistheorie im Flinften Buch des uigurischen Goldglanzsutra herausgearbeitet
und dargestellt. Da bisher nicht nur die Lage der philosophischen Bearbeitung, sondern
auch die Ubersetzungslage nicht angemessen ertriglich war, bestand die Notwendigkeit
einer neuen Ubersetzung des Fiinften Buches. Diese Neue Ubersetzung konnte
prasentiert und anhand dieser das Konzept herausgearbeitet werden. In ihrer
uigurischen Uberlieferung behandelt jedes Kapitel des Goldglanzsiitra ein bestimmtes
Thema und erfillt zugleich —auf einer funktionalen Ebene- eine jeweilige Aufgabe.

So wie gleich zu Beginn des Filinften Buches im Siebten Kapitel mehrfach die Ebene des
Erzahlers, des Raumes und der Zeit gewechselt werden, so sind auch mehrere Ebenen
im Text zu finden.

Nachdem in der Einleitung dieser Arbeit auf das Ziel und den zu erbringenden Ertrag
hingewiesen wurde, folgte eine kurze Einleitung in die allgemeine Bedeutung des
Goldglanzsutra in den verschiedenen bekannten Versionen. Hierbei konnte auf den
Ursprung, die Entstehungs- und Entwicklungs-Geschichte, und auf die Versionen im
Sanskrit, Chinesisch, Tibetisch naher eingegangen werden. Die uigurische Version, das
Altun Yaruk Sudur, wurde nach einer knappen Einfithrung in die Sprache und das Volk
der Uiguren, insbesondere anhand seiner bisherigen, mangelnden wissenschaftlichen
Bearbeitung wegen, auch als massgeblich zum Aufbau und zur Gliederung dieser Arbeit
dargelegt. Eine neue Ubersetzung, die mit den bisherigen Ubersetzungen zu vergleichen
war, musste gewagt werden. Anschliessend erfolgte die Bearbeitung und das
Herausarbeiten der philosophischen Aussagen zur Anschauung des Konzepts der
Leerheit in der buddhistischen Erkenntnistheorie in der vorliegenden Version des
Flnften Buches des Altun Yaruk Sudur. In einem ersten Buch dieser Arbeit wurde im
ersten Kapitel das Konzept der Leerheit in der buddhistischen Erkenntnistheorie in
seinem allgemeinen Verstdandnis dargelegt. Hierbei konnten wesentliche Anschauungen,
Konzepte und Wege beschrieben werden.

Hierzu zdhlten vor allem die Anatman-Lehre, die unterschiedlichen Hauptschulen und
Richtungen, die Konzepte des Karma, Klesa, und der Wiedergeburten und das Trikaya-

Konzept.
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Die elementaren Anschauungen konnten anhand der Vaibhasika-Schule und die
Anschauungen der hoheren Schulen, anhand der Anschauungen der Schule der
Cittamatra und Madhyamika umrissen werden.

In einem weiteren Kapitel wurden sodann die fiinf Kapitel des Altun Yaruk Sudur, mit
dem Augenmerk auf das Konzept der Leerheit hin, einzeln bearbeitet. Hierbei stellte sich
das Siebte Kapitel vor allem als verbindendes Glied zum Rest des Siitra heraus. Es dient,
wie dargestellt werden konnte, als Einleitung des Fiinften Buches und enthalt die
Einleitung des Siebten Kapitels. Dieses enthdlt sodann die Abschnitte zu den 32
Merkmalen eines Buddha, eine Lobpreisung, die einen festen Entschluss darstellt und
die Auflosung eines Jataka. Das Achte Kapitel enthélt vor allem die Anrufungen der
Buddha und Bodhisattva, die den Namen dieses Kapitels bestimmende Dharani und
praktische Anleitungen fur eine Meditations-Klausur zu dieser/mit dieser Dharani und
den Lobpreisungen. Erst im Neunten Kapitel wird es, nachdem das Siebte Kapitel zur
inneren Reinigung und Zuflucht und das Achte Kapitel zur Erweckung und Kultivierung,
Vertiefung bestimmter Geisteszustande und zur Verdienstanhaufung diente,
offensichtlich philosophisch, dies bezogen auf das Konzept der Leerheit.

Im Neunten Kapitel sind Aussagen zum zwdlfgliedrigen Kreislauf des abhangigen
Enstehens, zu den Vier Elementen, zum Bewusstsein, zur Anatman-Lehre und Symbole
zur Unmessbarkeit eines Buddha zu finden. Da die Erlauterungen insbesondere die
Funktion von Wahrnehmung und Bewusstsein beinhalten, wie dargelegt werden konnte,
zum Beispiel die zwolf Glieder des Kreislaufs des bedingten Entstehens im Neunten
Kapitel in einem Augenblick zu verstehen sind, sind hier insbesondere
erkenntnistheoretische Anschauungen zu finden. Sowohl das wahrnehmende Subjekt,
als auch die wahrgenommenen Objekte, sind leer von einer bestdandigen, verlasslichen,
dauernden und unabhédngigen Existenzweise. Hinzuweisen ist hier auch auf die
ausfiihrliche Darstellung der Bestandteile und Abhdngigkeiten der, den Kérper
konstituierenden Elemente.

Der Begriinder des Prasangika-Madhyamika, Candrakirti (6.Jh.n.u.Z.), erlauterte
Nagarjunas Darlegung der Madhyamika-Philosophie. In diesem ,Madhyamikavatara“
steht: ,Der Meditierende, der die Nichtexistenz eines Selbst (nur als Nichtexistenz eines
ewigen Selbst) erkannt hat, wurde die (endgiiltige) Wirklichkeit der korperlichen
Phianomene un der anderen (Aggregate noch) nicht verstehen. Aus diesem Grund

wurden noch immer Anhaftung und die anderen (Leidenschaften) erzeugt; denn sie
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gehen aus dem (falschen) Erfassen des Korperlichen (und der anderen Aggregate)
hervor, deren endgiiltige Natur (-namlich die Leerheit-) er noch nicht erkannt hatte.“19°
So ist dann auch die erste Vertiefung des Zehnten Kapitels, die Unterweisungen des
Buddha, zu verstehen.

Das Zehnte Kapitel wurde unterteilt in die Unterweisungen des Buddha und in die
Unterweisungen des Bodhisattva Alokacintamani bearbeitet. Auch die Aussagen der
Hérer und Frager wurden getrennt betrachtet. Hier ist nimlich der Ubergang zwischen
den Unterweisungen des Buddha, die Erlauterungen in der Art der Prasangika-
Madhyamika ergaben und den Unterweisungen des Alokacintamani-Bodhisattva, welche
Erldauterungen in der Art der Cittamatra wiedergeben, zu finden. Dieser Schule nach,
welche auf den indischen Meister Asanga zuruckgeht, gibt es keine vom Bewusstsein
wesenhaft verschiedene, dussere Wirklichkeit, nur das Bewusstsein (citta-matra=Geist
nur) hat (als Speicherbewusstsein) Existenz. Die Frage des Brahma in Kapitel Zehn ist
es, die von der verneinenden Philosophie der Unterweisungen des Buddha, ausgedriickt
durch die Acht Verneinungen und der logischen Grundstruktur der Darlegung
(Tetralemma), eindringlich nach diesem Hauptgeist -und wie denn die bisher
verneinten Objekte zu verstehen und zu begreifen sind- fragt.

Welche der Unterweisungen, oder vielleicht auch Teile von diesen, spatere
Hinzufligungen sind, ldsst sich —unter Einbeziehung aller Fakten- nur mit Vorsicht
behaupten: Die Unterweisungen des Alokacintamani-Bodhisattva scheinen
Hinzufligungen zu sein, so wie es auch fiir andere Kapitel bereits bekannt ist. Jedoch
kann nicht ausgeschlossen werden, und dies ist ein bedeutender Punkt, dass die
Unterweisungen des Buddha Hinzufiligungen sind, da wie mehrmals betont, der
tibetische Einflus grosser war, die genannten Bearbeiter wohl einer bestimmten,
(eigentlich tibetischen) Richtung folgten (als Gelbmiitzen) und vor allem der dargelegte
Inhalt der Unterweisungen des Buddha, wie gezeigt wurde, auf eben diese Richtung und
Auslegung hinweisen.

Das Elfte Kapitel mit den Vier Weltenhiitern und ihrer Methode und Vorsatz bezogen auf
Prediger und Konige beendet das Fiinfte Buch des Altun Yaruk Sudur. Zuletzt sind im
Uigurischen noch die Gonner und Bearbeiter genannt.

Der Hauptertrag dieser Arbeit ist die Offenlegung des Konzepts der Leerheit in der

buddhistischen Erkenntnistheorie in der hier vorliegenden uigurischen Auslegung. Ein

199 Aus: Dalai Lama, ,Die Lehren des tibetischen Buddhismus (siehe Lit.)*, S.53.
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weiterer Ertrag, der notwendig war, ist die neue Ubersetzung des gesamten Fiinften
Buches des Altun Yaruk Sudur. Einen weiteren Ertrag bietet die im Zehnten Kapitel
entdeckte logische Grundstruktur des Tetralemma und die auch daraus abzuleitende
Annahme von einer strukturell zu betrachtenden Ebene der Unterweisungen des
gesamten Altun Yaruk Sudur. Somit ist zudem gezeigt worden, dass sich die
Unterweisungen zum Konzept der Leerheit, in den dargestellten mehrstufigen
Vertiefungen, entdecken und herausarbeiten lassen. Hier dienten die dargestellten
Kapitel als Kapitel zur Reinigung, zur Verdienstanhdufung, als Kapitel zur Theorie des
Konzepts der Leerheit und als Kapitel zur praktischen Anwendung dieser Theorie in
zweifacher Vertiefung.

Abgesehen von den -verglichen mit den chinesischen oder anderen Ubersetzungen-
detaillierteren Umschreibungen der dargelegten Konzepte im uigurischen Basistext,
durch die das genaue Ermitteln und Darstellen des Konzepts der Leerheit in dieser
kennzeichnenden Auslegung erst moglich wurde, ergaben sich, wie bereits weiter oben
angesprochen wurde, zahlreiche Auffilligkeiten, die wihrend der Ubersetzung zu Tage
getreten sind.

Um diese Auffadlligkeiten, bei denen es sich -~wie folgend darzustellen sein wird- wohl
um speziell uigurische Besonderheiten handelt, zweifelsfrei einordnen zu kénnen, ist ein
Vergleich mit den Versionen in anderen Sprachen notwendig.

Mir ist —aufgrund meines sprachlichen Unvermdégens des Chinesischen, Tibetischen,
Khotansakischen, Mongolischen...- dieser Vergleich in seinem notwendigen, vollen
Umfang nicht mdéglich.

Dennoch sollen nun abschliessend einige Beispiele angefiihrt werden, die -soweit mir
eine Beurteilung moglich ist- aus genannten Griinden besondere Beachtung verdienen.
Denn auch wenn diese Auffalligkeiten letztlich nicht in die Darstellung des Konzepts der
Leerheit eingeflossen sind, weil dann das zu vermeidende, unsichere Terrain der
Interpretation betreten worden ware, so sind sie zumindest anzusprechen und

hervorzuheben.200

200 Alle hier genannten Beispiele sind an entsprechender Stelle auch im Buch II dieser Arbeit
gekennzeichnet. Die Anmerkungen anderer Ubersetzer oder andere Ubersetzungen werden dort erneut
aufgefihrt.
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a)Einer der auffilligsten Unterschiede zwischen den bisherigen Ubersetzungen des
Altun Yaruk Sudur betrifft die Lesung des Begriffs ,kacig”.

Dieser Begriff erscheint insgesamt zwar 13fach im Fiinften Buch, wird jedoch
ausschliesslich bei der Beschreibung der Abhangigkeiten und Teile des Geistes benutzt.
(in Fragment 364/Satz 5, 8,9, 10, 11, 12, 14, 15, 19, 21; in Fragment 365/Satz 4 und 6;
in Fragment 371/Satz 7) und stellt einen speziell uigurischen terminus technicus dar.
Dieser Begriff ,kac¢ig” kann nur als ,ayatana“ verstanden werden, welches auch wortlich
im Uigurischen durch ,Durchgang” wiedergegeben ist (skr. a-ya= eintreten). Hier ist
auch einer der bedeutendsten Unterschiede zwischen den Ubersetzungen von Tekin und
Réhrborn/Schulz zu finden. Hier ist es Tekin's Ubersetzung, die mit ihrer allgemein
recht wértlichen und somit textnahen Wiedergabe auch hier -durch die Ubersetzung als
,Durchgang“- treffender ist, als die spatere Verbesserung durch R6hrborn/Schulz.
Zudem gibt Tekin sogar die Entsprechung im Sanskrit an. Zum Vergleich der
Ubersetzungen (am Beispiel des Augen-Durchgangs):

Bei Radloff: ,das Organ Auge“, bei Rohrborn/Schulz: ,der Augen-Sinn“, Bei Tekin: ,der
Augen-Durchgang (Caksus-Ayatana)“, bei Nobel: ,Augen-Sinn“. Zudem ist bekannt, das
diese Stelle im Sanskrit-Text abweichend vorzufinden ist.

Ersichtlich ist, dass die Uiguren hier einen exakten Begriff fiir das Darzulegende benutzt
haben und dabei preisgeben, wie sie es selbst verstanden haben. Nicht nur als
korperliches Sinnes-Organ, sondern als ein notwendiges Glied im
Wahrnehmungsprozess sind diese Sinnes-Durchgdnge zu verstehen.?%! Ein Objekt wird
wahrgenommen, indem es durch diese Durchginge von den jeweiligen Sinnes-
Bewusstseinen wahrgenommen wird und der Geist sodann auf diese gestiitzt, je nach
Reife dieses Geistes, um deren letztliches Bestehen wissend ist. Im Kapitel Zehn des
Altun Yaruk Sudur wird, anhand eines gewdhnlichen Menschen und eines Weisen, der

Unterschied in der Wahrnehmung der Objekte in dieser Weise erldutert.

201 Das jeweils Durchgehende wird je nach Farbung des Geistes empfunden.
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b) Eine weitere Stelle, die in der vorliegenden uigurischen Version hervorsticht, ist in

Fragment 366/Satz 20 bis 22 zu finden:

20- bar mu monta yapsingu .. menli

Lohnt sich bei diesem ein Anhaften an dem Ich

21-noml ikegii :: alku nomu tirliiksiiz . .

und den Dingen? Alle Dharma sind verganglich und

22-lUzliin¢lide mengusiz ::

schliesslich unewig.

Den Anmerkungen von Rohrborn/Schulz (5.99-113) ist zu dieser Stelle zu entnehmen:
,Variante: manli tinligli ,das Ich und das Lebewesen®. Der chinesische Text stimmt mit
der Berliner Hs. (BIIv.) iberein: 18b. 0. 19 ,das Ich und das Lebewesen®. So muss also
unser Blockdruck hier fehlerhaft sein.”

Angenommen werden kann aber auch, dass hier eine spezifisch uigurische Auslegung zu
finden ist. So kann dies auch auf eine Verfeinerung des Textes als Blockdruckversion
gegeniiber den Berliner Handschriften hindeuten. In dieser wird die Leerheit nicht nur
der Person, sondern auch der Objekte angesprochen. Dies als ein Merkmal der h6heren
Schulen, welches die Uiguren des Blockdrucks wohl gut verstanden und in eine frithere
Version integriert haben.202

Moglich ist dies auch als Vorbereitung auf das spatere Zaubererbeispiel in Kapitel Zehn
zu verstehen; in diesem wird das Bestehen und Nicht-Bestehen von durch Illusion
erscheinenden -und scheinbar bestehenden- Lebewesen erneut aufgegriffen.

Aus diesem Grund ist dies auch eine der Stellen, an denen ,nom* nicht mit

,Dharma®“, sondern eben mit ,Dinge/Objekte” iibersetzt werden kann.

c) Die Begriffspaare ,0ng-orun®, ,6ng-kork” und ,at 6ng"“ sind speziell uigurische
Auslegungen. In den Anmerkungen bei R6hrborn/Schulz (5.99-113): ,6ng 6run ,Farbe
und Ort“ (=skr. Rupa). Dieser Begriff kommt in anderen Texten auch als , 6ng kork“

,Farbe und Form“ vor.“ und S. 249 und 250, UWB, ,,in der Junktur skr. Namartupa®“.

202 Hierbei —ohne eine Moglichkeit einer weiteren Uberprufung- auf die Transkription von C.Kaya
gestutzt.
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Zum Vergleich die bisherigen -voneinander abweichenden- Ubersetzungen:

bei Radloff: ,Farbe(Form) und Raum(-Verhaltnisse)“, bei Rohrborn/Schulz: , die Farben-
Statte (Rupa)“, bei Tekin: ,die Farbe und den Ort“, bei Nobel: ,Farben-Statte (als Fn:
,Farbe als Ubersetzung von Ripa, (schone) Gestalt)“.

Im Chinesischen werden diese beiden Bedeutungen nur durch einen Begriff
ausgedriickt.

Die Uiguren sahen sich wohl gezwungen, da sie sich diesem Umstand wohl

bewusst waren, durch dieses Begriffspaar dieser Zweideutigkeit auf diese Weise gerecht
zu werden. Erkenntnistheoretisch ist hiermit ausgedriickt, das ein Objekt somit aus
seiner farblichen Unterscheidung vom Umfeld und seiner raumlichen Ausdehnung und

Position her wahrnehmbar ist.

d) Bekannt ist, spatestens seit A.v.Gabain dies in ihrem Standardwerk darstellen konnte,
das der Unterschied zwischen den in der Einleitung beschriebenen uigurischen ,n-“ und
,y-“ Dialekten auch durch die Endung ,-guluk” erkannt werden kann.

Umso merkwiirdiger scheint die unregelméissige und uneinheitliche Ubersetzung der im
Folgenden beschriebenen Begriffe (genannt werden nur Abweichungen):

Im Fragment 354 /Satz 7 wird der Begriff ,itig“, der im Allgemeinen mit ,Ausstattung”
Uibersetzt wird, bei Radloff als , Taten” und bei Nobel als ,,das Gestaltete” iibersetzt (in
leichter Anderung, da im Original an dieser Stelle von der Verneinung gesprochen wird).
Fragment 376/Satz 21 iibersetzt Radloff fur ,yoriguluk yorimaguluk” ,zu wandelnden
und nicht zu wandelnden Dharma“, R6hrborn/Schulz: ,Dharmas der Gestaltung und
Nicht-Gestaltung®, Tekin: ,zu wandelnden und nicht zu wandelnden Dharmas®“, Nobel:
,Dharmas der Gestaltung und der Nichtgestaltung”.

In Fragment 382 /Satz 20 und 383/3 wird ,itiglig nomlar” bei Radloff mit ,in
Erscheinung getretene Dharma“ und bei R6hrborn/Schulz mit ,Sarmskrta-Dharmas®
Ubersetzt.

In Fragment 386 /Satz 6+8 ist fur , itiglig" bei Radloff ,in Erscheinung tretende Dharma
(Objekte)“ und bei Rohrborn/Schulz ,Samskrta-Dharmas” zu entnehmen.

Fir Fragment 387 /Satz 4 , yoriguluk und yorimaguluk” bei Radloff ,,zu wandelnde und
nicht zu wandelnde Dharma (Objekte)“, bei Rohrborn/Schulz: ,Sammskrta- und
Asamskrta-Dharmas®, bei Tekin ,zu wandelnden und nicht zu wandelnden Dharmas®,

bei Nobel ,Dharmas der Gestaltung und der Nicht-Gestaltung®; in jeweils gleicher
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Ubersetzung in Fragment 388/Satz 4-7 fur ,yoriguluk” und ,yorimaguluk*.

Fir Fragment 388/Satz 7 fiir ,yorimak yorimamak"“ bei Radloff , zu wandeln hat oder
nicht zu wandeln®, bei R6hrborn/Schulz: ,der Gestaltung (skr.Samskrta) und Nicht-
Gestaltung (skr. Asamskrta)“, bei Tekin: ,des zu Wandelns (und) des Nicht-zu
Wandelns.” Ebenso fiir das im Fragment 389 /Satz 2 erscheinende , yoriguluk“ und
,2yorimaguluk®.

In Fragment 379 /Satz 10 fiir ,ertingti alp yoriguluk” bei Radloff , ein dusserst schwierig
zu wandelnder Wandel®, bei Rohrborn/Schulz: ,ein sehr schwer zu tibender Wandel®.
Die Uiguren haben somit entweder tatsachlich , itiglig nomlar®, ,yoriguluk” und
schliesslich auch die Verb-Grundform ,yorimak” (und jeweils deren Verneinung)
wechselbar als Begriffe fiir Samskrta benutzt, oder die bisherigen Ubersetzungen sind
durch ihre wechselnden Ubersetzungen belegbar als nichttreffend zu erachten.
Letzteres scheint die treffendere Annahme zu sein203; so wurde stets ,yorimak“mit
,wandeln®, ,yoriguluk” mit ,zu wandeln“ und , itiglig“ als ,,Ausstattung, Gestaltung"”

ubersetzt.

e)Erwahnt sollte zudem auch, das die uigurische Wort-Zusammenstellung fur das
Konzept der Leerheit, mit , Yok kurug” als uigurischem Begriffspaar, bereits Aussagen
liber das Verstindnis desselben ermoglicht.

Nach Réhrborn/Schulz, S.99 sinngemas: ,wrtl. ,nichtig, leer, wobei das zweite Glied im
tiirkeitiirkischen ,trocken” bedeutet (kuru). Die Wurzel ist ,kuru- (uig. kuri-, kuru-)
trocknen, vertrocknen. Dass das ,kurug”,leer” bedeutet, ist speziell buddhistisch. Die
Bedeutungsumwandlung ist sehr interessant. Zunachst ,etwas Trockenes, nicht
Lebendiges®, dann ,das, was nicht da ist".

Also hier , die Leere, leer (skr. $linyata, $tinya)“, aber zudem auch etwas, das nicht aus
sich selbst heraus leben hat/hervorbringt, wie zum Beispiel ein trockener
Steppenboden, der auch mindestens Regen (und Samen) hierzu braucht.

Auch im Tiirkeitiirkischen werden zum Beispiel ,Kuru Iftira“, die wortlich ,trockene
Anschuldigung®, sinngemass als , die inhaltsleere Anschuldigung” gebraucht und ,yok"“

allgemein als ,nicht vorhanden sein“.

203 Man beachte die inhaltlichen Veranderungen an entsprechenden Stellen. Die Weisen erkennen dann
nicht nur die Gestaltungen und Nicht-Gestaltungen, sondern auch die zu begehenden und zu meidenden
Wandel, um diese Gestaltungen und Nicht-Gestaltungen zu erkennen. Diesen feinen Unterschied haben die
Uiguren erkannt und wiedergegeben.
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Die uigurische Wortzusammensetzung spiegelt wieder, dass damit a) das ,Nicht-aus
sich-heraus-Bestehen®, somit die Abhadngigkeit und b) das ,Nicht-Bestehen®, die

letztliche Nicht-Existenz des Bestehend wahrgenommenen, ausgedriickt wurde.

2)Ausblick

Auch bei diesem Ausblick ist es zweckmassig, einerseits die philosophische und
andererseits die philologische Arbeit zu unterscheiden. Da philosophisch bisher nahezu
nichts dargelegt wurde, ist zukiinftig viel philosophisches und buddhologisches zu
erhoffen. Auch linguistisch ist noch viel an Basisarbeit zu leisten. Eine vollstandige
Ubersetzung des gesamten Altun Yaruk Sudur gibt es zum Beispiel (noch) nicht. Erst
dann werden sich Thesen, wie die in der Einleitung dieser Arbeit gestellte Behauptung,
das Goldglanzsiitra in seiner vorliegenden Form mache sich die avyakrtavastu zur
Hauptaufgabe, nahezu endgiiltig und zweifelsfrei beantworten lassen. Auch allein der
Vergleich der Namen und Zahlen in den verschiedenen Versionen ist wohl mehr als
lohnenswert. Wie auch dort viele Unterschiede aufzufinden sind, sind wahrend der
Bearbeitung auch vielerlei andere aufgetreten. Jedoch konnten sie, aufgrund des
zielgerichteten Arbeitens, wenn, dann nur am Rande erwdhnt werden. Vor allem betrifft
dies: Zahlen, Namen, Orte und andere, multivalent auslegbare Symbole. Auch ist, wie
bereits in der Einleitung beschrieben, noch nicht endgiiltig erforscht, welche Passagen
des Goldglanzsiitra in anderen Sutren zu finden sind und umgekehrt.

Die ersten Biicher des Altun Yaruk sind zumindest philologisch weitestgehend
ausreichend bearbeitet worden. Zur Philosophie des Buddhismus, die in diesen
inhaltlich zu finden ist, gab es jedoch noch keine Arbeit, die sich erschépfend mit ihr
auseinandergesetzt hat. Auch die vorliegende Arbeit stellt nur ein bestimmtes ~-wenn
auch zentrales- Konzept vor und kann daher und aufgrund von zielgerichtetem Arbeiten
andere Konzepte, die durch Symbole, Metaphern und Gleichnisse enthalten sind, im
glinstigsten Fall nur ansprechen. Fiir die bereits tibersetzten Fragmente sind zukiinftige
Arbeiten zu erhoffen. Fiir den Rest des Altun Yaruk Sudur ist die Mangellage aber noch
reichlicher. Da es gibt fiir einen grossteil des Siitra noch keine (deutsche) Ubersetzung
gibt, wird eine angemessene Bearbeitung des gesamten Inhalts wohl noch lange wird auf
sich warten lassen. Auch offenbarten sich wahrend der Bearbeitung des Fiinften Buches
noch viele Probleme, die zuerst gelost bzw. eindeutig geklart werden miissen: die

unterschiedlichen Versionen in den unterschiedlichsten Sprachen, die zu findenden
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Abweichungen, Eigenarten, und vieles mehr. Auch erscheint es sinnvoll die bisherigen
Transkriptionen, die sich meinem Kénnen und Wissen entziehen, erneut zu
Uberpriifen.204 Auf diese Stellen und Probleme konnte in dieser Arbeit nur hingedeutet
werden, und so stellt diese Arbeit nur einen ersten Schritt dar, der bisher noch nicht
gegangen wurde, dem aber mit Sicherheit mehrere folgen werden. Das Goldglanzsiitra
bietet in allen Versionen viele Ansatzpunkte fiir wissenschaftliche
Auseinandersetzungen.

Dies unter anderem mit ihrer Sprache, ihrer jeweiligen Geschichte und ihren
Ubersetzern und Bearbeitern, ihrer dementsprechend gearteten Eigenheiten und
Gemeinsamkeiten.

Als ein Beispiel fiir die mogliche und notwendige weiteren wissenschaftliche
Beschiftigung mit dem Altun Yaruk Sudur sei hier abschliessend auf die uigurische
Interpunktion hingewiesen, die allein schon einer weiteren genauen Untersuchung Wert
ist.

Als Interpunktionszeichen benutzten die Uiguren , . .“ (zwei Punkte nebeneinander, im
Folgenden: Zweierpunkt) und ,::“ (vier gegeniiberliegende Punkte, im Folgenden
Viererpunkt).

Da zum Beispiel der Viererpunkt auch an jedem Ende der Einzelnen Kapitel gehauft
aufzufinden ist, kann leichtfertig angenommen werden, dass mit dem Zweierpunkt eher
ein Satzende gekennzeichnet wurde und der Viererpunkt eingesetzt wurde, um damit
eine langere zusammenhdngende Passage zu beenden.

Schon anhand zahlreicher Abweichungen von dieser Einsatzweise ist ersichtlich, das
man mit dieser reduzierten Annahme aber nur einen Teilbereich der Funktionen der
zwei Satzzeichen erfasst.

Einige Besonderheiten und Abweichungen im Fiinften Buch des Altun Yaruk Sudur
sollen im Folgenden dargestellt werden:

Auffallend sind vor allem die mehrfach hintereinander eingesetzten Zeichen. Diese
erscheinen tatsachlich vor allem am Ende grosser Passagen, ganzer Abschnitte oder
auch Kapitel. Jedoch auch diese sind -teilweise vollig unerwartet- in den Passagen

selbst aufzufinden.

204 Hingewiesen sei erneut auf die Stelle in Kapitel Sieben, in der die 32 Merkmale aufgezahlt werden und
dort bisher das ,,Urna-Laksana“ ignoriert, falsch transkribiert und sodann fehliibersetzt wurde oder die
Dharani, welche die ,Mutter” und nicht den ,Gedanken“ der Bodhisattva darstellt.
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Die Haufungen des Viererpunkts gestalten sich im Verlauf des Fiinften Buches wie
folgend:

Eine zweifache Haufung des Viererpunkts (:: ::) findet sich in Fragment 351 /Satz 19 am
Ende des ersten Abschnitts der Lobpreisungs- und Bufdformel.

Eine weitere zweifache Haufung vor der Dharani in Fragment 360/Satz 2.

In Fragment 362 /Satz 17 wird mit einer zweifachen Haufung das Kapitel Acht beendet
und in Fragment 366/Satz 14 mit der zweifachen Haufung ein genauer Grenzpunkt fur
den Todesaugenblick markiert.

Eine weitere zweifache Haufung ist nach dem Titel des Kapitels Zehn zu finden.

Durch eine zweifache Haufung ist auch das zweite Anfragen des Gottermddchens in
Fragment 372 /Satz 12 gekennzeichnet.

Ebenso sind zweifache Haufungen in Fragment 397 /Satz 22 nach der ersten Passage der
guten Vorsatze der Gotterschar und in Fragment 403 /Satz 15 nach dem inhaltlichen
Abschluss des Elften Kapitels zu finden.

Die Zweifach-Haufungen des Viererpunkts bestdrken die oben angefiihrte Annahme, da
sie stets als Abschluss einer langeren Passage dienen.

Eine Dreifach-Haufung (:: :: ::) ist als erstes in Fragment 345/9 vor dem eigentlichen
Inhalt des Siebten Kapitels zu finden. Eine unerwartete Dreifach-Haufung findet sich
mitten im Satz als Abschluss des Abschnitts in Fragment 349 /Satz 23. Weitere dreifache
Haufungen sind jeweils am Ende der Kapitel Sieben und Kapitel Neun zu finden (355/4
und 371/17). Auch der inhaltliche Abschluss des Neunten Kapitels ist durch eine
dreifache Haufung in Fragment 370/Satz 24 markiert. Am Ende des Fragments 375 in
Satz 24 ist nach dem Abschluss von weiteren inhaltlichen Unterweisungen (zu ,Nicht-
Ewig und Nicht-Verganglich“) eine Dreifach-Haufung zu finden. Ebenso in Fragment
396/Satz 15 nach Buddhas letzter Unterweisung.

Die Dreifach-Haufung ist, obige Annahme betreffend, somit bereits unregelmassig und
sogar mitten in Satzen oder inhaltlich zusammenhangenden Passagen zu finden.

Auch die vierfache Haufung (:: :: :: i) in Fragment 359/Satz 8 scheint -als Beginn der
Umschreibungen in der Invokation- einen Abschnitt zu beenden, jedoch erscheint eine
weitere vierfache Haufung auch in Fragment 402 /Satz 24 mitten in den Absichts-
Erklarungen der Gotterschar.

Eine Fiinffach-Haufung (:: :: :: :: :1) ist im Flinften Buch des Altun Yaruk Sudur nur in

Fragment 382 /Satz 25 am Ende einer Antwort-Passage des Alokacintamani zu finden.
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Eine Sechsfach-Haufung (:::::::::: 1) ist nur in Fragment 392 /Satz 24 am Ende einer
zusammenhdngenden Passage (Buddha erteilt Segen) anzutreffen.

Eine Siebenfach-Haufung (:::::::::x:x i) ist nur in Fragment 374 /Satz 27 zu finden. Auch
hier fand die Einfiigung der Interpunktionszeichen nach einer inhaltlich
zusammenhdngenden Passage statt.

Weiter auffallend ist, dass nur an drei Stellen eine Haufung des Zweierpunkts zu finden
ist; dies jeweils mit einer zweifachen Zweierpunkt-Haufung (....):

a)In Fragment 346/ Satz 10 vor den metrischen Versen der Unterweisung.

b)In Fragment 350/ Satz 12, indem die Interpunktion hier als ,:“ (Doppelpunkt) fiir die
inhaltlich folgenden Griinde des Entschwindens der Leiden des Korpers, der Rede und
des Geistes zu verstehen sind.

c) In Fragment 403 /Satz 20 am Ende des Elften Kapitels.

Auch ist auffallig, dass bestimmte einzelne oder mehrere Begriffe und sogar ganze Satze
von Interpunktionszeichen eingeschlossen sind. Folgende Einschliessungen fallen u.a.
auf: 1)die durch Zweierpunkte umschlossenen Begriffe oder Aussagen wie zum
Beispiel: A) 403/20 ,..samapta..“ B) 354/8 ,,..taluyda..“ C) 346/17 ,..alku irjilar iligiye..”
D) 377/23 ,.bir yme ermez..ongi yme ermez..“ und 2)die durch Viererpunkte
umschlossenen Begriffe oder Aussagen wie zum Beispiel: A) 377/6-7 ,::adinlarning
bilgiiliiki ermezler::“ B)402/5 ,::at1 kotriilmis tengrim::“ C)386/4-5 ,::bo erser
yOlestiriig ertir::“ D)386/17-18 und 382/19-20 ,;::ulug dzrualar iligiye::“ E)375/6
,::t0zln tengri kiziya::“ F)382/19-20 ,::ulug dzrua iligiye::“ G)384/8 ,::kalt1 yilvi kémen
teg::“.

Jedoch auch die Moéglichkeit der Umschliessung ist unsicher, denn die unregelmassige
Verwendung beider Zeichen spricht dagegen. Zudem ist hierzu auch zum Beispiel
Fragment 390/Satz 1 ,::kongiil..kongiilteki“ und ebenso Fragment 390/Satz 2 zu
beachten.

Auch die einfache Verwendung (:: und ..) fallt durch Unregelmadssigkeiten auf.

Obwohl die Interpunktion sogar im Dharani in Fragment 360/Satz 3 und 4 zu finden ist,
fallt sie eben auch durch wechselhafte Verwendung, ihr unerwartetes Erscheinen oder
Fehlen an erwarteten Stellen auf.

Beispiele fiir fehlende (erwartete, aber nicht erscheinende) Stellen sind in 401/10 bis
402/2,in 356/2,in 380/24,in 380/2 und 4, in 391/3,in 391/22 und 23 und auch in

401/10 bis 402 /2 zu finden. Beispiele fiir unerwartete Interpunktionszeichen (an
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Stellen, an denen keine erwartet werden, aber welche gesetzt wurden oder statt eines
erwarteten ,..“ ein ,::“ oder umgekehrt zu finden ist) sind in 373/19, 20, 22, 23 und 25,
in374/3,4,5,10,in375/17,19 und 20, 377/18, 19 und 20, 378/5 und 7, 382/22,
392/1,387/2,7und 12,383/17, 18, 19, 20, 21, 22, 349/1, 353/17,354/7,356/16,
363/17,18,364/20, 24,366/3, 8, 10,367/10,367/13,14,17,367/22,368/7,8,368/11,
14,17,19,368/23,369/2,369/10,369/22,23,370/2,384/16,386/4, 3,386/10, 14
und (wie oben bereits erwdhnt) 390/1, 2.

Die Anfangs dargestellte Ansicht, die Interpunktions-Zeichen als Abschliisse fiir Satze
(..) und Passagen (::) zu betrachten, ist somit nicht ausreichend. Dies konnte anhand der
Beispiele dargestellt werden.

Eine weitere mogliche Funktion dieser Zeichen kann auch als Pausenangabe beim
Rezitieren zu verstehen sein (je nach Haufung, umso betont langere Pause).

Auch das schlichte Einfiigen zur Wortzahlung kann jedoch nicht ausgeschlossen werden.
Flir eine genaue Beschaftigung mit der uigurischen Interpunktion sind sicherlich auch
Versionen in anderen Sprachen hinzuzuziehen und nicht nur hilfreich, sondern
unentbehrlich.

Fir eine vollstindige Bearbeitung sind zudem auch die Betrachtungen anderer Kapitel
und Bicher des Altun Yaruk Sudur lohnenswert und unumganglich. Als Beispiel hierfiir
sei das (noch) unerklarliche: ,::..::.. .. ::“ am Ende von 224 /25 im Vierten Buch
genannt. Auch eine Betrachtung der Unterweisungen in der urspriinglichen, metrischen
Form konnte wichtige Hinweise geben.

Hier kann nur die Méglichkeit und Notwendigkeit einer weiteren genauen,
wissenschaftlichen Auseinandersetzung betont werden. Doch nicht nur diese, sondern
viele andere bisher ungeloste und grosstenteils nicht einmal erwahnte
Bearbeitungsmoglichkeiten, Arbeitshypothesen und Fragestellungen sind im Altun
Yaruk Sudur noch zu entdecken und erforschen.

In dieser Arbeit konnte nur ein umfangreicher ~und in mehrfacher Hinsicht
erschopfender- Blick auf das Konzept der Leerheit geworfen werden und vieles andere
musste aufgrund von zielgerichtetem Arbeiten und Darstellen, unbeachtet oder nur
lediglich angemerkt verbleiben und kann aufgrund ihrer bisherigen, wenigen
Bearbeitungen, sicherlich noch Generationen von Forschern fur sich gewinnen. Nicht
nur ein grosser Segen war die Bearbeitung dieses bisher unbelegten Gebietes, denn es

boten sich vielerlei Gefahren der Ablenkung an. Da diese Arbeit nicht die Verteidigung
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der Philosophie des Buddhismus oder die Darlegung dergleichen zum Gegenstand hat,
aber dennoch Auslegungen der Anschauungen der Uiguren von einem buddhistischen
Grundverstdndnis heraus betrachtet wurden, musste auf einige Grundannahmen und
Konzepte kurz (da diese eben nicht vom Hauptthema ablenken durften) und dennoch
detailliert (da diese eben zu bedeutend auch fiir das hier Dargelegte sind) eingegangen
werden. In den Bearbeitungen der Kapitel selbst hingegen, musste darauf geachtet
werden, keine allgemeinen Symbole und deren Annahmen auf die Anschauungen der
Uiguren zu stiilpen; nur offensichtliche Aussagen durften herausgehoben und einer
Betrachtung unterzogen werden. Auch die hierbei zu entdeckenden Inhalte waren
daher nur mit grofder Vorsicht zu umschreiben. Ob letztlich ein Schulstreit mit
verschiedenen Auslegungen des Konzepts in diesem Fiinften Buch zu finden ist, oder ob
die Uiguren sogar eine Mischform praktiziert haben, wird sich nicht endgiiltig und klar
ermitteln lassen. Es kann sich hierbei nur um (An-)Naherungen handeln. So ist auch
diese Arbeit als eine wissenschaftliche Anndaherung in dieser Weise zu verstehen.

Der Schritt der gewagt wurde, beleuchtet den Bereich (der Geschichte) der Philosophie
(des Geistes und der Erkenntnistheorie), den Bereich der Buddhologie in der
Religionsphilosophie und Bereiche der Turkologie und bietet diesen allen somit diesen

vorliegenden Beitrag an.
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IL.Buch:
Das Fiinfte Buch des Altun Yaruk Sudur
Uigurisches Original
Wort fur Wort Gegeniiberstellung
Deutsche Ubersetzung
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Einleitung zum Buch II:

Fir die angemessene Erarbeitung und anschliefdende Darstellung des Konzepts der
Leerheit in der buddhistischen Erkenntnistheorie im Fiinften Buch des Altun Yaruk
Sudur war eine neue Ubersetzung des Basistextes notwendig.

Die bisherigen Ubersetzungen sind aus mehreren Griinden nicht ausreichend, um aus
ihnen angemessene Riickschliisse auf den Inhalt zu ziehen20.

Dieses zweite Buch beinhaltet eine Darstellung dieser erforderlichen philologischen
Vorarbeit.

Zunachst habe ich das uigurische Original neu tibersetzt. Anschliefdend habe ich es mit
den Ubersetzungen von Radloff, Réhrborn/Schulz, Tekin und Nobel verglichen. In
FufRnoten habe ich sodann Gemeinsamkeiten und Unterschiede der Ubersetzungen
angegeben und sodann -wenn noétig und nicht aus dem Kontext ableitbar oder
ersichtlich- meine eigene Ubersetzung begriindet.

Fiir die Ubersetzung des uigurischen Originals habe ich die Transkription von C.Kaya
zugrunde gelegt; zudem habe ich hierzu das Wérterbuch des Alttiirkischen von
A.Caferoglu, das Uigurische-Worter-Buch von K.R6hrborn und zur Grammatik das
Standardwerk von A. von Gabain benutzt.2% Diese waren zunachst ausreichend, da die
im Text benutzte Sprache zu mehr als achtzig Prozent den Turksprachen zuzurechnen
ist und ich zu dieser Sprachfamilie einen Zugang habe. Zudem habe ich aber auch
zahlreiche andere vergleichbare Bearbeitungen alttiirkischer Fragmente und deren
Ubersetzungen und Glossare hinzugezogen. Nach einer ersten wortlichen Ubersetzung
folgte als nichster Arbeitsschritt -da inhaltlich keine Uberraschungen zu erwarten
waren- die notwendige genaue Ubersetzung samt Begriindung insbesondere aller der
Textstellen bestimmter Passagen, die die Anschauungen zum Konzept der Leerheit in

der hier vorliegenden Auslegung auffiihren.

205Sjehe auch Einleitung Buch I; in Kiirze: die Ubersetzung von W.Radloff kann als historisch gelten, auch
wenn sie als erster Ubersetzungsversuch eine wertvolle Grundlage bietet. Die Ubersetzung von S. Tekin ist
an vielen Stellen zu wortlich. Die Uberarbeitung der Arbeit von S. Tekin durch Réhrborn/Schulz tragt
nicht dazu bei, die Passagen oder Stellen, die philosophisch in Gewicht fallen weiter zu erhellen.

206 Eine genaue Angabe erfolgt im Literaturverzeichnis. Zum Werk von A.v.Gabain: M.ERDAL, S.28: “To this
day, Gabain 1941 has remained the standard grammar of the language” und als Fufdnote:“In spite of its
name, this work deals not only with grammar and related matters but also contains an anthology, a
dictionary and a large bibliography also covering many non-linguistic aspects of the early Turks’ world".
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Alle Unterschiede zwischen den bisherigen Ubersetzungen untereinander und der
neuen Ubersetzung habe ich so wiederzugeben versucht, dafd ich immer dann, wenn
S.Tekin in seiner Ubersetzung, die oftmals wortlicher ist, von der spateren
Uberarbeitung durch K.Rohrborn und P.Schulz abweicht, oder wenn diese beiden
Ubersetzungen (oder eine von ihnen) von meiner Ubersetzung abweichen, dies durch
Fufdnoten nachvollziehbar darstelle.

Zudem habe ich an angemessenen Stellen die urspriingliche chinesische Version des
ITsing in seiner deutschen Ubersetzung durch J.Nobel beachtet und ebenso in FuRnoten
angemerkt.

Als Einteilung wurde je ein Vers des Originals gewahlt. Dies hat zwar die Vorarbeit an
Umfang zunehmen lassen; aber die Ubersetzung ist somit bestméglich nachvollziehbar.
Um die Nachvollziehbarkeit der Ubersetzung zu optimieren, wurde im Buch Il in eine
erste, oberste Spalte die Transkription des Uigurischen Originals, welche nach
Fragmenten und Versen unterteilt ist, und ebenso die Interpunktion (beides nach C.
Kaya) zugrunde gelegt.

In eine zweite Spalte wurde eine Wort-fiir-Wort-Ubersetzung angebracht; nicht nur,
weil der Satzbau im Uigurischen sich vom Satzbau der deutschen Sprache unterscheidet,
sondern auch insbesondere der Nachvollziehbarkeit wegen, ist diese Vorgehensweise
sehr geeignet. Denn manche Begriffe geben in ihrer wortlichen Wiedergabe wichtige
Hinweise preis, wie diese treffend zu verstehen und in das Deutsche zu libersetzen
sind.2%7

Da fast alle Begriffe im Worterbuch des Alttiirkischen von A.Caferoglu (1965) ermittelt
werden konnten, wurde es vorgezogen, um die Menge an Fuf3noten nicht unnétig zu
vermassen, nur diejenigen Begriffe anzugeben, welche aus anderen Quellen zu
erschliefen waren, nicht ermittelt oder unmittelbar ableitbar sind.208

Bei A. Caferoglu sind die uigurischen Begriffe durch ihre tiirkeitiirkische Ubersetzung
wiedergegeben. Diese habe ich sodann angemessen in das Deutsche libersetzt.

Da das Ergebnis dieser Nachforschung fiir den Zweck der hier vorzunehmenden

Untersuchung ausreichend war, ergab sich daraus der Vorteil, das in dieser Arbeit

207 Auf zusatzliche Angaben der grammatischen Formantien wurde verzichtet, da angenommen wird, dass
die Ubersetzung in dieser Form ausreichend nachvollziehbar ist.
208 Dije bis dato nicht ermittelten Begriffe sind: 346/19 sobak, 347/1+18 kabung, 361/16, pra, 368/23
sogintilar, 370/16 ugayda, 390/3, bomaguca, 384/13 yam, 392/20 und 400/10 kuo, 399/6 yuulug,
400/10 rd1, 400/24 poo siksil, 403 /25 und 404/3 ci, 403 /26 pinsun. Alle nicht ermittelten Begriffe sind
im Buch Il mit einem ,X“ in der zweiten Spalte gekennzeichnet, welche die Wort-Wort-Gegentiberstellung
enthalt. Aus anderen Quellen ermittelte Begriffe werden durch Angaben in Fufdnoten kenntlich gemacht.
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dadurch von einem Glossar abgesehen werden konnte.

Zudem benutzte ich, wie oben benannt, als grammatikalische Stutze das Standardwerk
von A. von Gabain.?% [hr Glossar ist gleichfalls sehr niitzlich und stellte eine weitere
lexikalische Stiitze dar.

Im Deutschen ist bisher nur das ,Uigurische Worterbuch“ von K.Réhrborn erhaltlich.
Dieses umfasst allerdings bisher nur die Begriffe mit den Anfangsbuchstaben ,a-a“
Alle dort enthaltenen direkten Hinweise, auf die hier zu bearbeitenden Passagen des
Fiinften Buches, zu Begriffen und beispielhaften Ubersetzungen ganzer Sitze, die im
uigurischen Worterbuch zu finden sind, wurden samtlich

hinzugezogen und durch Fufdnoten angegeben.

In Fuf3noten untergebracht sind dort somit: Uigurisches Worterbuch (UWB),
Alttiirkische Grammatik von M.Erdal (M.ERDAL), Radloff's Ubersetzung (Radloff),
Nobel's Ubersetzung der chinesischen Vorlage (Nobel), S.Tekin's Ubersetzung (Tekin),
die Uberarbeitung durch K.Réhrborn und P.Schulz (R6hrborn/Schulz) sowie alle
Abweichungen von der neuen Ubersetzung, wenn diese sich von den bisherigen
unterscheidet oder sich fiir eine bestimmte Version entscheidet bzw. sich einer
Ubersetzung anschlielt oder eine Neue wagt; ebenso untergebracht wurden sodann
auch andere Hinweise (zum Beispiel Fuf3noten und Anmerkungen der bisherigen
Bearbeiter).

In einer dritten, untersten Spalte wird sodann die sinngemifie deutsche Ubersetzung
geboten. Aufderhalb der drei Spalten befinden sich die Abschnittsiiberschriften (in
Klammern die Nummer des Fragments); und innerhalb sind -jeweils in der ersten
Spalte- auch die Zeilen/Versnummern eines Fragments angegeben. Um die
Nachvollziehbarkeit bestmdglich zu gewahrleisten, wurde versucht, die Begriffe der
ersten und zweiten Spalte moglichst untereinander anzubringen.

Mit dieser neuen Ubersetzung wurde ein philologisches Gebiet betreten, welches
zahlreiche weitere Schwierigkeiten nach sich zog.

An dieser Stelle mochte ich mich auch insbesondere fiir die zahlreichen philologischen

Hinweise durch Herrn Prof. Dr. Butzenberger bedanken; ohne ihn ware diese Arbeit in

209 Zudem war mir ,,A Grammar Of Old Turkic" von M.Erdal, Leiden, Brill, 2004 zugangig. Alle Stellen, die
sich dort direkt auf Passagen des Fiinften Buches des uigurischen Goldglanzsiitra beziehen und
Ubersetzungen anbieten, habe ich in FuRnoten in Buch II dieser Arbeit miteinbezogen.
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der vorliegenden Form schwer umsetzbar gewesen. Fiir alle noch vorhandenen Fehler in
der Ubersetzung bin selbstverstindlich ausschlieRlich ich verantwortlich.

Auf einige wichtige Problemfalle muss hingewiesen werden:

Ich kann und konnte nicht den uigurischen Originaltext transkribieren. Ich musste daher
auf Gedeih und Verderb der Transkriptionsleistung von C. Kaya vertrauen, ohne diese
selber tiberpriifen oder gar verbessern zu kénnen.

Wie auch bei C. Kaya und S. Tekin ist mein Zugang zum Alt-Uigurischen durch meinen
tiirkeitiirkischen Zugang gepragt. Eine Projektion tiirkeitiirkischer Begriffe auf die Alt-
Uigurischen war jedoch durch eine genaue Recherche aller Begriffe in den zur Verfiigung
stehenden Worterbiichern und Vergleiche mit Ubersetzungen anderer Alt-Uigurischer
Fragmente zu vermeiden.

Ich bin nicht des Sanskrit, nicht des Chinesischen, und auch nicht des Tibetischen
machtig; deswegen war es mir nicht mdéglich, zu tiberpriifen, ob diese Versionen und ggf.
welche von ihnen (oder auch nur Passagen aus diesen) als Vorlagen fiir die uigurische
Version gedient haben konnten. Auch etwaige Abweichungen, die Riickschliisse auf die
uigurische Version zulassen wiirden, kann ich nicht tiberpriifen.

Mein Buddhismus-Verstandnis ist stark von den Auslegungen der tibetischen Gelug-
Richtung gepragt. Auch wenn anzunehmen ist, dass der tibetische Einfluss auf das Altun
Yaruk Sudur starker war als bisher angenommen und auch bekannt ist, dass die
Mongolen, welche hauptsachlich Gelug-Auslegungen vertreten, diesen hauptsachlich
mittels der Uiguren empfingen, war auf mogliche Fehl-Projektionen dieser Art zu achten.
Daher wurden die im Basistext erscheinenden und nur zweifellos einzuordnenden
Konzepte zum Konzept der Leerheit genauer beleuchtet.

Ich bin mir bewufit, dass ich von diesem so beschriebenen Standort aus meinen Blick auf
das Altun Yaruk Sudur gerichtet habe und gerichtet halte; und ich bin mir bewusst, daf3
dies auch von einem anderen Standort aus erfolgen kann, wie etwa: von dem der
gegenwartigen Ansicht(en) vom Verstindnis jener Autoren des chinesischen Textes aus.
Welcher Standort der allein Einzunehmende ist, das diirfte, wenn tiberhaupt, nicht leicht
zu ermitteln sein. Denn selbst dann, wenn die uigurischen Autoren den Text
ausschlieRlich als Ubersetzung der chinesischen Vorlage erstellt hitten, wire es alles
andere als wahrscheinlich, dass sie die beim Ubersetzen beniitzten uigurischen
Ausdriicke durchgehend nach dem chinesischen und nicht nach dem ihnen von Geburt

an vertrauten uigurischen Wortverstandnis verstanden und gebraucht hatten. Ob dieses
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nun vom Chinesischen her leichter zu ermitteln ist als vom Tiirkeitiirkischen, das ist
dann die Frage. Und bei diesem wie bei einem alternativen Herangehen an den Text ist
daher die Moglichkeit der Fehlbarkeit stets im Auge zu behalten.

Aufgrund dieser geschilderten Fehlbarkeiten bin ich fiir jegliche konstruktive Hinweise
und Kritik an der Ubersetzung sehr dankbar; und ich wiirde mich freuen, wenn mir
diese direkt mitgeteilt werden konnten, sodass ich sie sodann -im Sinne der Arbeit-

umgehend in diesen Text einarbeiten kann.
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Original, Wort fiir Wort Gegeniiberstellung, Ubersetzung:

V.Tegzing /Flinftes Buch?10

Imaho .. bising birkeye .. / Imaho?!1, Fiinftes Buch, Erster Abschnitt (345)
1- namobuddaya

Ehre zu Buddha

Zu Ehren Buddhas,

2- namodarmaya

Ehre zu Dharma

zu Ehren des Dharma,

3-namosanggaya

Ehre zu Samgha

zu Ehren der Samgha?12.

4- altun ongliig yaruk yaltrik-

gold farbig Glanz strah-

Das indem ,Goldfarbigen Glanz  ausstrahlen-

210 Wortlich: ,Buchrolle”.
211 Imaho” iibersetze ich nicht. In den bisherigen Ubersetzungen wird diese Lautfolge auch als ,,Om Ah
Hum" oder ,O0m Ah Hung"“ wiedergegeben. Die Interpunktion -insofern sie als Sprechpausenzeichen zu
verstehen ist- deutet darauf hin, daf$ auch die Kapitel und Abschnittsangaben ausgesprochen wurden.
Das Altun Yaruk Sudur besteht aus 10 Biichern, die 31 Kapitel enthalten, diese sind in Abschnitte
gegliedert. Das Fiinfte Buch beinhaltet 5 Kapitel (7, 8, 9, 10, 11), welche auf 30 Abschnitte verteilt sind. Die
Fragmente des zugrundeliegenden Basistextes sind in der Turkologie durchnummeriert. Das Fiinfte Buch
umfafdt die Fragmente 345 bis 404. Je zwei Fragmente bilden somit einen uigurischen Abschnitt. Fiir die
Kapitel Sieben, Kapitel Acht und spater auch fiir das Kapitel Elf liegt im Deutschen bis heute nur die hier
dann auch zum Vergleich herangezogene Ubersetzung von Radloff vor. Fiir die Kapitel Neun und Zehn
wird sodann auch die Ubersetzung von S.Tekin und ihre spitere iiberarbeitete Version von K.R6hrborn/
P.Schulz hinzugezogen werden. Da ein Vergleich mit dem urspriinglichen Text lohnt, der den Uiguren auch
als Version des I-Tsing bekannt gewesen sein mag, wird zudem die Ubersetzung von I-Tsing's Version aus
dem Chinesischen in das Deutsche von ].Nobel (1958), als ,,Nobel“ in Fufdnoten miteinbezogen und
herangefiihrt.
212 Radloff 1af3t diese so genannte ,Dreifache Zuflucht” zu Beginn des Fiinften Buches uniibersetzt. Zu
Beginn des vorherigen Buches tlibersetzt er sie aber. Warum er dies hier unterlaf3t, ist unklar.
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5-1ig kopda kotrilmis nom iligi

lend voll emporgehoben Dharma Konig

der, voll emporgehobener Dharma-Ko6nigz13“
6- athg?1+ nom bitigde linhua

genannt dharma in dem Buch Lotos

genannten Dharma-Buch, das ,Durch das

7- cecek yolestiriigi lize ogmek

Blume Vergleich wegen loben

Gleichnis mit der Lotosblume lobpreisen®

8- atlig yiting boliik bising

genannt  Siebter Teil flinftes

genannte Siebte  Kapitel im Fiinften

9- tegzing
Kapitel
Buch?1s,
10- ol tidiin tiikel bilge biliglig tengri
diese  Zeit voll Wissen  wissend?16  Gott

Zu jener Zeit hat der vollkommen erkennende, weise Gott

213 Da ,Dharma“ einen grofden Bedeutungsspielraum besitzt (von Gegebenheiten, Zusammenhange,
Objekte bis Lehre iiber diese Objekte, siehe auch Einleitung dieser Arbeit), kdnnte hier auch ,Dharma-
Konig" oder ,Konig der Gegebenheiten“ moglich sein. Ebenso ist fiir Zeile 6 auch ,Lehr-Buch” oder in
Umschreibung auch ,das Buch der Lehre iiber die Gegebenheiten” als geeignete Ubersetzung denkbar. Im
Folgenden wird dieser Begriff daher an geeigneten Stellen uniibersetzt oder stets begriindet iibersetzt
werden miissen. In der deutschen Wort-fiir-Wort Ubersetzung wird aber aus diesem Grund méglichst der
Begriff ,Dharma“ belassen. Radloff iibersetzt hier an dieser Stelle: ,,erhabene Stutra-Koénig“.
214 Auf S.271, im UWB, ,athg=namens, genannte®. Auch fiir 345/8 und 6, 355/6 und 7, 362/19 und 21,
371/19 und 21, 380/23,372/1,373/9 und 12,378/22,381/9 und 14, 382/14 und 21, 390/17, 391/23,
393/23,24 und 21, 374/5 und 26, 377/9, 383/4, 394 /6. Bei Radloff: ,betitelt".
215 Bei Radloff: ,,das Preisen unter der Vorstellung einer Lotosblume ... das flinfte Buch, das siebente
Kapitel“; Bei Nobel: ,,der Lobpreis nach dem Bilde des Lotus"“. In der khotansakischen Ubersetzung von
R.Emmerick ist die Rede von ,abundance of Lotusses“, somit ist auch dort die Vielfalt (der Bedeutungen)
des Lotos impliziert. Wortlich ist hier von einer ,Gleichsetzung“ die Rede (siehe Caferoglu, S.303, , Esit
kilmak*).
216 bilge biliglig" ist nach P.Zieme im AYS zusammen stets als ,Weisheit“ zu Ubersetzen. Radloff hat hier
»mit vollkommenem weisen Wissen begabte“.
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11-tengrisi  burkan bodi sogit

Gott Buddha Bodhi Baum

der Gotter, Buddha?'?, der Gottheit des Erwachungsbaums?18,

12- tengrisin  okiyu yarlikap ingce tip

dem Gott zurezitieren gnadig SO sagend

barmherzig auf diese Weise zu rezitieren

13- yarlikadi ;1 téziin  tengri kizi-

hat erlautert :: edles Gott Madchen

gelehrt?19: | Edle Gottestochter,

14-ya sen amti ingip ince ukgil

du jetzt Danach/aber/trotz SO wisse

Du sollst nun aber so verstehen,

15-kim ol rucirakitu  athg bodisatavning

wer dieser Ruciraketu genannt des Bodhisattva

was der, aus der vom Ruciraketu genannten Bodhisattva

16- tiilinte kormis altun

In seinem Traum hat gesehen golden

im Traum gesehenen goldenen

217 tengri tengrisi burkan, der Gott der Gotter, Buddha“, Nach S.Tekin, S.99, ist dies eine Lehniibersetzung
mit dem sakischen Vorbild ,Gyastanu gyasta balysa“; und ebenfalls im Sanskrit ,devatideva“.
»Burkan/Burxan”ist nach $.Tekin einer der dltesten termini technici. ,Bur” entspricht dem Chinesischen
»,Fo/Foe“und ,xan/ khan“ bedeutet ,Herr(-scher)“. Die Form ,bud-“ fiir ,Buddha“ erscheint nur in festen
Wendungen, wie zum Beispiel in der dreifachen Zuflucht zu Beginn.
218Bej Radloff wird sie als,Gottheit des Bodhi-Baumes"“ zuvor herbeigerufen. Auch bei Nobel wird sie
»Gottheit des Bodhi-Baumes"“ genannt. Ihr ist ein ganzes Kapitel des Altun Yaruk Sudur gewidmet (Buch
Sechs/Kapitel 14). Aus dem uigurischen Original ist das Geschlecht nicht zu entnehmen. Den Begriff
»,Bodhi“werde ich stets als ,Erwachung” iibersetzen, denn ,Erleuchtung” scheint eine zu einfache
westliche Fehldeutung im Sinne einer ,,Offenbarung” zu sein.
219 Jehren, mitteilen, predigen; nach S.Tekin, S.99: ,wrtl. ,verstehen lassen, dann , mitteilen, lehren®.
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17- kiivriigdin burkanlar edglisin  0g-

Trommel der Buddhas Vorteile

Trommel ertdnende, grofie, ehrenvolle220 Laut, der die Vorteile22! der Buddha

18- meklig yene  ksanti kilmaklig

loben wieder Ksanti machen

pries, und wiederum auch die Buf3formelz22

19- ulug bediik iin inmis tilz23 tiltagin

grofd ehrenvoll Laut istertont Zunge Grund

mit grofder, ehrenvoller Rede?2* verlautete, als Grundlage?25 hat.

20- sizlerke ani  amti  nomlayu bireyin

euch ihn  jetzt zuunterweisen ich mochte geben

Dies mochte ich Euch nun unterweisend geben.

21- titri tinglanglar edgiiti Oytlingler

vorsichtig  zuhoren richtig gut loben

Hort aufmerksam zu und lobpreist und bedenkt es gut?2s.

220 Radloff hat hier ,hohe Ton".
221 Bej Radloff ,,Rede vom Lobe des Guten der Buddha“.
222 Ksanti kilmak" ist ein weiterer terminus technicus, der bei den Uiguren fiir das Ablegen einer Bufe
(Bufformel) steht. Siehe insbesondere auch ,Uigurische Totenmesse“ von K.R6hrborn (siehe
Literaturliste). Bei Radloff ,Herstellung der Buf3formel®. Diese ist, wie bereits im 1.Buch dieser
vorliegenden Arbeit dargestellt werden konnte, in ihrer Funktion als Reinigungsformel, am Treffendsten
zu verstehen.
223 Nach C.Kaya fehlt dieser Begriff in den Fragmenten in Mainz.
224 hej Radloff: ,Rede”; bei Nobel: , Ton“
225 Diese ,Grundlage, Ursache, Bedingung” wird bei bei Radloff als ,,Umstande” ibersetzt. Bei Nobel
wiedergegeben durch: ,wie“.
226 Bei Radloff ,,Horet aufmerksam zu! Pragt es euch gut ein und bedenket es (wohl)!“.
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22- sakininglar . yme ongre ertmis227

bedenken . wiederum frither gewordene

Zu einer fritheren

(346)
1- iidte bo ¢ambudivip athg ulusda kancana-
Zeit diese Jambiidvipa genannt  Stadt Kancana-

Zeit erschien in dem Jambiuidvipa genannten Erdteil228 ein Kancana-

2- nagapati athg coglug yalinlig kutlug

nagapati genannt Glanz Strahlen  Heil/Gliick

nagapati genannter Konigsherrscher?29, der mit dem Glanz und des Strahlens Gliick?3°

3- uluglig bir ilig beg bar erti
teilhabend ein Koénig Herr existent geworden
gesegnet war?31,

4- ol ilig beg tiinle kiintiiz urig uzati
dieser Konig Herr Nacht Tag ununterbrochen standig

Dieser Konigsherrscher verehrte und pries, durch sein bei Tag und bei Nacht ununterbrochen und

227 §.391- 409, UWB, ,ar-“ in Variationen, Grundbedeutung: ,sein®, verschiedenste
Bedeutungsmaoglichkeiten (vor allem in Verbindung). In: 374/2,377/8 und 7,367 /7 und 2, 385/5, 353/7,
350/18,376/13 und 3,377/23,354/22,382/4 und 7 und 10 und 12; in dem Sinne , existieren, vorhanden
sein, geschehen, sich ereignen, sich befinden, sich aufhalten, weilen, wohnen, haben, besitzen“ in 346/22,
352/22,348/1, 384/2; in dem Sinne ,entstehen, aufkommen, auftauchen, gelangen, tun“ in 346/8,
352/23,393/11,376/11 und 19, 356/2,400/23,401/2,372/11,440/4,400/4 und 12 und 23, 379/13,
386/4,398/4 und 5,374/17 und 19 und 22, 362/13 und 15, 376/5 und 8 und 14, 390/3, 395/17,396/13,
384/22,385/10,362/4,374/10 und 25, 362/12,361/3,380/16,382/22,394/13.
228 Dieser Zusatz fehlt bei Nobel. Bei Radloff: ,Volke der Jambuidvipa“. Auch im Weiteren bei ihm stets
gleich iibersetzt. Neben der symbolischen Bezeichnung fiir einen Ort an dem ein Buddha geboren wird,
bezeichnet dieser Name auch den Kontinent Indien.
229 Der Kancananagapati genannte Konigsherrscher erscheint in der gesamten Siitra nur einmal. Bei
Radloff: ,Kancana akapdi (?)“. Bei Nobel: ,Suvarnabhujamgendra“.
230 Kut“ kann an geeigneten Stellen je nach Kontext mit ,Gliick”, mit ,Heil“ oder auch als ,Buddhaschaft”
wiedergegeben werden. Nach Gabain als ,,Gliick, Wiirde, Majestat” oder auch ,Geist" wiederzugeben.
wahren, werde ich versuchen, diesen Begriff, sollte er alleine genannt werden, stets als ,Heil“ zu
libersetzen und als ,Buddhaschaft, insofern ,burkan kut1“ vorliegt. Diese Stelle bei Radloff: ,...mit Glut
und Flamme erfiillter (energischer) vom Schicksale begliickter Kénig und Fiirst". Wie auch schon bei dem
Begriff Dharma, stellt , kut“ einen besonders schwierigen, weil vieldeutigen Begriff dar.
231 Wortlich: ,ist existent geworden®, bei Radloff: ,lebte“. Ebenso bei Nobel.
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5- linhua cecek yolesiirtigliig ogdi

Lotos Blume  Vergleichen loben

standiges Loben durch den Vergleich mit einer Lotosblume,

6- lize turkaru ¢ udki ontin singarki burkan-

wegen  stindig drei Zeit zehn Richtungen Buddhas

auch standig die Buddhas in den drei Zeiten232 und den zehn Himmelsrichtungen?33

7-lang slok taksutin oger kiileytir

Sloka Verse lobt/denkt verehrt

in Sloka-Versen?234,

8- erti . aning O0gmis slok taksut

sein . sein gelobtes Sloka  Verse

Sein Preisen in Sloka-Versen

9- lizeki uzati ogmeki bo erur tip

wegen  stindig Lobens dieses sein sagen

durch standiges Loben ist Folgendes?3s:“ sagend

10- otri slok sozleyi yarlikadi

Dann Sloka  zusprechen erlautern23s

geruhte er daraufhin die Sloka-Verse zu verkiinden.

11- ertmis kelteci kozlnir . ¢ udki

gewordene kommende sichtbare . drei Zeit

»Vor den Buddhas der vergangenen, der kommenden und der sichtbaren Zeit,

232 Den Buddhas der drei Zeiten (Vergangenheit, Zukunft, Gegenwart) wie im folgenden auch

den Buddhas in den zehn Himmelsrichtungen (vier Himmelsrichtungen mit Zwischenrichtungen, zudem
Oben und Unten) ein eigener Lobpreis-Abschnitt (Abschnitt 27) im Altun Yaruk Sudur gewidmet.

233 Die Buddhas in den zehn Himmelsrichtungen fehlen in Radloff's Ubersetzung. Sie sind auch bei Nobel
vorhanden.

234 Sloka-Verse, siehe auch S.Tekin S.101 zur semantischen Entwicklung von ,taksut=Vers“: Aus ,tak-“
und ,us“=,zusammen” und ,binden“, wurde ,taksut=das, was zusammengebunden ist, Vers“. Nicht bei
Nobel.

235 Bei Radloff: ,Folgendes ist sein in lobenden Sloka-Versen bestindig ausgesprochenes Loben®.

236 Bei Radloff: ,Darauf geruhte er die Sloka-Verse (zu rezitieren).
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12- kamag burkanlarka . ontin singar yir-

alle Buddhas . zehn Richtungen

vor den Buddhas dieser drei Zeiten, die sich in den zehn Himmels-

13- tinciide .. erig ornag tutmislarka

Ratschlag/grof3237 Thron/Aufenthaltsort  behalten

richtungen breit niedergelassen haben,

14- kirtgiling kongiilin yinglri topln yukiiniip

aufrichtig/anstindig Bewufdtsein/Herz verneigend Kopfen verneigen

verneige ich mich, mit aufrichtigem Gem1it?38 mein Haupt verbeugend,

15- bir uclugin oger men . kopda kot-

ein Spitze bedenken ich . voll empor-

und bedenke einspitzigz3® Euch, den voll emporgehobenen

16- rilmis tengrim sizni . tizeliksiz arig

gehoben  mein Gott euch . uniibertrefflich rein

Gott, den untibertrefflich reinen und

17- stiziik . alku wrjilar iligiye

klar/gefiltert .. alle Irjilar Konig

klarenz40. Oh, Konig aller heiligen Gelehrten21,

237 Hier konnte ,erig=Ratschlag”, aber auch ,irig=sehr grof3“ (tiirkeittirkisch: iri) moéglich sein.
238 Bei Radloff: ,mit glaubigem Sinne fuf3fallig bis zur Erde“. Jedoch fehlt hier das -somit von Radloff

eingefiigte und eigentlich an anderen Stellen vorkommende- ,adakinta=bis zu den Fiifsen“. Bei Nobel:

svoller Aufrichtigkeit...mit ganzem Herzen ..."“.

239 Eine der Samata-Stufen? Siehe auch ,Lexikon der 6stlichen Weisheitslehren (siehe Lit.)“, S.91:
,Einspitzigkeit des Geistes; das Gerichtetsein (Sammlung) des Geistes auf ein einziges Objekt.“. Bei
Radloff: ,mit zielbewusstem (Sinne)*“.

240 Bej Radloff: ,,Euch den tiber Alles erhabenen Herrn, den uniibertrefflichen reinen Gelduterten®.
241 Bei Radloff: ,rsi!“. Bei Nobel: ,Muni®.
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18- et’0ziingiiz yaruki . kopdin singar yarutur

Kérper strahlen .. vollkommen Richtung erhellen

der Glanz Eures Korpers erleuchtet alle Richtungen

19- sobak?42 altun ongi teg . alku tinler
XX gold Farbe gleichsam/ nur wie . alle Laute
und ist wie von goldener Farbez43. Unter allen Stimmen ist es
20- arasinta . alkuda yig basdinki
inmitten . in Allem  besser erster

inmitten dieser (Stimmen) die Allerbeste.

21-ulug azrua etinlig . tikilig yangku-

grofs  Brahman zustande bringen . aufgestellt  Echo

Wie von der Art des vom grofien Brahmaz++ aufgestellten Donner-Echos?45

22-lug linlingiiz erir . yaltriyur tengrim

euer Ertonen sein .. strahlt mein Gott

ist Euer Ertonen. Es glanzen, mein Gott,

Imaho bising iki . . /Imaho, Fiinftes Buch, Zweiter Abschnitt (347)
1- sacingiz .. kara kabunglar iligining

Haare . schwarz XX 246 Konig

Eure Haare, gleich der Farbe eines schwarzen Bienen-Koénigs2+7.

242 Bei C.Kaya hinter diesem (auch von mir bisher unermittelten, unklaren) Begriff ein Fragezeichen.
Radloff iibersetzt: ,gediegenes Gold“.
243 Ab hier beginnt die Aufzahlung von einigen der 32Laksana (maha-purisa-laksana=Zeichen eines
grofden Mannes), die inhaltlich die Halfte dieses Abschnittes bilden. Der in diesem Zusammenhang zu
nennende ,Sambogakaya“ ist der Korper, wie er den Bodhisattva erscheint, um sie die hochste Wahrheit
klar erkennen zu lassen. Das wesentliche dufdere Merkmal des Sambogakaya besteht darin, dafs er die 32
Laksana (grofie Merkmale) und die 80 anuvyanjas (kleine Merkmale) tragt.
244 Azrua ist der uigurische Name fiir Brahma. Dieser spielt insbesondere im Kapitel Zehn eine besondere
Rolle als Fragensteller.
245 Bej Radloff: ,Unter allen Stimmen unter allen die allerbeste, mit dem Donnertone des hohen Brahma
durchdringend und wiederhallend ist eure Stimme*. Bei Nobel: , (Thre Stimme) ist unter allen Stimmen die
allerbeste, wie die Stimme des grofien Brahman, wie Donner erténend.”.
246 Den Begriff ,Kabung* konnte ich nicht ermitteln. In den verglichenen Ubersetzungen sind hier ,Wespe
(bei Radloff)“ oder ,Biene (bei Nobel)“ angegeben. Fiir die tibetischen Versionen auch: ,Riicken der
Biene“, oder auch allgemein: ,Vogel“. Auch fiir Satz 18.
247 Daf3 bei Bienen Koniginnen herrschen, ignoriere auch ich hier, und halte mich so an den Basistext.
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2- ongi teg . ongaru evrilmis evirlig

farbe gleichsam/ nur wie .. rechts gewendet gedreht

Nach rechts gewandt gewirbelt248 und

3- kok asirvat ongliig titir . tliz-

blau Violett Farbe genannt .. gleich-

von blau-violetter24? Farbe werden sie genannt.

4-dem yigi sedreksiz . karhg tag teg

maflig dicht  liickenlos . Schnee Berg gleichsam/ nur wie

Gerade, dicht und selten?5° wie ein Schnee-Berg

5- tisingiz ol . tiip tiiz yildirga erte

Zahne diese .. ganz gerade Strahlen  sein

sind Eure Zahne. Mit ganz geradem Glanz verlaufend

6- yiiring yaltrikhig . kkirsiz miin-

hellfarbig/weifd  strahlen . ohne Dreck siinden-

strahlen sie?51. Ungetriibt und makellos252,

7-sliz tokilig . arig stziik kozilingiiz ol

los errichtet .. rein klar eure Augen diese

rein und klar sind Eure Augen.

248 Radloff hat fiir den zweiten Begriff ,,...(?)".

249 Asirvat= Razrwart= lila, purpur”. Radloff hat hier ein Fragezeichen. Bei Nobel: ,purpurblau®. In den
tibetischen Vorlagen hier unterschiedliche Versionen (ganz schwarz", ,farbig, bunt, ,Bienen-Kénig“ und
»Vogel (Coracias Indica)“, siehe Nobel, Fn5+6, S.157).

250 Radloff hat hier: ,Glatt und ohne Spalten (?) wie das Schnee-Gebirge“. Bei Nobel: ,,weif und liickenlos,
wie eine Muschel (oder) Schnee“. In einer Fufdnote, S.158 bei Nobel angegeben: ,skr.avirala=liickenlos*.
251 Bei Radloff: ,Sie sind eine glatte Bahn, sehr weifd und glanzend". Bei Nobel: ,ebenmafdig und gerade
zeigen sie sich und haben Strahlen®.

252 Bei Radloff: ,,ganz vollkommen®“. Bei Nobel: ,makellos”.
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8-ap alcak itiglig . kok linhua ongi

als auch niedrig  Ausstattung .. blau Lotos Farbe

Von sanftmiitiger Ausstattung?s3, wie eine blaue Lotos-Blume.

9- teg .. yidiz uzun ezugsuz yup

gleichsam/ nur wie . duftend lang fehlerlos ganz

Eine duftende, lange, makellos ganz rein

10- yumrak tilingiz ol . yiplin linhua

gewaschene eure Zunge diese .. rot Lotos

gewaschene Zunge habt Ihr, so wie ein rotes Lotos-

11- yapirgaki . suv icinte yaltriklig

Blatt .. Wasser inmitten strahlen

Blatt inmitten des Wassers strahlt254,

12- kasingiz kavisigl arasinta .. 25

Augenbrauen Vereinigung inmitten

Inmitten Eurer Augenbrauen?256

13- orun laksaningiz ol . ongaru

Ort Laksana diese . rechts

befindet sich Euer Urna-Laksana?57, nach rechts

253 Bei Radloff: ,sehr leutselig geschaffen”. Bei Nobel: ,wunderbar und herrlich®. Ich iibersetze hier ,alcak",
welches wortlich ,niedrig” bedeutet, im tiirkeittirkischen Sinne (Bsp.: ,,algak goniillii=nachgiebig,
sanftmiitig”).
254 Bei Radloff: ,Lang und ausgedehnt, frei von Liigen ganz rund (weich?) ist eure Zunge wie das Blatt der
Yipun-(Lotos-Blume), im Wasser glanzt sie“. Bei Nobel: ,,Das Merkmal der Zunge (ist, dass sie) breit und
lang und dufierst zart ist, dhnlich dem roten Lotus, der aus dem Wasser heraustritt”.
255 Hier bei C.Kaya ,,.....“ als Zeichen fiir fehlende Buchstaben in unbestimmter Anzahl. Das Fiinfte Kapitel
enthélt nur vier solche Stellen. Auch bei Radloff ist diese Liicke enthalten.
256 5,173, UWB, ,am Treffpunkt eurer Augenbrauen”. Bei Radloff: ,Wo die Augenbrauen zusammenstofien,
in ihrer Mitte...Stelle ist euer Laksana“. Bei Nobel: ,Der Raum zwischen den Augenbrauen hat immerdar
einen weifdglanzenden Haar(wirbel)*“.
257 Hier wohl nicht ,,orun=der Ort/die Stelle“, wie bisher, sondern ,0rna‘“.
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14- evrilip uz turur 5 vayduri erdinining

gewirbelt  dort bestehen/bleiben 5 Beryll Kostbarkeit

gewirbelt besteht es dort gleichsam in der Beryll-Kostbarkeits-

15- 6ngi teg .. yangl togmis ay tengri

Farbe gleichsam/ nur wie .. neu geboren Mond Gott

Farbe?58. Wie ein neu geborener Mond-Gott259

16- teg . stvri uzun kasingiz ol .. yalt-

gleichsam/ nur wie . Spitz lang Augenbrauen diese .. strah-

sind Eure spitzen, langen Augenbrauen,

17- riyu yasuyu tururlar . kara

len glanzen verbleiben/ bestehen . schwarz

leuchtend und glanzend bestehen diese2¢?,

18- kabung ongi teg . kesmis altun

XXz61 Farbe gleichsam/ nur wie . geschnitten  gold

wie von schwarzer Bienen-Farbe?62, Wie angefertigtes Gold-

258 Beziiglich der Farbe ist anzumerken, dafd Beryll, wie auch andere Edelsteine, je nach Beimengung ihre
Farbe erhalten hat, hierbei reicht seine Farbe von blaulich, purpurn bis rosa oder fast durchsichtig (Im
vierzehnten Jahrhundert gewann der Beryll deswegen hohes Interesse, da man sie zum herstellen der
ersten Brillen benutzen konnte (,Brille” von ,Berylle). Zu ,Kostbarkeit": siehe auch S.418-426 (in
Variationen) im UWB, in den Bedeutungen: ,Kleinod, Schmuck, Juwel, Edelstein, verziert mit/bestimmt
fiir/hergestellt aus Kleinodien, mit...Kleinod, mit...Juwel®; fir diese Stelle (347/14): ,in der Farbe des
Vaidurya-Juwels®, auch als Teil des Namens eines Buddha in 359/7: der Buddha namens ,Der-mit-
Juwelen-Laksana“, in 369/12: ,sieben Kleinodien“, 397 /7 und 10 und 16, 395/15 und 20 und 22, 348/4,
402/2: ,Lehrtext-Juwel“, 403/23: , das Goldglanz-Lehrtext-Juwel, 399/11, ,Dharma-Juwel“ in 400/2,
402/17,394/6 und 24, 381/4. Um diesen Begriff einheitlich wiederzugeben wurde, aufder an
angegebenen begriindeteten Stellen, durchgehend , Kostbarkeit/en" iibersetzt.
259 Bei Radloff: ,von Neuem erscheinende Mondgott“. Bei Nobel: ,,dem neuen Mond".
260 Bej Radloff: , die stets funkelnd glanzen®.
261 Auch hier bei Nobel: ,,Bienen-Konig“.
262 Somit sichelformig, wie der Mond. Der Mond und die Sonne werden nicht nur hier als Gotter
umschrieben.
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19- itig teg . tikiz koni burununguz ol .. ang

Ausstattung  gleichsam/ nur wie .. aufgestellt wahre/rechteure Nase diese .. rein

Geschmeide?63 aufgestellt ist Eure grade?¢* Nase.

20- siiziik yaruklar .. akini lize tzik-

rein Strahlen .. Fliessen wegen ununterbrochen

Durch den Strom265 der reinen, klaren Strahlen wegen,

21-siiz . ol burununguz icinte tangsuk edgi

diese  eure Nase inmitten kostlich gut

befinden sich in dieser, Eurer Nase, kostliche, gute26s

22-yid yipar . uzati kotiyt tururlar

Duft Geruch . standig aufsteigen verbleibem/bestehen

Diifte und Geriiche standig aufsteigend bestehend;

(348)
1- kayuda ertiiklerin bilir siz . altun
Woher bestehen wissen ihr . gold

woher diese kommen, das wisst ihr267,

263 Bei Radloff: ,Spange aus Gold geschnitten“, bei Nobel: ,goldener Bolzen®.
264 Bei Radloff: ,,eure grade lange“ Hier schliefde ich mich an.
265 5,81, UWB, ,, durch den Strom der reinen Strahlen
266 5,338 und in Weiterbildungen bis S.356, UWB, in den Bedeutungen: ,,a.Gutes, Vollkommenbheit,
Herrlichkeit, Vorziiglichkeit, Schonheit; gut, vollkommen, v6llig, herrlich, vorziiglich, schon/ b.Richtigkeit,
Tauglichkeit, Trefflichkeit; richtig, recht, tauglich, geeignet, passend, wirksam/ c.echt, unvermischt, rein,
gediegen/ d.Gliick, Freude, Genuf3, Vorteil; gliicklich, gliickbringend, reich, angesehen, erfreulich/
e.Gesundheit, (korperliches) Wohlsein; gesund, wohlauf/ f.Freundlichkeit, Gunst, Giite, Wohlwollen,
Barmherzigkeit (auch skr. maitri); freundlich, giinstig, giitig, wohlwollend, barmherzig/ g.Lieber, Guter
(vor allem fiir Verwandte)/ h.Tugend (auch skr. Guna, Paramita); tugendhaft/ i.Tugendhafter, Heiliger/
j-Heil, Unbeflecktheit, Reinheit, das Heilvolle, das Unbefleckte, das Reine (im Buddh.); das lichte Prinzip
(im Man.); heilvoll, unbefleckt, rein, licht/ k.religioses Verdienst (skr.Kusala-Plinya), Belohnung (fiir gute
Tat), gute Tatenfrucht/ .Merkmal, Attribut (skr.Laksana)/ m.Qualitat, Naturanlage, Disposition/ n.in
Eigennamen und Titeln/ o.ohne Kontext“; Hier (347/21): ,aparter/wunderbarer angenehmer Geruch®,
zudem angegeben fiir:392/2, als ,,so!, Bravo (vgl. sadhu sadhu)“am Ende des fiinften Buches (404/317),
und fir 398/3 und 10, 394/9 und 19, 350/2 und 15 und 21, 353/21, 345/17,351/2 und 6 und 16,
352/18,376/12,354/13,366/10,396/11,356/10 und 7, 355/23,359/19, 352 /24, 349/17 ,adgii ogli
kongiil=barmherzige Gesinnung“, 345/21, 345/21.
267 Bei Radloff: ,reiner lauterer Glanz strahlt aus ihr unaufhorlich. Aus dem Innern dieser Nase sind
wunderbare Wohlgeriiche bestdndig ausstromend, ihr wisset, wo diese sich befinden.“. Auch bei Nobel
erkennen die Buddhas sinngemaf3, wo sich simtliche Wohlgeriiche befinden, sobald diese zu duften
beginnen. ,Kayu“ ist wortlich mit ,wer, welche” zu ibersetzen. Fiir das ,woher* ist eigentlich ,kandin“
zustandig (wo=kani, kanca). Zu bedenken ist, ob die Uiguren hier das erkenntnistheoretische Moment zu
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2- onglig yiningizde . birer birer  tii sayu

Farbe Korperglieder .. einzeln einzeln Haar zdhlen

Die Haare auf Euren goldfarbenen Gliedern2é8 einzeln zu zidhlen

3- kut buyanlar belgiisi .. koduru tanglancig

Segen/Glick Verdienst Zeichen .. voll erstaunen-/bewundernswert

sind Zeichen des Heils und Verdienstes und voll bewundernswert269,

4- erlirler .. kok vayduri erdini teg ongaru
sein . blau Beryll Kostbarkeit  gleichsam/ nur wie rechts
Sie sind gleich der blauen Beryll-Kostbarkeit, nach rechts

5- evrilip tururlar . sogancgig korkle yaruk-
gewirbelt bestehen/verbleiben . lieblich Ansicht  Strahlen
gewirbelt bestehen sie270. [hr mit lieblicher Erscheinung Strahlen ist

6-in .. alp yolestiirgiiliik titirler .. eng baslayu

schwer  Vergleichen sagen . ganz Beginn
schwer zu vergleichen, sagt man?7!. Von Anbeginn

7- togdukda .. et'oziingliz  yaruki .. tegirmileyii  yarutdi on-
Geburt/Entstehung .. Korper Strahlen .. umgeben erstrahlen  zehn

Eurer Geburt an?72 hat der Glanz Eures Kérpers rundherum

erfassen versucht haben (ob hier versucht wurde auszudriicken, daf3 Buddha um die Entstehung der

olfaktorischen Eindriicke Bescheid weif3).
268 Bei Radloff: ,Haut". Bei Nobel nur: ,Haarspitzen“.
269 Bei Radloff: ,bewundernswert"”.

270 Bej Radloff: ,stehen sie nach rechts sich drehend da mit ihrem herrlichen schonen Glanze.“.

271 Bei Radloff: ,sich eine Vorstellung von ihnen zu machen, sagt man“. Bei Nobel: ,Ihr...Glanz...kann

schwer (mit etwas anderem) verglichen werden“.

272 §.380-381, UWB, fiir ,, dng/ eng=hochst, ganz, erster, letzter, aufderst, schliefilich, allererster®, in 348/6

(hier), 361/13, 366/1, 356/19. Bei Radloff: ,Sobald als ihr geboren waret". Bei Nobel: ,Gleich nach der

Geburt”. M.ERDAL, S.223, fiir 348/6-7: "the very first time that he was born”.
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8-tin singar yir suvig .. ocurgeli

Richtungen Erde Wasser . ausloschen

die Erden und Gewasser der zehn Richtungen erhellt. Ausgeléscht

9- udunguz . ¢ bolmakdaki emgeklerin

verfolgen . drei Entstehungen Leiden

und verfolgt habt Ihr die Leiden in den drei Entstehungsarten?73 .

10- tinliglarm teglirtliingiiz . inckii esengi mengi-

Lebewesen bringen/erreichen .. Frieden = Ruhe Freuden

Den Lebewesen (darin) habt Thr 274, als Frieden, Ruhe und Freude,

11-lerke tamu prit yilkida ulat1

Hollenwesen Preta Welt ferner

zudem den in den Hollenwesen der Preta-Welt275

12- ii¢ yavlak yolta togmislarig . asurida

drei schlecht Weg geboren . Asura

und in den drei schlechten Wegen Geborenen276 , den Asura und den

13- tengride . yalanguk ajuninta barmislar-

Gotter . Menschen Welt angekommen

Gottern??7, den in der Menschen-Welt Angekommenen?78,

273 Mit den ,drei Entstehungsarten“ konnten verschiedene Aspekte angesprochen sein. Sowohl die Zeit

betreffend (Vergangenheit, Gegenwart, Zukunft), als auch den Raum/das Raumliche (Kamavacara,

Riipavacara, Ariipavacara); S.366 und in Weiterbildungen und Ableitungen bis S.374 im UWB als: , Leid,

Kummer, Pein, Qual (auch skr.duhkha), Anstrengung, Miihe, Angst, Furcht, Sorge, Schmerz, Leidhaftigkeit,

Leid ertragen®, fiir: 397/14: ,,das Leid aufgeben/entfernen (u.i.)“, fiir diese Stelle (348/9):, die Leiden der

Wesen in den drei Existenzen...erloschen lassen”, und 387/13, 388/16, 353/7,367/16,399/17,353/14,

352/12,401/14. Bei Radloff: ,auszuléschen vermochtet ihr die Leiden in den drei Existenzen®.

274Bei Radloff: , (Alle) habt ihr gebracht zu Ruhe, Wohlsein und Freude*.

275 Bei Radloff zudem: ,und Tieren®. Diese sind in unserer Version nicht enthalten. Zudem auch ,(wenn sie

auch) in der Hélle, unter den Preta“.

276 Bei Radloff: ,,auf den drei b6sen Wegen Wiedergeborenen®. Vermutlich die drei niederen Bereiche der

Tiere, Hollen(wesen) und Geister; gegeniiber den drei Wegen der Wiedergeburt als Mensch, Gott oder

Titan.

277 Asura-Gotter ist eigentlich ein Ausdruck fir die ,,Unguten Gotter”, da ,su“ mit ,gut” wiedergebbar ist.

278 Siehe auch S.236, UWB, ,bei den Asuras, den Gottern oder der Menschen-Existenz“ und auch 400/19=

Die anderen Welten: Gotter, Ddmonen; und auch S.328-334, ,Leben, Lebenszeit, Wiedergeburt, Existenz,
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14-1g . Oclrtiingiiz olarning . ks torlig

ausgeloscht  ihnen . viele Arten

um sie zu Frieden, Gliick und Ruhe (zu fiihren), selbst die vielartigen

15- emgeklerin . incip uzati asayurlar . 0z-

Leiden . danach/aber/trotz standig vermehren . selbst

Leiden, obwohl diese sich stdndig vermehrten?79, ausgeldscht.

16-in belgiirmis ing mengig . et’0ziingiiz yaruk-

erscheinen Friede Freude . Kérper Glanz

(Dabei) selbst als Zeichen des Friedens und der Freude (dienend). Der Glanz Eures Korpers

1741 .. kop singar yarutur .. s1zgur-

voll Richtung erstrahlt . geschmolzen

erleuchtet alle Richtungen, gleich

18-mis bisig altun teg .. titrd koriip kaningsiz

erhitzt gold gleichsam/ nur wie .. aufmerksam sehend unersattlich

geschmolzenem, erhitztem Gold28°. Im aufmerksamem Schauen unersattlich,

19- ylitizlig tegirmingiz yaltriyur . ay tengri tilgen-

Gesicht rundherum erstrahlen .. Mond Gott Kreis

strahlt Euer Gesichts-Rund, wie der Kreis des Mond-Gottes?281,

20-i teg . eriningiz kizih yaltriyur . bimba

gleichsam/ nur wie . Lippen rot strahlen . Bimba

Rot leuchten Eure Lippen, gleichwie die Bimba

Existenzform, Daseinsform“ auch fiir 366/11. Bei Radloff: ,zu der Menschen-Existenz Gegangenen
(waren)"“. Bei Radloff zudem: ,und so geniefden sie bestdandig die ihnen gewordene Ruhe.”.
279 §.241, ,essen, verzehren, empfangen, erleiden“ Als: ,tilgen, aufessen, zerstéren“ nicht belegt. Auch:
362/8. Nur an dieser Stelle habe ich ,in¢ip“ in seiner mdglichen Verwendung als ,,obwohl” iibersetzt;
Ansonsten benutzte ich die anderen Moglichkeiten (Aber...dann, trotz, danach).
280 5,112, UWB, ,wie geschmolzenes, aufbereitetes Gold (u.d.)“; bei Radloff: ,gelautertes, geschmolzenes
Gold“. Bei Nobel: ,geschmolzenes Gold".
281 Bei Radloff: ,,das man nicht genug anstarren kann, funkelt der euer Antlitz umgebende Nimbus, grade
wie das Rad des Mondgottes".
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21- athg yimis teg . arslan kani

genannt Feige gleichsam/ nur wie . Lowe Herrscher

genannte Feigenfrucht. Wie der Gang eines Lowenherrschers?2s2

22- mangigl teg . silig korkle yorig-

Gang gleichsam/ nur wie . rein Ansicht Wandeln

ist die reine Ansicht Eures Wandels.

23-1ngiz ol . yangi togmis kiin  tengri teg

diese .. neu geboren Tag Gott gleichsam/ nur wie

Wie die eines neu geborenen283 Sonnen-Gottes, so erstrahlt Euer

Imaho bising ii¢.. / Imaho, Fiinftes Buch, Dritter Abschnitt (349)

1-yalinghg korkle yarukunguz ol
erstrahlend Ansicht Strahlen diese
Ansicht Strahlen284,
2- tiz tilgenin biirtdeci . uzun korkle
Knie Kreis/Scheibe sanftes beriihren . lange Ansicht

Eure, die Kniescheiben beriihrenden, mit (dieser) langen Ansicht ausgestatteten,

3-iliglig . iki 1duk kollaringiz

Ausstattung .. zwei heilige Arme

zwei heiligen Arme,

4- ol . anculayu tokilig salinurlar

diese . auf diese Art fein schwingen

schwingen auf solche Art fein,

282 Bei Radloff: ,wie der Gang des Léwen-Chans ist euer gelassenes schones Wandeln“. Bei Nobel: ,lhre
Gangart ist wie (die) des Lowen-Konigs“.
283 Bei Radloff hier ,,wie der unlangst aufgegangene Sonnen-Gott“. Bei Nobel: ,wie die (aufgegangene)

Sonne“. Auch im tiirkeitiirkischen werden Sonnen- und Mondaufgang mit ,,dogmak=geboren werden*
ausgedriickt.

284 Bej Radloff: ,ist euer flammender schoner Glanz“.
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5-sala soglt butiki teg . bir

Shala Baum Aste gleichsam/ nur wie . ein

gleich wie Sala-Baum-Aste?8s. Einen

6- kulag turkinca . tegirmi tolu yaruk-

Armliange Lange . Kreis/Scheibe voll euer Strahlen

Klafter grof} erleuchtet Eure Gloriole standig ringsum alles voll

7-unguz ol . yaltriyur kalt1 ylz

diese .. strahlen wie hundert

und strahlt wie wenn 100.000

8- ming kiin tengri togmis teg .. ontin

tausend tag Gott geboren gleichsam/ nur wie . zehn

Tages-Gotter in den zehn Richtungen geboren waren?2s8s.

9- singar orunta .. tuzu tegip kezig-

Richtung Orte . ganz erreichen Reihenfolge

Sie ganz nach der Reihenfolge erreichend,

10- ce . tiltagl iyin tinliglarig

Ursachen folgend  Lebewesen

rettet Ihr, die den Ursachen gemaf’ folgenden Lebewesen,

11- aga adira kutgarur siz . yaruk-

Offen ausfiithrlich  retten ihr .. Strahlen

offen und ausfiihrlich28’.

285 Bei Radloff: ,Mit die Kniescheibe beriihrenden Handen versehen sind eure zwei heiligen Arme, ganz,
wie es sich passt, hdangen sie herab wie die Aste des Sala-Baumes“. Bei Nobel: ,Vorderarm...reicht iiber das
Knie hinaus®“.

286 Bej Radloff: , Ein Klafter im UmKkreise ist euer Nimbus voller Glanz. Er funkelt, wie wenn hundert
tausend Sonnengotter aufgegangen waren, in den zehn Himmelsgegenden®. Bei Nobel: , Ihr Nimbus ist ein
Klafter (grof3) und strahlt ins Unbegrenzte...hunderttausend Sonnen“. In einer Fn bei Nobel, S.159: ,Der
ganze Ausdruck ist eine erklirende Wiedergabe von Skr. vyama-prabha, wortlich ,der (sich) einen Klafter
(weit ausbreitende) Glanz“, die gewohnliche Bezeichnung fiir ,,Aureole, Nimbus““.

287 Bei Radloff: , Alle der Reihe nach erreichend, den Umstidnden gemaf3, die Lebewesen genau
unterscheidend, erloset ihr (sie).“. Bei Nobel: ,Er dringt ganz bis in die Buddha-Lande, und je nach der
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12-1n toorlug bedizingiz . tozkeringsiz

netz Bildnis . unergriindlich

Das Bildnis Eures Strahlen-Netzes ist unergriindlich

13- eriir tengrim . tiiziide yadilip tosgu-

sein mein Gott .. Ganz ausbreiten erfiillen

mein Gott?88, Ganz sich verbreitend?8? erfiillt

14-rur .. tolp kamag yir suvug .. tidigsiz  barip

voll alle Erde Wasser .. grenzenlos ankommend

es vollkommen alle Erden und Gewasser290, Grenzenlos kommt es an

15- yarutur . ontin singar uluslarig . kalis-

erstrahlen . zehn Richtungen Stadte .. ohne Rest

und erhellt die Lander der zehn Richtungen29! und

16-1z barca tarkarur .. kamag karangku kararig-

Alles vernichten /beenden ..  Alle dunkel  Finsternis

vernichtet restlos alle dunklen Finsternisse.

17-1g . edgi ogli kongiilliig yaruk-

gut Bedenken Geist/Herz euer Strah-

Der Glanz Eurer Giite292 gibt

vorhandenen Ursache erweckt er die Geschopfe.“. Nach einer Fufdnote bei Nobel, S.159 im Tib.

~erwecken/sad-pa“.

288 Bej Radloff: ,,Euer durch seinen Glanz umstrickendes Bild ist mit Nichts vergleichbar, o Herr

289 Bej Radloff: ,iberall hin sich ausbreitend“. Bei Nobel ,Netz der reinen Strahlen®.

290 Bej Radloff: ,erfiillt es alles Land und Wasser insgesamt.“. Bei Nobel: ,ringsum die hunderttausend

(Welt-)Elemente”.

291 Bei Radloff: ,Sie ungehindert erreichend erleuchtet es die Volker der zehn Himmelsrichtungen.”.

292 Bei Nobel: ,Mitgefiihl der Sugatas”“. Siehe auch Fn zu Fragment 347 /21.

I
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18- unguz .. ertingl mengi birteci erur .. sogangig

len . sehr Glick geben sein .. lieblich

sehr viel Gliick293.

19- korkle ongi yene .. altun tag birle teng

Ansicht Farbe  wieder .. gold Berg zusammen gleichartig

Seine liebliche Erscheinungs-Farbe wiederum wird mit dem Gold-Berg zusammen gleichartig

20- titir .. yadilmis ol yarukunguz .. kamag yiiz ming ulusda

genannt .. verbreiten diese euer Strahlen .. alle hundert tausend Stadte

genannt?94, Dieser Euer ausgestreute Glanz verbreitet sich in allen 100.000 Landern

21- yadilip . tusmis tinhg oglani . barcani

verbreiten .. treffen Lebewesen Sohne .. Alle

und Ihr rettet (dadurch) alle Lebewesen-Sohne gleichsam, die ihm begegnen295.

22- bir teg kutgarur siz . tengrim et'-

ein gleichsam/ nur wie retten ihr . mein Gott euer

Mein Gott2%¢ Euer

23- 0zunguz

Korper

Korper.

293 Bei Radloff: ,Restlos ganz zerstort es alle dunkle Finsternis, (er) der Glanz eures wohlgesinnten Sinnes

verleiht aufderst Freude.”.

294 Bei Radloff: ,Seine herrliche schone Farbe wird mit dem Goldberge entsprechend genannt”. Bei Nobel:

,Goldberg (Meru)“.

295 Bei Radloff: ,Indem euer ausgebreiteter Glanz (iiber alles Land und Wasser) sich verbreitet, (alle)
Lebewesenkinder erloset ihr in gleicher Weise“. Nobel: ,bis in die hunderttausend Lande”.

296 Bei Radloff hier stattdessen eine Liicke (gekennzeichnet mit ,,....“).
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(350)

1- tilgtilencsiz ulug kutlug titir

unermefilich grof3 gliicklich/gesegnet genannt

wird unermef3lich297 grof3 und gliicklich genannt.

2- tenglencgsiz telim edgtilerin . itilip

unvergleichlich  zahlreich Vortrefflichkeiten . vollendet

Eure unvergleichlich zahlreichen Vorziige werden

3- blitmis 1duk titir .. u¢ ugus yirtinci-

Beendet  heilig genannt .. drei Sippe/Generation?98 Welten

vollkommen, vollendet und heilig beschrieben?9. In den Welten in den drei Zeiten

4- de . yalanguz ayagka tegimlig erir siz

allein Verehrung wiirdig sein ihr

seid IThr allein verehrungswiirdig und

5- tolp sansarta belgtiliig .. barcada kutlug

ganz Sarmsara erscheinen .. alle gliicklich

im ganzen Samsara erscheinend von allen gliicklich

6- titytiik siz . nece telim bar erser .. ertmis

Zunennen ihr .. Wie viele sein sein .. geworden

zu erachten300, Wie viele zahlreiche

7- udki burkanlar . yagiz yirke

Zeit Buddhas .. dunkel Erde

Buddhas es auch in der Vergangenheit gab, die sich auf die dunkle Erde

297 Bei Radloff: ,unmessbar*.

298 Hier sind sicherlich die drei Zeiten Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft gemeint. ,ugus“ als ,,uyus*“
siehe Gabain, S.377.

299 Bei Radloff: ,Mit unabwéagbar vielem Guten geschmiickt, vollendet und heilig wird er genannt.“. Bei
Nobel: ,mit simtlichen Tugenden geschmiickt".

300 Bei Radloff: ,In der Welt der drei Sippen seid ihr allein der (wahre) Mdnch. Bekannt in dem ganzen
Samsara seid ihr iiberall als gliicklich gepriesen®.
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8- tayaklig . parmanular sanin¢a . kin keligme

stiitzen . Atome30? bedenken .. spater kommen/erscheinen

Stiitzten, und so zahlreich, wie dies die unzihligen Atome sind, so sind auch die (Buddhas) in der

9- tidki amtiki . ontin singarki burkan-

Zeit jetzt . zehn Richtung Buddhas

Zukunft und alle jetzigen Buddhas der zehn Richtungen

10-lar .. yme ok kalt1 yirteki .. kog kig-

wiederum so wie Erde .. Atom Molekiile

wiederum in solcher Art berechenbar, wie dies die Atome

11- muklar kolusinga . amti men kirtiiliig

berechenbar . jetzt ich wahrhaftig

und Partikel auf der Erde3°2 sind. Ich werde nun3°3 mit aufrichtigem

12- et’6ziim tilim kongiilim lize

Korper Zunge/Rede Geist/Herz/Bewuftsein wegen

Korper, Rede und Geist,

13- yiiklintr men 1canu ol burkanlar

verneigen ich Acht geben diese Buddhas

mich verneigen und auf das Heil dieser Buddha achten30+.

301 5,158, Caferoglu, Skr.paramanu=Atom.

302 Bei Radloff: ,,Wie viele zahlreiche ihrer sind, die Buddha der Vergangenheit die an der dunklen Erde
Geschmack fanden. Sie sind der Zahl nach gleich den Atomen. Die der Zukunft und dem Jetzt
angehorenden Buddha der zehn Himmelsrichtungen, sie sind auch den auf der Erde befindlichen
Staubatomen an Zahl gleich”.

303 5,128, UWB, ,amtiki=jetzt".

304 Bei Radloff: ,Jetzt will ich in Wahrheit mit meinem Kérper, mit meiner Zunge und mit meinem Sinne
mit voller Uberzeugung mich verneigen vor dem Gliicke jener Buddha“. Bei Nobel: ,in voller Aufrichtigkeit

Korper, Rede und Gedanken.”
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14- kutinga . oge alkayu teginiir men

Segen/Glick .. loben/Bedenken lobpreisen erstreben ich

Sie zu bedenken und lobpreisen3°s mochte ich mich anstrengen3?s.

15- kidigsiz edgitlig koéllerin . tapig

grenzenlos Vortrefflichkeiten  Seen . Verehrung

Ihren grenzenlosen Seen der Vortrefflichkeiten bringe

16- udug kilur men . tlitsiigin cecekin

Hochachtung machen ich . Raucherwerk  Blumen

ich mit Raucherwerk und Blumen Verehrung dar3°7.

17- barcaka . birok mening agizimda

Alle .. aber meinem meinem Mund

Wenn in meinem Mund308

18- ming ongi tilim bar erip . ks

tausend andere Zungen sein werden .. zahlreich

tausend andere Zungen waren und ich, bis zahlreiche

19- kalplars09 ertginge310 . ogdiim erser uz-

Kalpa vergehen . gelobt/bedacht sein un-

Kalpa vergangen waren, die

305 §.95,UWB, , alkayu=gutes wiinschen, loben, preisen, lobpreisen, sprechen, aussprechen”; aber auch:

alkis=loben, Segen, Gratulation, Gliickwunsch, S.99, UWB.

306 Bei Radloff: ,Ich preise und segne ihre mit Gutem angefiillten uferlosen Seen”. Bei Nobel: ,das Meer

ihrer unbegrenzten Tugenden®.

307 Bei Radloff: ,,Anbetung bringe ich dar mit Raucherstiabchen und mit Blumen ihnen Allen.”

308 Siehe auch S.69 im UWB, ,Mund"“ und auch fiir 350/23.

309 Da Kalpa, Koti oder auch das spater gebrauchte asamkyeya bestimmte Zahlen wiedergeben und nicht nur im

herkémmlichen Sinn als unendlich,... verstanden werden, werden diese nicht Gbersetzt. Auch die
unterschiedlichen Verwendungen von Kalpa und Kalpa-Epochen kénnte desweiteren untersucht werden.

310 Siehe auch spater in 393/21: , ertmekinge=Vergehen®; siehe S.325 bei Gabain und S.76 bei Caferoglu.
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20- tiksiiz . sakinu sozleyi yitingsiz

unterbrochen .. bedenken aussprechen unerreichbar weit

zu bedenken und besprechen endlosen

21- uluglarning edglisin . yigin tering

Der Grofden Vortrefflichkeiten .. gutes tiefes

Vortreftlichkeiten der Grofden standig lobpreisen wiirde, so ware ihr gutes tiefes

22- kongtllin oggeli idi bultukmaz

Bewufitsein loben/bedenken iiberhaupt nicht zu finden

Gemiit dennoch absolut nicht vollstandig zu lobpreisen311.

23- agizimda ming ongi . tilim bolsar

in meinem Mund  tausend andere . Zunge sein

Entstiinden in meinem Mund tausend weitere Zungen312,

Imaho bising tort .. / Imaho, Fiinftes Buch, Vierter Abschnitt (351)
1- agizimda313 . bir burkanig oger men

In meinem Mund .. ein Buddha loben/bedenken ich

und ich wiirde mit meinem Mund einen Buddha lobpreisen und

2- birkeye edgilisin bole alip

einzeln Vortrefflichkeiten teilen nehmen

einzeln seine Vortrefflichkeiten so unterteilend mir vornehmen,

3-ol birkeye edglinling tamizimg¢a

diese einzeln Vortrefflichkeiten Tropfenweise

so sind diese einzelnen Vortrefflichkeiten tropfenweise

311 Bei Radloff: ,Wenn ich in meinem einzigen Munde noch tausend andere Zungen hatte, und viele
tausend Kalpa-Zeiten lang mein eigener Koérper preisen wiirde, in Gedanken und Worten ohne Ende das
Gute der Buddha, so ist ihr gutes und tiefes Wissen (gentigend) zu preisen ganz unmaglich.”.
312 Bei Radloff: ,Hatte ich in tausend Miindern tausend verschiedene Zungen in (jedem) Munde". Bei
Nobel: ,Liefde ich meine Zunge noch hunderttausend (weitere)Zungen haben®. Im Tib: hunderttausend;
siehe Nobel, S.160.
313 Hier konnte auch ,,und Miinder” tibersetzt werden. Die Endung ,-da“ ist in Satz 1 lokativ und hier
entweder gleichermafien oder eben auch konjunktiv zu verstehen.
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4- iliisin tiiketgeli bultukmaz . kanta

teilweise verbrauchen nicht zu finden .. Wo

einteilend zu verbrauchen nicht moglich3!4. Wie

5- taki bultukgay . kamag burkanlarning

auchs3ts zu finden .. alle Buddhas

sind desweiteren die Vortrefflichkeiten aller Buddha

6- edgtisin . kavira ogiip tiiketgeli

Vortrefflichkeiten . begreifen  loben/bedenken verbrauchen

zu verstehen und lobpreisend zu verbrauchen 7316

7- kalt1 birok yagiz yir . tengri

wie aber dunkel Erde .. Gott

Wie wenn vom schwarzen Grund

8- 317edgiisi birle birkerii eng min-

Vortrefflichkeit zusammen ansammeln ganz

bis zum
9- tin 318 ho orun . babagirka tegi
bis diese Stelle .. Existenz bis

Himmel das gesamte Bestehende

10- kol suvinga tegi . bultukgay ani bilgeli

See Wasser bis .. zu finden ihn Zu wissen

mit Seewasser angefiillt werden wiirde, so konnte man dieses zu wissen finden3?9.

314 Bei Radloff: ,und ich lobte einen Buddha und (nur) ein Gutes (von ihm) gesondert, so wire es von

diesem weisen Guten auch nur einen Tropfen-Teil vollstindig (zu loben) unmoglich.“. Nobel: ,geringer

Teil davon®.

315 taki=und, mehr, weiterer, auch noch, ferner, desweiteren®.

316 Bei Radloff: ,Wann sollte es aber mdglich sein, das Gute aller Buddha ganz, wie es sich gehort zu

loben?“. Bei Nobel: ,All die Tugenden”.

317 Hier bei C.Kaya ,,....Y....".

318 Hier bei C.Kaya das Fehlen von Buchstaben in unbestimmter Anzahl angezeigt durch ,,...."

319 Dijese Stelle bei Radloff: ,,Grade wie der dunklen Erde und des Himmels...Gutes zusammen sogar ...

dieser Ort bis zum Bayakar (?7)...wird es moglich sein diese zu wissen“. Bei Nobel dieser und der nachste
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11- kil uc1 lize320 tamizin tenglencsiz

Haar  Spitze wegen Tropfen unzahlbar

Von den Haarspitzen als Tropfen sind die unzahlbaren

12- edgiileringizning tengin

Vortrefflichkeiten gleiches

Vortreftlichkeiten der Buddha aber durch Gleichartiges

13- tenglegeli bultukmaz . kayu mening kirti

Vergleichbares nichtzu finden .. welcher meinem wahren

aber nicht zu vergleichen. Mit meinem aufrichtigem

14- ongaru et’6ziim tilim kongiiliim lize

rechten Koérper Rede Gemiit wegen

richtig-gerichteten Korper, Rede und Geist321

15- ylikiintip ogiip burkanlarning . ulsuz

verneigen loben/bedenken = Buddhas . grenzenlos

lobpreise ich, mich verneigend und derart lobpreisend, die grenzenlosen

16- tiipsliz edglisin . ince tenglig bar

unendlichen Vortrefflichkeiten .. SO gleichartig existent

unendlichen Vortrefflichkeiten der Buddha. Wenn so gleichartig

17- erser . yig tislig buyanlari . evirer

sein . bessere Gedanken Verdienste . libertragen

(daraus resultierend) vorziigliche Denk-Verdienste entstehen, libertrage ich

Satz: ,Wiirden die grof3e Erde und die Himmel bis zur Spitze der Existenz zum Meerwasser, dann kénnte
man wohl mit einer Haarspitze tropfenweise seine Zahl erkennen, aber auch nur eine einzige Tugend der
Buddhas ist sehr schwer zu ermessen®. Die Ubersetzung von ,Babagirka“ als ,bavagir-ka/bayagir-ka“.
320 {ize“ kann je nach Kontext als ,,auf, iiber, durch, wegen, oben, an, in, um, mit“ tibersetzt werden. In der
zweiten Spalte belasse ich es aber bei ,,wegen”.
321 Korper, Rede, Geist. Hier iibersetze ich ,Kongiil“ nicht als ,Gemiit".
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18- men tinhglarka . terk koni idiin

ich Lebewesen .. schnell wahre Zeit

ich diese den Lebewesen322. Schnell mogen sie in wahrer Zeit

19- tegsiin .. tenggesisiz orunka

Beriihren/erreichen . unvergleichlich Ort

erreichen den unvergleichlichen Ort323.

20- ol beg uzati mongulayu oge

dieser Herr standig Auf diese Art loben/bedenken

Dieser Herr hat standig auf diese Weise so die Buddha lobpreisend

21- kiileyt burkanlarg . artukrak taki

verehren Buddhas .. auflerdem ferner

verehrt, und aufderdem mit

22- tering kongiilin .. inge tip kut kolunt1

tief Herz/Gemiit/Bewufitsein/Geist . SO sagend Segen/Gliick erbeten

tiefem Gemiit auf folgende Weise Heil erbeten324:

23- kut kolur men 0zim men .. kin

Segen/Gliick/Buddhaschaft erbitte ich mein selbst ich . spater

,Ich erbitte Heil fiir mich selbst, in

24- keligme tidlerte . kayu kayu ugur-

kommende Zeiten . welche welche Gelegenheit

zukinftigen Zeiten, an welchen vielen Gelegenheiten, an welchen vielen

322 Bei Radloff: ,Durch...Tropfen unabwégbar...eures...Gewicht abzuwagen ist unmaoglich, wie mein wahres
...mit meinem Korper, mit meiner Zunge und meinem Sinne mich verneigend und lobend der Buddha
bodenloses (unendliches) Gute, so viel es moglich ist, ihr (d.h. das von ihnen gewonnene) guten Lohn
bereitendes Heil wende ich den Lebewesen zu.“. Nobel: ,Ich preise in voller Aufrichtigkeit mit Kérper,
Rede und Gedanken ehrfiirchtig die unbegrenzten Tugenden der Buddhas und eigne die dadurch
vorhandene Frucht des ausgezeichneten Verdienstes, die schwer auszudenkende, den Wesen zu,"“.
323 Bei Radloff: ,Mdgen sie in schneller Zeit erreichen den unvergleichlichen Ort!“. Nobel: , (aus dass) sie
alle schnell zu Buddhas werden.”
324 Bei Radloff: ,Jener Fiirst bestdndig in solcher Weise die Buddha lobend und preisend noch mehr mit
tiefem Sinne also sprechend betete er:“.
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25-1n . kayu orunta togsar men . uzati

welche Ort geboren ich . standig

Orten ich auch geboren werden mag, standig

26- koreyin tiilimde . ulug altun kiivriig-

sehen im meinem Traum .. grofde goldene  Trom-

mochte ich in meinem Traum sehen, die grofde goldene Trom-

27-iig

mel

mel

(352)
1- esideyin andirtin . ksanti kilmak boliik-

wahrnehmen von dort . Ksanti machen Teil

zudem von dort aus den Abschnitt der Bekenntnis-Formel vernehmen32s,

2-ig . O0gmis buyanim kiiginte . linhua yole-

loben Verdienst Kraft . Lotos  Vergleich

Kraft des Verdienstes meines Lobpreisens, durch den Vergleich mit

3-siirtglig ogdi lize . odgurak bulayin

loben wegen . sicher finden

einem Lotos lobens wegen, mdchte ich sicher die

325 5,139, UWB, ,ich mochte lange Zeit im Traum die grof3e goldene Trommel sehen und aus ihr das Kapitel
(?) iiber das Bekennen der Siinden héren!”. Zur Frage der angemessenen Ubersetzung von ,Ksanti“ als
»,Bekenntnis-/Buf3-Formel“ siehe auch insbesondere die Einleitung der ,Uigurische Totenmesse“. Eine
Bufdformel ist hauptsachlich als eine Reinigungsformel zu verstehen und wird zudem zur Anhaufung von
Verdienst eingesetzt. Da aufder dem Akt des Bereuens auch eine Zuflucht genommen wird, wird dieser
Begriff durchweg als , Bekenntnis-, oder ,Bufdformel” ibersetzt. Hierzu siehe auch Buch 1 dieser Arbeit.
Bei Radloff diese Stelle: ,Ich bete beziiglich meiner Selbst, dass ich in kiinftigen Zeiten, unter allen
Umstanden, an welchem Orte ich mich auch befinde, bestandig sehen mochte in meinem Traume die
grofde Trommel ! Ich mochte deutlich héren den Abschnitt von der Buf3formel.“ Bei Nobel: , die
Offenbarung".
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4- burkan kutin .. togmaksiz koéni  tuymakig

Buddha Gliick/Segen/-Schaft .. ohne Entstehen wahre Empfinden/Erkennen ..

Buddhaschaft der Nicht-Entstehenden ungetduschten Einsicht326 finden327.

5- udumbar cecek teg burkanlar

kin

Udumbara Blume gleichsam/ nur wie Buddhas

spater

Einer Udumbara-Blume gleich (selten) sind die Buddha, in der spater

6- belgiirer yirtingiide . ks uzun kalp

erscheint in der Welt . viele lange Kalpa

erscheinenden Welt328 ist es schwer sie in zahlreichen Kalpa-

7- udin . ugrayu tusgali alp titir

Zeiten . planen begegnen  schwer/mutig genannt ..

Zeiten beabsichtigt zu treffen, sagt man32°.

8- tlinle erser tiiliimde . kiivriig

nachts sein in meinem Traum .. Trommel

Wenn es Nacht ist, mochte ich in meinem Traum den Laut der Trommel

9- inin esideyin . kiintiiz yene toriice

Laut wahrnehmen .. Tags wieder  gesetzesgemaf?

vernehmen, am Tage wiederum, mochte ich erneut schicklich

326 Zu ,tuymak: Erkennen, Horen, Empfinden, Wahrnehmen®. An dieser Stelle auch bereits bei Nobel:
»sehen”. Ebenso ist aber, wie im ersten Buch dieser Arbeit vorgelegt werden konnte, ,, Tuymak" neben

,kongiill“ auch als ,Bewufdtsein“ im zwolfgliedrigen Kreislauf bekannt.

327 Bei Radloff: ,,Durch die Kraft meines durch das Loben erlangten Heils und durch das Loben unter der

Vorstellung der Lotosblume mochte ich unbedingt das Buddhagliick finden, und die keine Entstehen

habende richtige Erleuchtung! Bei Nobel: ,md&chte ich...keine Wiedergeburt mehr erfahren, (sondern) die

vollkommene Erleuchtung erfahren®.

328 Bei Radloff: ,,Wie die Udumbara-Blumen erscheinen die Buddha spéater in der Welt in vielen langen

Kalpa-Zeiten“.

329 Bei Radloff: ,Mit ihnen zusammenzutreffen, sagt man, ist schwierig.“. Dieser und der vorherige Satz bei
Nobel: ,Die Buddhas erscheinen in der Welt nur einmal, und (selbst) in hunderttausend Kalpas ist es sehr

schwer, ihnen zu begegnen®.
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10- ksant1 kilu Otiineyin . paramitig bisrunu

Ksanti machen ertonen .. Paramita Weg

Bekenntnis ablegend erklingen33°. Den Paramita-Weg33! zu erlernen,

11- 6gretini tolu tiikel kilayin . tinliglarig

lehren voll ganz machen . Lebewesen

und lehren, mochte ich voll und ganz ausiiben332. Den Lebewesen

12- lintiireyin . emgeklig ogiizdin

hervorbringen .. Leiden Fluf3

mochte ich aufzeigen, den Leidens-Fluf3

13- 333 biitiireyin . kinki udte bulayin

beenden . spater Zeit finden

zu beenden334. In spateren Zeiten mdchte ich die

14- yig tuymakig . burkanlar ulusin tolu tiikel

bessere ~ wahrnehmen .. Buddhas Stadt voll ganz

beste Einsicht finden335. Die Buddha-Lander mochte ich voll

15- aritayin . sakinu sozleyii yitingsiz-

reinigen . bedenken aussprechen unerreichbar

und ganz reinigen. Der zu denken und auszusprechen unereichbaren

16-ig . altun kiivriigin tapinayin . ati kot-

golden Trommel folgen .. Name empor-

goldenen Trommel méchte ich folgen. Zusammen mit den ruhm-

330 Bei Radloff: ,In der Nacht in meinem Traume mochte ich die Stimme der Trommel héren! Am Tage
aber will ich die Bufd3formel hersagend beten!“. Bei Nobel: ,den wunderbaren Trommelton vernehmen...
das reuevolle Bekenntnis (ablegen)*.
331 Der Paramita-Weg ist der Bodhisattva-Weg.
332 Bei Radloff: ,Die Paramita will ich, mich versenkend und iibend, ganz vollkommen durchfiihren!“. Bei
Nobel: ,die sechs Paramita vollstandig austiben®.
333 Hier bei C.Kaya ,,....YQ".
334 Bei Radloff: ,(Anbetung ausfiithrend) will ich fortschaffen den Leiden bereitenden Zorn (und...?) Ich
will (alle Paramita?) durchfiihren.”.
335 Bei Radloff: ,In spaterer Zeit will ich finden die gute Erleuchtung!“.
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17-rilmis burkanlarka .. birle yene ogeyin

gehoben Buddhas . zusammen wieder Loben/Bedenken

vollen Buddhas wiederum lobpreisen méchte ich ihre

18- ¢in kirti tiiz edgilerin . bo tiltagdin

wahre wirkliche grade/recht Vortreftlichkeiten .. diese Griinde

wahren, wirklichen, rechten Vortrefflichkeiten33é. Aus diesen Griinden

19- kéreyin . sakimuni maytri athg burkan-

sehen . Shakyamuni  Maitreya genannt  Buddha

mochte ich die Sakyamuni und Maitreya genannten Buddhas sehen3?”.

20-1g . alkis birsiin ol idin .. yalanguklarta

Segen erteilen/geben diese Zeit . Menschen

Sie sollen ihren Segen geben in dieser Zeit fiir das vorziigliche Bestehen unter den Menschen. 338

21-yig bolguka . kancganasarpi kancana-

besser sein .. Kancanasarpi Kancana-

Meine Kancanasarpi und Kancana-

22-prabi . athg iki oglanim . ertrler

prabi . genannt  zwei Séhne . sein

prabi genannten zwei S6hne33°

336 Bei Radloff: ,In dem Reiche der Buddha will ich reinigen das Undenkbare, Unaussprechbare.
Mit der goldenen Trommel will ich dienen den Hochgepriesenen (den Buddha)! Zugleich will ich loben ihr
wahrhaftiges gleichmafliges Gutes!“. Bei Nobel: ,Tathagatas“ und ,Tugenden“. Hier ist die uigurische
Interpunktion zu beachten. Aufderdem spricht das ,birle” fiir die hier neu gewahlte Einteilung.
337 Bei Radloff: ,,Aus dieser Ursache will ich erschauen die Cakyamuni und Maitreya genannten Buddha!“.
Bei Nobel: ,Sakya-Buddha sehen®; Maitreya fehlt hier.
338 Bei Radloff: ,Den Segen mogen sie mir erteilen zu jener Zeit ein Guter zu sein unter den Menschen!“.
339 Bei Radloff: ,Kancana Sarbha (Garbha?) Kancanaprabha genannten zwei S6hne habe ich.“. Bei Nobel:
~Kanakabhujamga und Kanakaprabha“. Hier beginnt dieses ,Jataka“ und dann ab 354/17 erfolgt im Sinne
der Wiedergeburtenlehre die Auflésung.
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23-erti asnu lidte . yolei yirei

sein frither Zeit . Weggefahrte Fiihrer

haben in friitherer Zeit34° als Weggefahrten, Fiihrer und

24-edgii oglim . ks ugurin kut

Vortrefflichkeiten loben/Bedenken .. viele Gelegenheit Segen/Gliick

Freunde3#!, reichlich und an vielen Gelegenheiten Heil erbeten,

25- kolup . togdilar mening evimde

erbeten . geboren in meinem meinem Haus

deshalb sind sie nun in meinem Haus geboren worden342.

26- yumgin bulalim alkisig . yig tstiinki

gemeinsam finden Segen . bessere obere

Gemeinsam mogen wir den Segen fiir das beste, hochste

Imaho bising bis .. /Imaho, Flinftes Buch, Fiinfter Abschnitt (353)
1- burkan bolguka . kayu nece tinhiglar

Buddha Existenz .. wie welche Lebewesen

Bestehen eines Buddha finden343. Wie viele Lebewesen

2- bar erserler umugsuz .. uzun sansar

existent sein hoffnungslos . langes Sarhsara

es auch geben mag, hoffnungslos, in dem langen Sarmsara,

340 §.243, UWB, ,,ehemaliger, in friiher existierender (u.4.)"
341 Siehe Gabain, S.323, ,Freund=adgii ogli“.
342 Bei Radloff: , Es war in fritherer Zeit als mein wohlgesinnter Wegfiihrer bei vielen Gelegenheiten Gliick
erflehte, da sind sie in meinem Hause geboren.“. Bei Nobel: ,nachdem sie in vergangenen Zeiten friither
Freunde des Guten gewesen sind, in jeder Existenz in meinem Hause (wieder)geboren werden und
gemeinsam (mit mir) die Prophezeiung der allerhéchsten Bodhi empfangen!”.
343 5,100, UWB, ,wir wollen gemeinsam die Prophezeiung erlangen, daf3 wir allerh6chste Buddhas
werden”. Bei Radloff: ,M6chten wir alle den Segen finden zum hochsten Guten Buddha zu werden!”.
»burkan bolguka“ ist hier nicht als Buddhaschaft zu iibersetzen; hierfiir wird, wie im Basistext an
zahlreichen Stellen zu sehen ist, ,burkan kut1“ benutzt.
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3-icinte . tegzinteci emgekde . kin

inmitten .. Kreisen Leiden .. Spater

in dem Leidens-Kreislauf, in

4- keligme tdlerte . bolayin olar-

kommende Zeit .. sein ihnen

zukinftigen Zeiten, so moge ich ihnen

5-ka umug 1nag . teglireyin olarni

Hoffnung Zuflucht .. erreichen sie

Hoffnung und Zuflucht sein und sie zu

6- Uriig uzati tziiksiiz mengike . ks

standig dauernd  ununterbrochen Gliick . viele

standigem, dauerndem und ununterbrochenem Gliick hinfiithren3++.

7- emgek bar erser ¢ bolmaklar

Leiden existent sein drei erscheinen

Wenn in den drei Bestehensweisen zahlreiche Leiden erscheinen,

8- icinte . kiiseyiir men tariksun . kongiil-

inmitten .. wiinschen ich entfernen .. Herz

so wiinsche ich, daf$ diese sich entfernen und (die Lebewesen) gemafs ihrem Gemiit

9-leri iyin tegsiinler . inckulig mengilig

folgen erreichen/bertihren.. friedvoll gliicklich

das friedvolle gliickliche

344 Bei Radloff: ,,Wie viele der Lebewesen schutzlos sind, die in dem lange wahrenden Samsara in Qualen
herumgewirbelt werden. In zukiinftigen Zeiten will ich (dann) ihnen ein Schirmer und Helfer sein! Ich will
sie hinbringen zu der bestandigen, unaufhorlichen Freude!”.
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10- nirvanka .. kinki kinki udlerte

Nirvana .. spater spater Zeiten

Nirvana erreichen34s. In viel spateren Zeiten

11- bodi kongiilliig bisrunup . antag bolsunlar

Bodhi Herz/Geist/Bewufdtsein {iben . sodann werden

den Bodhi-Citta (Geist der Erwachung) iibend, sollen sie alsbald

12- alkugun . kalt1 ongreki burkanlar

alle .. wie frihere Buddhas

alle34s gleichwie die fritheren Buddhas

13- teg . bo nom taki toriice . Okiinmis
gleichsam/ nur wie . diese Dharma desweiteren Gesetz
bereuen

werden37. Kraft meines durch das Bereuen gewonnenen Verdienstes, durch die auch dem Dharma

14- buyanim kiiginte . birtem korip emgeklig

mein Verdienst  Kraft . ganzlich behiiten Leiden

gemafien Sitte, moge ganzlich behiitet des Leidens

15- kol tsuy iringt arisun .. nizvanil kiling-

See Wasser  barmherzig gereinigt .. Leidenschaften schlechte Taten

Seewasser barmherzig gereinigt348 sein.

345 Bei Radloff: ,Wenn es viele Leiden gibt innerhalb der drei Existenzen, so wiinsche ich, dass sie
schwinden mogen. Mége ihr Sinn sich gern zuwenden dem mit Ruhe und Freude erfiillten Nirvana!“. Bei
Nobel: ,Statte des Wohlbefindens".
346 5,104, UWB, ,sie alle“.
347 Bei Radloff: ,In spateren Zeiten in dem Bodhi-Sinn sich versenkend, mdgen sie Alle insgesamt ebenso
sein wie die fritheren Buddha.”.
348 5,181, UWB, ,tsuy iringii arisun= die Siinde soll aufgehoben werden; rein werden, bereinigt werden,
aufgehoben werden, verschwinden®. Diesbeziiglich auch Verweis auf S.192 auf Satz 24: ,den Schmutz der
Siinden von allen Wesen reinigen und sie zur wahrhaftigen Reinheit fithren (u.d.)“, Satz 17:
»Reinheitsfrucht (d.h. die Bodhi)*“, Satz 19:,,das Meer von Piinya und Prajia ist durch die Tiefe der
lauteren Reinheit wahrhaftig und grundlos®, im Allgemeinen: ,arin-: sich reinigen, rein sein, (von Siinden
der Klesas) unbefleckt sein, (von Unterscheidungen) frei sein“. Als Superlativ (,vollig, griindlich), aber
auch als Negation (,,absolut nicht, tiberhaupt nicht“) in 394/22, 362/18. Diese Stelle Bei Radloff: ,Gemaf3
den Regeln dieses Siitra durch die Kraft meines durch Reue gewonnenen Heils moge austrocknen der mit
Leiden erfiillte See!“.
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16-lh .. ikegl birle oculiip . tegeyin  men terk

beides zusammen verloschen .. berithren ich schnell

Durch das Erreichen des Verloschens sowohl der Leidenschaften als auch der schlechten Taten, mége
ich

17- tiidiin . arinmakning tiisinge . bilge bilig-

Zeit . reinwerden Gedanke/Frucht .. wissen erkennen

in schneller Zeit die Frucht der Reinigung erreichen3+°. Der Ozean-Fluf} der Weisheit und der

18-lig buyanlig . taluy ogiiz kidigsiz

Verdienst . Ozean Fluf3 grenzenlos

Verdienste ist grenzenlos und seine

19- ang stziik arinmak . teringi lize ¢in

rein klar sdubern . Tiefe wegen  wahre

reine und klare Reinigung ist in der Tiefe wahrhaft grenzenlos350.

20- tupsuz .. kiise'ytr men tegeyin

grenzenlose .. winsche ich zu erreichen/beriihren

Ich wiinsche zu erreichen,

21- edgiiliig taluyka . terkkeye tidiin

Vortrefflichkeiten -Ozean .. schnell Zeit

dieses wahre Vortrefflichkeiten-Meer und in schneller Zeit

22- bulayin . ulug tuymak burkan kutin

finden . grofde Empfinden Buddha Segen/Gliick/-Schaft

zu finden die grof3e Einsicht in die Buddhaschaft.

349 Bei Radloff: ,M6gen rein werden ihre Siinden und Vergehen! Mégen ihre Leidenschaften und (die
durch sie veranlassten) Taten alle Beide zusammen erléschen, und méchte ich schnell gelangen zu dem
Lohne des Reinwerdens!“. Bei Nobel: ,vdllig reinen Frucht teilhaftig werden®.
350 Bei Radloff: ,Der mit weisem Wissen und Heil gefiillte Ozean ist uferlos und in Bezug auf des reinen
gelduterten Reinwerdens Tiefe ist er in Wahrheit grundlos”. Bei Nobel: ,,Das grofée Meer der Verdienste
und der Weisheit".
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23-bo nom taki toriice .. ksant1  kilmakim

diese Dharma desweiteren Gesetz .. Ksanti machen

Durch die Frucht meines auch der Sitte des Dharma gemafden Bereuens,

24- tiisinte . udagi bolayin bulgali . arinmak-

Frucht/Lohn .. befolgen sein finden . reinwerden

moge ich als Befolger3s! bestehen und den

25-lig yarukug . bilge biliglig yarukin

Glanz .. wissen erkennen Strahlen

reinen Glanz finden. Mein Weisheits-Glanz

26- yarutayin tziiksiiz . bolsun mening

strahlen ununterbrochen .. sein mein

soll ununterbrochen strahlen3s2. Mein

(354)
1- yarukum . burkanlarningka ogsati . buyan-
mein Strahlen .. Buddhas vergleichbar .. Verdienst

Glanz moge vergleichbar mit dem der Buddhas sein353. Mogen meine Ausstattungen

2-lig bilge biliglig . yiviglerim biitstin-

wissen erkennen . Ausriistung beenden

an Verdienst und an Weisheit vollendet sein354.

351 Auch ,Hirte“ ist moglich. Siehe Gabain, S.377.

352 Bei Radloff: ,Ich wiinsche und mochte erreichen diesen mit Gutem gefiillten Ozean, und in schneller

Zeit finden die grofde Erleuchtung, das Buddhagliick. Nach den Vorschriften dieses Stitra als Lohn fiir mein

Bufdetun mochte ich im Stande sein zu finden das Licht des Reinwerdens! Mit dem Lichte des weisen

Wissens mochte ich leuchten unaufhoérlich!“. Bei Nobel: ,,Mdchte ich doch dieses Meer der Tugenden

erlangen und schnell die allerhéchste, grof3e Bodhi vollenden! Kraft dieses reuevollen Bekenntnisses des

Goldglanzes mochte ich den reinen Glanz der Verdienste erlangen, und, nachdem ich den véllig reinen,

wunderbaren Glanz erlangt habe, méchte ich immerdar mit dem Glanz der Weisheit alles erhellen!”.

353 Bei Radloff: ,M6chte mein Glanz dem der Buddha gleich sein!“.

354 Bei Radloff: ,Mo6chte ich mit Heil und weisem Wissen geschmiickt sein in ganz gleicher Weise!“. Bei

Nobel: ,Verdienst und Weisheit“. Eindeutig sind mit dieser Stelle Methode und Weisheit angesprochen.
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3-ler . yme anculayu ok .. kiikileyin yalanguz-

wiederum auf solche Art so .. Ruhm-preisen allein

Wiederum auf so diese Weise355 mochte ich allein

4-1n . tolp yirtingii icinte . coglug kiig-

ganz Welt inmitten .. Glanz Kraft

inmitten der gesamten Welt gepriesen werden wegen meines an Glanz und Kraft

5-lig erksinmekin . ogsatigsiz bolayin

Zur Macht gelangen .. Unvergleichbarer sein

Machtvoll-Werdens. Unvergleichlich mochte ich sein im

6- akighg emgeklig taluydin . kut

flieflend Leiden Ozean . Segen/Gliick

flie3enden Leidens-Meer. Ich erbitte

7- kolur men keceyin .. itigsiz mengilig
erbitten ich liberschreiten .. Asarhskrta ewig
Heil zum Uberschreiten3ss. Ferner, in dem ewigen Meer
8- taluyda . uzati mengiin ilinglileyin
Ozean . standig endlos erfreuen

des Ungestalteten, mochte ich mich standig und ewig erfreuen3s7.

355 5,137, UWB, ,in eben dieser Weise“ und S.138, auch fiir 355/2 ,,ebenso”. Nicht vorhanden bei Radloff:
»,Mochte ich allein geriihmt werden innerhalb der ganzen Welt wegen meines Machtig-Werdens an Glut

und Kraft!“. Bei Nobel: ,In der ganzen Welt einzig gerithmt als der Ausgezeichnete, mogen mein
Machtglanz und meine Machtvollkommenheit ohnegleichen sein!“. Gegen die Ubersetzung Radloffs mit
»Glut“ spricht vor allem die entgegengesetzte buddhistische Lehre, die im Nirvana, dem Nicht-mehr-

Brennen gipfelt.

356 Bei Radloff: ,Mochte ich ein Unvergleichlicher sein! Um tiber das fliefende leidenserfiillte Meer

iberzusetzen, bete ich”.

357 Bei Radloff: ,In dem tatenlosen ewigen Meere will ich immer und ewig mich belustigen!“. Bei Nobel:

Jimmerdar wandeln auf dem Meer der Freude des Ungestalteten!“.
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9- buyanhg ulug taluyug . kozlnir ud-

Verdienst grof3 Ozean . sichtbar Zeit

Das grofde Meer der Verdienste mochte ich in der sichtbaren Zeit (Gegenwart) voll durchlaufen3ss.

10- te tosgurayin . bilge biliglig taluyug

erfiillen .. wissen erkennen Ozean

Das grofde Meer der Weisheit

11- kinki tdlerte biitiireyin . ulusum

spater Zeiten vollenden . Land/Stadt/Welt

mochte ich in spateren Zeiten (Zukunft ) vollenden3°.

12- balikim itigi . ¢ yirtinciide yigedstin

Stadt Ausstattung .. drei Welten besser sein

Die Gestaltung meiner Lander und Stadte moge in den drei Bestehensweisen hervorragen3so.

13- edgii edremler kolusi lize . ugsuz

gute Tugenden Anzahl wegen . ohne Spitze

An der Anzahl der guten Tugenden3¢! moge362 sie grenzenlos,

14- kidigsiz itilsiin . avanthglar alkugun
grenzenlos ausgestatten . Ursachens363 allesamt
endlos ausgestattet sein364. Diese Grundlagen mogen

358 Bei Radloff: ,Das heilerfiillte grofRe Meer will ich in gegenwartiger Zeit eréffnen!(?)“. Bei Nobel:
»Gegenwartig das Meer der Verdienste bestdndig mehren®.
359 Bei Radloff: ,,Das mit weisem Wissen erfiillte Meer will ich in spaterer Zeit mir ganz aneignen®. Bei
Nobel: ,das Meer der Weisheit vollkommen erfiillen“. Somit ist das Meer der Unreinheiten (asrava) der
Leiden zu iiberschreiten und das Meer der Freude des Ungestalteten (Asarhskrta), das Meer der
Verdienste und das Meer der Weisheit sind zu erreichen.
360 Bei Radloff: ,Die Taten meines Volkes und meiner Stadt mogen in den drei Welten siegreich sein!“. Bei
Nobel: ,Mdchte ich doch in meinem Lande die drei (Welt-)Elemente tiberschreiten”.
361 5,411-418, UWB, fiir ,erdem, erdemsiz, erdemlik” in den Bedeutungen: ,a.Fahigkeit, Begabung, Kunst,
Wissenschaft/ b.Kunst, Wissenschaft/ c.tugendhaftes Verhalten (aufgrund von fritheren guten Taten),
Tugend, (religioses) Verdienst/ d.(heilvolle) Wirkung, (Folge)Erscheinung, Segen, Funktion/ e.Fahigkeit,
zu siegen, Tapferkeit/ f.in Eigennamen/ g.ohne Kontext®, fiir 354/13 (diese Stelle hier), 392/21, 400/10,
360/23.
362 Hier steht der Singular. Damit ist die Gestaltung/Ausstattung der Lander gemeint.
363 Siehe auch Gabain, S.25. Skr.anbant=Grund, Wesen, Basis.
364 Bei Radloff: ,In Bezug auf die Zahl der guten Fahigkeiten mogen sie endlos und grenzenlos hergerichtet
sein!“. Bei Nobel: ,dufierst hervorragende Tugenden an Mafd unbegrenzt sein!“.
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15- anta yumgl togsunlar . arig stziik

sodann  samtlich geborenwerden/entstehen . rein klar

sodann alle entstehen365. Thre reine, klare Weisheit, moge

16- bilge biligleri . adasizin terk biitstin

wissen erkennen .. ohne Gefahr schnell beenden

schnell und ohne Gefahren vollendet sein.366“

17- somakituya sen ince bilgil . ongre

Somakituya du SO wisse . friher

Somakituya3¢?, du wisse jetzt auf solche Weise:

18- tidteki ilig beg . moni teg kut

Zeit Konig Herr . dieser gleichsam/ nur wie Segen/Gliick

»Der Konigsfiirst in der Vergangenheit, der solcherart Heil nur

19- koltaci . ol yene amti sen boltung

erbeten . Dieser  wieder jetzt du bist geworden

erbeten hat, dieser bist nun du geworden3¢s.

20- aning iki oglanlari . kancana-

seine zwei Sohne .. Kancana-

Seine zwei S6hne Kancana-

365 Bei Radloff: , Tatkraftig insgesamt moge dort Alles geboren werden!“. Bei Nobel: ,Alles, was eine
Ursache hat".
366 S.105, UWB, ,alle“. Zudem S.277, UWB, , Lebewesen mit (guten) Tatenursachen und aufgeschlossen fiir
Buddhas Lehre, die Lebewesen mit guten Tatenursachen insgesamt, mégen alle dort (sc. im Buddha-Land)
wiedergeboren werden!“. Und auch fiir 374/14, 20 und 16, 375/4, 377 /2 und 9, 382/23 als ,Kausalitat
(als Prinzip der bedingten Existenz), Ursachen, Tatenursachen”. Bei Radloff: ,Ihr reines gelautertes
weises Wissen moge ohne Schaden schnell zur Vollendung gelangen!“. Bei Nobel: ,(mdge, nachdem es)
gemeinsam entstanden ist, schnell das vollig reine Wissen vollenden!*.
367 Bei Radloff: ,,0 Somaketu, wisse dies!“. Bei Nobel: ,Ruciraketu”.
368 Bei Radloff: ,Der Konig und Fiirst der vergangenen Zeit, der derartig gebetet hat, der warst eben du.”.
Bei Nobel mit Namen: ,suvarnabjujamgendra“.
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21- sarp1 kancganaprabi yme . olar amti

sarpi Kancanaprabi wiederum .. sie jetzt

sarpi und Kancanaprabi wiederum, diese sind jetzt

22- erirler .. suvarnabimuk suvarnabasuli

sind .. suvarnabimuk suvarnabasuli

beide Suvarnabimuk und Suvarnabasuli (geworden),

23- ikegii . kim amti men olarka

beide . Wer/Welche jetzt ich ihnen

welchen ich

24- alkis birtim sece ongi . kamag kuvrag

Segen gegeben/erteilt auswahlen anders . alle Gemeinde

ausgewdhlt und ausfiihrlich Segen erteilt habe3¢9. Die ganze Gemeinde hat,

25- esidip . mongulayu yarlig yarlikamisin

vernehmen .. Auf diese Art Unterweisung unterwiesen

als sie auf diese Weise die Lehr-Rede vernommen hatte,

26- kamagun barca oOritdiler . burkan

alle alles (Gemiit)erwecken/kultivieren . Buddha

das vorteffliche Gemiit der Buddha-

Imaho bising alt1. . /Imaho, Fiinftes Buch, Sechster Abschnitt (355)
1- kutinga yig kongiil .. kut koltilar bo

Segen/Gliick/Buddhaschaft besser Herz/Bewufstsein/Geist.. Segen erbitten diese

Schaft erweckt. Heil haben sie in dieser

369 5,100, UWB, ,denen ich jetzt hiermit die Prophezeiung erteile; bei Radloff: ,Seine beiden Knaben
Kancanagarbha und Kancanaprabha, sie sind jetzt Suvarnabhimuka und Suvarnabhasa(?) alle Beide,
denen ich jetzt Segen erteilt habe, ihn ausstreuend”. Bei Nobel: ,Kanakabhujamga und Kanakaprabha...
sind jetzt Ripyaketu und Riupyaprabha...sie werden von mir die Prophezeiung empfangen®.
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2- udte . kinki tdlerte . yme anculayu

Zeit . spater Zeit . wiederum Auf solche Art

Zeit erbeten und in spateren Zeiten, wiederum auf einer solchen,

3- ok .. bo nom taki toriice . ksanti kilip

SO .. diese Dharma desweiteren gemaf3/Gesetz .. Ksanti machen

auch der Sitte des Dharma gemafden Art, Bufde zu tun

4- okiingeli 5 5 :: altun ongliig

bereuen :: :: :: Gold Farbe

und zu bereuen3??, Das im ,,Goldfarbenen

5- yaruk yaltrikhig kopda kotriilmis nom

Glanz ausstrahlen voll emporgehoben  Dharma

Glanz ausstrahlender, voll emporgehobener Dharma-

6- iligi athg nom bitigde tong

Konig genannt Dharma Buch vorziiglich37t

Konig" genannten Dharma-Buch ,Die vorziiglich

7- altun daranig okitmak athg sekizing boliik

gold Dharani  rezitieren  genannt  achter Teil

goldene Dharani rezitieren372“ genannte Achte Kapitel373.

370 Bei Radloff: , Als der ganze Samgha gehort hatte, dass er Solches zu reden geruht hatte, erhoben sie Alle
insgesamt zum Buddha- Gliicke ihren guten Sinn, und beteten zu dieser Zeit, um in spateren Zeiten alle in
derselben Weise gemafi den Regeln dieses Sutra in der Buf3formel zu bereuen”. Bei Nobel: ,Nachdem die

grofde Versammlung diese Rede gehort hatte, liefs sie insgesamt den Bodhi-Gedanken erstehen und

gelobte, jetzt und kiinftig sich immerdar auf dieses reuevolle Bekenntnis zu stiitzen®.
371 Als ,tang” bei Caferoglu, S.223: tatly, leziz, hos, nefis".

372 Dharani, S.98, Tekin: ,Zauberspriiche finden wir zunachst in den dltesten Mahayana-Werken, wo sie oft

fiir sich ein ganzes Kapitel bilden. Solche Kapitel sind wahrscheinlich spate Einschiibe. Die Dharanis
kénnen manchmal die Form eines ganzen Mahayana-Textes haben. Sie bestehen entweder aus
Anrufungen an verschiedene Gottheiten, an Bodhisattva und an buddhistische Heilige oder aber aus

geheimnisvollen, oft sinnlosen Wortern und Silben. Die letzteren sind immer in der Kirchensprache, dem

Sanskrit.“

373 Bei Radloff: ,In der Siitraschrift, welche ,der in goldfarbigem Glanze funkelnde, tiber Alles erhabene

Sutra-Konig“ genannt wird, das achte Kapitel, welches ,das Lehren der Dharani des gediegenen Goldes“

betitelt ist“. Bei Nobel: ,Die Dharani Gold-Sieg".
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8- anta otri ulus ulugi tiikel bilge

dann anders Stadt grof3 Voll wissen

Danach hat der Grofdte in den Landern, der vollkommen wissende

9- tengri tengrisi burkan yene ol kuvrag

Gott Gott Buddha wieder diese Gemeinde

Gott der Gotter, Buddha, erneut inmitten dieser Gemeinde

10- arasinta supratistit athg bodisatav-

dazwischen Supratisthita genannt Bodhisattva

dem Supratisthita genannten Bodhisattva

11-1g okiyu yarlikap inge tip yarlikadi

zu rezitieren gnadigst SO sagen erlautern

zu rezitieren gnadigst auf folgende Art gelehrt37+:

12- toziinler ogliya birok kim kayu sliz-

von Edlen Sohn aber wer welche rein

,Edler Sohn, welche Lebewesen auch immer mit reinem

13- ik kirtgiing kongiilliig tinliglar eren-

aufrichtig Herz/Bewufdtsein/Geist Lebewesen seiende

klaren aufrichtigem Gemiit seiende Lebewesen

14- ler azu iisiler erser . yme ¢

oder Partner sein .. wiederum drei

oder37s deren Gefahrten sind und wiederum, im Angesicht

374 Bei Radloff: ,Darauf geruhte der Hochste im Volke, der mit vollendetem weisen Wissen begabte Gott

der Gotter Buddha den Supratisthita genannten Bodhisattva zu rufen und zu ihm so zu sprechen: “.
375 §.324-325, UWB, ,oder, ansonsten, entweder...oder, oder..., andererseits, jedoch, vielleicht”, auch

angegeben flr: 355/14 (diese Stelle), 384/10, 370/7.
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15- tidki burkanlarg korgeli tistkler-

Zeiten Buddhas Aussehen standigXX37e

der Erscheinungen der Buddhas der drei Zeiten

16- inte turup tapig udug agir ayag kil-
bestehen/verbleiben  Dienst Hochachtung  schwer Verehrung machen
verweilend,
17- gali kiistisleri tursar otri ol tinliglar
ihre Wiinsche verbleiben/bestehen dann diese Lebewesen

und dabei grofie, gewichtige Verehrung und Dienst zu erbringen wiinschen, diese Lebewesen

18- tong altun athg darani nomug

Vorziiglich gold genannte Dharani Dharma

sollen dann dieses ,vorziiglich golden“ genannte Dharani-Dharma

19- bosgunsunlar .. tutsunlar ne liclin tip

erlernen . behalten was fir sagen

erlernen und diese behalten3??. Warum sagt man so?

20- tiser .. kalu bo darani nom erser ertmis kelte-

sagen .. wie diese Dharani Dharma sein geworden kommend

Was dieses Dharani-Dharma anbetrifft, wird es in der Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft,

21-¢i kozlnir ¢ udki burkanlarning

sichtbar drei Zeiten der Buddhas

die Mutter der Buddhas dieser drei Zeiten genannt.

376 Bei Caferoglu, S.275: ,,Uziigsiiz=daima, durmadan, kopmadan, araliksiz, fasilasiz=standig".

377 Bei Radloff: ,,0 du Sohn der Trefflichen! Wenn irgend welche gelauterten glaubigen Sinnes seiende
Lebewesen, seien es tiichtige Manner oder ihre Gefdhrten, den Wunsch haben sollten, die Buddha der drei
Zeiten zu schauen, ihnen gegeniiberzustehen und ihnen Anbetung und tiefe Ehrerbietung zu erweisen, so
mogen jene Lebewesen die ,das gediegene Gold“ genannte Dharani-Formel erlernen und halten! “. Bei
Nobel: ,Dharani mit dem Namen Gold-Sieg“ zudem ,ein guter Sohn oder eine gute Tochter*.
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22- ogi titir . kim ol kamag burkanlar

Mutter  genannt . wer diese alle Buddhas

So wie alle diese Buddhas,

23-barca tinhglarig edgitlig mengilig

alle Lebewesen besser gliicklich

um alle Lebewesen besser und freudig

(356)
1- kilgalir liclin bo darani nomug yarlikadi-
machen fiir diese Dharani Dharma erlautern

zu machen, deswegen dieses Dharani-Dharma erlautert

2-lar yarlikayurlar yarlikagaylar erser

erlautern erlautern sein

haben, erldutern und erlautern werden,

3-yme anin amti men yme nomlayu yarlikayur

wiederum ihn jetzt ich wiederum zu predigen erlautern

wiederum dieses (Dharani-Dharma) erldutere ich jetzt, es gnadigst ebenso aufzusagen37s.

4- men . tozlinler ogliya sen incip

ich . von Edlen Sohn du Danach/aber/trotz

Edler Sohn, du sollst nun aber auf solche

378 Bei Radloff: , Fragt man: weshalb? So ist es so: Was diese Dharani-Formel betrifft, so wird sie der
Gedanke der Buddha aller drei Zeiten der Vergangenheit, der Zukunft und der Gegenwart genannt, weil
alle jene Buddha, um alle Lebewesen gut und freudig zu machen, diese Dharani-Formel zu sprechen
geruht haben, geruhen und geruhen werden, deshalb geruhe auch ich jetzt sie zu verkiinden®. Bei Nobel:
,die Mutter*. ,,Ogi" kann sowohl ,Mutter” als auch ,Gedanke” bedeuten, hier ist es aber definitiv die
»~Mutter”, welche auf den Schwerpunkt der Schulung der Weisheit des Bodhisattvaweges in den bisherigen
und auch kommenden Kapiteln hinweist. Nur an dieser stelle iibersetze ich ,nomla-“ mit dem scheinbar
schlichten ,,aufsagen” (wofiir ansonsten das ,sézlemek” gebraucht wird; siehe Satz 23). Ansonsten ist
damit eher ein Lehren, Predigen oder Unterweisen gemeint. Da hier aber die Beschreibung der giinstigen
Umstdnde und letztlich das Aufsagen der Formel erfolgen, ist diese Ubersetzung hier angemessen.
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5-inge bilgil bo darani nomug tutdaci

o) wissen diese Dharani Dharma behalten

Weise wissen, dafd die Lebewesen, die dieses Dharani-Dharma behalten,

6- tinliglar ulug kut uliigke ulug

Lebewesen grofd Heil/Segen Glick grof3

an grofdem Heilsgliick und grofiem

7- buyan edgi kilingka tiikellig

Verdienst gut Tat vollkommen

Verdienst an guten Taten vollkommen

8- bolurlar . kayu tinhiglar birok ong-

sein .. welche Lebewesen aber frihere

werden37°. Welche Lebewesen aber in fritheren

9-reki ajunlarta burkanlarg tusup

Welten Buddhas begegnen

Welten den Buddha begegneten

10- buyan edgi kiling kilmaklar: bar erser

Verdienst gut Tat machen sein sein

und Verdienst an guten Taten angehduft haben,

11- otri olar bo ajunta bo darani nomug

dann diese diese  Welt diese Dharani Dharma

diese konnen dann in dieser Welt dieses Dharani-Dharma

379 Bei Radloff: ,,0 du Sohn der Trefflichen! Du wisse dies! Die Lebewesen, die diese Dharani-Formel
halten, werden fiir ein grofdes Gliicks-Geschick, zu grofden heilsamen Guttaten vollkommen sein®“.
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12- bosgungali tutgali uyurlar . arig

erlernen behalten wissen .. rein

erlernen und behalten380, Sie halten sich an die reinen

13- ¢cahsapud tutarlar . egsik  kergek

Siksapada sie halten . fehlend notwendig

Ordensregeln und machen nichts weniger als

14- kilmazlar . yene teringde tering

nicht machen .. wieder in der Tiefe tief

notwendig38l. Wiederum wissen sie darum, in diese tiefe und weite

15- nom yoriiginte yme siziksizin tidigsizin kirgeli

Dharma Erlauterung wiederum zweifellos grenzenlos eintreten

Dharma-Erklarung auch zweifellos, grenzenlos eintreten zu konnen.”

16- uyurlar tip yarlikadi otri bo

wissen sagen erlautern dann diese

: So sagend, erlauterte er382. Dann

17- darani nomug bosgunguluk tutguluk torisin

Dharani Dharma erlernen behalten Gesetz

hat er gnadigst die Schicklichkeit383, dieses Dharani-Dharma angemessen zu erlernen

380 Bej Radloff: ,Wenn irgend welche Lebewesen in irgend welchen fritheren Existenzen mit den Buddha
zusammengetroffen sind und heilsame Guttaten ausgefiihrt haben, so konnen sie in dieser Existenz diese
Dharani-Formel erlernen und halten”. Bei Nobel ,die...Buddhas leibhaftig zu sehen...wiinschen”.
381 Siksapada/cahsapud” bezeichnen die Ordensregeln; im Schluf des Fiinften Buches weisen sie
zusammen mit dem Zusatz ,-manggal=Gliick” auf die Schule der Tugendhaften hin. Bei Radloff hier und im
Weiteren: ,Sie halten (dann) die reinen Geliibde und haben darin keinen Mangel und keine Beschrankung
und konnen in die tiefe Deutung des Dharma ohne Schwanken und Hindernisse eindringen®. Bei Nobel:
»Die Gebote, die vollig reinen, bricht er nicht, verletzt er nicht, hat keine Hindernisse und wird bestimmt in
das Tor des sehr tiefen Dharma eintreten®.
382 Allgemein kénnen Formulierungen wie tip tidi oder an dieser Stelle tip yarlikadi als Zitatende verstanden
werden.
383 Auch: ,Methode, Sitte, Regeln®.
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18- yarlikadi . kimler birok bo darani

erlautern . welche aber diese Dharani

und zu behalten erlautert3s4. ,,Wer aber dieses Dharani-

19- nomug tutayin tip sakinsarlar eng ong-

Dharma behalten sagen denken ganz Beginn

Dharma bedenkt zu behalten, muf3 zu allererst

20-re burkanlar bodisatavlar atin

Buddhas Bodhisattvas Name

die Namen der Buddhas und Bodhisattvas

21- atayu yinglri toplin yukiiniip antada

benennen verneigen Haupt verbeugen darauf

benennens3ss, sein Haupt ehrerbietigst verneigen und darauf

22-basa timin 0k  bo nomug sozlemis kergek

dann eben SO diese Dharma  aussprechen notwendig ..

dann nun auf solche Art angemessen, dieses Dharma aussprechens3seé.

23- sozlediikde ince tip timis kergek

aussprechen Sso sagen sagen notwendig

Beim Aufsagen mufd man es auf diese Weise sprechen387:

384 Bei Radloff: ,So geruhte er zu sprechen und die Regeln, wie man diese Dharani-Formel zu erlernen und
zu halten hat, zu erklaren®. Bei Nobel: , der Erhabene erklarte dann die Methode, wie man den Spruch
festhalten (und anwenden) soll:*“.
385 5,256, UWB, ,,(durch die Invokationsformel) anrufen, preisen, rezitieren“ auch 361/23. Auch: ,die
invokative Buddhanusmrti iiben, die Invokationsformel rezitieren“. Zu ,at-=Name, Benennung, Nomen,
Vorname, beiname, Bezeichnung, Begriff, Konzept, Ausdruck, Phrase, Wort, Titel,...“ auch S.248-252, in
356/20 und 21, 401/10, 388/8,389/6,367/12,361/22 und 23,392/7,358/15 und 22, 359/3. Als
sat=Pferd“in 385/3 und 16 und 21.
386 Bei Radloff: ,Wer auch immer diese Dharani-Formel zu halten gedenkt, der muss zu allererst die
Namen der Buddha und Bodhisattva anrufen, bis zum Boden mit dem Scheitel sich verneigen und dann
erst, wie es sich gehort, diese Formel rezitieren®. Bei Nobel: ,Zuerst ruft man die Namen der Buddhas und
Bodhisattva an. Mit ganzem Herzen erweist man ihnen Ehrerbietung, und dann rezitiert man den Spruch®.
387 Bei Radloff: ,Nachdem er sie rezitiert hat, so muss er folgendermafien sprechen:“.
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Imaho bising yiti .. /Imaho, Fiinftes Buch, Siebter Abschnitt (357)
1- yiiktintr men ontin singarki kamag

verneigen ich zehn Richtungen alle

Ich verneige mich vor dem Heil der Buddhas der zehn Richtungen.

2- burkanlar kutinga . yukiiniir men alku

Buddhas Glick . verneigen ich alle

Ich verneige mich vor dem Heil aller

3-ulug bodisatavlar mahasatavlar kutinga

grof3 Bodhisattvas Mahasattvas Glick

grofden Bodhisattvas und Mahasattvas38s.

4- yiikiiniir men alku kamag sravaklar

verneigen ich alle alle Sravaka

Ich verneige mich vor dem Heil aller389 Sravakas

5- pratyikabudlar kutinga . yukiinir men

Pratyeka- Buddhas Glick . verneigen ich

und Pratyekabuddhas39°. Ich verneige mich vor dem

6- bahsimiz kangimiz tengri tengrisi  sakimuni burkan

Lehrer Khan Gott Gott Sakyamuni Buddha

Heil unseres Meisters und Herrn, dem Gott der Gotter, Sékyamuni-Buddha”L

7- kutinga . yukiinir men ongdiin yingak

Glick . verneigen ich Osten Richtung

Ich verneige mich vor dem Heil des in der 6stlichen Richtung

388 Bei Radloff: ,Ich verneige mich vor dem Gliicke aller Buddha der zehn Himmelsrichtungen, ich verneige
mich vor dem Gliicke aller grofden Bodhisattva-Mahasattva“. Bei Nobel: ,Verehrung samtlichen...“
389 5,103, UWB, ,alle”.
390 Bej Radloff: ,Ich verneige mich vor dem Gliicke aller Sravaka und Pratyekabuddha.”. Bei Nobel zudem:
»und simtlicher Heiligen“.
391 Bei Radloff: ,Ich verneige mich vor dem Gliicke unseres Lehrers, unseres Vaters, des Gottes der Gotter
Cakyamuni-Buddha“. Bei Nobel ohne ,Lehrer” und ,Vater“-Zusatz.
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8- aksob1 athg tengri tengrisi burkan

Aksobhya genannt Gott Gott Buddha

befindlichen Aksobhya genannten Gottes der Gotter, Buddha39z.

9- kutinga . yukiinir men kiintin yingak

Glick . verneigen ich Siiden Richtung

Ich verneige mich vor dem Heil des in der siidlichen Richtung befindlichen

10- ratnanimiti athg tengri tengrisi

Ratnaketu genannt Gott Gott

Ratnaketu3?3 genannten Gottes der Gotter,

11- burkan kutinga . yukiinir men kidin

Buddha Glick . verneigen ich Westen

Buddha. Ich verneige mich vor dem Heil des in der westlichen Richtung

12- yingak abita athg tengri tengrisi

Richtung Amitabha genannt  Gott Gott

befindlichen Amitabha39¢ genannten Gottes der Gotter,

13- burkan kutinga . yukiiniir men tagdin

Buddha Glick . verneigen ich Norden

Buddha. Ich verneige mich vor dem Heil des sich in der nérdlichen Richtung befindenden

14- yingak dundubasuvari athg tengri tengri-

Richtung Deva-Dundubhiraja genannt Gott Gott

Deva-Dundubhiraja3?s genannten Gottes der Gotter,

392 §.83, UWB, ,der Aksobhya genannte Gotter-Gott in der 6stlichen Himmelsrichtung (u.a.)“. Bei Radloff:
svor der im Osten befindlichen Aksobhya genannten Gott der Gotter Buddha“.
393 Bei Radloff: ,Ratna-imiti (Ratna sambhava?)“. Bei Nobel: ,Ratnaketu“.
394 Bei Radloff: ,,vor dem Gliicke des im westen befindlichen Amitayus”. Bei Nobel: ,,Amitabha“
395 Bei Radloff: ,im Norden befindlichen Dundubishvara (Amoghasiddha?)“. Bei Nobel: ,Deva-
Dundubhiraja“.
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15-si burkan kutinga . yukiiniir men istiin

Buddha Glick . verneigen ich oben

Buddha. Ich verneige mich vor dem sich in der oberen

16- yingak gunavaypuli athg tengri tengri-

Richtung Punyavaipulya genannt Gott Gott

Richtung befindlichen Punyavaipulya3?¢ genannten Gottes der Gotter,

17-si burkan kutinga . yukiiniir men

Buddha Glick . verneigen ich

Buddha. Ich verneige mich

18- altin yingak gunaprabasi athg

unten Richtung Punyaprabhasa genannt

vor dem sich in der unteren Richtung befindenden Punyaprabhasa3®? genannten

19- tengri tengrisi burkan kutinga

Gott Gott Buddha Gluck

Gottes der Gotter, Buddha.

20- yiikiiniir men ratnakosi athg tengri

verneigen ich Ratnakosi genannt Gott

Ich verneige mich vor dem Heil des Ratnakosi3?8 genannten Gottes

21- tengrisi burkan kutinga . yukiiniir men

Gott Buddha Glick . verneigen ich

der Gotter, Buddha. Ich verneige mich

396 Bei Radloff: ,in der oberen Richtung befindlichen Piunyavaipula“.
397 Bei Radloff: ,in der unteren Richtung befindlichen Pinyaprabhasa“.
398 Bei Radloff: ,Ratnakoca“. Fehlt bei Nobel, stattdessen ,Samantaprabhasa“.
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22- samantaprabi athg tengri tengrisi

Samantaprabhasa genannt Gott Gott

vor dem Heil des Samantaprabhasa3?? genannten Gottes der Gotter,

23- burkan kutinga . yukiiniir men ganda-

Buddha Glick . verneigen ich Ganda-

Buddha. Ich verneige mich vor dem Heil des

24-ras1

Rasi

Gandharasiraja%0o

(358)

1- athg tengri tengrisi burkan kutinga

genannt Gott Gott Buddha Glick

genannten Gottes der Gotter, Buddha.

2- yiikiiniir men padmavigay1 athg tengri

verneigen ich Padmavijaya genannt Gott

Ich verneige mich vor dem Heil des Padmavijaya*! genannten Gottes

3- tengrisi burkan kutinga . yukiiniir men

Gotter Buddha Glick . verneigen

ich

der Gotter, Buddha. Ich verneige mich

4- samantadarsani athg tengri tengri-

Samadars$ana genannt Gott Gott

vor dem Heil des Samadarsana#°2 genannten Gottes der Gotter,

399 Bei Radloff: ,Samantaprabha“. Ebenso Nobel.

400 Bei Radloff: ,Kantaraci“. Bei Nobel: ,Gandharasiraja“.
401Bej Radloff: ,Padmavijaya“. Bei Nobel: ,Padmavijaya“.

402 Bej Radloff: ,Samantadarcana“. Bei Nobel: ,Samadar$ana®“.
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5-si burkan kutinga . yuklinir men ratna-

Buddha Glick . verneigen ich Ratna-

Buddha. Ich verneige mich vor dem Heil des

6-s1k1 athg tengri tengrisi burkan

Sikhin genannt Gott Gott Buddha

Ratnasikhin#°3 genannten Gottes der Gotter, Buddha.

7- kutinga . yukiiniir men ratnaottari

Glick . verneigen ich Ratnaottara

Ich verneige mich vor dem Heil des Ratnaottara

8- atlig tengri tengrisi burkan kutinga

genannt Gott Gott Buddha Glick

genannten Gottes der Gotter, Buddha#04.

9- yiikiiniir men ratnaprabi athg tengri tengri-

verneigen ich Ratnaprabi genannt Gott Gott

Ich verneige vor dem Heil des Ratnaprabi*’s genannten Gottes der Gotter,

10-si burkan kutinga . yukiiniir men vimali-

Buddha Glick . verneigen ich Vimali-

Buddha. Ich verneige mich vor dem Heil des Vimali-

11-prabi athg tengri tengrisi burkan

prabi genannt Gott Gott Buddha

prabi*’¢ genannten Gottes der Gotter, Buddha.

403 Bej Radloff: ,Ratnacikhi”. Bei Nobel: ,Ratnasikhin®.

404 Bej Radloff: ,Ratnaottara“. Bei Nobel: ,Ratnaottara®“.

405 Bei Radloff: ,Ratnaprabha“. Bei Nobel: ,Ratnaprabha“

406 Bei Radloff: ,Vimalaprabha“. Bei Nobel: ,Vimalaprabhasa“.
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12- kutinga . yukiiniir men tilangurmak itigi

Glick . verneigen ich diskutier(-fahig sein) Ausstattung

Ich verneige mich, vor dem Heil des , Beredsamkeits-Schmuck-

13- saking athg tengri tengrisi burkan

Gedanke genannt Gott Gott Buddha

Gedanke*07" genannten Gott der Gotter, Buddha.

14- kutinga . yukiinir men arig stziik

Glick . verneigen ich rein klar

Ich verneige mich, vor dem Heil des , mit reinem, klaren

15-ay tengri yaltriklig at ki iligi

Mond Gott ausstrahlen Name berithmt Konig

Glanz wie der Mond-Gottes*?8, strahlender ruhmreicher Konig*

16- athg tengri tengrisi burkan kutinga

genannt Gott Gott Buddha Glick

genannten Gott der Gotter, Buddha.

17- yiiktntr men linhua cecek itigi

verneigen ich Lotos Blume Ausstattung

Ich verneige mich, vor dem Heil des , mit dem Glanz einer Lotos-Blumen-

18- yaratigi yaruklug athg tengri

Ausstattung Glanz genannt Gott

Schmuck-Ausstattung*°“ genannten Gott

407 Bei Radloff: ,der Beredsamkeits-Schmuck-Gedanke®.

408 5,185, UWB, , mit reinem Mond-Glanz“. Bei Radloff: ,der den Glanz des reinen gelduterten Mondgottes

habenden Ruhmes-Koénig“. Fiir diese Umschreibungen bei Nobel Skr.-Entsprechungen, in genannter

Reihenfolge ab S.165: Pratibhanavyiihacintana, ViSuddhacandraprabhayasolaksanaraja,

Kusumavytihaprabha, Prabhasaraja, Suprabhamalayas$oraja, Bhavanavibhayesvararaja, Abhayakirti,
Paramavijayaraja, Avalokite$vara, Ksitigarbha, Akasagarbha, Mafijusri, Vajrapani, Aksayamati,

Mahasthamaprapta, Sadhumati, Kancananagagiri.

409 Bei Radloff: ,der mit dem fiir einen Lotos-Blumen-Schmuck passenden Glanz versehene®.
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19- tengrisi burkan kutinga . yukiinir men

Gott Buddha Glick . verneigen ich

der Gotter, Buddha. Ich verneige mich,

20- yaruklug yaltrikhig ilig kan athg

Glanz ausstrahlen Konig Khan genannt

vor dem Heil des ,leuchtenden Glanz strahlender Kénigs-Herrscher*10“ genannten

21- tengri tengrisi burkan kutinga

Gott Gott Buddha Gluck

Gott der Gotter, Buddha.

22- yiikiiniir men kkirsiz arig yaruklug at

verneigen ich schmutzlos rein Glanz Name

Ich verneige mich, vor dem Heil des ,,schmutzlos, reiner Glanz*!1,

23- ki iligi athg tengri tengrisi  burkan kutinga

berithmt Konig genannt  Gott Gott Buddha Glick

ruhmreicher Kénig“ genannten Gott der Gotter, Buddha.

Imaho bising sekiz .. / Imaho, Fiinftes Buch, Achter Abschnitt (359)
1- yiiktintr men koérmeki korkingsiz

verneigen ich Erkennen furchtlos

Ich verneige mich, vor dem Heil des ,im Erkennen furchtlos

2- erksinmek athg tengri tengrisi burkan

zur Herrschaft gelangen  genannt Gott Gott Buddha

an Kraft gewinnen*12“ genannten Gott der Gotter, Buddha.

410 Bei Radloff: ,der leuchtende und funkelnde Kénig und Chan®.

411 5,185, UWB, , mit fleckenlosem, reinem Glanz“. Bei Radloff -wie bei allen vorherigen und

nachkommenden Umschreibungen- in Anfiihrungszeichen: ,der mit fleckenlosem reinen Glanze

versehene Ruhmes-Konig*“.

412 §.441-444, UWB, Bedeutungen fiir ,erksin-“: 1.herrschen, macht ausiiben, regieren 2.beeinflussen,

dominieren 3.besitzen, sich aneignen, verfiigen 4.selbstindig sein, frei sein (von Befleckung) 5.(geistige)

Machtvollkommenheit (skr. aisvarya-ai$§vara, vasita) haben, unbeschrankt fahig sein, souveran sein 6.mit

(Sinnes)fahigkeit begabt sein, (Sinnes)fahigkeit haben 7.als Adhipathi-Ursache wirken 8.ohne Kontext, in

365/14: ,der Korper funktioniert automatisch -dem karma entsprechend- wie eine Maschine®, fiir 359/2
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3- kutinga . yukiinir men korkingsiz at ki

Glick . verneigen ich furchtlos Name beriihmt

Ich verneige mich, vor dem Heil des ,furchtlos Ruhmreicher+3“

4- athg tengri tengrisi burkan kutinga

genannt Gott Gott Buddha Glick

genannten Gott der Gotter, Buddha.

5- yiikiiniir men kopda yigedmis

verneigen ich vollkommen Bester

Ich verneige mich, vor dem Heil des ,vollkommen Uberlegener414“

6- athg tengri tengrisi burkan kutinga

genannt Gott Gott Buddha Glick

genannten Gott der Gotter Buddha.

7- yiikiiniir men erdini belgiiliig athg tengri

verneigen ich Kostbarkeit Erscheinung /Merkmal genannt Gott

Ich verneige mich, vor dem Heil des , Kostbarkeits-Erscheinung*!5“ genannten Gott

8- tengrisi burkan kutinga
Gott Buddha Glick
der Gotter Buddha.

(diese Stelle): ,Souverdanitit, ohne Furcht die Realitdt zu schauen (Name eines Buddha), auch in 354/5.

Bei Radloff: ,das beim Anschauen nicht Furcht erregende Machtgewinnen®.
413 Bei Radloff: ,der nicht Furcht erregende Ruhm*.

414 Bei Radloff: ,der liber Alles Siegreiche".

415 Bei Radloff: ,der mit Edelstein-Merkmalen Versehene®.
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9- yiikiiniir men kolulamak erkligi bodisatav maha-

verneigen ich interpretieren Machthaber Bodhisattva  Maha-

Ich verneige mich, vor dem Heil der ,Herr(en) des Uberlegens*1¢“ (genannten*'?) Bodhisattva und
Maha-

10- satav kutinga .. yukintr men  yir agiliki

sattva Glick . verneigen ich Erde Speicher/Schatzhaus

sattva. Ich verneige mich, vor dem Heil der ,Schatzkammer der Erde*18“ (genannten)

11- bodisatav mahasatav kutinga . yuklinir men kok

Bodhisattva  Mahasattva Glick . verneigen ich blau/Himmel

Bodhisattva und Mahasattva. Ich verneige mich, vor dem Heil des ,Schatzkammer des Himmels und

12- kalik agiliki bodisatav mahasatav kutinga

Himmel Speicher/Schatzhaus Bodhisattva  Mahasattva  Gliick

Firmaments#19“ (genannten) Bodhisattva und Mahasattva.

13- yiiktintr men tozilin kutlug bodisatav mahasatav

verneigen ich edel gesegnet Bodhisattva Mahasattva

Ich verneige mich, vor dem Heil des edel gesegneten Bodhisattva und Mahasattva#2°.

14- kutinga . yukintr men vajir iliglig  bodisatav

Glick . verneigen ich Vajra Koénig Bodhisattva

Ich verneige mich, vor dem Heil des ,Vajra-Konig*21“ (genannten) Bodhisattva und

416 S.436-441, UWB, ,Souverdner Meister im Schauen (sc. Avalokitesvara), ,erklig“ kann nach dem UWB
die Bedeutungen haben: a.(politisch) machtig, herrschend, (politische) Macht, Herrschaft/ b.Machthaber,

Herrscher, Befehlshaber/ c.(mit) Entscheidungsfreiheit, (mit) Selbstiandigkeit, (mit) Kontrolle/ d.mit

Eigentumsrecht, Eigentiimer/ e.(geistig) machtvollkommen, unbeschrankt, fahig, souveran (skr. aisvara,

vasavartin), (geistige) Machtvollkommenheit, unbeschrankte Fahigkeit, Souveranitat (skr. aisvarya-
ai$vara, vas$ita)/ f.einer mit (geistiger) Machtvollkommenheit, mit unbeschrankter Fihigkeit (skr.

ai$varya-ai$vara, vasita), souveraner Meister/ g.(Sinnes)organ, (Sinnes)fahigkeit, Sinn (skr. indriya)“in

364/24,359/9 (diese Stelle hier). Bei Radloff: ,,der Herrscher der magischen Kraft".
417 Auffallend ist hier, daf ab/nach der unerwarteten Interpunktion ,athig” fehlt.

418 § 64 UWB, ,In Namen von Bodhisattvas usw. (skr. garbha oder pitaka): yer a.+1 bodis(a)t(a)v ,der

Bodhisattva Ksitigarbha“. Bei Radloff: ,die Schatzkammer der Erde (Ksiti-Garbha)“.

419 §.64 UWB, , der Bodhisattva Akasagarbha“. Bei Radloff: ,die Schatzkammer des Himmels-Athers
(Akacagarbha)“.

420 Bei Radloff: ,des trefflichen gliicklichen®.

421 Bei Radloff: ,mit Vajra-Handen versehenen (Vajrapani)“.

253




15- mahasatav kutinga . yukiiniir =~ men kamagda tozlin

Mahasattva Glick . verneigen ich in allem edel

Mahasattva. Ich verneige mich, vor dem Heil des in allem edlen

16- bodisatav mahasatav kutinga .. yukiiniir men

Bodhisattva Mahasattva Glick .. verneigen ich

Bodhisattva und Mahasattva#*22. Ich verneige mich,

17- alkingsiz kogiiz bodisatav mahasatav kutinga

unerschopflich denken*23 Bodhisattva Mahasattva Glick

vor dem Heil des ,,unerschopfliches Denken“ (genannten) Bodhisattva und Mahasattva#24.

18- yliklintr men ulug toluklig bodisatav

verneigen ich grof3 Kraft Bodhisattva

Ich verneige mich, vor dem Heil der ,grofden Kraft“ (genannten) Bodhisattva

19- mahasatav kutinga .. yikiinir men edgi ogli bag-

Mahasattva Gliick .. verneigen ich Vortrefflichkeit Gedanken gebunden

und Mahasattva. Ich verneige mich, vor dem Heil der ,an gute Gedanken Gebundene*25“ (genannten)

20- lig bodisatav mahasatav kutinga . yukiinir men

Bodhisattva Mahasattva Glick . verneigen ich

Bodhisattva und Mahasattva. Ich verneige mich,

21- téziin bilge biliglig bodisatav mahasatav

edel wissen erkennen  Bodhisattva Mahasattva

vor dem Heil des ,edle Weisheit” (genannten) Bodhisattva und Mahasattva*2e.

422 Bei Radloff: ,vor Allen trefflichen®.
423 Siehe auch S.114 Caferoglu, ,kogiizlik=nachdenklich“.
424 §.98, UWB, alkingsiz kogiizliig Bodhis(a)t(a)v=der Bodhisattva, Unerschopfliches Denken*. Bei Radloff:
»der nicht abnehmende Sinn (Aksayamati)“.
425 Bei Radloff: ,grofde Kraft habenden (Mahasthamaprapta)®.
426 Bei Radloff: ,mit trefflichem weisen Wissen begabten (Jnanagarbha)*.
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22- kutinga . bo kamag bodisatavlar

Gluck .. diese alle Bodhisattva

Um dieser allen Buddhas und

23- mahasatavlar kutinga yinglri topln yukiiniip

Mahasattva Glick sich verneigen Haupt verneigen

Mahasattvas Heil willen, verneige ich ehrerbietigst mein Haupt,

(360)
1- tong altun athg darani nomug sozleyi tegi-
vorziiglich gold genannt  Dharani Dharma aussprechen erstreben

und erstrebe, das vorziigliche, goldene Dharani-Dharma#?? auszusprechen.*28

2- nur men .. daranisi bo erir

ich . Dharani diese sein

Die Dharani ist diese:

3-"MWR'T"DYRY'.. 'WM KWDY

hier steht im Original die Dharani

hier steht im Original die Dharani 429

4- KWTY KWC'RY KWC'RY "YRYDY MYRYTY SV Q' ..

hier steht im Original die Dharani

hier steht im Original die Dharani

427 5,113, UWB, , die Dharani namens , Gediegenes Gold““. Auch: Trommel, Farbe, Titel der Kapitel in
355/7,385/22,384/17,346/19,347/19, 348/1,380/2und 17,362/17,371/17,394/9, 349/19, 395/12,
363/11“ Bei Radloff: ,das gediegende Gold"“.

428 Bej Radloff: ,Vor dem Gliicke aller dieser Bodhisattva-Mahasattva bis zur Erde mit dem Scheitel sich
verneigend rezitiere ich”.

429 Die Dharani bei Radloff: ,namo ratnatrayaya ya tadyatha nom kudi (sic!) kuti kucari kucari iriti miriti
svaha!“. Bei Nobel: ,nan-mo ho-ra - tan-no-tan-ra-yeh-yeh/tan-chih-t'a/chiin-ti chiin-ti/chii-che-ri chi-
che-ri/i-chih-ri mi-chih-ri so-ho//“. Diese Lautfolge wird, wie auch schon das in den einzelnen
Abschnittsiiberschriften enthaltene ,Imaho®, nicht iibersetzt. Auch hier der Verweis auf die Arbeit von
M.Koves.
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5- tiikel bilge tengri tengrisi burkan bo

vollkommen Weise Gott Gott Buddha diese

Nachdem der vollkommen weise Gott der Gotter, Buddha, dieses

6- darani nomug nomlayu yarlikap yene supratis-

Dharani Dharma unterweisen  gnadig wieder Supratis-

Dharani-Dharma gnadigst gelehrt hat, hat er erneut dem

7- tit1 bodisatavka ince tip yarlikadi

thita Bodhisattva SO sagen erlautern

Supratisthita-Bodhisattva wie folgend erlautert*3°:

8- bo darani nom erser i¢  udki kamag burkan-

diese Dharani Dharma sein drei Zeiten alle Buddha

»Was dieses Dharani-Dharma anbetrifft, wird sie

9- larning ogi titir . birok kim kayu toz-

Mutter  genannt . aber wer welche von Edlen

die Mutter aller Buddha der drei Zeiten genannt*31. Wer auch immer unter den

10- tinler ogh tozilinler kizi bo darani nom-

Sohn von Edlen Tochter diese Dharani Dharma

Séhnen von Edlen oder Téchtern von Edlen dieses Dharani-Dharma

11-ug tutsarlar sozleserler tilgiilengsiz

behalten aussprechen unmefibar

behalt und aufsagt, kann unvergleichlich

430 Bei Radloff: ,Nachdem der mit vollkommen weisen Wissen begabte Gott der Gétter Buddha diese
Dharani-Formel zu verkiinden geruht hatte, geruhte er abermals zum Bodhisattva Supratisthita so zu
sprechen:“.
431 Bei Radloff: ,Was diese Dharani-Formel betrifft, so wird sie der Gedanke aller Buddha der drei Zeiten
genannt.“. Bei Nobel: ,die Mutter der Buddhas der drei Zeiten®.
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12- tenglencsiz ulug torlig buyanlig yukmekig

unschatzbar grofd Arten Verdienst anhaufen

unbegrenzte, grofde Arten an Verdienstanhdufungen anzusammeln,

13- yiggali tirgeli kazgangali ugaylar

sammeln ansammeln gewinnen wissen

aufzubewahren, anzuhaufen und zu gewinnen wissend werden#32,

14- bo ok darani nomug telim sozlemek lize

diese solche Dharani Dharma zahlreich aussprechen wegen

Die, welche solche Dharani-Dharma zahlreich Aufsagens wegen

15- kamag burkanlarka tapig udug agir

alle Buddha Verehrung  Hochachtung schwer

allen Buddhas folgend, grof3e, schwere

16- ayag kilmis bolgaylar . ol burkanlarg

Verehrung  machen sein . diese Buddha

Verehrung darbringend werden und daher alle diese Buddhas

17- barca tlgiisiiz ks ogdiler lize

alle mafilos zahlreich Loben/bedenken  wegen

unzahlig viel lobpreist haben und lobend sein

18- 6gmis bolgaylar . ol burkanlar yene

loben/bedenken  sein . diese Buddha wieder

werden, wird durch diese Buddhas wiederum,

432 Bei Radloff: ,Welche Sohne der Trefflichen und Téchter der Trefflichen diese Dharani-Formel halten
und rezitieren, sie werden eine unmessbare und unabwagbare Ansammlung grofden verschiedenen Heiles

zu sammeln und zu erwerben vermoégen.“. Bei Nobel: ,bringt...Verdienste hervor®.
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19- ol tozilinler oglinga tozlinler kiz-

diese von Edlen Sohn von Edlen Tochter

diesen Sohnen von Edlen und Téchtern von Edlen,

20-1nga burkan kutinga alkis birt yarlikamis

Buddha -Schaft Segen geben gnadig

der Segen der Buddhaschaft gnadigst erteilt werden*3s.

21- bolgaylar . yene bo kozlnir ajunta

sein .. wieder diese sichtbar Welt

Diese werden*3* wiederum in der gegenwartigen Welt

22-ashg icgiiliig tonlug kedimlig edlig

Speise Trank Gewander gekleidet Glter

an Speisen und Getranken, Hosen, Gewandern und Kleidung, Giitern

23- tavarlig biliglig edremlig kutlug buyanhig

Habe wissend tugendhaft gesegnet verdienstvoll

und Habe*35, erkennenden Tugenden und an Heil und Verdiensten reich und

Imaho bising tokuz. . / Imaho, Fiinftes Buch, Neunter Abschnitt (361)
1-igsiz togasiz adasiz tudasiz 0zi

ohne Erkrankung ohne Krankheit Gefahrlos Bedrangnislos selbst

ohne Erkrankung und Krankheit ohne Not und Bedrangnis selbst

2- yasi uzun bolgay . ne torlig kiistisi

Lebensjahre lang sein . was Arten Wunsch

lange Lebensjahre haben*3¢. Welche Art Wiinsche

433 5,100, UWB, ,er geruhte, die Prophezeiung iiber die Buddha-Wiirde zu erteilen”
434 Da im Uigurischen in den Singular gewechselt wird, sinngemaf3: ,eine solche Person wird...“.
435 §5.243, UWB, ,in der Gegenwartigen Existenz wird man ausgestattet sein mit Speise und Trank, mit
Kleidung, mit Habe...“. Auch S.257: ,Besitz, reich, Ding-, Substanz®; fiir diese Stelle: ,,...wird ausgestattet
mit Speise und Trank, Kleidung und Besitz...“
436 Bei Radloff: ,Durch haufiges Rezitieren dieser Dharani-Formel werden sie allen Buddha Anbetung und
tiefe Verehrung dargebracht haben, und sie werden alle diese Buddha mit unermesslich vielem Lobe
gepriesen haben; diese Buddha aber werden jenen S6hnen der Trefflichen und jenen Tochtern der
Trefflichen (dann) den Segen zum Buddhagliicke zu erteilen geruht haben, und sie werden in dieser
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3- erser antag kiistis yok kim  kongiil iyin kanmagu-

sein derartig  Wunsch leer/nicht wer  Geist gemafd Befriedigung

sie auch haben, derartig sind diese Wiinsche, gemafd ihrem Gemiit zu

4-luk biitmegitlik . supratistitiya taki

vollenden . Supratisthita aufserdem

befriedigen und zu vollenden*3?. Supratisthita, aufderdem

5- yme bo darani nomug tutdaci tinhiglar tints

wiederum diese Dharani Dharma behalten Lebewesen Abstieg

wiederum werden diejenigen Lebewesen, die dieses Dharani-Dharma behaltend an diesem Stufen-

6- yolka teggince urig uzati kancanagiri

Weg erreichen standig standig Kaficanagiri

weg angekommen sind, standig und unaufhérlich von dem Kaficanagiri-

7- bodisatavka maytri bodisatavka mahasamud-

Bodhisattva Maitreya Bodhisattva Mahasamud-

Bodhisattva, dem Maitreya-Bodhisattva, dem Mahasamud-

8-11 bodisatavka Aryaavalokitaisvari

ri Bodhisattva Aryaavalokite$vara

ri-Bodhisattva, dem Aryaavalokiteévara-

gegenwartigen Existenz mit Speise und Trank, mit Kleidung, Waren, Habe, mit Weisheitstugenden und mit

Gliick und Heil begabt sein, ohne Krankheit und Seuchen, ohne Schiden und Bedrangnisse sein und ein

langes Leben haben.“. Bei Nobel: ,Er erweist dann den zahllosen Buddhas Huldigung und Ehrung, achtet

sie hoch und preist sie, und so werden die Buddhas allen diesen Menschen die Prophezeiung der

Anuttarasamyaksambodhi erteilen. Supratisthita, wenn jemand diesen Spruch festhalt, dann wird er nach

seinem Wunsche Kleider, Speise, Giiter und Kleinodien, reiche Gelehrsamkeit, Intelligenz, Freisein von

Krankheiten, langes Leben und Verdienste in reicher Fiille erwerben, und so wird es hinsichtlich dessen,

was er sich erwiinscht, nicht geben, was nicht seinem Gedanken entspricht”.

437 Bei Radloff: ,Was sie auch fiir Wiinsche haben sollten, so gibt es keinen Wunsch, in Betreff dessen ihr

Sinn nicht leicht befriedigt werden konnte*.
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9- bodisatavka mangusiri bodisatavka mahapinggar-

Bodhisattva Mafjusri Bodhisattva Mahapinggar-

Bodhisattva*38, dem Mafijus$ri-Bodhisattva, und auch dem Mahapinggar-

10-lida ulati bodisatavlarka kiiyti kiiz-

li ferner Bodhisattva beschiitzen behiiten

li-Bodhisattva und desweiteren durch die (anderen) Bodhisattvas beschiitzt und

11-etil tutguluk bolgaylar 5 incip bo darani

len behiiten*3? sein :: Danach/aber/trotz  diese Dharani

behiitet und zu bewachen sein*4°. Daher muf3 man aber dieses Dharani-

12-nomug tutdukda mongulayu  toriin tutmis kergek

Dharma darbringen*! solcher Art /Tradition behalten/standig tun notwendig

Dharma darbringen, indem man dann auf diese Weise der Vorschrift gemafd vorgeht*+2:

13- éng baslayu bo daranig agizda tutup bir

ganz am Anfang diese Dharani im Mund darbringen ein

Ganz zu Beginn mufd man, diese Dharani mit dem Mund*43 darbringend,

14- tlimen sekiz kata sozlemis kergek
zehntausend acht mal aussprechen notwendig
10008mal aufsagen*4,

438 Sjehe auch S.220, UWB.

439 In dieser Bedeutung oft zusammen mit , kiiyt, kiizetii in Kapitel Elf. Siehe Gabain, S.375.

440 Bei Radloff: , 0 Supratisthita, alle Lebewesen, die diese Dharma-Formel halten, werden, wenn sie, bis
sie zum aufsteigenden Wege gelangt sind, stets vom Bodhisattva Kaficanagiri, vom Bodhisattva Maitreya,
vom Bodhisattva Mahasamudra, vom Bodhisattva Aryaavalokiteévara, vom Bodhisattva Mafijusri, vom
Mahabingkar(?) und allen librigen Bodhisattva gestiitzt und beschirmt worden sein.“. Bei Nobel:
»Supratisthita, wer diesen Spruch festhalt, wird in der Tat, solange er noch nicht der allerhochsten Bodhi
teilhaftig geworden ist, immerdar mit dem Bodhisattva KANCANANAGARAGIRI (?), mit dem Bodhisattva
Maitreya, mit dem Bodhisattva Mahasamudra, mit dem Bodhisattva Aryaavalokiteévara, mit dem
Bodhisattva Mafjusri, mit dem Bodhisattva MAHAPINGALA usw. zusammenweilen und von den
Bodhisattvas beschiitzt und beschirmt werden®.

441 In dieser Bedeutung siehe Gabain, S.375. Auch im nédchsten Satz.

442 Bei Radloff: ,Wenn sie diese Dharani-Formel abhalten, so miissen sie dies nach folgenden Regeln tun”.
443 5,69, UWB, hier wird vorgeschlagen ,agizda tutmak” als ,, auswendig rezitieren zu iibersetzen.

444 Bei Radloff: ,Zu allererst miissen sie diese Dharani im Munde haltend sie zehntausend und acht Mal
sprechen”. Auch bei Nobel: ,10008mal“. M.ERDAL, S.435: ,alt1 yliz timen=six million years"“
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15- antada basa bir karangku ev icinte

darauf dann ein dunkles Haus inmitten

danach in einem dunklen Haus

16- suv yadip pra kusatri asip taycu etigin

Wasser ausbreiten SchirmXX Baldachin aufhdngen Mandala Ausstattung

Wasser ausbreiten, einen Baldachin und Schirm aufhangen*45, ein Mandala*#6

17- kilip kara ay bir yangika suvka

machen schwarz Mond eine Richtung Wasser

anfertigen, am ersten Tag des schwarzem Mondes**” ins Wasser

18- kirip ariti yunup aritinip yangl arig

eintreten rein waschen reinigen neu rein

steigen*48, sich reinwaschen, saubern, frische**9, reine

19- ton kedip ol taycu bamis ev icinte

Gewander anziehen diese  Mandala ankommen Haus inmitten

Gewdander anziehen, in das Haus eintreten,

445 §.224, UWB, ,wenn man wenigstens einen Baldachin und eine Fahne aufhiangt (u.a.)“. Bei Radloff:
»,Darauf miissen sie auch in einem dunklen Hause Wasser ausgiefden, Netze und Schirme aufhdangen®. Den
Begriff ,pra“ konnte ich nicht ermitteln. Beide Begriffe sind aber, wie angegeben, zumindest durch das
UWB gesichert. Zudem ist bei Gabain auf S.346 fir ,kiizatri“ angegeben: ,skr. ksattra, Ehrenschirm,
Baldachin, Kameriye“. Sicherlich sind beide als Synonymkompositon zu verstehen.
446 Gemeint ist hier ein so genanntes ,Fiinffaches Mandala“, welches die Flinf Anhdufungen symbolisiert
(siehe auch weiter unten). Bei Radloff: , die Tai-tschu-Vorrichtungen ausfithren“ Bei Nobel: ,in einem
einsamen Hause ein Bodhimanda ausschmiicken®. Bei Nobel, Fn 1, S.156, ,Bodhi-Kreis; skr. Bodhimanda®“.
447 5,281 und 283, UWB, ,,Ay“=Mond, Monat, Der atii. Monat ist ein Mondmonat, der mit dem Neumond
beginnt. In spatuig. Zeit ist aber auch mit Sonnenmonaten zu rechnen...“ Der Monat wird in zwei Halften
unterteilt, deren zweite Halfte ,die dunkle“ genannt und bei Beiden Halften jeweils von neuem (Bsp.: der
erste Tag der zweiten Monatshalfte u.4.) gezahlt wird, diese sind oft auch als Vergotterungen
wiedergegeben (Sonnen-/Mond-Gott). In 361/17: ,am 1.Tag der dunklen (sc.zweiten) Monatshalfte“, auch
fiir 394/15: “am Vollmond, d.h. am 15. Tag des Monats“. Bei Radloff: ,am ersten Tage der schwarzen
Monats(-halfte?)“. Bei Nobel: ,am ersten Tage der dunklen Monatshalfte".
448 Bei Radloff: ,in das Wasser sich begeben®.
449 5,184 und 185, UWB, ,neues, reines Kleid“. Arig= rein, sauber, hell; auch in 358/22 , mit fleckenlosem
Glanz“ und in derselben Bedeutung in 358/14; zudem als ,rein, unerschiitterlich, ungebrochen,
konsequent, inbriinstig“ in 356/12 und als ,rein, unbehindert, ungestort” in 393/8 und 401/6. Bei Radloff:
»einen neuen reinen Rock anziehen“. Bei Nobel: ,frische und reine Kleider anlegen”.
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20- kirip tlitsig koyiirtp hua sacip asin

eintreten  Rauchwerk verbrennen Blume verstreuen  Essen

in dem das Mandala ist*5°, Rducherwerk anziinden, Blumen verstreuen,

21- suvsusin tapig udug kilip . otrii  Ongre

Getranke Verehrung  Hochachtung machen .. dann  vorher/friher

Speisen, Getranke, Verehrung und Ehrerbietung darbieten*s!. Daraufhin, die vorher

22- sozleglici burkanlar bodisatavlar at-

aussprechen Buddhas Bodhisattvas Namen

ausgesprochenen Namen der Buddhas und Bodhisattvas

23-1n birer birer atayu birer birer yukiiniip

einzeln einzeln benennen einzeln einzeln verneigen

einzeln benennend*52, sich jeweils einzeln verneigen+s3,

(362)
1- kilmis ayig kilingin Okiintip kakinip ksanti
machen schlecht Tat bereuen bedauern Ksanti

die gemachten schlechten Taten bekennen und bedauernd Bufie

2- kilip antada kin ong tizin ¢okitip

machen darauf dann spater  rechtes Knie hinknien

ablegen, dann spater+54 sein rechtes Knie beugen,

3- ayasin kavsurup bo darani nomug ming

Handflachen zusammenlegen diese Dharani Dharma tausend

die Handflachen zusammenlegen und dieses Dharani-Dharma

450 Bei Radloff: ,wo der Tai-tschu begonnen hat, eintreten®. Bei Nobel: ,in das Bodhimanda eintreten®.
451 Siehe auch S.237 UWB eine andere Aufzahlung als Beleg fiir ,as=Speise“. Bei Radloff: ,Speise und Trank
(opfernd) die Anbetung ausfiihren®.
452 5,250, UWB, ,wenn man die Anrufung...ausspricht“; und: ,...wenn man die Invokationen rezitiert...“, so
auchin 361/23,356/21 und 20.
453 Bei Radloff: ,die vorher angefiihrten Namen der Buddha und Bodhisattva nacheinander anrufend sich
bei jedem einzelnen (Namen) verneigen“. Bei Nobel: ,namentlich Hochachtung erweisen”.
454 5,149, UWB, ,man soll seine begangenen Siinden bereuen und beichten und darauf...“.
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4- sekiz kata sozlesiin . kayu kiistisi erser

acht mal aussprechen .. welche Wunsch sein

1008mal aufsagen*ss. Welche Wiinsche es auch geben mag,

5-ani kongiilinte sakinu kiin tengri tog-

ihn Geist bedenken Tag Gott nicht geboren

diese soll er in seinem Geist bedenken und bevor der Tages-Gott geboren

6-mazkan ol ok ev icinte olurup kara

diese solche Haus inmitten befinden schwarz

wird, sich in diesem solchen Haus befinden und schwarz-

7- onglig aslarig asansun . mongulayu

Farbe Speise essen . auf solche Art

farbige Speisen essen*s6. Auf solche Art

8- yangin bir kiinte bir asanu bis yigirming

Richtung/Art ein Tag ein essen finf zwanzig

und Weise taglich einmal essend, soll man am fiinfzehnten

9- kiinte timin ok ol ok evdin taskaru

Tag eben SO diese SO Haus heraus

Tage eben so aus diesem solchen Haus heraustreten?’.

455 Bei Radloff: ,die Ubeltaten, die sie begangen haben, bereuen, die Buf3formel ausfiihren, daraufihr
rechtes Knie beugen, die Handflachen zusammenlegen und die Dharani-Formel tausend und acht Mal

rezitieren“. Auch bei Nobel: ,, 1008mal®“.

456 §.237 und 241, UWB, ,man/er soll schwarze (?) Speise essen“ und ,in dieser Weise nur einmal essend”.
Bei Radloff: ,Wenn sie irgendwelche Wiinsche haben, so miissen sie diese im Sinne behaltend noch bevor
der Sonnengott aufgeht in diesem Hause sitzen, schwarzfarbige Speise zu sich nehmen®. Bei Nobel: ,Noch
vor dem Sonnenaufgang (soll) man im Bodhimanda reine schwarze Speise essen und am Tage nur einmal

essen”. M.ERDAL, S.478: fiir 362/4-7="Let him sit in that same house before sunrise and eat dark-

coloured food”.

457 Bei Radloff: ,In solcher Weise an jedem Tage einmal essend miissen sie erst am fiinfzehnten Tage aus

diesem Hause herausgehen”. Bei Nobel: ,,Am fiinfzehnten Tage (soll) man aus dem Bodhimanda

herausgehen®.
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10- linsiin . otri ol kisining kut1 buyani

absteigen . dann diese Person Heil = Verdienst

Dann tibertrifft und vermehrt458

11- kiici kiistini asilur ustiliir . ne

Kraft Kraft vermehren ubertreffen .. Was

sich das Heil, der Verdienst, die Kraft und Macht dieser Person. Welche

12- kiistisi erser kanar biiter . birok ol kiisemis

Wunsch sein befriedigt beendet .. aber diese gewiinscht

Wiinsche er auch hat, diese werden befriedigt und beendet*s°. Aber wenn diese gewtlinschten

13- kiistisi kanmaguca erser ikileyt yene

Wiinsche nicht befriedigt sein zweitens wieder

Wiinsche nicht befriedigt werden, muf3 er es wieder erneut

14- asnuki toriice kilsun . kacan kiistisi

wie vorher Tradition machen .. sobald dann  Wiinsche

nach vorherigem Brauch vollziehen*60. Sobald dann die Wiinsche

15- kanguca erser . otri antada kin urig

befriedigt sein . dann dann darauf spater lange

befriedigt werden, dann muf er danach spater#¢! lange und

458 §.231 und 232, UWB, ,vermehren, prosperieren, zunehmen, reich sein, Nutzen haben®, auch fiir 384/2

angegeben (jedoch wohl Fehler) und 400/9.

459 Bei Radloff: ,Dann wird das Gliick, das Heil und die Kraft dieser Menschen zunehmen und alle ihre
Wiinsche werden in Erfiillung gehen”. Bei Nobel: ,Dadurch werden dieses Menschen Verdienste und

majestatische Kraft unerdenklich sein®.

460 §.245, UWB, ,vorher erwahnt, zuerst erwéhnt, oben genannt; nach dem oben erwdhnten Ritus (u.a.)"

und ebenso auch 394/19. Bei Radloff: ,Werden ihre Wiinsche nicht befriedigt, so mogen sie dies zum
zweiten Male nach der friiher angefiihrten Regel ausfiihren.”. Bei Nobel: ,nochmals in das Bodhimanda

eintreten”. Bei M.ERDAL, S.497 fiir 362/14= “In case his wish should not attain fulfillment, however, let

him carry out the mentioned procedures again; if, at some point, it turns out that his wish does reach
fulfillment...” und M.ERDAL, S.331: fiir 362/14="when, eventually, his wish reaches fulfillment...“

461 5,149, UWB, ,wenn sein Wunsch befriedigt worden ist, dann...“.
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16- uzati bo darani nomug unitmadin tutmis

standig diese Dharani Dharma  ohne zu vergessen darbringen62

ununterbrochen dieses Dharani-Dharma ohne zu vergessen darbringen*63.”

17-kergek tip yarlikadi :: 5 altun

notwendig sagen erlautern 5 5 gold

sagend erlduterte er.

18-6ngliig yaruk yaltriklig kop-

Farbe Glanz ausstrahlen voll

Im ,Das goldfarbigen Glanz ausstrahlende Dharma-Buch®, welches ,voll

19-da kotriilmis nom iligi athg nom

emporgehoben = Dharma Konig genannt Dharma

emporgehobener+6* Dharma-Konig“465 genannt wird#ée,

20-bitigde yok kurug tozin okitmak?*6?

Buch leer/nicht trocken Wurzel lehren/ rezitieren lassen

das , das Lehren der Wurzel der Leerheit“468

462 Siehe Gabain, S.375. Siehe auch bereits 361/13.
463 Bei Radloff: ,Wenn ihr Wunsch befriedigt ist, so miissen sie darauf diese Dharani-Formel nicht
vergessen, sondern immer (im Gedachtnisse) behalten.”.
464 Bei Radloff: ,erhabene”. Bei Rohrborn/Schulz: ,iiber alles emporgehobener”. Bei Tekin: ,iiber alles
emporgehobenen”. Zudem die Angabe ,Hend.” (Synonymkompositon) fiir ,,yaruk yaltrikhig=glanzvoller*.
465 Bei Radloff: ,Sutra-Konig“ ebenso auch bei Rohrborn/Schulz; bei Tekin und meiner Ubersetzung ist das
Lehr-Buch golden und erhaben, bei R6hrborn/Schulz liegt die Gewichtung eher auf dem Sutra-Koénig, der
golden und erhaben sein soll. Dabei das Goldglanzsiitra sich als , Kénigssutra“ denkend. Jedoch auch die
Nennungen des Titels (auch in Kurzform) in der Schrift beachtend, scheinen beide Ubersetzungen méglich
(siehe 345/4,355/4,362/17,363/11,371/17,397/5,398/18,399/10, 403/16).
466 Bei Radloff: ,Sutraschrift”. Bei Rohrborn/Schulz: ,Lehrschrift”; ebenso bereits bei Tekin. In den
Anmerkungen von Réhrborn/Schulz, S.99, zu ,nom*“: ,Das Wort hat mehrere Bedeutungen, ebenso wie das
skr. dharma: Lehre, Religion, Eigenschaft, Element, Nirvana usw. (vgl. O. Rosenberg, 5.83; Mittal,
,Dogmatische Begriffsreihen im dlteren Buddhismus®, Berlin 1957, S.116f). Es ist griechischen Ursprungs
(nomos). Die Uiguren haben das Wort durch Vermittlung der Sogder iibernommen. nom bitig (skr. Siitra)
,Buch der Lehre“.“
467 In den Anmerkungen von Réhrborn/Schulz (5.99-113): uqit-, wrtl. ,verstehen lassen” (>ug-it-), dann
»mitteilen, lehren”. Prof. Rahmeti wollte dieses Wort von oqi- herleiten, in der Erwagung, daf3 das Wort
uq- ,verstehen“ die Faktitiv-Form auf -tur- bildet, nicht auf -t-, wie es hier der Fall ware. (Naheres
dartiber vgl. in seiner Besprechung von Hts. I in: TM V. S.335)". Ich habe es vorgezogen, da der Begriff
wortlich als ,lesen lassen” zu verstehen ist, durchgehend mit ,rezitieren“ oder , lehren“ zu iibersetzen.
468 Fn bei Nobel: ,Dieses Kapitel ist auch im Skr.-Text vorhanden wo es als das Neunte zahlt“. , Yok kurug”
ist das uigurische Begriffspaar, welches ‘Siinyati/das Konzept der Leerheit' beschreibt. Damit ist hier das
zentral darzustellende Konzept des fiinften Buches und somit dieser Arbeit zu finden. Nach
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21-athg tokuzung boliik 5 anta otri

genannt Neunter Teil 5 Darauf dann

genannte, Neunte Kapitel. Danach?69

22-tiikel bilge biliglig tengri tengrisi

voll wissen erkennen Gott Gott

hat der vollkommen erkennende, wissende47°, Gott der Gotter

23-burkan bo darani nomug nomlayu tiiketip

Buddha diese Dharani Dharma unterweisen vollenden

Buddha, nachdem er dieses Dharani-Dharma erkliarend zu Ende gebracht hatte*’1, um

Réhrborn/Schulz, S.99 sinngemif3: ,wrtl. ‘nichtig, leer’, wobei das zweite Glied im tiirkeitiirkischen
‘trocken’ bedeutet (kuru). Die Wurzel ist ‘kuru-" (uig. kuri-, kuru-) ‘trocknen, vertrocknen'. Daf$ das
“kurug’ “leer” bedeutet, ist speziell buddhistisch®. Die Bedeutungsumwandlung ist sehr interessant.
Zunachst “etwas Trockenes, nicht Lebendiges’, dann “das, was nicht da ist". Also hier “die Leere, leer" (skr.
Siinyata, $linya)“, aber zudem auch etwas, daf$ nicht aus sich selbst heraus leben hat/hervorbringt, wie
zum Beispiel ein trockener Steppenboden, der auch mindestens Regen (und Samen) hierzu braucht. Auch
im Tirkeitiirkischen wird zum Beispiel ,Kuru Iftira“, die wortlich ,trockene Anschuldigung®, sinngemaf3
als , die inhaltsleere Anschuldigung“gebraucht. Erlautert werden in diesem zentralen Kapitel (in der Mitte
des Altun Yaruk, wie Aristoteles’s Mesotes-Lehre im Kapitel iiber Gerechtigkeit in Buch V. der
Nikomachischen Ethik) die wesentlichen Konzepte, die zum Verstidndnis des Konzepts der Leerheit dienen
koénnen. Zu finden sind hier die Anatman-Lehre des Buddhismus und das Kreisen in den zwolf Gliedern
des Kreislaufs des abhadngigen Bestehens als zentrale Aspekte. Der Titel lautet bei Radloff: ,,...Grundlage
der Leerheit”, bei Nobel: ,....Wesens der Leerheit”, Bei Rohrborn/Schulz und Tekin: ,Wurzel der Leere (skr.
Stinyata)“.

469 5,145 und 146, UWB, als anda/anta: ,dann, darauf, nach jener Zeit, dann auch, dann sofort, gleich

darauf*, auch: 355/8,390/11, 391/18, 384/21, 385/9,374/19,402/19, 369/22; auch S.149, als ,antada=

dann, (nach) jener Zeit, (seit) jener Zeit, in 356/21, 361/15,362/15 und 2“, bei Radloff und Nobel:

»,Nachdem...“, bei Rohrborn/Schulz und Tekin: ,Darauf, nachdem®.

470 Bei Radloff: ,der mit vollkommen weisem Wissen begabte...“, Nobel: ,der Erhabene“, bei
Rohrborn/Schulz und Tekin: , der vollkommen Weise Gott der Gotter (skr. devatideva)“.

471 Bei Radloff: ,diese Dharani-Formel ganz verkiindet hatte“, bei Nobel: , diesen Spruch verkiindet hatte”
bei Rohrborn/Schulz: ,diese Dharani-Formel zu Ende gepredigt®. In den Anmerkungen bei
Roéhrborn/Schulz (S.99-113): ,tangri tangrisi burxan ,der Gott der Gétter Buddha“. Dies ist eine
Lehniibersetzung, ihr Vorbild ist das sak. Gyastanu gyasta balysa, ebenso im Sanskrit devatideva (vgl.
“Asiatica”, S.171); und: burxan. Dies entspricht dem Sanskrit buddha. Dieser Terminus gehort zu den
altesten uig.-buddhistischen termini technici. Er besteht aus zwei Elementen: bur+xan. Bur: <chin. Fo
(<b'iuet). Hier entspricht das chin. r dem skr. ddh, d.h. etwa t. Dieser Laut im selben Wort wurde im
Uigurischen einmal als -t, zum anderen als -r (aus einem anderen, nordchinesischen Dialekt) wieder-
gegeben, wie es hier in burxan vorliegt. Diese r-Form finden wir noch in einigen anderen Woértern vor:
biir <chin. pi y piet ,Pinsel” (Hts. IL.; vgl. das atii. Wort biti- ,schreiben®); ir <chin.i< iet ein Zyklus-
zeichen- (Hts. I1.). xan: gemeinaltaisch ,Herrscher”, das ist die erklarende Apposition (vgl. Asiatica, S.165
ff)“.

266



Imaho bising iiliis on .. / Imaho, Flinftes Buch, Zehnter Abschnitt (363)

1-incip bodisatavlar mahasatavlar kuvrag-

Danach/aber/trotz Bodhisattvas Mahasattvas Gemeinde

der Bodhisattva und Mahasattva-Gemeinde

2-1nga ulug asig tusu kilgalh . tengrili

grof3 Nutzen Vorteile machen .. mit Gott

grofden Nutzen und Vorteile zu bringen*72, um in der mit Gottern

3-yalangukli#73 ulug tirin kuvragka teringde

mit Menschen grof3 Schar Gemeinde in der Tiefe

und mit Menschen grofden, weiten Gemeinde, die in der Tiefe weite,

4-tering ¢in kirti yig basdinki yorigig bil-

tief wahr wirklich besser oberste Erlauterung  verstehen

wahre, wirkliche, treffliche, beste Erklarung,

5-tiirgeli yok kurug tozin ikileyt okitu

lassen leer/nicht trocken Wurzel zweitens rezitieren

die Wurzel der Leerheit mitzuteilen*74, erneut gnadigst erlautert und

472 Bei Nobel: ,zu fordern“. Bei Radloff: ,...Nutzen und Vorteile zu verschaffen...“. Bei
Roéhrborn/Schulz und Tekin: ,grofden Nutzen und Vorteile zu gewahren®. In den Anmerkungen
von Réhrborn/Schulz (5.99-113): ,bodis(a)t(a)v m(a)xas(a)t(a)v ,Bodhisattva-Grofdes Wesen".
Das ist eine libliche Zusammensetzung (<b. sgd. pwdstB mh “stB<skr. bodhisattva mahasattva)“; und:
»quvrag. Zu qubran- ,sich versammeln, vereinigen“ (Orh.) <qubra-g. Das -u- und -g sind durch br.-Schrift
gesichert, s. TT VIIL. Das Wort quvrag hat aufderder allgemeinen Bedeutung ,Schar” noch die spezielle
Bedeutung ,Monchsgemeinde“ (=skr. Samgha). Fiir diesen Begriff hat das Uigurische noch ein Wort, das
tiber das Chinesische auf Sanskrit Samgha zurtickgeht: sang<chin. tseng<skr. Samgha (Al.)“.
473 In den Anmerkungen von Réhrborn/Schulz (5.99-113): ,,+li...+li=...und...“ Selten einmal kann eins von
beiden fehlen. Dies +li...+li lebt heute im Ttii. vereinzelt in einigen Redewendungen, z. B. anali babali=
Vater und Mutter®; babali ogullu=Vater und Sohn“. Bei R6hrborn/Schulz als ,Hend.“ gekennzeichnet.
474 Bei Radloff: ,um...die allertiefste, wahrhafte, allerbeste Deutung wissen zu lassen...“, zudem wieder
»Grundlage der Leerheit", bei Nobel: ,die sehr tiefe und hervorragendste Bedeutung der wahren
Wesenheit”. Als Fn: ,Woértlich ,erste” im Sinne von ,héchste”; doch passt in der deutschen Ubersetzung
stiefe und hochste” schlecht zusammen®. Und zudem auch als Fn zu ,Wesenheit=die Leerheit ($tinyata)“.
verstehen zu lassen” bei Rohrborn/Schulz: , die allertiefste, wahre (Hend.), allerh6chste Definition
mitzuteilen“. Bei Tekin: ,allertiefste, wahre, allerbeste Definition mitzuteilen®“.
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6-0trii slok taksutin ince tip

dann Sloka Verse SO sagen

daraufin Form eines Sloka-Gedichts

7-yarlikadi 5 asnuca men adin

erlautern :: friher ich andere

dargelegt*7s: Frither*7¢ habe ich in anderen,

8-0ngi . tering yoruglig nomlar-

verschiedene .. tiefe Erlauterung Dharma

verschiedenen, tiefen und erlduternden Dharmas

9-ta 5 aca yada nomladim . arig

offen ausfiihrlich unterwiesen .. rein

offen und ausfiithrlich4?7 die reinen,

10-soganc¢ig nomlarig 5 amti yene bo nomda

lieblich Dharmas 5 jetzt wieder diese Dharma

lieblichen Dharmas gelehrt, jetzt wieder in diesem Dharma,

475 Bei Nobel: ,machte...die Leerheit klar und...verkiindete die Gathas“. Bei Rohrborn/Schulz: , die Wurzel
der Leere ($§iinyata)...zu lehren...mit Slokas (Hend.)...zu sprechen®. Bei Tekin: Plural, ,die Wurzeln der
Leere". In den Anmerkungen bei R6hrborn/Schulz (5.99-113): ,taqsut ,Vers“<“taqus- ,Verse rezitieren”.
An einer leider zerstorten Stelle finden wir das Verb tagsur- (<*taqus-ur-) ,Verse rezitieren“ (vgl. Mainz
731, Z. 3: kimqoki nomug t.-up ,,das Diamant-Siitra rezitierend“). Das deverbale -r- hat faktitive
Bedeutung, die aber oft verblafdt ist (AGr. § 161). Ein anderes Wort fiir ,Vers“ in der islamischen Literatur
ist qosuq (<qo-s-uq, qos- ,zusammen spannen“) semantisch die gleiche Entwicklung nahm tag-us- etwa
»Zusammen binden®, *taqus-ut> taqSut =das, was zusammengebunden ist, Vers".

476 §.244, UWB, ,frither habe ich...ausfiihrlich die reinen, feinen Dharmas gepredigt (u.4.)“. bei Radloff:
»Zum ersten Male habe ich an anderen Orten, in tiefe Deutung habenden Siitras genau und ausfiihrlich
verkiindet diesen reinen herrlichen Dharma“. S.50 UWB, ,adin 6ngi tering yoriigliig nomlarta“ iibersetzt
als ,,andere Siitras mit tiefem Sinn“. Bei Rohrborn/Schulz: ,Friiher...in anderen (Hend.), tiefen Sinn
habenden Sttras ausfiihrlich(Hend.) gepredigt die heiligen, lieblichen Lehren (dharma)*. Bei Tekin: ,zum
zweiten Mal lehrend”. Bei Nobel: ,...den Dharma des Leeren...“.

477 §.38 UWB, ,aca adira ukitayin yok kurug nomnung yortigin“ tibersetzt als ,ich will die Definition der

leeren Dharmas ausfiihrlich predigen!”.
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11-altun yaltriklig sudurta 5 kisga

Gold Glanz Sutra :: kurz

dem Goldglanzsiitra*’8 werde ich kurz

12- kavira sozleyin . sakinu yitingsiz

zusammenfassend aussprechen .. denken unerreichbar

und zusammenfassend aussprechen, das zu denken unerreichbare

13-kurug nomug 5 tiitrim tering nomlarng .. king

trocken Dharma :: vollkommen tief Dharma .. ebenso wie

leere Dharma479. Die tiefen weiten Dharmas, ebenso wie

14-ulug yoriglerig 5 bilge biligsiz yalang-

grofd Erlauterung 5 wissen ohne Wissen Menschen

deren grof3e Erlauterungen+8® kénnen unwissende nicht erkennende Menschen#s!

15-uklar . bilgeli ukgali umazlar 5 olar-

wissen verstehen sie sind nicht :: diese

nicht erkennen und verstehen482, Fiir sie483,

478 Hier ist die Kurzform fiir den langen Titel zu finden. Bei Nobel allerdings ohne Namens-Nennung:

,diesem Stutra“.

479 Bei Radloff: ,den fiir die Gedanken...Dharma der Leerheit” bei R6hrborn/Schulz: , die durch Denken
unerreichbaren leeren (Hend.) Dharmas®. Nicht bei Nobel. In den Anmerkungen bei R6hrborn/Schulz
(5.99-113): ,saqinu yitinc¢siz. Attribut zu nom; im Chinesischen 18 v. u. 10 genitivisch: die
Unausdenkbarkeit der Leere-Dharmas”. Im Uigurischen steht der Singular. Somit ist die bisherige
Ubersetzung von Réhrborn/Schulz nicht ganz treffend. Die Ubersetzung im Singular als ,das leere-
Dharma“ ist dem ,,Dharma der Leerheit” von Radloff gleichzusetzen. In diesem Fall ist es dann aber
verwunderlich, daf3 die Uiguren nicht das tibliche , Yok Kurug“ benutzt haben. Diese Stelle konnte eine
weitere Besonderheit im Altun Yaruk Sudur sein. In den bisherigen Ubersetzungen ist die Leere des
Konzepts der Leerheit selbst nicht erkenntlich.

480 Bei Radloff: ,die tiefsinnigen Dharma, die weite und grof3e Deutungen haben...“, bei R6hrborn/Schulz:
»scharfsinnigen, tiefen Lehren, die weiten, grofien Definitionen®.

481 Bei Radloff: ,die weisheitslosen Menschen...“, bei R6hrborn/Schulz: ,unwissende Menschen
(Prthagjana)“. Bei Nobel: ,Wesen ohne Wissen”. Auch moéglich: ,Menschen ohne Weisheit/Erkenntnis“.
482 Bei Radloff: ,nicht wissen und nicht verstehen®, bei Rohrborn/Schulz: ,nicht erkennen und verstehen®.
Bei Nobel: ,nicht verstehen®.

483 Bei Rohrborn/Schulz: ,Thretwegen®, bei Radloff: ,Ihrethalben”. Bei Nobel: ,Darum®.
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16-n1  Uglin  men monta .. ikileyi okitu nom-

fir ich hier .. zZweitens zurezitieren unterweisen

werde ich es hier erneut rezitieren; und ich werde

17-layin . yok kurug nomlarning yorigin

leer/nicht  trocken Dharma Erlauterung

tiber die Erklarungen der Leerheit der Dharmas#*84lehren.

18-bilgeli ukgali usunlar 5 ulug

wissen verstehen sollen sein 5 grof3

Mogen sie (dadurch) zu Wissen und Erkennen gelangen.

19-yarlikangugi kongiil lize

barmherzig Geist wegen

Weil ich sie durch den Geist des grofRen Erbarmens (Mahakaruna?)

20-irin¢ckemis liclin olarni wooal altag uz-

bemitleidet wegen diese ::  List/Hilfe Mittel/Methode bringen

bemitleidet habe*ss, will ich durch Hilfsmittel geschickt

484 Bei Radloff: ,Deutung des Dharma der Leerheit“, bei Rohrborn/Schulz: ,die Definition der leeren
Dharmas"“. Die Begriindung des , ikileyii“ aus Satz 5 ergibt sich erst im Anschluf? bis zu diesem Satz.
Ansonsten wire die Frage zu stellen, wo in diesem Siitra (zuvor) noch direkte Erlauterungen zum Konzept
der Leerheit gegeben wurden.
485 Bei Radloff: ,,...(und zwar) mit grofem barmherzigen Sinne, weil sie mir wahrhaft leid tun...“, bei
Roéhrborn/Schulz: ,weil ich mich durch mein grofies barmherziges Herz ihrer erbarmt habe...“. Bei Nobel:
»Weil ich mich in grofem Mitleid der Wesen erbarme”. Im Uigurischen steht hier wortlich: ,das grofde
erbarmungsvolle/bemitleidende Herz/Bewufdtsein“, daher kdnnte hier das so genannte ,mahakaruna“
gemeint gewesen sein, welches ich daher in Klammern angefiigt habe. Dafiir spricht, daf3 das gesamte
Siitra ein Mahayana-Sutra ist, indem der Bodhisattvaweg eines der zentralen Themen ist. In den
Anmerkungen bei Rohrborn/Schulz (S.99-113): ,irinckdmis iiclin olarni ,weil ich mich ihrer erbarme*.
Das betrifft einen der Hauptunterschiede zwischen Mahayana und Hinayana, ndmlich das Mitleid der
Buddhas und Bodhisattvas mit den Lebewesen. Im Hinayana war die Erlésung nur fiir die Ménche
moglich, spater verstarkte sich im ndrdlichen Buddhismus mit dem Bodhisattva-Ideal die Idee des
Mitleidgefiihls, weil der Weg zur Erlosung fiir einfache Lebewesen zu schwer war. So wurde dies Gefiihl
eine von den Haupttugenden der Bodhisattvas. Sie weilen in diesem und jenem Weltsystem durch Aeonen
hindurch und predigen die wahre Lehre, damit die hilflosen Lebewesen zur Erlosung gelangen kénnen
(vgl. H. v. Glasenapp, S.61). Dieses Gefiihl wird manchmal dermafden gesteigert, dafd es sich in
liberméafiiger Weise auswirkt, etwa in der Aufopferung eines Prinzen (Bodhisattva) fiir eine
ausgehungerte Tigerin (AY. S.607 ff.)“. Diese Legende findet sich auch -in einem veralteten tiirkeitiirkisch
mit stark arabischen Einfliifien- in S.Cagatay, ,,Altun Yaruktan iki Parc¢a (siehe Lit.)".
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21-anmakim lize . adin tiltaglarig kelii-

wegen .. andere Griinde bringen

verschiedene Griinde anbringen*8é

22-rip . ulug kuvrag arasinta . arslan-

grofd Gemeinde inmitten . Lowe

und inmitten der grofien Gemeinde wie Lowen-

23-lar etinin etineyti 5 aca adira okitayin

Gebriill Gebriill :: offen ausfiihrlich rezitieren

Gebriill*8” meine Stimme erhebend offen und ausfiihrlich#88

(364)
1-yok kurug nomnung yorigin
leer/nicht trocken Dharma Erlauterung

die Erklarungen der Leerheit des Dharma“8°lehren.

486 5,49 und 50 UWB, , die anderen, andere* als Abstraktum vom Verb ,ad-, trennen. Bei Radloff: ,durch die
Kunst meiner Lehrmethode fiihre ich andere Ursachen an...“, bei Rohrborn/Schulz: ,durch meine
kunstvolle (Hend.) Methode, indem ich andre Griinde heranziehe...“. Bei Nobel: , mit guten Hilfsmitteln
und hervorragenden Griinden“. Anstatt ,Griinde” scheint mir hier auch méglich ,Grundkonzepte, mit
denen das Konzept umschrieben werden kann“ oder sinngemaf? schlicht ,,angemessene Vorgehensweise®“.
Auch spricht dafiir S.84 UWB, ,al altag=dadurch, daf3 ich die Mittel geschickt anwende"“.
487 5,203, UWB, , mit Lowenstimme*, bei Radloff: ,...mit Lowenstimme ihn laut verkiindend..., bei
Roéhrborn/Schulz: ,mit Lowenstimme briillend“. Nicht bei Nobel. Eindeutig ist, daf3 hier nicht
ein wildes Gebriill intendiert ist, sondern ein majestatisches Verkiinden, daf3 weit (im vorgetragenen
Raum und den darin befindlichen Bewufdtseinen) zu vernehmen ist und entsprechende Wirkungen
erzeugt. In den Anmerkungen bei R6hrborn/Schulz (S.99-113): ,atinin adindyii ,,mit einer (Léwen)
Stimme briillend”. Atin=Stimme"“<at-=erklingen“, -in. (AY. 183,19: altun kovriiglir kintiin itdilar
»goldene Trommeln erklangen von selbst“). dtina-<atin+4,vgl. W. Bang, UJb Bd. XIV S.195, 3“. Siehe auch
»Reden des Buddha“ (siehe Lit.), S.12, Die Gewalt der Buddhaverkiindung; Der Lowenruf, hier wird aus
aus SN.22,78 (Bd.3,S.84f.) zitiert: ,Von solcher Macht, ihr Monche, ist der Lowe, der Konig des Wildes
unter allem Getier,von solch unbandiger Gewalt, von solcher Majestit. Ebenso wahrlich geschieht es auch,
wenn ein Vollendeter in der Welt erscheint...“
488 §.35 und 54 UWB, ,a- =Vokativ, postponiert, dann auch moéglich: den unterschiedlichsten/ Anderen®,
aber auch: ,ich will die Definitionen der leeren Dharmas klar und detailliert lehren®, bei R6hrborn/Schulz:
»2ausfithrlich (Hend.) lehren die Definition der leeren Dharmas”. Bei Nobel: ,in ausfiihrlicher Darlegung
veranlassen, daf diese (Wesen) die Bedeutung des Leeren klar verstehen®.
489 Bei Radloff: ,die Deutung des Dharma der Leerheit“. Bei Nobel ,die Bedeutung des Leeren®. Siehe auch
K.R6hrborn, ,Eine uigurische Totenmesse (siehe Lit.)“, S.23: ,die Dharmas der Verganglichkeit”. Im
Gegensatz zu Satz 17 im vorhergehenden Fragment 363, steht hier im Uigurischen der Singular. Dort Habe
ich ,die Erlauterungen der Leerheit der Dharma“ iibersetzt. Hier hingegen sind es ,die Erlauterungen der
Leerheit des Dharma®“.
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2-bilmis kergek bo et’oziig . iye-

wissen notwendig  dieser Korper . herren-

Es ist notwendig zu wissen, daf3 dieser Korper herren-

3-siz kurug suzak tegin 5 alti ogrilar

los trocken Dorf gleichwie sechs Diebe

los ist, gleichwie ein leeres Dorf*90. Dieses hat sechs Diebe

4-tayaki ol 5 icin ara bilismez = altn

Stiitze dieser :: inmitten Liicke nicht zusammenkommen :: sechs

als Stiitze. Zwischen diesen kommt kein Zusammenkommen zustande491. Diese sechs

490 Bei Radloff: ,...gleich einer herrenlosen leeren Ansiedlung...“, bei Rohrborn/Schulz: ,als ein
herrenloses, leeres Dorf"“. Bei Tekin: ,,wie ein herrenloses, leeres Dorf“. Bei Nobel ohne ,herrenlos“. In den
Anmerkungen bei Rohrborn/Schulz (S.99-113): ,bilmis kiargik bo at 6ziig iyasiz qurug susaq tagin=
diesen Korper mufd man erkennen als ein herrenloses, (menschen-) leeres Dorf". Iya: ,Herr". Dieses Wort
kommt sogar noch in den frithtiirkisch-islamischen Werken mit dem arabischen Buchstaben d vor (vgl.
QB.; Ateb.). Bekanntlich wird jedes atii. in- und auslautende d (so auch in der arabischen Schrift) in den
meisten Dialekten zu y. Ob dieses iya ein anderes Wort als idi ist, ist unsicher. Oder war dieser
Lautiibergang im Uigurischen nur bei diesem Wort schon vollzogen, d. h. zu y geworden? Das ware ja
zwischen zwei, dem y ndchst verwandten Vokalen denkbar.“; und: ,tagin ,wie“. Eine Nebenform von tag
»wie"“. Dieses tigin ist nur aus unserem Text bekannt. Die Bildung ist liberraschend. Fiir das -in kimen
zwei Moglichkeiten in Frage: 1. Akk. Nach Possessivsuffix oder Instrumental. Da das tag weder Nomen
noch etwas ihm Verwandtes sein kann, fallt diese Moglichkeit aus; 2. Konverbium auf -n, -in oder Nomen
(wie z.B. iyin ,folgend“<i-; tirin ,Versammlung“<tir-). Das kann auch nicht sein, denn wir kennen weder
*tag- noch *tagi-. Hier hat wahrscheinlich die Analogie eine Rolle gespielt. Es gibt einige Postpositionen
verbalen Ursprungs, die eine doppelte Form haben wie dngi ,anders”, éngin id’(<6ng- ,anders werden*
AGr. § 279). Ebenso ist alqugun ,alle” neben alqu durch Analogie zu gamagun entstanden (<qamag+un),
vgl. Anm. 366,22. In den modernen Dialekten lebt tigin fort, z. B. im Ozbekischen dain ,wie“.".

4915.170-176, UWB, ,ara=zwischen-, untereinander, gegenseitig; die sechs Rauber kennen sich

gegenseitig nicht”; Verweis auch auf die Stellen: 369/23,347/12,371/23; auch S.172 und 173 in

Varianten: ,zu...hin, im Raum zwischen, inmitten, aus der Mitte von, im Inneren, zwischen...hervor,

zwischen...befindlich“ in 366/18, 355/10, 363/22,371/23,366/3403/12,346/20,382/20,383/3 und 16,
384/2,347/12. Auch Gegenpol ,arasiz= ohne Liicke, dauernd, dicht“ in 369/23. Bei Radloff: ,,...der

Wirkungskreis von sechs Dieben, welche sich nicht kennen®, bei Rohrborn/Schulz: ,Es ist die Wohnung

von sechs Dieben, sie kennen sich untereinander nicht“. Bei Tekin: ,Es ist die Stiitze der sechs Diebe

(indriya), sie kennen sich untereinander nicht“. Bei Nobel: ,Rauber”. Die Begriffe , i¢in ara bilismez“

kénnen, so wie die bisherigen Ubersetzer dies vornahmen, als ,sich untereinander nicht kennen“

ubersetzt werden. Somit aus dem Stamm , bil-=wissen“; so wie im tiirkeitiirkischen aber aus ,bul-=
finden“ das ,bulus=das Gefundene/die Erfindung“ abgeleitet werden kann und die Vokallesung des

Uigurischen nicht immer eindeutig ist, konnte aber auch diese Ableitung moglich sein. Daher habe ich bei

meiner Ubersetzung versucht, diesem Umstand gerecht zu werden, indem ich anstatt ,bilis-mez“ ,bulus-

maz" libersetzt habe. Somit ein ,,nicht zusammenkommen" anstelle eines ,nicht kennen®. Dafiir spricht
auch die weitere Benutzung in Satz 7, dort wird dieses ,nicht-zusammenkommen*“ erlautert. Zudem wird
in beiden Satzen der Singular benutzt; beides bezieht sich meines Erachtens nach auf ,ara=die Liicke“
zwischen den Sinnes-Durchgangen, die nicht geschlossen ist (nicht zusammenkommt). Dagegen sprechen
die ansonsten im Uigurischen verwendeten Begriffe , kavsur-=zusammenkommen* (z.Bsp. in 399/6) oder
skatilmak=vermischen“, welche hier nicht benutzt werden. Sinngemaf? fithren aber beide Ubersetzungs-
moglichkeiten zum gleichen Ziel: da die Sinnes-Durchgénge nicht zusammenkommen, weil sie sich nur
ihrem Gebiet gemaf3 aufhalten, kennen sie sich untereinander nicht. Da die Lesung aber unsicher ist,
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5-atkanguklar kamagun . 0z kacigka sanlig-

Fesseln allesamt . eigen Durchgang gehorig zu

Fesseln halten sich allesamt ihrem Haupt-(Sinnes)-Durchgang gehorend+92

6-1n 5 ongin ongin tururlar .. olar yme

verschieden verschieden bestehen/verbleiben .. sie wiederum

verschieden und auch nur innerhalb von

7-0z icin . anculayu ok bilismez w koz

selbst innen .. solche Art SO nicht zusammenkommen : Auge

diesem auf. Auf diese Weise?*93 kennen sie sich nicht. Der Augen-

8-kacig uzati . ong orunug koriingleytir

Durchgang  standig . Farbe Orte schauen

Durchgang erblickt standig Farben und Orte+94.

wurde versucht beide Moglichkeiten einfliefden zu lassen, indem nun als Sinngeflecht , die Fesseln nicht
zusammenkommen, weil sie sich verschieden aufhalten und sich deshalb nicht kennen“. Daher wurde in
Satz 4 und Satz 7 jeweils verschieden tibersetzt. Generell ist auf die unsichere Vokallesung hinzuweisen.
Gerade bei dem Beispiel des ,b“+Vokal+ 1 ist der jeweilige Vokal bestimmend. Ist der Vokal ein ,i“, so
ist ,bil-=wissen” zu ubersetzen, bei ,a“ ist ,bal-=binden“ zu libersetzen, bei , 0" ist ,bol-=sein“, bei ,,u“ ist
,bul-=finden“ zu tibersetzen, bei , 06" ist ,bol-=teilen” zu Uibersetzen.
492 In den Anmerkungen bei R6hrborn/Schulz (S5.99-113): ,6z qagigqa sanligin (jeder von ihnen, d. h. von
den Visayas) gehort zu seinem eigenen Gebiet (skr. Indriya-Ayatana)“ und ,6z i¢in anculayu oq bilisméz
~ebenso erkennen sie (die Visayas) sich untereinander nicht". icin < i¢+in Instrumental. Gewdhnlich
miifdte hier icin ara stehen, wie oben 364,4“. , kacig” ist als ,ayatana“ zu iibersetzen, welches auch wortlich
im Uigurischen durch ,,Durchgang” wiedergegeben ist (skr. a-ya= eintreten).
493 5,266, UWB, ,Bereich (eines Sinnesorgans oder des befleckten Bewusstseins), Sinnesobjekt (skr.
vishaya)“. Auch S.137, UWB, ,ebenso kennen diese 6 Sinnesbereiche sich untereinander nicht (u.a.)“. Bei
Radloff: ,Im Ganzen gibt es sechs (Gebiete) begleitender Umstdnde, von denen jedes einem ihm
entsprechenden Organe angehort, die gesondert von einander dastehen und unter einander ebenso auch
keinerlei Verkehr haben*, bei Réhrborn/Schulz: , die sechs Sinnesbereiche (Visaya) stehen (auch)
gesondert da, indem sie zu ihrem je eigenen Sinnesorgan (indriya) gehoren. Ebenso kennen diese (d.h. die
Visayas) sich auch untereinander nicht“. Bei Tekin: ,Indem (es noch) insgesamt sechs zu Fesselnde (gibt)
(Visaya) und (jeder von ihnen) zu seinem eigenen Durchgang (Ayatana als indriya) gehért, stehen sie
gesondert da. Ebenso erkennen jene (d.s. Visayas) sich auch untereinander nicht“. Bei Nobel:
,Sinnesbereiche”, als Fn: ,,...Gebiet, Bereich,...bezieht sich an unserer Stelle mehr auf die dusseren
Sinnesbereiche, die Sinnesobjekte”.
494 Bei Radloff: ,das Organ Auge strebt bestiandig Farbe(Form) und Raum(-Verhéltnisse) zu schauen®, bei
Rohrborn/Schulz: ,der Augen-Sinn schaut standig die Farben-Statte (Riapa)“. Bei Tekin: ,,der Augen-
Durchgang (Caksus-Ayatana) schaut stindig die Farbe und den Ort*. Bei Nobel: ,Augen-Sinn blickt (als Fn:
»---.Sinnesorgan, Auge, Ohr, usw., dieser zweite Teil...hat im Skr.-Text keine Entsprechung )...Farben-Stitte
(als Fn: ,“Farbe“ als Ubersetzung von ,Ripa, (schone) Gestalt”)“ zudem als Fn: ,Im Skr. steht hier und im
folgenden ,dhavati, lauft (hinterher)“, und beim Geruchssinn ,harin, nehmend“, was zum Bilde der
Réauber passt. Bei [-Tsing ist der Ausdruck jedesmal der besonderen Tatigkeit der Sinne angeglichen®. In
den Anmerkungen bei R6hrborn/Schulz (S.99-113): ,,6ng orun ,Farbe und Ort" (=skr. Riipa). Dieser
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9-kulgak kacig tziiksiiz . liniig savig

Ohr Durchgang ununterbrochen .. Laute Worte

Der Ohren-Durchgang nimmt ununterbrochen Laute und Stimmen#9>

10-esidiir 5 burun kacig turkaru .. yid ypar-

wahrnehmen :: Nase Durchgang dauernd . Duft Geruch

wahr. Der Nasen-Durchgang riecht standig Diifte und Geruch*9s.

11-1g yidiskayur 5 til kacig tatganur

riecht 5 Zunge Durchgang schmeckt

Der Zungen-Durchgang*? schmeckt

12-adruk adruk tatiglarig 5 et’0z kacig

verschieden verschieden Geschmack 5 Korper Durchgang

verschiedenste98 Geschmacke. Der Tast-Durchgang

13-atkanur .. agir yinik biiritmekig :: kongiil

Fesseln/binden .. schwer leicht Bertihrung 5 Bewufitsein

bindet sich an schwere und leichte Beriihrungen+9°. Der Denk-

Begriff kommt in anderen Texten auch als 6ng koérk ,Farbe und Form“ vor.“; und ,yitisqa-= riechen”
<*y1d+1-s+qa-.“; und ,tatgan-“schmecken”<*tat-1g+a-n-.“ Das Begriffspaar ,6ng-orun ist speziell
uigurisch. Im Chinesischen werden nur durch einen Begriff diese beiden Bedeutungen ausgedriickt. Die
Uiguren sahen sich wohl gezwungen, da sie sich diesem Umstand wohl bewuf3t waren, durch dieses
Begriffspaar dieser Zweideutigkeit auf diese Weise gerecht zu werden. Erkenntnistheoretisch ist ein
Objekt somit aus seiner farblichen Unterscheidung (vom Umfeld) und seiner raumlichen Ausdehnung
und Position her wahrnehmbar (siehe auch Buch I dieser Arbeit).

495 Bei Radloff: ,Das Organ Ohr (strebt) Laute und Worte...“, bei R6hrborn/Schulz: ,,der Ohren-Sinn hort
ununterbrochen Laute und Worte (Sabda)*. Bei Tekin: ,Ohren-Durchgang ($rotra-Ayatana)...vernimmt*.
Bei Nobel: ,,Ohren-Sinn hort auf den Ton“.

496 Bei Radloff: ,Das Organ Nase strebt...Geriiche und Wohlgeriiche...“, bei Rohrborn/Schulz: ,Nasen-Sinn
riecht stindig Geruch und Duft (gandha)“. Bei Tekin: ,Nasen-Durchgang (Ghrana-Ayatana)...Duft". Bei
Nobel: ,Nasen-Sinn beriecht bestandig den Bereich der Wohlgeriiche (als Fn: ,Gebiet, Bereich, womit auch
Skr. Ayatana wiedergegeben wird.).“. In meiner Ubersetzung habe ich versucht das Begriffspaar ,y1d
y1iparig” nicht als Synonymkompositon, sondern als Gegensitze wiederzugeben, da im Uigurischen ,y1d1g“
als ,schlechter Geruch” zu iibersetzen ist (siehe Caferoglu, S.293). Siehe auch M.ERDAL, S.66: “yipar
=musk", oder Gabain, S.385, ,y1d-=stinken".

497 Bei Radloff: ,Das Organ Zunge...“, bei R6hrborn/Schulz: ,Zungen-Sinn schmeckt verschiedene
Geschmacke (rasa)*“. Bei Tekin: ,Zungen-Durchgang (Jihva-Ayatana) ...Geschmicke". Bei Nobel: ,strebt
danach, schone Geschmacke zu kosten®.
498 §.59 und 60 UWB, adin, hier: (von einander) verschiedene/andere (als sonst dargebrachte).
499 Bei Radloff: ,Das Organ Korper beurteilt und fiihlt das Leichte und das Schwere..., bei
Rohrborn/Schulz: ,Kérper-Sinn perzipiert schwere und leichte Beriihrungen (Spars$a)“. Bei Tekin:
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14-kacig ermeksiz . nomug torig idertr

Durchgang ohne sein . Dharma Gesetz befolgen

Durchgang folgt, ohne (selbst) zu sein, dem Dharma-Gesetz500.

15-alt1 torlig kaciglar . 0z islerin

sechs Arten Durchgange . eigen Arbeit

Die sechs (Sinnes-)Durchgangs-Arten>°! verfolgen jeder fiir sich anderes°2 jeweilige Aufgaben

16-iderip . ozke ozke adinaguda

befolgen . selbst selbst anders

und binden sich selbst unterschiedlichst und verschiedenst

17-6ngin ongin atkanur 5 bilig erser

verschieden  verschieden  gefesselt 5 Wissen sein

an5°3, Das wahrnehmende Bewuf3tsein

,Korper-Durchgang (Kaya-Ayatana) haftet an schwerem und leichtem Beriihren“. Bei Nobel nur: ,sanfte
Beriihrungen®.
500 Bei Radloff: ,(wahrend) das Organ Sinn nicht existierenden (nicht realen) Normen und
Schliissen (Regeln) sich widmet*, bei Rohrborn/Schulz: ,der Denk-Sinn (mana-indriya) folgt
unermiidlich dem Dharma (Hend.) nach*. Bei Tekin: ,Herz-Durchgang (manas- oder Citta-Ayatana)“. Bei
Nobel: ,Denk-Sinn erkennt, ohne Uberdruss zu kennen (als FN: Auch der Denk-Sinn (mana-
indriya) ist unersattlich.).“. In den Anmerkungen bei Réhrborn/Schulz (5.99-113): ,Emendation:
arinmaksiz ,,ohne nachlassig zu werden“ (arin- ,faul sein“ AGr.; und vgl. ariniiksiizin ,,unermiidlich”
396,10). Diese Bedeutung ist durch das chinesische Original gesichert: Chin. 18 v.u. 19, das manas-indriya
konstatiert dharmas, und kennt (dabei) keine Abneigung (d. h. tut es dauernd)*“. Im Text aber drméksiz
Jnicht seiend“, demnach ware es Attribut zu dem darauf folgenden nom tort, aber in diesem metrischen
Teil trennt die Interpunktion Adjektive von ihren Substantiven nicht. Trotzdem ist meine Lesung sehr
zweifelhaft.“ Auch wenn die urspriinglichen Versionen ein ,unermiidlich” an dieser Stelle haben, so steht
im Uigurischen ,ohne Sein“. Dies stellt m.E. eine weitere, speziell uigurische Abweichung dar.
501 5,108 und 109, UWB, ,sechs”, sechs Sinnesorgane, sechs Grundfiguren, 6 Paramitas, die auf sechs
Grundsatzen beruhende Lehre, 6 Existenzformen, 6 Silben, 6 Yoginis, 6 Devalokas, 6 kanonische Biicher, 6
Doppelmonate, 6 positiven Flotentone, 6 Feinde, e.t.c., in: 365/4,367/13,369/16, 364 /22 und 3 und 15,
371/7und 1,375/ o.et pass., 394 /12"
502 5§51 UWB, andere/unterschiedliche, ,die Sinne perzipieren jeder fiir sich, von den anderen getrennt”.
503 Bei Radloff: , da die sechs verschiedenen Organe sich nur mit ihren eigenen Angelegenheiten
beschaftigen, ziehen sie das ihnen Eigene von dem Anderen geschieden in Betracht®, bei R6hrborn/Schulz:
»die sechs Sinne verfolgen ihre eigenen Angelegenheiten und jeder fiir sich, vom anderen getrennt,
perzipieren sie“. Bei Tekin: ,die sechserlei Durchginge (sadayatana als indriya) folgen ihren eigenen
Geschiften nach, und jeder haftet verschiedener(weise) an dem anderen (d.h. jedes Indriya an dem
entsprechenden Visaya)*“. Bei Nobel: ,So gehen diese sechs Sinne hinter den Dingen her (als FN: wortlich:
“den Dingen folgend erheben sie sich, gehen hinter den Dingen her") und erzeugen ein jeder in seinem
Bereiche Unterscheidungen (als FN: der verhangnisvolle Irrtum liegt gerade darin, dass
“Unterscheidungen’ gemacht werden. Die Gegenstéinde, die Gegebenheiten (dharma), sind "leer’ und
haben keine spezifischen Attribute.).”.
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18-yilvi teg . ¢INs1zZ yarpsiz belgii-

Zauber gleichsam/ nur wie . unwahr unfest erscheinen

ist wie ein Zauber. Unwahr und kraftlos erscheint es504,

19-rer 5 kaciglarka tayanip . igidig ezig

Durchgange stltzen .. Lige Trug

Es stiitzt sich auf die Sinnesdurchginge und befolgt (so) Tauschung und Trug.

20-ig idertir 5 kalt1 kurug suzakda

befolgen 5 wie trocken Dorf

Gleichsam wie eben in einem leeren Dorf eine

21-kisi yugurir kacar teg 5 kaciglarka

Person lauft wegrennt gleichsam/ nur wie 5 Durchgange

Person rennt und umherlauft. Es stiitzt sich auf die Sinnesdurchgange

22-tayanur . alti biligler anculayu ok

ist gestiitzt . sechs wissen solche Art SO

und auf die sechs Erkenntnisse in solcher Weise.

504 Bei Radloff: ,Was das Wissen betrifft, (so ist es) wie ein Zauber und erscheint unwahr und nicht
feststehend”, bei Rohrborn/Schulz: ,,Was das Bewusstsein (Vijfiana) angeht, so ist es wie ein Zauber,
unwahr und ohne Festigkeit“. Bei Tekin: ,was das Wissen anbetrifft, erscheint es wie ein Zauber*. Bei
Nobel: ,Das Bewusstsein (als FN: ,,....dem genau Skr. ,Vijfiana“ entspricht. An dieser Stelle steht jedoch
»Citta“, das aber auch sonst im Sinne von ,Vijiana“ gebraucht wird...“, siehe auch Anmerkungen auf S.54-
55 bei Nobel) ist wie eine Vortauschung und (daher) nicht wahre Wirklichkeit".
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23-kongiil yugirir kamagda . orun iyin  tegziniir

Bewufitsein lauft in allem . Ort folgen kreisen

Das Bewuf3tsein lauft in allens%5; dem jeweiligen Aufenthaltsort5°¢ gemaf3 kreist es umher,

24-erkliglerke tayanip 5 atkaklarig atkanu

Herrscher stiitzen :: Fesseln zu fesseln

stiitzt sich auf die (jeweiligen) Herrscher, bindet sich den Fesseln an und

505 Bei Radloff: ,Da es sich auf die Organe stiitzt, beschaftigt es sich mit Falschem und Unwahrem. Wie von
einer leeren Ansiedlung die Leute weglaufen und fliehen, so stiitzen sich auf die Organe auch die (durch
sie erworbenen) Kenntnisse (Empfindungen)“, bei R6hrborn/Schulz: ,Da es sich auf die Sinnesorgane
(indriya) stiitzt, folgt es dem Trug (Hend.). Wie ein Mensch in einem leeren Dorf umherlauft (Hend.),
ebenso stiitzen sich die sechs Bewusstseins(-Arten) (Vijiana) auf die Sinnesorgane”. Bei Tekin:
»,Durchgange (indriya)...dem Triigerischen...lauft“. Bei Nobel: ,Sich auf die Sinnen-Statten stiitzend, sucht
es in Begehrlichkeit das Unwahre. Wie wenn ein Mensch in einem leeren Dorf umherirrt, ebenso auch die
sechs (Arten des) Bewusstseins (als FN: Je nachdem man sich eines Gegenstandes oder eines Dharma mit
dem Auge, Ohr usw. ‘bewusst” wird), (indem) sie sich auf die (sechs) Sinne stiitzen".
506 Hiermit ist dann der jeweilige Bereich einer Sinneskraft gemeint. Diese werden in Satz 24 als Herrscher
benannt. Diese sind als skr.“indriyani“= Potenzen oder Fahigkeiten zu verstehen.
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Imaho bising bir yigirmi. . / Imaho, Fiinftes Buch, Elfter Abschnitt (365)
1-adirtlayur tolp savig . bis atkanguk uz-

unterscheiden alle Worter .. finf Fesseln

unterscheidet597 alles Benannte5°8, Die Fiinf Fesseln

507 §,55 UWB, ,adirt-=unterscheiden®, hier: ,benennen, einstufen, und S.261 und 262, ,atkak=
Bewusstseinsobjekt (skr Alambana); indem das Bewusstsein sich auf die Sinne (skr. indriya) stiitzt und
die Alambanas zum Objekt nimmt...“, auch fiir 365/3 ,, das Bewusstsein wandert den jeweiligen Objekten
entsprechend in den Statten der 6 Sinne...“und auch fiir 393/6. Fiir 364/17: ,die 6 Sinnesorgane
verfolgen ihre spezifischen Aufgaben und perzipieren, jedes fiir sich, getrennt vom anderen” S.264 und
ebenso dort 364/24: ,,das Bewusstsein stiitzt...sich auf die Sinnesorgane, perzipiert die Objekte und
unterscheidet alle Dinge“. Auch in 364/5,361/1, 393/6,371/8. Als Verb ,atkan-“ und ,Nach dem
Abhidharmakosha (libersetzung von La Vallee Poussin I 52) ist skr. ,Alambana =0bjekt" nur mit Bezug
auf das Bewusstsein zu verwenden, skr ,visaya=Bereich“ dagegen fiir das Bewusstsein und fiir die
Sinnesorgane. Auch die uig. Buddhisten diirften sich im Klaren gewesen sein, daf hier zwei verschiedene
Begriffe vorliegen, denn sie libersetzen das chin. Aquivalent von skr. ,Alambana“ normalerweise mit
,atkak“, das chin. Aquivalent von skr. ,visaya“ normalerweise mit ,,atkangu“. Wenn in einigen Belegen das
»visaya“ als ,atkak” wiedergegeben ist, so ist dies als ,interpretierende Wiedergabe“ zu verstehen“. Man
solle zudem nicht daraus schlief3en, dafd diese Synonyme seien, denn der Umgekehrte Fall sei nicht
bekannt. ,Die Bedeutung ,Objekt des Bewusstseins (skr. Alambana) kommt in Frage, wenn in
wertneutraler oder positiver Weise von den Funktionen des Bewusstseins die Rede ist. Fiir die
Vijfianavadins werden die Bewusstseins-Objekte des Parikalpita-Bereichs, das falsche ,Greifen (skr.
Graha)“ von solchen Objekten, zum eigentlichen ,Siindenfall“ und stark negativ bewertet. Im Skr. und im
Chin. Wurden spezielle Termini fiir das falsche , Greifen“ entwickelt. Im Atii. wird dafiir die altere
wertneutrale Terminologie iibernommen. Sind die chin. Vorlagen nicht bekannt, so ist also der wertfreie
und positiv wertende Kont. das einzige Kriterium fiir die Wahl des Ubersetzungs-Aquivalents ,Alambana“.
Die Ubersetzung ,Greifen (skr. Graha) kommt in negativ wertendem Kont. in Frage...“. Zudem sind bis S.
268 angegeben: ,perzipieren, wahrnehmen, Objekte nehmen (skr. alamb-), (das falsche) Greifen (nach
illusiondaren Wesenheiten) (skr. Graha), ergreifen, (gedanklich) konstruieren, sich vorstellen, sich
ausdenken, sich anhdangen®. Und auch fir 364/23, 17, 13 und 24, 376/16, 387 /6 und 20, 386/3, 388/2
und 389/3 ist es auch als: ,atkangu“ als ,Bereich (eines Sinnesorgans oder des befleckten Bewusstseins),
Sinnesobjekt (skr. visaya)“ angegeben. Auch Gegenpol ,,ohne falsches Ergreifen” in 387/20 und 384/2.
yhicht in 384 /2 und 393/6“. In den Anmerkungen bei R6hrborn/Schulz (S.99-113): ,,adqanu adirtla-. Man
wirde adqanip a. erwarten.”
508 Bei Radloff: ,Der Sinn lauft bestdndig, er wechselt gern den Ort (die Organe), da er auf die starkeren
(Sinneseindriicke) sich stiitzt, wenn er die Urteile fillt, scheidet er von einander alle Worter (Objekte?)”,
bei Réhrborn/Schulz: ,das Bewusstein lauft iiberall umher, den Stitten (Ayatana?) folgend umwandelt es
(sie)...stiitzt sich auf die Machthaber (d.h. Sinnesorgane?) und perzipiert die Sinnesbereiche (?), und
(dadurch) unterscheidet es alle Dinge*. Bei Tekin: ,Durchgiange” an Stelle von ,Machthaber”, zudem , das
Herz lauft iiberall, dem Ort (gemeint sind die Indriyas) folgend wandelt es umher. In dem (das Herz) sich
auf die Machthaber (d.h. Indriyas) stiitzt und sich den zu Fesselnden (skr. Visaya) anhaftet, unterscheidet
es alle Dinge (wrtl.: Worte) und die fiinf zu Fesselnden (Visaya= die fiinf Sinnesobjekte) ununter-
brochen®. Bei Nobel: ,,das Bewusstsein (in seiner sechsfachen Art; als Fn: Fiir Bewusstsein steht hier skr.
»Citta, Sinn“, zum Unterschied von ,indriya, Sinn“ (Auge, Ohr, usw, wird in diesem Zusammenhang mit
‘Bewusstsein libersetzt)), iiberall eilig suchend, geht es hinter den Stitten her (als Fn: wortlich: ,,...den
Statten folgend, umwandelt es (sie)...)".
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2-iikstz :: kanmaksizin amrayur . nomug  torig

ununterbrochen :: unersattlich lieben .. Dharma gemaf3

liebt599 es ununterbrochen und unbefriedigt und bedenkt dieses geméafs dem Dharmas0.

3-sakinur . ancakaya yme tinmadin 5 atkak

bedenken .. ein wenig wiederum ohne auszuruhen :: Fesseln

Ohne wiederum auch nur ein wenig zu ruhen>!!, lauft es den Fesseln folgend

4-iyin yugirir . alti kacighg orunta

folgen laufen . sechs Durchgang Ort

umher in den Gebieten der Sechs Sinnesdurchgange

5-kok kalikda kus kuzgun . tidigsizin

blau/Himmel Himmel Vogel Rabe . grenzenlos

wie im Himmel und Firmament Raben und Vigel ohne Grenze

6-ucar teg 5 kaciglarka yolanip . kilip

fliegen gleichsam/ nur wie 5 Durchgiange  sich auf den Weg machen.. machen

fliegens1z. Den Sinnesdurchgangen folgend macht

509 5,119, UWB, ,sinnlich, freundschaftlich oder im relig. Sinne lieben, begehren, liebevoll sein; das
Bewusstsein begehrt ununterbrochen und unersattlich die 5 Sinnesbereiche“. Auch S.121 UWB,
,amranmak, immer Suv*.
510 Bei Radloff: ,die fiinf (Gebiete) der begleitenden Umstdnde unaufhérlich und jedes fiir sich liebt er und
liberdenkt die Dharma (Normen) und Schliisse, ohne jemals auszuruhen®, bei Rohrborn/Schulz: ,Die fiinf
Sinnesbereiche begehrt es ununterbrochen und unersittlich, und die Dharmas (Hend.) bedenkt es, ohne
auch nur im geringsten zu ruhen®. Bei Tekin: ,Unersittlich liebt (das Herz sie) und die Dharmas bedenkt
es, ohne auch nur ein wenig auszuruhen®. Bei Nobel werden die Bereiche genannt: ,Im Vertrauen auf (als
Fn: oder gestiitzt auf) die (sechs) Sinne und sich an die (einzelnen) Bereiche haltend, erkennt das
(sechsfache Bewusstsein) die Dinge und begehrt (darum) bestandig nach Gestalt, Ton, Wohlgeruch,
Geschmack, Beriihrung und iiber die Dharmas nachdenkend ruht es keinen Augenblick.”.
511 JWB, S.133, ,ein wenig, etwas, flr kurze Zeit, gering, absolut, iiberhaupt (nicht)*.
512 Bei Radloff: ,Das Urteil lauft gern umher in den sechs Ortern der Organe grade wie im Himmelséther
(im Luftraume) allerlei Vogel (wie Vogel und Raben) unbehindert umherfliegen®, bei R6hrborn/Schulz:
»den Sinnesobjekten folgend lauft es in den sechs Sinnesorganen umher, wie Végel und Raben am Himmel
(Hend.) ohne Hindernis fliegen“. Bei Tekin: ,dem zu Fesselnden folgend, 1auft (das Herz) am Orte der
sechs Durchgdnge (indriya), wie wenn am Himmel Végel und Raben...“. Bei Nobel: ,Entsprechend der
(gegebenen) Veranlassung wandert es iiberall in den sechs Sinnen umher, wie ein Vogel im Luftraum
fliegt und dabei keine Behinderung hat".
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7-bolarni tayangu orun 5 timin

sie Stiitze Ort i jetzt

es sie zu dem Ort seiner Stiitze. Jetzt

8-0k uyur adirtlagal . tasdin singar-

SO verstehen unterscheiden . aufden Richtung

versteht es (das Bewufstsein) so zu unterscheiden513 die aufden gelegenen

9-ki koriglerig 5 bo et'oziig bilmezler

Erscheinung 5 dieser Korper nicht wissen.. .

Erscheinungens14. Diesen Korper (er)kennen sie5!5 nicht;

10-kiltaci siz tozlligin 5 tozi kenti bek

Macher ihr Wurzel :: Wurzel selbst stabil

und (auch nicht) euch als Macher seiner Wesenheit51¢6. Die Wurzel selbst ist nicht

11-ermez . tiltaglarka tayaklig biitmis ol

nicht sein . Ursachen gestiitzt vollendet dieses

stabil. Auf Ursachen gestiitzt ist sie entstanden>?7.

513 §.55 UWB, ,unterscheiden” hier: ,das Bewusstsein erkennt alle Dinge; erkennen, analysieren®.
514 Bei Radloff: ,Er lehnt sich an die Organe an, macht sie zu seinem Stiitzpunkte (indriya) und kann
demgemafd unterscheiden die nach aufden hin befindlichen Anblicke (Vedana (Gefiihle))*, bei
Réhrborn/Schulz: ,(das Bewusstsein) lehnt sich an die Sinnesorgane und macht diese zu (seinen)
Stiitzpunkten. Alsbald kann es (dann) das dussere Gesichtsfeld (?) unterscheiden”. Bei Tekin: ,(Das Herz)
macht sich auf den Weg zu den Durchgangen und macht jene zu Stiitzpunkten...die aussen befindlichen
Anblicke“. Bei Nobel: ,es lehnt sich an diese (sechs) Sinne an, macht sie zu seinem Stiitzpunkt und wird
dadurch befahigt, die dusseren Bereiche gesondert zu erkennen®.
515Der hier verwendete Plural deutet auf die Sinnesdurchgange hin.
516 Das bei C.Kaya getrennt geschriebene ,siz“ kann nur als ,ihr“ iibersetzt werden; nicht, wie bisher, als
Verneinung (als ,kiltagisiz“). Zu vermuten ist eine spezifisch uigurische Stelle, in der, auf3er der Selbst-
Losigkeit, die bereits bei Nobel vorhanden ist, auch der Akt der Konstruktion dieses Selbst somit unter-
gebrachtist. Aus ,dieser Korper hat keine Wesenheit” wird somit , Dieser Korper hat keine Wesenheit, der
Schopfer dieser Wesenheit seid ihr selbst”. Auch moglich ist ,der Korper als Ermdglicher des Wesent-
lichen/des Selbst".
517 Bei Radloff: ,Diesen Korper kennen sie nicht und (wissen nicht), dass er eine nichtreale (nicht
wirkende) Grundlage hat, (denn) seine Grundlage ist eben nicht fest, und ist auf Ursachen (skandha?)
gestiitzt geschaffen®, bei Rohrborn: ,Sie erkennen diesen Korper nicht, und dass seine Wesenheit ohne
Tater (d.h. ohne Ich) ist. Seine Wesenheit selbst ist nicht fest. Gestiitzt auch (wahrscheinlich Schreibfehler
fiir ,auf”, auch bei Tekin ,auf”) Ursachen ist er entstanden®. Bei Tekin: ,ohne Schopfer”. Bei Nobel: ,Dieser
Korper hat kein Wissen und hat keinen Tater (als FN: Es ist kein selbstdndig Handelnder, mit anderen
Worten, kein ‘ich’ (Atman) vorhanden). Seine Wesenheit (als FN: auch sonst meist in diesem Sinne
gebraucht, eigene Natur, Wesenheit) ist nicht fest (dauerhaft) und wird nur in Beziehung auf (als FN:
»oder “gestiitzt auf'“, und ,,wird ‘vollendet’, 'kommt zustande'*) eine Ursache".
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12-alku ugurin igid nomda . togmisi

alles Gelegenheit falsch Dharma . Entstehung

Seine Erscheinung ist zu allen Gelegenheitens!8 auf falschem Dharma entstanden.51°

13-yme belgtiliig 5 kalt1 yantir  itig teg

wiederum Merkmal/Erscheinung :: wie Yantra  Ausstattung gleichsam/ nur wie

Gleichsam wie eine Maschine oder Gerat®2° gelangt er durch Taten zur Macht.

14-kiling iyin erksiniir 5 tort uluglar  bir-

Tat folgend zur Macht gelangen :: vier  Grofde ansammeln

Die Vier Grofien (Grundstoffe) sammeln sich an;

15-ikip . timin biitmis et'6z ol @ tiltag

jetzt vollendet Korper dieses :: Ursachen

und soeben ist der Korper vollendet521. Der Ursache

16-iyin evrilip . ongi tiislg tartarlar

folgend kreisen . anders Frucht abwagen/ziehen

gemaf? kreisen sie und ziehen verschiedene Friichte nach sichs22,

518 5,102 und 103, UWB, ,griindlich, vollstandig“. Somit ,,...auf der komplett, absolut, ganz, total...“.
519 Bei Radloff: ,Dass er unter allen Umstidnden auf falschen Dharma (samjna) steht, ist offenbar”, bei
Roéhrborn/Schulz: ,Dass er unter allen Umstanden aus einer triigerischen Vorstellung entstanden ist, ist
auch klar“. Bei Nobel: ,Infolge einer unwahren Unterscheidung entsteht er “.
520 [n den Anmerkungen bei R6hrborn/Schulz (S.99-113): ,yantir < skr. yantra ,Maschine“ (TT VIII
yamtru).”
521 Bei Radloff: ,Grade wie eine jantir (?) Herrichtung (?) gelangt schnell die Tat (Samskara der Eindruck)
zur Macht. Nachdem die vier Grofien (Mahabhiita= die vier Elemente) sich vereinigt haben, ist allmahlich
der Korper entstanden®, bei Rohrborn/Schulz: ,,Wie eine Maschine (Hend.) (skr. yantra) gelangt er infolge
von Taten zur Macht (d.h. zur Bewegung). Nachdem sich die vier Grofsen (Mahabhiitani) vereinigt haben,
ist sogleich der Korper vollendet“. Bei Tekin: ,,wie eine Maschine (skr. yantra) und eine Ausstattung”. Bei
Nobel: ,und (darum) kommt er, gleichwie durch Maschinenkraft, durch die Tat (als FN: Karmayantra,
Maschine der Tat, ist ein gelaufiger Ausdruck. Die Frage, wie sich die Lehre von dem automatisch
fortwirkenden karman zum Problem der Willensfreiheit verhalt, wird nicht gestellt) in Bewegung®.
522 Bei Radloff: ,Die Ursachen bewegen sich gern im Kreise und ziehen andere Grundlagen an sich“, bei
Rohrborn/Schulz: ,,Gemaf der Ursache herumwandelnd, bringen sie (die Kérper) verschiedenste Friichte
hervor”. Bei Nobel: ,Erde, Wasser, Feuer und Wind vollenden zusammen den Kérper, und entsprechend
dieser Veranlassung ruft (der Korper) verschiedenartige Frucht (als FN: Weniger wahrscheinlich rufen
(die Elemente) verschiedenartige Frucht hervor...) hervor.“.
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17-yumgi yigilip bir yirte . icin

samtlich ansammeln ein Ort .. innen

haufen sich alle an einem Ort an und

18-kars1 titirler 5 ince kalt1 tort

entgegen sagen i SO wie vier

werden (so) gegensatzlich genannt523. Auf diese Weise sind die vier

19-yilan 5 bir kamatsida  turmis teg

Schlangen 5 ein Kafig verbleiben/bestehen gleichsam/ nur wie

Schlangens24 wie in einem ein Kéafig>25 verbleibend.

20-tort mahabutlug yilanlar . ozke

vier Mahabhuta Schlangen . selbst

Auch wenn die Wurzeln der vier Mahabhuta- Schlangen selbst

21-tozi ongi ongi ol 5 tursarlar yme

Wurzel verschieden verschieden diese 5 verbleiben/bestehen  wiederum

verschieden und unterschiedlich sind, halten sie sich

22-bir yirte . agtinurlar inerler

ein Ort . aufsteigen absteigen

in einem Ort auf. Sie steigen auf und sinken abs26.

« «

523 [n den Anmerkungen bei R6hrborn/Schulz (S.99-113): ,tidir < ti-t-ir, tit- ,genannt werden”.
524 §.77, UWB, ,agulug yilan=Giftschlange".
525 Bei Radloff: , Alle sammeln sich an einem Platze, sind (aber) als Gegensatze zu bezeichnen, grade so wie
vier Schlangen, die in einem Kéfige sich befinden®, bei R6hrborn/Schulz: ,Alle sammeln sich in einem Ort,
untereinander sind sie Gegenséatze, so wie wenn vier Schlangen in einem Kifig sind“. Bei Tekin: ,(Von) den
vier Mahabhiita-Schlangen ist ihre Wesenheit jedem verschieden, obwohl sie in einem Ort sind“. Bei
Nobel: ,Sie befinden sich (zwar) zusammen an einer einzigen Stitte, (doch) stehen sie miteinander in
Widerstreit und fiigen sich Schaden zu, wie vier Gift-Schlangen, die in einem Kafig wohnen*.
526 Bei Radloff: ,Diese vier Elemente-Schlangen haben jede fiir sich eine selbstidndige Wesenheit,
obgleich sie an einem Platze sich befinden. Sie steigen empor und senken sich herab, bewegen
sich aufwarts und abwarts“. S.75 UWB, ,agtin-=hinaufsteigen, nach oben gehen®, ,die Elemente
im Korper steigen auf und ab, gehen nach oben und unten“; und UWB, S.110, ,nach unten,
abwarts“, bei Rohrborn/Schulz: ,Die Schlangen der vier Elemente sind nach ihrer Natur im
Wesen verschieden (Hend.), obwohl sie in einem Ort sind. Sie steigen empor und senken sich herab. Sie
gehen nach oben und nach unten”. Bei Nobel: ,Diese vier Elemente-Schlangen sind ihrer Natur
nach alle voneinander verschieden. Obwohl sie an einer einzigen Statte wohnen, gibt es fiir sie
(einerseits) ein Emporsteigen, (andererseits) ein Versinken. Teils nach oben gehend, teils nach
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23-iistliin altin yorirlar

oben unten wandeln

Sie laufen drunter und driiber,

24-tolp et'6zde

ganz Korper

verbreiten sich im ganzen Koérper und

(366)
1-yadilip ‘eng kininte barirlar . ur-
ausbreiten ganz Ende ankommen

ganz am Ende kommen sie an

2-liikstiz o¢cmek toriike :: tort

unverganglich ~ Verldschen Gesetz 5 vier

gemafd dem unverganglichen Gesetz der Verganglichkeit527.

3-uluglar agulug . yilanlarning arasinta

grofde giftige . Schlangen inmitten

Unter den vier Grofien, inmitten328 der giftigens2° Schlangen,

unten gehend, (dringen) sie iberall hin im Kérper*. In den Anmerkungen bei Rohrborn/Schulz
(5.99-113): ,agdinurlar indrlar. Im Chinesischen: ,sie haben Auf- und Abstieg“ (J. Nobel, S.59,12). Fiir
agtin- vgl. Hts. [T aqtur- (Z. 1967, lies agtur- ,heraufgehen“) und dazu Kasgaris ag- ,yiikselmek“.”
527 Bei Radloff: ,In dem ganzen Korper sich ausbreitend, gehen sie zu allerletzt zu dem Gesetze
des nicht dauernden Erléschens®, bei Rohrborn/Schulz: ,Im ganzen Korper verbreiten sie sich,
und ganz am Schluf3 gehen sie dahin, gemafl dem Gesetz (dharma) der Unbestindigkeit und des
Erloschens”. Bei Nobel: ,Am Ende wenden sie sich dem dharma des Vergehens zu“. In den
Anmerkungen bei Rohrborn/Schulz (5.99-113): , iirliiksiiz 6¢mak tori. ii. und 6. stehen attributiv zu torti.
Im Chinesischen steht nur ,Dharma des Vergehens” (J. Nobel, 5.59,12). Vermutlich skr. Viparinama-
Dharma=Gesetz des Wandels"“.
528 5,174, UWB, ,Erde und Wasser von den 4 Elementen, den giftigen Schlangen®.
529 5,115, UWB, hat hier: ,aluklug=gewaltigen Schlangen“ und vermutet ,agulug”. Dem ist
zuzustimmen, da bereits auch im Skr.-Original von diesen ,Giftschlangen“ die Rede ist. In den
Anmerkungen bei R6hrborn/Schulz (5.99-113): ,,agulug. In B Il r. 5 steht dafiir aluqlug. aluq bedeutet nach
Kasgari ,grob“.“ Auffallend ist auch hier die uigurische Interpunktion.
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4-yirli suvl ikegl . tiklisreks3o

Erde Wasser beide .. oft

sinken die mit Erde53! und die mit Wasser beide oft

5-kod1 inerler . yiilli ooth

unten absteigen . Wind Feuer

nach unten ab. Die mit Wind und die mit Feuer

6-ikegii . yintem oru barirlar . bolar

beide . standig oben ankommen . diese

kommen beide standig oben an. Wenn diese

7-i¢in karismakdin . ks igler

innen vermischen .. zahlreiche Krankheiten

sich innerhalb vermischen, entstehen viele Krankheiten532,

8-toreiylir 5 kongiil biligke tayanip

entstehen :: Bewuf3tsein wissen stiitzen

Der Geist nistet sich, auf das Wissen stiitzend,

9-bo et'ozde ornanip . ongin ongin

diese Korper einnisten . anders anders

in diesen Korper ein und lasst verschiedenste

530 In den Anmerkungen bei R6hrborn/Schulz (S.99-113): ,likiisrak ,mehr. Hier ,oft“, denn das chin.
Original hat ,fiir gewohnlich” (J. Nobel, S.59, 12).“
531 Hier und im Weiteren sehr wortlich tibersetzt. Moglich auch: ,das Erd-Element,..."
532 Bei Radloff: ,In den vier Elementen der giftigen Schlangen Mitte (sind) die Beiden, die Erde und das
Wasser, (die) sich haufiger nach unten herabsenken, die Beiden (aber) die Luft und das Feuer steigen
stets nach oben, da diese somit auf einander stofen, entstehen zahlreiche Krankheiten®, bei
Roéhrborn/Schulz: ,Unter den vier grofden, giftigen Schlangen steigen das Erde- und Wasser- (Element),
alle beide oft herab, das Wind- und das Feuer-(Element), alle beide erheben sich standig. Infolge des
Widerstreits entstehen viele Krankheiten“. Bei Nobel: ,Unter diesen vier Arten von Giftschlangen sinken
die Erde- und Wasser-Schlange beide zumeist nach unten. Die Wind- und Feuer-Schlange sind beide von
Natur aus leicht und gehen (deshalb) nach oben. Dadurch, dass sie sich deswegen miteinander in
Widerstreit befinden, entstehen die vielen Krankheiten”.
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10-kilturur 5 edgitli ayigh kilingig

machen :: gute schlechte Taten

schlechte sowie auch gute Taten machens33.

11-iltip yene kemisiir . bis ajunlug

fithren wieder hinwerfen .. finf weltlich

Es fiihrt hin und wirft einen hinein in die finf weltlichen

12-orunta 5 kiling iyin tiisinge

Orte 5 Tat folgend Frucht

Orte. Als der Taten gemafde Fruchts3+

533 Bei Radloff: ,,Da nun der Sinn sich auf das Wissen stiitzt und im Kérper seinen Sitz hat, wird er
zu verschiedenen Taten getrieben, bringt gute und bose Taten hervor und treibt sie wieder von
sich“. S.301-306, UWB, ,Ungliick, Elend, Ubel, Schaden, Siinde, das Befleckte, elend, ungliicklich,
schwierig, unangenehm*; fiir 366/10, 367/17 ,die mit dem Leid der Siinde Behafteten®, bei
Réhrborn/Schulz: , das Herz-Bewusstsein (Mano-Vijiiana) stiitzt sich auf diesen Kérper (und)
wohnt (in ihm). Es 143t ihn verschiedene (Hend.) gute und bose Taten verrichten. Sie fiihren und werfen
(einen)...“. Bei Tekin: ,nachdem man in die fiinf Existenzformen hingefiihrt, wiederum
hingeworfen ist, erhilt man seinen Korper und seine Gestalt gemass der Tat folgenden Frucht".
Bei Nobel: ,Der Sinn und das Bewusstsein (skr.Cittam ca Vijianam, beide Ausdriicke sind aber
inhaltlich nicht verschieden) haben ihre Wohnstétte in diesem Korper. Sie vollbringen die
verschiedenartigen guten und schlechten Taten und miissen (darum)...“. In den Anmerkungen bei
Rohrborn/Schulz (S.99-113): ,kongiil biligka. Lies: kongiil bilig. Im Chinesischen (18b. o. 15) ist k. bilig
das Subjekt des Satzes, (vgl. auch J. Nobel, S.59, 18). Ebenso liest die Berliner Hs. richtig, ndmlich ohne
Kasus-Endung. Unser Blockdruck muf3 also hier fehlerhaft sein“. In dieser Arbeit wird ,kongiil“ als
Subjekt des Satzes verstanden. ,bilig-kd“ wird als Akk.-Objekt iibersetzt. Missachtet man die
Kasusendung, ist das Pradikat ,tayanip“ nicht zu erklaren. Dies ist kein Fehler, sondern verdeutlicht, daf3
(fiir die Cittamatrin) neben den einzelnen wahrnehmenden Bewuf3tseinen, auch ein Haupt-Bewuf3tsein
besteht, welches sich an dieser Stelle, eben auf die einzelnen vermittelten Bewufitseinsinhalte der
Objekte der AufRenwelt stiitzt, die durch die Sinnes-Durchgange einstromen und sodann ergriffen werden
konnten.
534 Bei Radloff: ,In den Orten der fiinf Existenzen der den Taten entsprechenden Vergeltung gemaf3
gelangt er zur Form der korperlichen Gestalt”, bei Rohrborn/Schulz: ,,...in die fiinf Existenzformen. Und
man erhalt eine Korper (Hend.) -Form gemaf3 der der Tat folgenden Frucht”. Bei Nobel: ,,...in die
(Wiedergeburtsstitten) der Menschen und Gotter und in die drei bosen (Wiedergeburts-)Statten gehen
und eine Korperform entsprechend der Kraft ihrer Taten annehmen®. In den Anmerkungen bei
Réhrborn/Schulz (S.99-113): ,bis asunlug orun ,Stitten der fiinf Existenzen®. azun (<b. sgd. ,,Zwn
sLeben“). Diese fiinf Existenzformen sind: Gotter, Menschen, Tiere, hungrige Geister und Hoéllenwesen.
Spater im nordlichen Buddhismus wird noch Asura dazu gezahlt. Das ist die Bezeichnung einer Klasse
machtiger Ddmonen, titanischer Feinde der Devas. Unter diesen fliinf bzw. sechs Existenzformen ist die
Menschenexistenz die beste, denn jedes Lebewesen muf3 einmal eine Predigt Buddhas gehort haben, um
tiberhaupt zur Erlésung gelangen zu koénnen. Dies ist aber nur als Mensch moéglich. Das Wort azun lebt in
den islamisch-tiirkischen Werken weiter, natiirlich nicht im buddhistischen Sinne. Dort bedeutet es
einfach ,Welt“; besonders bei Kasgari: bu azun , diese Welt“ -ol a. ,jenseitige Welt“, ebenso in Ateb. (vgl.
Anm. 70). und: ,qiling iy (i)n tiisingd bod sin koérkin tagintir ,man erhilt eine Kérper (Hend.)-Form
gemaf? der der Tat folgenden Frucht”. Die Postposition iyin regiert urspriinglich logischerweise den Dativ
mit der Bedeutung ,folgend”. Erst sekundar, unter dem Einfluf der zahlreichen Postpositionen, die den
casus indefinitus regieren, wurde es mit dem cas. Ind. verbunden, wie es hier der Fall ist. qilin¢ iyin , der
Tat folgend, entsprechend” (vgl. Hts. I, Anm. 188)."
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13-bod sin korkin teginiir .. ig agrigka

Kérper Glieder Aussehen erlangen . Krankheit  Schmerz

erlangen die Korperglieder ein Aussehen und werden der Krankheit und dem Schmerz33s

14-tus bolup . et'6z olip kamilsar

Bekannter werden . Korper sterben  umfallen

Bekannte. Der Korper stirbt und fallt um.

15-ulug kicig agrigsiz . artuk bolup

grofd Person schmerzlos . zuviel werden

Die grofde Person ist jetzt ohne Schmerz und

16-tevsiliir :: yiring bolup emisip . kurt

verandern 5 Eiter werden sdugen/erlaben . Wiirmer

verandert sich. Zu Eiter wird er und saugend bringt er Wiirmer

17-kongguzlar korayur 5 kemisiirler sin

Kafer hervorbringen/abnehmen 5 wegwerfen Grab

und Kafers36 hervor.

535 §.72 UWB, ,agrig=Schmerz, Krankheit, ,wenn der Kérper auf Krankheit trifft und sterbend
zusammenbricht“. Bei Radloff: ,Wenn er aber auf Krankheiten st6f3t und der Kérper sterbend zusammen-
bricht, dann gehen grofse und Kleine, die ohne Krankheit in besserem Zustande waren, zu Grunde und zu
Eiter geworden werden sie aufgesogen von Wiirmern und Kafern und schwinden dahin®, bei
Roéhrborn/Schulz: ,wenn der Kérper, nachdem er auf Krankheiten (Hend.) gestof3en ist, sterbend
zusammenbricht, dann wird der Kot und Urin (im Korper) iiberméafig, und er zerbrockelt. Er wird zu
Eiter, und die Wiirmer und Kafer saugen (ihn) aus, und er verfallt“. Bei Tekin: ,...gross und klein ohne
Ausnahme iiberfliissig werdend, wird er zerkleinert. Zu Eiter geworden und ausgesogen wird er von
Wiirmern und Kafern beschadigt”. Bei Nobel: ,,Den Krankheiten unterworfen, ist der Kérper nach dem
Tode vollstandig mit Kot und Urin angefiillt und (auch mit) eitrigen Massen und Gewiirm, (so dass) man
keine Freude (mehr an ihm) haben kann“. In den Anmerkungen bei Rohrborn/Schulz (S.99-113): ,ulug
kicig *agrigsiz artuq bolup tavsiliir. Die Emendation ist nach dem Vorbild des chinesischen Textes
gemacht. Dort heifst es: ,Den Krankheiten unterworfen, ist der Kérper nach dem Tode vollstandig mit Kot
und Urin angefiillt...“ (vgl. Nobel (1958), S.170).“; und: ,tavsil- ,zerkleinert werden“. Kasgari kennt
tavsalid. und tivsiil ,mischen®.” Ich leite meine Ubersetzung von ,tigsilmik=veridndern“ ab.

536 5.376, UWB, ,der Korper wird zu Eiter, und die Wiirmer saugen ihn aus...; um die Wette saugen,
aussaugen”“. S.210, UWB, ,UberschuR, mehr, grofder, sehr, reichlich; voll iiberflief3end, reichlich sein”.
S.190 und 191, UWB, , die grofde und kleine Unreinheit (Kot und Urin) sind zahlreich vorhanden.”
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18-ara . kergeksiz eriik 1gag teg

Licke .. unnotig sein Baum gleichsam/ nur wie

Zwischen die Graber wird er geworfen, gleichsam wie unnétiges, faules Geholz>37.

19-sizler titri koriingler . bo et'6zniing

ihr aufmerksam erschauen . diese Koérper

Erblickt aufmerksam dieses Korpers

20-toriisin 5 bar mu monta yapsingu .. menli

Gesetz :: sein ob solches Kleben .. mitich

Gesetzmafiigkeit. Lohnt sich bei diesem ein Anhaften an dem Ich

21-nomh ikegl 5 alku nomi°38 trliikstiz

mit Dharma beides 5 alle Dharma verganglich

und den Dingen? Alle Dharma sind verganglich und

22-iizliinciide menglisiiz 5 bolar yene alku-

am Ende unewig 5 Diese wieder alle

schliefdlich unewig5s3°.

537 5,172, UWB, , man wirft den Leichnam in den Totenhain...“. Bei Radloff: ,Man wirft sie zu den
Leichnamen, da sie unniitz sind, wie (ein Stiick) Holz“, bei R6hrborn/Schulz: ,Man wirft (ihn dann) in den
Wald wie (ein Stiick) unniitzes faules Holz“. Bei Tekin: ,Man wirft ihn in ein Grab, als ob er nicht mehr
notig ware wie ein (Stiick) Holz“. Bei Nobel: ,In den Leichen-Wald wird er geworfen wie faules Holz.“. In
den Anmerkungen bei R6hrborn/Schulz (S.99-113): kargaksiz arlg igac tag ,wie ein unniitzes faules
Holz. Der chinesische Text (18b o. 18) hat an dieser Stelle ,verrottet”. *arii- ,verrottet sein“ ist meines
Wissens unbelegt, vgl. jedoch yirii- ,verfaulen“ in AGr.“. Auch méglich ist die Ableitung aus ,ermek
=werden“. Im Tiirkeitlirkischen ist zum Beispiel eine Frucht ,erik“, wenn sie ,reif* (ermis) ist. Hier ist das
Geholz somit (liber-)reif.
538 Die Lesung fir das nomi ist unsicher.
539 5,102, UWB, ,alle”. In den Anmerkungen bei R6hrborn/Schulz (S.99-113): ,Variante: manli tinligli ,das
Ich und das Lebewesen“. Der chinesische Text stimmt mit der Berliner Hs. (BIlv.) iiberein: 18b. 0. 19 ,das
Ich und das Lebewesen”. So mufd also unser Blockdruck hier fehlerhaft sein.“ In dieser Arbeit wird
hingegen angenommen, daf? hier eine spezifisch uigurische Auslegung zu finden ist. So deutet es auf eine
Verfeinerung des Textes als Blockdruckversion hin, denn die Leerheit nicht nur der Person sondern auch
der Objekte ist ein Merkmal des Mahayana, welches die Uiguren des Blockdrucks wohl gut verstanden und
in eine friithere Version integriert haben. Moglich ist dies auch als Vorbereitung auf das spatere Zauberer-
beispiel in Kapitel Zehn zu verstehen.
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23-gun . biligsiz biligdin tururlar 5 ol kim

unwissend wissen bestehen/verbleiben 5 diese wer

Diese bestehen wiederum samtlich durch Unwissenheit540,

Imaho bising iki yigirmi .. / Imaho, Fiinftes Buch, Zwolfter Abschnitt (367)
1-kamag mahabutlar . bir teg ezig  titir-

alle Mahabhuta . ein gleichsam/ nur wie Trug anstarren

Alle diese Mahabhuta starren sich wie ein Trug an.

2-ler 5 ilkisizde bar ermez .. tozi yme

von je her/anfangslos sein nichtsein .. Wurzel wiederum

Von Beginn an gibt es sie nicht. lhre Wurzel ist wiederum (auch)

3-¢in ermez i anin ingip ayur men

wahr nicht sein 5 diesen danach/aber/trotz befehle ich

nicht wirklich541. Deswegens42 unterweise ich543,

540 5,105, UWB, ,diese insgesamt wiederum entstehen aus Unwissenheit”. Bei Radloff: ,Ihr! Betrachtet
daher genau den Wert des Korpers! Lohnt es sich an ihm zu hangen? Das Ich und das Objekt (die Norm)
Beides seine ganze Norm dauert nicht, sie ist verganglich und nicht ewig und besteht nur durch
Unwissendheit, bei Rohrborn/Schulz: ,Betrachtet genau die Eigenschaft dieses Koérpers! Lohnt es sich, an
ihm zu hiangen, an dem ich (Atman) und an dem Lebewesen, an beiden? Alle ihre Bestandteile (dharma)
sind unbestindig, sie sind absolut nicht ewig. Diese alle sind wiederum aus Unwissenheit (avidya)
entstanden”. Bei Nobel: ,Ihr miisst in dieser Weise auf die dharmas sehen. Wie (kann man dann noch)
daran festhalten, dass es ein Ich und Wesen gibt? Samtliche dharmas erschépfen sich und haben (daher)
keine Bestandigkeit”. In den Anmerkungen bei Rohrborn/Schulz (5.99-113): ,alqugun ,insgesamt, alle“.
Das +un bzw. +n ist Instrumental. Die Bildung alqugun ist durch Analogie zu gamagun entstanden, denn
das -g- in alqugun gehort nicht zum eigentlichen Wort alqu.”
541 Bei Radloff: , Er und alle Elemente sind als Unwahrheit zu bezeichnen. Von Anfang an sind sie nicht
wirklich vorhanden und ihre Grundlage ist nicht Wahrheit“, Rohrborn/Schulz: ,Alle jene Mahabhiita (vier
Elemente) sind ebenso triigerisch. Von Anfang an sind sie nicht vorhanden. IThre Wurzeln sind auch nicht
wahr”. Bei Nobel: ,Sie erstehen alle (nur) infolge der Kraft der Ursache, (die im) Nichtwissen (besteht).
Jene Elemente sind vollig unwahr; sie sind (daher) von Natur aus nicht reale Existenz, (und) ihre
Wesenheit hat kein Entstehen”. In den Anmerkungen bei Réhrborn/Schulz (S.99-113): ,ilkisinta bar
armaz ,von Anfang an existieren sie (ndmlich die vier Elemente) nicht”. Die Berlin Hss. (BIl v.12 und BII r.
4) haben ilkisizda. Der chinesische Text hat 18b u. 3:, die Wurzel ist urspriinglich nicht existent”. [lkisinda
< ilki+sinda.”
542 5,142, UWB, ,aus diesem Grunde, deswegen, deshalb“. Auch Satz 10 und 378/1, 382/24, 386/1,
396/11,394/23,389/5,387/1 und 21, 376/23,401/9“ In den Anmerkungen bei R6hrborn/Schulz (5.99-
113): ,incip. Wohl Lesefehler fiir in¢a. (s. BIl v. 15: in¢a).”
543 §.286-289, UWB, ,Die Bedeutung ,befehlen” ist wahrscheinlich die Grundbedeutung, und auch in der
Bedeutung ,mitteilen” usw. diirfte ,ay-, einen respektfordernden Unterton (,,mitzuteilen geruhen®) gehabt
haben...; mitteilen, sagen, sprechen, erklaren, befehlen, veranlassen, weissagen, ordnen, verwalten; als
Variation zu ,yarlikamis“ ind 383/2, fiir 367/3: ,,deshalb erklare ich, dass die Natur der Elemente ,leer
ist“und 367/10: “deshalb erklare ich das ,Nicht-Wissen““, auch in 372/23, 381/20. Bei Radloff: ,,Deshalb
sage ich so: die Grundlage der Elemente ist die Leerheit”, bei Rohrborn/Schulz: ,Darum sage ich so, dass
die Wurzeln der Mahabhiita leer (Siinya) sind“. Bei Nobel: ,darum lehre ich die Natur der Elemente als
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4-mahabutlar tozi kurugs++ bilmis
Mahabhuta Wurzel trocken Wissen

dafd die Wurzel der Mahabhuta leerer Art sind. Man muf3 wissen,

5-kergek bolarning . igid ezig ¢Insiz-
notwendig dieses . Liige Trug unwahr

daf? sie Liige, Trug und unwahr sind.

6-1n 5 biligsiz bilig 0zi kentii

unwissend wissen selbst selbst

Die Unwissenheit selbst ist

7-ilkisizde yok eriir ks tiltaglar
Von Anbeginn leer sein viele Ursachen

von je her leer. Durch das am Ende Gemischtsein vieler Ursachen

8-songinta . katilmakdin bar titir
am Ende . gemischt sein sein sagen

entsteht es, sagt man.

9-alku tdlerte artatur koni bilmek
alle Zeiten vernichten wahr wissen

In allen Zeiten545 ist das wahre Wissen

leer, und man soll (daher) wissen, dass sie substanzlos (als FN: nicht im Tibetischen besonders libersetzt
und daher wohl zusammen mit dem folgenden Begriff als "leer" aufgefasst) und leer und nicht von realer

Existenz sind“.

544 Auffallend ist, dafd hier nur der Teil ,kurug=trocken/inhaltsleer” und in Satz 7 nur ,yok=nicht

bestehend/abwesend” benutzt wird.
545 5,103, UWB, ,alku tidlerte=immer*.
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10-ukmakig 5 anin ani ayur men 5 biligsiz

verstehen :: deswegen dieses befehle ich ;1 unwissend

und Verstehen zerstorts+6. Deswegen unterweise ich dieses, ndmlich : daf3>47 die Unwissenheit

11-bilig erur tip . kilin¢h tuymakli

Wissen sein sagen . Taten Wahrnehmen

derart durch Grinde der Taten und des Wahrnehmens

12-tiltaginta . at ong otri bar bolur

Ursachen .. Name Farbe dann sein werden

entsteht. Der Name und die Form>48 entstehen daraufhin;

13-alt1 orunli biiritmekli 5 teginmek yme

sechs Orte beriihren 5 Empfindung wiederum

und die sechs Orte mit Beriihrung. Die Empfindung wird wiederum folgend

14-iyin togar 5 az tutyaklig bolmakdin

folgend geboren 5 Gier Festhalten existieren

geboren. Beim Bestehen mit Gier und Anhaftens49,

546 5,208, UWB, ,faulen, sterben lassen, der Zerstorung preisgeben, verschwinden lassen; die Unwissenheit
vernichtet zu allen Zeiten das rechte Erkennen”. Bei Radloff: ,Man muss wissen, dass sie Falschheit, Liige
und Unwahrheit ist. Durch das Wissen sind sie selbst von Anfang her nicht vorhanden. Nur infolge vieler
Ursachen die hinzukommen nennt man sie existierend (real). Zu allen Zeiten zerstoren sie das richtige
Wissen und Verstehen®, bei Rohrborn/Schulz: ,Man muss erkennen, dass diese falsch, triigerisch und
unwahr sind. Die Unwissenheit existiert am Anfang selbst nicht. Sie ist (nur) infolge von vielen Ursachen,
durch das Gemischtsein vorhanden. Sie vernichtet zu allen Zeiten das wahre Verstehen und Erkennen®.
Bei Nobel: ,Die eigene Natur des Nichtwissens ist urspriinglich nicht vorhanden. (Nur) kraft dessen, dass
es sich an viele Ursachen anlehnt, existiert es (aus) einer harmonischen Verbindung (heraus). Weil in
allen Zeiten die rechte Erkenntnis verloren gegangen ist (und geht), lehre ich jenes als Nichtwissen (als
FN: Die Strophen...geben die zwolfgliedrige Kausalitdatsformel. Der letzte Satz ist nur vom Skr. aus zu
verstehen, wo avidya (Nichtwissen) offenbar nicht nur mit ‘'vid=wissen’, sondern auch mit ‘vid=finden" in
Verbindung gebracht wird (na vidyate= existiert nicht, wird nicht gefunden. Der Sinn des Skr.-Textes ist
im Ubrigen nicht ganz klar)“.
547 5,140 und 141; UWB, ,jenen, jene, ihn, sie, es“. Auch: 371/9,373/19, 374/22,387/1 und 21, 388/3,
393/15,372/22,376/23,377/12,383/14,396/3, 387 /6"
548 §.249 und 250, UWB, ,in der Junktur skr. Namariipa“. Wie bereits erwahnt, steht im Chinesischen nur
ein Begriff, der als Farbe und Form tibersetzt werden kann und beide Bedeutungen umfasst. Die Uiguren
ubersetzten hier wortlich nur ,Farbe“.
549 §.317 und 318, UWB, ,Gier, Begierde, Habgier, Lust®, als Ubersetzung fiir diese Stelle (367/14): ,durch
Begierde, Ergreifen und Existenz erscheinen Geburt Alter und Tod (em. s0?)".

290



15-togmakl karimak O0lmek belgiirer 5 busus

geboren Altern Sterben erscheinen 5 Trauer

erscheint mit der Geburt auch das Altern und Sterben559, Trauer,

16-kadgu emgek tolgak . iyin udu toruyur

Kummer  Leid Qual . gemafd folgend entsteht

Kummer, Leid und Qual55! entsteht demgemaf? folgend.

17-ay1g kiling emgekligler . tziiksiiz .. egire

schlechte  Tat Leiden . ununterbrochen.. verfolgen

Die schlechte Tat verfolgt,

18-sikip busuyor 5 togmakli O0lmekli

bedrangen  sich beunruhigen :: mit Geborenwerden mit Sterben

bedrangt und beunruhigt ununterbrochen die Leidenden>52. Im des Geborenwerdens und Sterbens

19-tilgente . tinmaksizin tegzinlir . stitidin

Rad . unaufhorlich kreisen . von Beginn

Rad und kreisen sie unaufhérlich umherss3. Von Beginn an

550 Lesung zweifelhaft. Hier ist das ,-l1“ konjunktiv verstanden. Ansonsten ist ,,das entstehende Altern und
Sterben erscheinen” oder ,Das Altern und Sterben mit Geburt“ moglich.
551 Bei Radloff: ,,Deshalb nennt man sie das Unwissenheits-Wissen (avidya). Aus der Ursache der Tat
(Samskara) und der Auffassung (Vijiiana) bildet sich der Name und die Form (Nama-Ripa) (dann) die
sechs Orter (sadayatana) und das Beriihren (sparsa) (dann) entsteht auch leicht das Empfinden (Vedana)
durch das mit Gier (trsna) und dem Anhaften (Upadana) begabten Werden (Bhava) erscheint das
Geborenwerden (Jati) das Altern und das Sterben (Jara-marana). Erregung, Kummer, Leiden und Qual
entstehen leicht im Zusammenhang damit, bei R6hrborn/Schulz: ,Deshalb sage ich: ,Es ist Unwissenheit
(avidya); durch die Ursache der Tat (Samskara) und die des Einsehens (Vijfiana) gibt es Name und Farbe
(Nama-Ripa). Und darauf folgend werden die sechs Stitten (sadayatana) und das Beriihren (spars$a) und
das Empfinden (Vedana) geboren. Aus dem Werden (Bhava), welches auf Gier (trsna) und Haften
(Upadana) basiert, werden sowohl das Geborenwerden (Jati) als auch das Altern und Sterben (Jara-
marana) sichtbar. Darauf folgend entstehen Kummer und Leiden (Hend.)“. Bei Tekin: ,Entgegennehmen
(skr. Vedana)“ fiir ,Empfinden“ bei R6hrborn/Schulz's Ubersetzung. Bei Nobel: ,Aus der Gestaltung und
dem Bewusstsein als Ursache gibt es Name-und-Form; die sechs Stitten (die sechs Sinne) (als FN:
Ubersetzung von SKr. ,,Ayatana", wortlich ,Statte“. Damit werden in der kausalitatsformel die Sinne
bezeichnet, die im Korper ihre ,Statte haben. Im Chin. wird ,,Ayatana" in diesem Zusammenhang auch mit
»Eingang" libersetzt. Das dafiir gelaufigere Wort lautet an andren Stellen ,Indriya“) und Beriihrung und
Empfindung entstehen dann daraus; Begierde, Ergreifen und Existenz verursachen (dann) Geburt, Alter
und Tod; Kummer Traurigkeit und Note folgen bestandig hinterher*.
552 §.358, UWB, ,spinnen, belagern, umzingeln, biegen®; Fiir diese Stelle (367/17): ,Kummer usw. plagt die
Lebewesen mit dem Siinden-Leid, indem er sie von allen Seiten bedrtckt (?7)".
553 Bei Radloff: ,Die von bosen Taten Gequalten sind niedergedriickt und erregt und auf dem Rade des
Geborenwerdens und Sterbens drehen sie sich ohne auszuruhen®, bei Rohrborn/Schulz: ,Schlechte Taten
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20-berti bar ermez . tozi kentii kurug ol

seit sein nicht sein .. Wurzel selbst leer dieses ::

besteht dieses nicht. Dessen Wurzel selbst ist leers54,

21-kirti tozig bilmedin . adira sakinmak-

wirklich Wurzel nicht wissen .. hin und her  denken

Ohne die wahre Wurzel zu erkennen, besteht die Frucht des unterscheidenden Denkens>555.

22-ning tiisi eriir 5 men Uzmis men kalisiz

Frucht sein :: ich zerbrochen ich restlos

Ich habe restlos und vollstandig gebrochen

23-kamag kadgu nizvanig 5 uzati ylgeri

alle Kummer Leidenschaften :: standig gegenwartig

allen Kummer der Leidenschaften®>¢. Durch standig verfiigbare,

und Qualen werden ununterbrochen die (Lebewesen) verfolgend, bedriickend beunruhigen. Im des
Geborenwerdens und des Sterbens Rade (Samsara) werden sie ohne auszuruhen herumkreisen®. Bei
Nobel: ,In viele Note und schlechte Taten sind (die Wesen) immerdar verstrickt und (von ihnen)
bedringt, und im Samsara von Geburt bis Tod gibt es keine Ruhezeit (als FN: chinesisches Aquivalent).".
In den Anmerkungen bei R6hrborn/Schulz (5.99-113): ,tugmaqh 61lmakli tilgan. +li...+1i fungiert hier
adjektivisch.” Ich folge hier, trotz abweichendem Text von Nobel und Réhrborn/Schulz, der Ubersetzung
von Radloff. Stiinden hier die“Qualen®, so ware im Uigurischen in Satz 17 anstelle von ,,emgekligler”,
~emgekler‘zu erwarten.
554 Bei Radloff: , Ihre von aller Anfang an nicht bestehende Grundlage ist eben die Leerheit”, bei
Rohrborn/Schulz: ,Das Sein ist von jeher nicht vorhanden, und seine Wurzel selbst ist leer (Siinya)*. Bei
Tekin : ,Samsara...nicht vorhanden, dessen Wurzel...“. Bei Nobel: ,Urspriinglich ist nicht Existenz, und die
Wesenheit ist leer,..."“.
555 §,52 und 53 UWB, , Faktitiv von trennen”; andere, ,die Existenz ist eine Frucht des unterscheidenden
Denkens (u.a.)“
556 Bei Radloff: ,(ich) kannte die wahre Grundlage nicht, es ist aber der Erfolg von intensivem
Nachdenken, (dass ich zur Erkenntnis gelangte). Ich habe ohne Ausnahme vernichtet alle Sorgen und
Leidenschaften stets habe ich mit Eifer aufgerichtet das richtige weise Wissen, und habe erkannt, dass
Alles Leerheit ist“, Bei Rohrborn/Schulz: ,Indem man die wahre Wurzel nicht erkennt, ist es die Frucht des
Unterscheidend-Denkens (vikalpa). Ich habe gebrochen restlos alle Kummer und Leidenschaften (Klesa).
Nachdem ich lange habe die wahre Weisheit (prajfia) in Erscheinung treten lassen, habe ich als ganz leer
erkannt...“. Bei Nobel: ,,...da (sie lediglich) in einer nicht im Grundprinzip liegenden Weise (als FN: in einer
dem wahrhaft-wirklichen Sachverhalt nicht entsprechenden Weise, skr. ayonisas) Unter-scheidungen
hervorbringt”. In den Anmerkungen bei Réhrborn/Schulz (S.99-113):,367,22-368,15. Diese Stelle ist
bereits auf Grund der Berliner Hss. Verdffentlicht: Ul, S.20 ff)“. , Bilmedin“=tiirkeitiirkisch , Bilmeden*.
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(368)
1-turgurup .. koni bilge biligig . biltim

lange andauern .. wahr wissen erkennen . wissen

lange andauernde, wahre Weisheit, habe ich

2-alku kurup tip . bis yapighg ev bark-

alle gemacht sagen .. finf Gemachte Haus Haus

als vollstandig erbautss? erkannt, die Gebaude der fiinf Skandha und

3-1g . titri ukup biitiirtiim . kirti orun-

aufmerksam verstehen ich habe vollendet .. wirklich Ort

aufmerksam verstanden und vollendet den wirklichen Ort der Einsicht.

4-ug tuymakig 5 ulug acdim menguliig

empfinden 5 grof3 geoffnet ewig/gliicklich

Ich habe weit das gliickliche

5-nirvan balik kapigin 5 kozlntiiriisss korkit-

Nirvana Stadt Tore 5 kraftigst aufzeigen

Tor der Nirvana Stadt gedffnetss9. Deutlich habe ich gezeigt

557 5.101, UWB, auch hier belegt als ,alles/alle”; als Beispiel ,,alku asilur= alles wird sich vermehren®, so
hier ,alku kurup=alle Erbauten®.
558 Ableitung von ,kiistin“.
559 §.38 UWB, ,,a¢-=06ffnen". Bei Radloff: ,Das Gebaude der flinf Skandha habe ich genau verstanden und
habe durchgefiihrt das Verstandnis des wahren Ortes. Weit habe ich gedffnet der Ewigkeits-Nirvana-Stadt
Tor", bei Rohrborn/Schulz: ,,...das aus fiinf Bauten bestehende Haus (Hend.) (skandha); genau habe ich
verstanden und vollendet den wahrhaften Ort, das Erkennen (bodhi). Weit habe ich gedffnet das Tor der
ewigen Nirvana-Stadt“. Bei Nobel: ,Ich habe sidmtliche Klesas vollkommen aufgegeben, bin immerdar im
rechten Wissen offenkundig gewandelt und habe (so) die Wohnstitte der fiinf skandhas (als FN: Namlich
den Korper. Die fiinf skandhas sind die fiinf ‘Daseinselemente’oder "Daseinsgruppen’, die die triigerische
und verhangnisvolle Vorstellung von einem “Ich® erwecken. Sie sind 1.Riipa, die sinnlich wahrnehmbare
Gestalt, 2.Vedana, die Empfindung, 3.Samjia, die Unterscheidung, 4.Samskara, die Gestaltungen, 5.Vijfiana,
das Bewusstsein.) ganz leer erkannt und fiir immer die wahrhaft-wirkliche Stitte der bodhi strebend
erreicht. Ich habe das Tor der grossen Stadt des Nektar (als FN: das Nirvana) geoffnet,...“. Im Uigurischen
steht ,ev bark”. Dieses Synonymkompositon kann, um den Plural besser in den Text einzubinden, auch als
,die Gebiete und Bereiche der einzelnen Skandha“ iibersetzt werden. Im Deutschen ist ,,Haus und Hof" die
wortlich dhnlichste Entsprechung. Da im Ursprung bei Nobel bereits ,bodhi“ enthalten ist, muf3
Jtuymakig” ein weiterer uigurischer Begriff fiir das ansonsten als ,bodi“ wiedergegebenen Begriffs. Da
»tuymak“ ansonsten mit ,horen, wahrnehmen, vernehmen” zu tibersetzen ist, wird es vorgezogen hier
anstatt ,Erwachung” , Einsicht“ zu gebrauchen.

293



6-dim . mengi mengli  ornagin .. bolup 0z-

ewig ewig Ort .. sein mein selbst

den ewigen und endlosen Ort,

7-im mengulig 5 ertiikteg>60 nom tati-

ewig/gliicklichs6t  :: So-heit Dharma Geschmack

so habe ich selbst gliicklich werdend, den Geschmack der Soheit des Dharma geschmeckt562.

8-gin 5 tiziiksiizin ol mengig . ks

ununterbrochen diese ewige . zahlreiche

Unaufhorlich habe ich sie an diese endlos vielen

9-tinligka tiledim 5 tokidim men kamagda

Lebewesen verteilen :: schlagen ich alles

Lebewesen verteiltsé3. Ich habe stets geschlagen

10-yig ulug nomlug kiivrigiig :: yangkurt-

besser grof3 Dharma Trommel 5 widerhallen lassen

die Uiberragende, grofée Trommel des Dharma56. Ich habe stets wiederhallen lassen

11-dum men kamagda . yig ulug nomlug

ich alles . besser  grofd Dharma

das tibertreffende, grof3e Muschelhorn des Dharmases.

560 Die Lesung ,So-heit" ist unsicher. Auch ist méglich: ,den Geschmack des soseienden Dharma*“.
561 Genauer untersucht werden miisste die unterschiedliche Anwendung von mengii und mengi.
562 Bei Radloff: ,Deutlich habe ich gezeigt den Sitz des ewig Ewigen, und habe selbst die Ewigkeit
gefunden®, bei Rohrborn/Schulz: ,Deutlich habe ich gezeigt den ewigen Ewigkeitsort. Nachdem ich selber
den ewigen, soseienden (Tathata) Dharma-Geschmack gefunden habe,...“.
563 Bei Radloff: ,Ich habe den Genuss der richtigen Dharma, jene Freude ohne Aufhéren, den vielen
Lebewesen zu Teil werden lassen”, bei Rohrborn/Schulz: ,,...habe ich jene Ewigkeit unaufhoérlich den
vielen Lebewesen ausgeteilt“. Bei Tekin: ,,unverziiglich“. Bei Nobel: ,....habe das wunderbare Gefass des
Nektar aufgezeigt, habe den wahren Geschmack des Nektar erlangt und immerdar den Nektar den
Geschopfen gespendet”.
564 Bei Radloff: ,Gertihrt habe ich die Trommel des guten grof3en Dharma“, bei R6hrborn/Schulz:
»Geschlagen habe ich die allerbeste, grofde Trommel der Lehre”“. Bei Nobel: , Ich habe die ganz
ausgezeichnete grofde Dharma-Trommel geschlagen®.
565 Bei Radloff: ,Ich habe stets ertonen lassen das Muschelhorn des guten Dharma“, bei R6hrborn/Schulz:
»~Widerhallen lassen habe ich das allerbeste, grofde Muschelhorn der Lehre“. Bei Nobel: ,ich habe die ganz
ausgezeichnete grofde Dharma-Muschel geblasen®.
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12-labayig 5 tamturtum men kamagda .. yig

Muschelhorn :: anziinden ich alles .. besser

Ich habe stets entziindet

13-ulug nomlug yaruk yulag :: yagitdim men

grofd Dharma Glanz Fackel :: regnen lassen ich

die Ubertreffende, grofie Fackel des Dharmassés. Ich habe stets regnen lassen

14-kamagda . yig ulug nomlug yagmurug

alles . besser  grofd Dharma Regen

den tiberragenden, groféen Regen des Dharmas¢’.

15-utdum men nizvanilig . alku utun

habe besiegt ich Leidenschaften .. alle sliindig

Ich habe die siindigen Feinde der Leidenschaften vollendssé8

16-yagilarig 5 oru tikdim tizeliksiz

Feinde :: oben aufgestellt untibertrefflich

besiegts69. Ich habe unitibertrefflich oben aufgestellt

17-kirti nomlug ulug toogug . togmak

wirklich Dharma grofd Wahrzeichen .. Geboren

die grof3e Fahne des wirklichen Dharmas79. Aus des Geborenwerdens-

566 Bei Radloff: ,Ich habe immer angeziindet die helle Fackel des guten grof3en Dharma “, bei
Roéhrborn/Schulz: ,Angeziindet habe ich die allerbeste, grof3e, leuchtende Fackel der Lehre“. Bei Nobel:
»ich habe die ganz ausgezeichnete, grofde Dharma-Fackel (als Fn ein Vergleich zwischen Tib. und Chin.) in
Brand gesetzt".
567 Bei Radloff: ,Ich habe immer herabfliessen lassen den Regen des guten groféen Dharma*“, bei
Rohrborn/Schulz: ,Regnen lassen habe ich den allerbesten, grofien Regen der Lehre“. Bei Nobel: ,ich habe
den ganz ausgezeichneten Dharma-Regen herabfallen lassen”.
568 5,103, UWB, ,alle, insgesamt, auf alle Art, vollstandig“.
569 Bei Radloff: ,Ich habe besiegt alle Leidenschafts-Laster-Feinde“, bei Rohrborn/Schulz: ,Besiegt habe ich
alle gemeinen Feinde, die Leidenschaften®. Bei Nobel: ,Ich habe die Feindesmenge der Klesas
unterworfen®.
570 Bei Radloff: ,Aufgepflanzt habe ich des uniibertrefflichen wahren Dharma’s grofie Fahne“, bei
Roéhrborn/Schulz: ,Hoch aufgestellt habe ich die uniibertreffliche Fahne der wahren Lehre®. Bei Nobel:
»das allerhochste grofde Dharma-Banner aufgerichtet”.
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18-6lmeklig taluydin . taskaru tart-

Sterben Ozean .. nach aufden ziehen

und Sterbens- Meer habe ich die Lebewesen herausgezogen57t.

19-dim tinhglarig :: olarka men bek

Lebewesen :: diese ich fest/dicht

Thnen habe ich fest verschlossen

20-yapdim . ¢ yavlak yol kapigin 5 niz-

Habe gemacht .. drei schlechte  Wege Tor

das Tor der drei schlechten Wege.

21-vanilig yiti ootin . ortenteci tinhg-

Leidenschaften sieben Feuer .. verbrennen Lebewesen

Die in den sieben Feuern der Leidenschaften lodernden Lebewesen,

22-lar . umugsuz 1nagsiz emgekin

Hoffnungslos Zufluchtslos leiden

die ohne Hoffnung und ohne

571 Bei Radloff: ,,Aus dem Meer des Geborenwerdens und Sterbens habe ich die Lebewesen

herausgezogen®, bei Rohrborn/Schulz: ,Aus dem Meer des Geborenwerdens und des Sterbens (Samsara)
habe ich die Lebewesen herausgezogen®. Bei Tekin: ,Meere“. Bei Nobel: ,,aus dem Meer des Samsara die

Geschopfe gerettet und ich habe die drei bosen (Wiedergeburts-)Statten verschlossen (als FN: Im Text

steht: ich mochte (werde) verschliessen; doch haben alle anderen Versionen die Vergangenheit)“. Zudem
an anderer Stelle (S.7, Anm.5): ,skr.'gati". Die sechs Wiedergeburtsstitten sind: 1.die Hollen (naraka oder
niraya) 2.die Tiere (tiryagyoni) 3.die hungrigen Geister (preta) 4.die Asuras 5.die Menschen (manushya)
6.die Gotter (deva) Man zihlt auch blof? fiinf Statten, wobei dann die Asuras fehlen. Die Sechszahl findet
sich schon im Dighanikaya (111, S.264). Die ersten drei (oder auch vier) Wiedergeburtsstatten gelten als

schlecht...”.
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23-iyesiz bolmis iringler 5 sogin-

herrenlos geworden Armseligens72 :: XX573

Zuflucht leidenden und herrenlos gewordenen Armseligen

24-tilar 0z tapca .. mengl nirvan ingi uze

ur- Wunsch .. ewig Nirvana Frieden wegen

sehnten sich ihrem Haupt-Wunsch gemaf3 nach der ewigen Nirvana-Ruhe574.

Imaho bising li¢ yigirmi . . / Imaho, Fiinftes Buch, Dreizehnter Abschnitt (369)
1-et’o6z til kongiil ¢olmaki . barcaning

Korper Sprache  Geist Qual . alle

Die Qualen des Korpers, der Rede und des Geistes entfernten sich

2-bir teg tarikdi 5 bolarni liclin uz-

eins gleichsam/ nur wie  sich entfernen 5 sein fir un-

auf einmal575. Hierfiir habe ich

572 Dieser Begriff wurde von Radloff in seiner Ubersetzung der genannten Ubersetzer und Bearbeiter des
Flinften Buches (im Schlufd 403-404), als ,Armselig“ auch fiir den Begriff ,ering=zweifellos, offensichtlich“
libernommen. In dieser Passage gibt es aber eine somit Bedeutungsverschiebung. Die dort erwahnten
Tugendgliicks-Monche sind offensichtlich zu erkennen und nicht armselig.
573 Mogliche Ableitung von ,s6kiimek“=niederknien, Caferoglu, S.209. Plausibler erscheint jedoch die
Ableitung von ,siqinmak“=sinngemaf} in etwa: ,Schutz suchend sich in eine Zuflucht pressen®. Auf die
unsichere Vokal-Transkription wurde bereits hingewiesen. Ebenso denkbar ist eine Ableitung von
»sogitmak=abkiihlen“; dabei als ,Befriedigung, Besanftigung“ zu verstehen.
574 Bei Radloff: ,Fiir alle habe ich fest verschlossen das Tor der drei bdsen Wege. Die im heftigen Feuer und
Leidenschaften brennenden Lebewesen, die in Leiden schutz- und hilfelosen herrenlos seienden Elenden
fiihlten sich jetzt wohl nach Herzenslust in der Ruhe des ewigen Nirvana“, bei Rohrborn/Schulz: ,,lhnen
habe ich fest verschlossen das Tor der drei iiblen Wege. Die im heftigen Feuer der Leidenschaften
verbrennenden Lebewesen (und) die durch Qual hoffnungslos und herrenlos gewordenen Elenden
wurden befriedigt durch die ewige Nirvana-Ruhe gemaf? ihrem eigenen Wunsch®. Bei Tekin: ,,...Elenden
sehnten sich (?) gemaR eigenem Wunsch nach der ewigen Nirvana-Ruhe.“. Bei Nobel: , Die Wesen, die das
flammende Feuer der Klesas verbrennt und fiir die es keinen Schutz und Schirm gibt noch (etwas worauf)
sie sich stiitzen (kdnnen) mit dem erquickenden Nektar (habe Ich) diese befriedigt”.
575 Bei Radloff: ,,Das Schwachwerden des Korpers, der Zunge und des Sinnes, alles dies ist vollstandig
geschwunden®, bei Rohrborn/Schulz: ,Das Verstiimmeltsein des Korpers, der Zunge (und) des Herzens,
alles vollig entfernte sich”. Bei Tekin: ,,...alle in gleicher Weise entfernte sich.”. Bei Nobel: ,,...und die Hitze-
Qual ihres Korpers und ihres Sinnes ganz beseitigt”. In den Anmerkungen bei R6hrborn/Schulz (S.99-
113):,at 6z til kongiil colmaqi=das Verstiimmeltsein des Korpers, der Zunge (und) des Herzens (des
Geistes) entfernte sich”. Damit ist gemeint: die drei bosen Bestatigungen mit dem Korper, der Zunge und
dem Herzen. Vgl. z.B. Laienbuddhismus, S.117: ,Der Buddha sagte: Die der Holle Verfallenen sind solche,
die mit ihrem Korper Boses tun, mit ihrem Munde Boses reden, mit ihrem Geiste Boses denken. Damit ist
gemeint, dafd ein Mensch beim Hervorbringen von Gut oder Bose sich in den Grenzen der drei
Betatigungen von Korper, Mund und Geist bewegt".”

297



3-iikstz . sansiz sakissiz kalp tidiin

unterbrochen .. unzahlig zahllos Kalpa Zeiten

ununterbrochen, in unzahligen, zahllosen Kalpa- Zeiten

4-ayayu agirlayu tapintim burkanlarka

verehren  verehren befolgen Buddhas

die Buddhas verehrt57¢, gepriesen und befolgt in einer (gleichen) Weise.

5-bir yanglig 5 arig cahsapud kiiz-

eine Richtung 5 rein Siksapada ich habe be-

Ich habe alle diese reinen Ordensregeln befolgt

6-etdim .. alp tuygulukug tuygu liclin

Hiitet .. schwer erkennen Einsicht fir

fiir die schwers77 zu erkennende Einsicht.

7-nomlug et'oziig

Dharma Korper

Ich habe den Koérper der Lehre

8-tanukladim . in¢ mengilig bolgu liclin

bezeugen . friedlich  freudig sein fiir

bezeugt>7s, fiir das Bestehen in friedlicher, freudiger Ruhe.

576 5.67 und 68 UWB, ,agirla ist eine Ableitung von ,agir=schwer, angesehen®; ich habe die Buddhas
verehrt und ihnen gedient immer in gleicher Weise; respektvoll, andachtig, ehrfiirchtig”.
577 5.106, UWB, ,schwierig, schwer, gefahrlich; alp tuykulug=das schwierig zu Erlangende, d.h. die
Erleuchtung®.
578 Bei Radloff: ,lhretwegen habe ich unaufhérlich wahrend zahlloser Kalpazeiten durchaus verehrt und
hochgeachtet die Buddha in gleicher Weise und habe die reinen Geliibde gehalten. Um das Schwer-zu
Verstehende zu verstehen, habe ich den Gesetzeskorper bezeugt”, bei Rohrborn/Schulz: ,,Deshalb durch
zahllose (Hend.) Aeonen hindurch (kalpa) habe ich den Buddhas, verehrend (Hend.) ununterbrochen,
meinen Dienst dargebracht, in gleicher Weise; ich habe die reinen Gebote (Siksapada) befolgt, um das
schwer zu Erkennende zu erkennen. Ich habe den Koérper der Lehre (dharma-kaya) verwirklicht,...“. Bei
Tekin: ,Wegen jener (Lebewesen)...“ und ,Dienst dargebracht...reine Gebote befolgt... Kérper der Lehre
verwirklicht, um das schwer zu Erkennende zu erkennen...um ruhig und friedlich zu werden, habe ich
gegeben...“. Bei Nobel: ,Deshalb habe ich in unermesslich (vielen) Kalpas den Tathagatas Ehrung und
Huldigung erwiesen, habe mich fest an die Gebote gehalten, bin der Bodhi zugestrebt und habe (so) die
Statte des Wohlbefindens des Dharma-Korpers strebend erlangt”.
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9-birtim adinka kozlimin . koolug

geben anderen meine Augen .. Arme

Ich habe mit freigiebigem, reinem Herzen den Anderens7° meine Augen, meine Arme,

10-butug ulati kulgakimin 5 kisim oglum

Beine ferner meine Ohren :: meine Tochter meinen Sohn

meine Beine und aufderdem meine Ohren, meine Tochter, meinen Sohn

11-tapigcig . esirkengsiz ¢in kongiilin
Diener . ohne Bedauern wahr Geist
und Gefolge>8° gegeben.
12-yiti erdinin itiglig . ed
sieben Kostbarkeiten Ausstattung .. Habe

Die Ausstattungen der sieben Ratnas und Habe

13-tavarlar egsiiksiiz 5 keltecike

Gut restlos :: kommen

und Guts8! habe ich restlos dem, der zu erbitten kam,

14-kolgali . kiistisi iyin tapintim . alku

Bitten . Wunsch gemaf} befolgen . alle

seinem Wunsch gemaf3 erbrachtssz.

579 §.49 UWB, ,fiir die anderen, durch die anderen®.
580 [m Basistext steht wortlich ,Diener”. ,Gefolge“ kann sinngemaf? als ,Begleiter” verstanden werden;
dann wéren auch die Frauen in den bisherigen Ubersetzungen nachvollziehbar.
581 §,335, UWB, ,ich gab den anderen...die mit sieben Juwelen verzierten Besitzstiicke“; auch als: ,Giiter,
Hab und Gut, Schitze, Waren, Stoffe, Material, Objekt, Substanz (skr. vastu, dravya)“. In den Anmerkungen
bei Réhrborn/Schulz (S.99-113): ,yiti ardini ,sieben Kleinodien (oder Kostbarkeiten)“ (skr. saptaratna).
Das sind die sieben Besitztiimer eines Cakravartiraja (oder cakravartin), d. h. Weltherrschers (vgl. auch
Anm. 395,13). Es sind die folgenden: 1. Ein goldenes Rad, 2. Ein weifder Elefant, 3. Ein (dunkelfarbiges)
Ross, 4. Der sog. Wunsch-Edelstein, 5. Eine (schone) Gemahlin, 6. Ein (kluger) Haus- oder Schatzminister,
7. Ein treuer Feldherr. An Stelle dieser sieben Besitztiimer, treten spater sieben Arten von Edelsteinen auf,
vgl. Naheres Anm. 384,17 /18; H. Winternitz, II, S.35; HH. S.74a.”
582 Bei Radloff: ,Um Ruhe und Freude zu finden habe ich Anderen gegeben meine Augen, meine Arme,
meine Beine und meine Ohren, meine Frau, meinen Sohn und die Diener, ohne Bedauern und mit reinem
Herzen die mit sieben Kleinodien geschmiickte Habe und Waren ohne Mangel dem, der sie zu erbitten
gekommen war, seinen Wiinschen habe ich gedient” bei Rohrborn/Schulz: ,,...um Ruhe und Frieden zu
finden. Ich habe gegeben den anderen meine Augen, Arme, Beine und Ohren, meine Frau, meinen Sohn
und die Diener freigebig und mit wahrem Herzen (d.h. ohne Bereuen). Die mit den sieben Kleinodien
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15-ugrin katiglantim . serinmek ulati

Gelegenheit bemiihen . Ertragen ferner

Zu allen Gelegenheiten habe ich mich im Ertragen und ferner

16-alt1 paramitda 5 on orunug tos-

sechs Paramita :: zehn Orte durch-

den sechs Paramita bemiiht. Ich habe voll die zehn Orte583

17-gurup . burkan kutin biitiirtiim 5 yalanguz-

dringen . Buddha -Schaft  vollendet 5 alleine

durchlaufen und (so) die Buddhaschaft erlangtss4. Alleine werde ich

18-1n kiikiltim . tiikel bilge biligin

Weit verbreitet/gepriesen .. vollkommen erkennen Wissen

fiir meine vollkommene Weisheit weit gepriesen>8s.

19-bultukmadi bir tinhg . tlgii teng tutgal

nicht gefunden ein Lebwesen .. Mafs gleichartig haltensse

Es ist nicht ein Lebewesen aufzufinden, das als Befolger einen dhnlichen Anteil

(saptaratna) ausgestattete Habe und Gut total dem, der zu erbitten gekommen war, gemaf3 seinem
Wunsch habe ich ergebenst (gegeben)“. Bei Tekin: ,freigiebig...Gut ohne Mangel...“. Bei Nobel: ,Fiir die
andern habe ich Auge und Ohr, Hiande und Fiife, Frauen, Séhne und Dienerschaft gegeben, ohne dass mein
Herz es bedauerte (als FN: ohne damit zu geizen, in freigiebigster Weise); habe Schétze und Kleinodien
(als FN: im Tib. Hier als nur ein Begriff iibersetzt, dagegen: Schitze und Kleinodien) und die
Schmuckgegenstande der sieben Juwelen (als FN: oder koordiniert: die sieben Juwelen und
Schmuckgegenstinde, zudem ein Verweis auf die Aufzahlung der sieben Juwelen oder Kleinodien
(saptaratna)) hingegeben, wenn nur einer darum bitten kann*.
583 Gemeint sind die zehn Stufen des Bodhisattvapfades (bhiimi).
584 Bei Radloff: ,Bei allen Gelegenheiten habe ich mich angestrengt und ausgeharrt in den sechs Paramita.
Habe die zehn Stufen durchzogen (erfiillt) und habe das Buddhagliick durchgefiihrt, bei
Roéhrborn/Schulz: ,In allen Gelegenheiten habe ich mich in der Geduld-(Tugend) (Ksanti-Paramita) und
den iibrigen der sechs Paramitas bemiiht. Nachdem ich die zehn Stufen (dasabhiimi) vollstindig
durchlaufen habe, habe ich die Buddhaschaft vollstandig erlangt”. Bei Nobel: ,Ich die Paramitas der
Geduld usw. alle vollkommen ausgeiibt, die zehn Stitten (als FN: dasabhiimi) ganz vollendet und die
vollkommene Erleuchtung erlangt”.
585 Bei Radloff: ,Allein bin ich berithmt durch mein vollkommen weises Wissen®, bei Réhrborn/Schulz:
»Allein bin ich durch vollkommene Weisheit beriihmt geworden®. Bei Nobel: ,Darum preist man mich als
den Allwissenden®.
586 Hier ist auch , darbringen” moglich.
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20-udag1 5 kalt1 birék bo yir suv . ic ming

Macher :: wie aber diese Erde Wasser .. drei tausend

(an Weisheit) erfassen kanns87. Wenn aber diese Lindereien und Gewasser und die drei tausend

21-ulug ming uluslar 5 bolsar birok yazl

grofd tausend  Stadte 5 sein aber Ebene

hoch tausend Stadte Flachland waren, so

22-yir . tiip tiiz kalt1 aya teg @ anta
Erde . ganz gerade wie Handflache gleichsam/ nur wie ::  bei
diesem

flach und eben wie eine Handfliche, dort dann

23-linser 1 1gag . ara idi acuksuz

wachsen Baum Baum .. Liicke absolut Itckenlos

Straucher und Baume absolut liickenlos®88 dazwischen versammelt wiichsen,

(370)
1-tutturkan kendir berk kamis . yaps8?
Schlingpflanzen = Hanf stark Schilf . Blatt

dazu Schlingpflanzen, Hanf, kraftiges Schilf, Blatter

587 Bei Radloff: ,Es war unmaoglich, dass ein Lebewesen hatte einen Mafdstab anlegen konnen (an meine
Taten)“, bei Rohrborn/Schulz: ,Kein Lebewesen ist gefunden worden, das (mein Wissen) messen (Hend.)
konnte“. Bei Tekin: ,(mit mir)“. Bei Nobel: ,es gibt kein Wesen, das (dies Wissen) abwégen kénnte.”
Moglich ist auch ,darbringen®.

588 §,43UWB, auch UWB, S.98, ,ohne Ende liickenlos” und S.176 ,wenn dort ohne Zwischenraum und
absolut ohne Lichtung (?) Baume, Reis, Hanf und Schilf (?) wachsen wiirden...“. Bei Radloff: ,Wenn auch
dieses Erd-Wasser, die drei tausend die grofsen tausend Reiche, nur eine Ebene wire, eine glatte Flache
wie die Handflache, und wenn dort lauter BAume wiichsen und dazwischen Pflanzen ohne eine Offnung
(zu lassen) “, bei Rohrborn/Schulz: ,Wenn diese Erde, die 3000 grofien Chiliokosmen, zu einer Ebene
wiirden, ganz glatt wie eine Handflache, wenn dort Gewachse und Baume wiichsen, ganz ohne Liicke
dazwischen,...“. Bei Nobel: ,Auch wenn man in der Welt der Dreitausend-grofden-Tausend, was auch
immer an Dingen auf der Erde wachst; was da vorhanden ist an Waldern, Biumen, Reis, Hanf, Bambus,
Grasern, Zweigen,“. In den Anmerkungen bei Réhrborn/Schulz (S.99-113): ,,Emendation: Idi aguqsuz
»ganz ohne Liicke“. Idi kommt sonst immer vor einem verneinten Verb vor mit Ausnahme von TT [1A44:
idi uguz yinik , aufderst gering und klein“ (vgl. auch Hts. I. 70). In unserem Text steht udi, welches keinen
Sinn hat. Das ist sicher ein Lesefehler.” Im Uigurischen steht zwar wortlich ,,ulug”, dennoch fiigt sich das
»hoch, durch die dadurch erreichte grofite Zahl, meines Erachtens nach besser in den Kontext.

589 Hier miifdte ,yapirgak“ stehen. Die Kurzform konnte ich nicht ermitteln. Die Lesung kann dennoch als
sicher gelten.

301




2-yavisgu alkingsiz 5 bo edlerig kalisiz

Laub unerschopflich diese Glter restlos

und Laub unerschopflich. Wenn man endlos diese Habe dann restlos

3-bicip kesip barca alsar :: birkerii yene

abschneiden zerstiickeln alles nehmen :: ansammeln wieder

schneidet, zerstiickelt, Teile entnimmt590, alles zusammen wieder

4-usatip . yingge uvsak kog kilsar 5 orun

teilen .. fein dinn Staub machen :: Ort

teilt, zu feinem, diinnem Staub sie macht, hierzu der Herkunft

5-sayu ongi ongi . ukiip ursar ulgiis-

Anzahl verschieden verschieden .. aufhaufen hinwerfen mafdlos

und Anzahl Verschiedenstes vermehrend unzahlig hinzutut,

6-liz . ‘eng mintin tosgursar . kok kalik

ganz bis zum Ende durchdringen ..  blau/Himmel Himmel

dieses alles voll591 ausfiillend bis zum Himmel und Firmament592

7-ugusin kalisiz 5 azu yme taki adin

Verwandte restlos :: oder wiederum ferner anders

mit Ahnlichem vollstindig (damit) fiillt. Oder wenn aber auch anders, auf3erdem in den

590 §.85, UWB, ,alsar=zu sich nehmen, ergreifen, packen“ Bei Radloff: ,Schlingpflanzen, Hanf und hartes

Schilf und dichtes Laubwerk ohne Liicken, wenn man dann alle diese Dinge restlos abschneiden und

einernten wiirde, bei Rohrborn/Schulz: ,....Reis, Hanf, hartes Schilf und dichtes Laubwerk unerschopflich,

wenn man diese Dinge restlos abmaht (Hend.), alle nimmt,...“. Bei Tekin: ,Schlingpflanze...abmaht, alle

nimmt, dann sie zusammenbringt,...“.

591 §,388, UWB, ,bis hin zu...“ auch fiir 394/21, 380/4 und 19, und diese Stelle hier (370/6). Bei Radloff:
,wenn man sie Alle zusammen zerstiickeln und zu feinen Staub machen wiirde, und sie tiberall hier und

dort aufthaufen wiirde unermesslich, und wenn diese sogar anfiillen wiirden den ganzen Raum ohne
Ausnahme®, bei R6hrborn/Schulz: ,,....dann sie zerschneidet, sie zu diinnem, feinem Staube macht, in

verschiedenen (Hend.) Orten mafilos authdufend hinwirft. Wenn man den Himmelsraum (Hend.) restlos

bis zum Rand fiillt“. Bei Nobel: ,(Wenn man) alle diese Dinge in Stiicke schneiden und aus all diesem in
winzig feiner Weise feinen Staub machen und das von allenthalben aufthaufen wiirde“. In den

Anmerkungen bei R6hrborn/Schulz (5.99-113): ,,angmintin tusqur- ,bis zum Rande fiillen“. Angmintin ist

nicht immer ,Verstarkungsartikel der Negation®, wie es in der AGr. § 354 heif3t.“

592 Dieses als Synonymkompositon verstandene Begriffspaar konnte auch als , blauer Himmel“ zu

libersetzen sein.
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8-ontin singarki yir suvda . nece

zehn Richtungen Erde Wasser . wieviel

Landereien und Gewassern in den anderen3?3 zehn Himmelsrichtungen, wievieles94

9-tenglig bar erser . ¢ ming ulug ming

gleichartig sein sein . drei tausend groff  tausend

es auch gleichartig sein mogen, in den drei tausend hoch tausend

10-uluslar 5 ol anga yir itigi . barca

Stadte 5 diese soviele Erde Ausstattungen .. alle

Stadten diese soviele Erd-Partikel alle

11-usalip kog bolsar :: ol koglarning

zerkleinert werden Staub sein :: diese Staub

kleiner werdend zu Staub wiirden. Diesen Staub dann

12-sakisin . sanagali bultukmaz 5 kalt1

bedenken .. Zahlen nicht finden :: wie

zu erdenken und zu zdhlen ist nicht zu finden595. Wie wenn

13-kamag tinhiglarning . bilge biligin birker-

alle Lebewesen .. wissen erkennen ansammeln

man die Weisheit aller Lebewesen ansammeln

593 5,50, UWB, ,fremd, auswartig".
594 5,132, UWB, ,so viel, zahlreich”.
595 Bei Radloff: ,0der noch ein anderes (Beispiel): Wenn auf den Erd-Wassern der zehn
Himmelsrichtungen, so viel ihrer vorhanden sind, die drei tausend grof3en tausend Reiche diese so vielen
Erdmassen alle zerkleinert und zu Staub wiirden, so ist es doch unmaéglich die Zahl der Staubatome zu
zdhlen, bei Rohrborn/Schulz: ,oder auch ein anderes (Beispiel): Was an 3000 Chiliokosmen in den
Landern der zehn Himmelsgegenden vorhanden ist, wenn alle diese so vielen Massen von Erde zerkleinert
und zu Staub wiirden, dann kann man die Zahl jener Staubkorner nicht zahlen“. Bei Tekin: ,Wenn es auch
ebensoviele Erden, als es in...gibt, und wenn jene Erdaustattungen alle...“. Bei Nobel: ,so dass es schwer
ist, es zu ermessen, und (wenn man) das bis in den Bereich des Luftraums anfiillen wiirde. Und was in
samtlichen Landen der zehn Himmelsgegenden an Welten der Dreitausend-groféen-Tausend vorhanden
ist, wenn man die Erden alle ganz fein zu Staub machen wiirde, und, (weil) man das Maf3 diese Staubes
nicht errechnen kann...“.
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14-tip . bir kisike yalanguz birip . kilsar

einer Person alleine geben .. machen

und einer Person alleine geben wiirde, und ihn so

15-an1 ked bilge 5 montag yanglig bilge-

ihn Ende Erkennender :: solcher Art Richtung die Weisen

ein Vollends-Wissenden machen wiirde und Weise von solcher Art

16-ler . sansiz bolsar bo yirte 5 ugayda

zahllos sein dieser Ort :: erkennen

unzahlig waren an diesem Ort,

17-bultukgay belgtiliig . ol koglarning sakis-

finden Merkmal/Erscheinung . diese Staub Zahlung

waren die Staubkorner an Anzahl und Merkmalen erkennbar und auffindbar59.

18-1n 5 incip arjilar iligining

Danach/aber/trotz Heilige Konig

Auch wenn sie dann aber einen Augenblick das Wissen des Herrschers der Heiligens97

19-bir ksan udki biligin .. ol bilgeler

ein Augenblick Zeit wissen .. diese Weisen

und dieser Weisen -

596 Bei Radloff: ,Wenn man aller Lebewesen weises Wissen vereinigen wiirde und es auf einen einzigen
Menschen iibertragen wiirde und ihn so dusserst weise machen wiirde und derartige Weise zahllos auf
dieser Erde waren, so mochten sie gewiss im Stande sein gefunden zu haben die Zahl jener Staubatome...",
bei Rohrborn/Schulz: ,Ferner, wenn man die Weisheit aller Lebewesen vereinigt (und sie) allein auf einen
Menschen iibertragt, (und) ihn sehr weise macht, (und) wenn derartige (Hend.) Weisen auf dieser Erde
zahllos wiren, (dann) kann man die Zahl der Staubkérner erkennen”. Bei Nobel: ,Wenn man (dann) das
Wissen von samtlichen Wesen - (wenn man) diese Weisheit einem einzigen Menschen geben wiirde,
dann mag er wohl mit einem solchen Wissen, das an Maf3 keine Grenzen hat, die Zahl dieser feinen
Staub(korner) kennen lernen kdnnen;*“. In den Anmerkungen bei R6hrborn/Schulz (S.99-113):
»+Emendation: ugay bultuqgay bilkiiliikk ,man kann erkennen®. Die normale Reihenfolge ist: bilkiiliik u-
bultug- (vgl. auch Anm. 374,9)".
597 §.219 und 220, UWB, ,rsi, Seher (in vorbuddhistischer Zeit), iiberirdisches Wesen (im Buddh.)“.
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20-arkasi . tenglegeli kilinsar 5 uzun

Schar/Gemeinde . messen machen 5 lange

Gemeindes?8 zu ermessen versuchen, lange

21-yasap O6lmedin . ks ertgey kolt1 kalp

leben nicht sterben .. zahlreich sein werdend unendlich viel Kalpa

leben und nicht sterben, lange fiir unzahlige Kalpa-Zeiten

22-ud kolular sakisi . umagaylar bilge-

Zeit nachdenken Maf3 .. hoffen werdende  wissend

und Epochen nachdenkend ermessen, kann man ein Messen erhoffen,

23-li . ol biligning yarimin tip mongulayu

dieses Wissen Halfte sagen solche Art

aber dieses Wissen ist dann dennoch nur die Halfte der Art des Erkennens599.“

24-sl6k sozleyi yarlikadi

Sloka aussprechen erlautern

: Sloka sprechend hat er dieses erklart6oo,

Imaho bising tort yigirmi .. / Imaho, Fiinftes Buch, Vierzehnter Abschnitt (371)
1-ol tidiin ol kamag ulug tirin kuvrag

diese Zeit diese alle grofd Schar Gemeinde

Diese Gesonderte gesamte grofde weite Gemeinde

598 5,196 und 197, UWB, ,Schar, Gruppe, Riicken, Hilfe".
599 Bei Radloff: ,....und auch somit wenn des Konigs der rsi in einem Zeitabschnitte vorhandenes Wissen
diese Schar der Weisen abzumessen im Stande wiirde, da er (der Konig der rsi) aber ein langes Leben hat
und nicht stirbt, und zubringen wird viele Koti-Kalpa-Zeiten der Zahl nach, so werden sie doch nicht im
Stande sein zu wissen die Halfte seines Wissens®, bei Rohrborn/Schulz: ,Aber wenn jene Weisen alle das
Wissen eines ganz kurzen Moments des Konigs der rsis (Lokajyestha) durch Messen bestimmen wollten,
und wenn, indem sie ohne zu sterben lange leben, eine Zahl sehr vieler Zeiten (Hend.) vergehen wiirde, so
konnten sie (doch) nicht (einmal) die Halfte jenes Wissens erkennen®. Bei Tekin: ,,...dem Wissen eines
ganz kurzen Moments des Konigs der rsis gleichzukommen sich befleissigten,...lange lebend...“. Bei Nobel:
»Aber von dem Wissen des Erhabenen, des Muni, in einem einzigen Augenblick, wenn man dies alle jene
wissenden Menschen zusammen abwagen liefde —selbst innerhalb einer Zahl von vielen zehn Millionen
Kalpas ware man nicht imstande, auch nur einen kleine Bruchteil durch Errechnen kennen zu lernen®.
600 Bej Radloff: ,So geruhte er in Sloka zu sprechen®, bei Rohrborn/Schulz: ,So sagend geruhte er Verse
(Sloka) zu rezitieren”.
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2-tiikel bilge tengri tengrisi burkan-

vollkommen erkennen Gott Gott Buddha

hat zu dieser Zeit, diese hierin sehr tiefe, weite Erklarung der Wurzel des Dharma der Leerheit vom

3-tin bo montag tiitrim tering yoriiglig

diese solche sehr tiefe Erlauterung

vollkommen weisen Gottes der Gotter, Buddha,

4-yok kurug nom tozin esidi teginip

leer trocken Dharma Wurzel horen erreichen

zu horen bekommens°1;

5-otri tlgiisiiz sansiz tinhiglar tort

dann mafilos unzahlig Lebewesen vier

desweiteren haben die unzahligen zahllosen Lebewesen, die Vier

6-uluglarning bis yapiglarning

Grofie finf Gemachte

Grofden (Mahabhuta), die Fiinf Bauten (Anhdufungen/Skandha),

7-yokin kurugin alti kaciglarning

leer trocken sechs Durchgange

die Leerheit der Sechs Sinnesdurchgange und

8-alt1 atkangularning ezigin igidin

sechs Fesseln Liige Trug

der Sechs Fesselungen Trug und Liiges%2 (zu horen bekommen).

601 Bei Radloff: ,Als zu jener Zeit diese ganze grofée Samghaschar von dem mit vollkommen weisen Wissen
begabten Gotte der Gotter Buddha den fiir die Erforschung tiefe Deutungen habenden Dharma von der
Wesenheit der Leerheit vernommen hatte®, bei Rohrborn/Schulz: ,nachdem daraufhin jene, ganze grofde
Schar (Hend.) von dem vollkommen weisen Gott der Gotter (devatideva) Buddha diese mit solch
scharfsinnig tiefer Definition versehene Wurzel der leeren (Hend.) (Siinya) Dharmas ehrfurchtsvoll
gehort hatte,...“. Bei Nobel: ,Als dann die grof3e Versammlung diese von Buddha verkiindete sehr tiefe
Natur des Leeren vernommen hatte®.
602 Bej Radloff: ,,und als die unmessbaren, zahllosen Lebewesen wussten und verstanden hatten, dass die
vier Elemente die fiinf Skandha nicht existierend und Leerheit sind, und dass die sechs Sinnesorgane der
sechs Gebiete der begleitenden Umstande Falschheit und Liige sind“, bei R6hrborn/Schulz: ,,...erkannten
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9-in¢ip yene tinliglar ani adira bil-

danach/aber/trotz wieder Lebewesen ihn unterscheiden

Dann aber erkennen die Lebewesen, ohne dieses

10-medin balmaklarin beklelmeklerin

nicht wissen Anbindungen Befestigungen

zu unterscheident?3 wissend, ihre Anbindungen und Fesselungen,

11-kalisiz barca bilip ukup togmak O0lmek-

restlos alles wissen verstehen Geborenwerden Sterben

restlos alles wissend und verstehend, so beenden sie und geben auf

12-lig tilgente tegzinmekig titgeli

Rad kreisen nachgeben

dieses Kreisen im des Geborenwerdens und Sterbens Rad.

13-1dalagali . ongi tdrilmis liniis yol-

aufgeben . anders geschieden werden abstieg ~ Weg

In dem verschieden unterteilten Stufenweg

14-ug bisurungali ogretingeli ertingii

erlernen lehren sehr

strengen sie sich an und erlernen, herausragend

und verstanden ganz und gar die zahllosen (Hend.) Lebewesen die Leerheit ($linyata) der fiinf Bauten
(fiinf skandha) (und) der vier Grofsen (Mahabhtitani) (und) den Trug (Hend.) der sechs Sinnesobjekte
(sadayatana als Visaya) (und) der sechs Durchgénge (sadayatana als indriya),...“. Bei Tekin: ,sechs zu

Fesselnden (sadayatana als Visaya) und sechs Durchginge (sadayatana als indriya)“. Bei Nobel: ,gab es
unermesslich (viele) Wesen, die alle vollig verstanden, dass die vier Elemente und die fiinf Skandhas ganz

leer sind und dass die sechs Sinne und die sechs Bereiche, (weil) sie unwahr sind, (nur) ein

Gefesseltwerden erzeugen“. In den Anmerkungen bei R6hrborn/Schulz (5.99-113): ,tort uluglar=die vier

Grofden(=skr. Mahabhiitani), (Hinweis von A. v. Gabain)“.

603 5,52 und 53 UWB, ,aber ohne dass die Lebewesen es im Detail betrachten und erkennen®. Faktitiv von

Jtrennen=adir-“.
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15-ulug ogring seving kongiil Oritip tengri

grofd Begliickung  Freude Bewufitsein erzeugen  Gott

grofde Freude und frohes Gemiit erzeugend, die Anweisung des Gottes

16-tengrisi burkan yarligin topllerinte

Gott Buddha Erlauterung/Befehl Haupter

der Gotter, Buddha, auf ihren Hauptern

17-tuta tegintiler 5 5 5 altun

Halten sie haben erlangt  :: 5 5 gold

zu halten¢%4. Das im , Gold-

18- ongliig yaruk yaltrikhig kop-

Farbe Glanz ausstrahlen voll

farbenen Glanz ausstrahlender, voll

19-da kotrilmis nom iligi athg nom bitig-

emporgehoben Dharma Konig genannt Dharma  Buch

emporgehobener Dharmakonig” genannten Dharma-Buch,

20-de yok  kurug tozinge tayanip kiis-

leer trocken Wurzel stiitzen ge-

das ,Sich auf die Wurzel der Leerheit stiitzend, die

604 Bei Radloff: ,dass die Lebewesen, ohne sie unterscheiden zu konnen, alle ohne Ausnahme (an sie)
festgebunden sind, erhoben sie ihren Sinn in dusserst grofder Freude um das Kreisen auf dem Rade des
Geborenwerdens und Sterbens zu beseitigen, und um sich in den abseits liegenden aufsteigenden Weg zu
versenken und zu liben und hielten die Befehle des Gottes der Gotter Buddha auf ihren Scheitel, bei
Roéhrborn/Schulz: ,,...und wiederum (erkannten sie alle) den Umstand, dass die Lebewesen, ohne es
unterscheidend zu wissen, sich festbinden (Hend.). Um das Herumwandeln im Rade des Geborenwerdens
(und) des Sterbens (Samsara) aufzugeben (Hend.) (und) in dem auserwahlten Aufstiegsweg sich zu iiben
(Hend.), eine aufderordentlich grofie, freudige (Hend.) Gesinnung erweckend, hielten sie ehrfurchtsvoll
die Predigt des Gottes der Gotter Buddha (devatideva) auf ihren Hauptern®. Bei Tekin: ,,Und wiederum
erkannten sie...“. Bei Nobel: ,(Diese Wesen) hatten den Wunsch, den Samsara aufzugeben und sich in
rechter Weise um die Erl6sung zu bemtihen. Sie frohlockten mit tiefem Herzen und handelten in Ehrfurcht
gemaf dem Dargelegten®. In den Anmerkungen bei R6hrborn/Schulz (5.99-113): ,iiniis (<iln-
»~emporkommen*). Bekanntlich kennt die uigurische Schrift keinen Unterschied von o und u (6, ii). Nur mit
Hilfe der br.-Schrift konnen wir sicher iintis lesen (TT VII], {in- ,emporkommen®). Jedoch finden wir in den
neueren Dialekten den Stamm einmal mit 6-, einmal mit G-“.
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21-emis kiistsiig kanturmak athg onuncg

wiinschte  Wunsch reinlegen/befriedigen  genannt zehnter

gewiinschten Wiinsche befriedigen“ genannte, Zehnte

22-boliik 5 5 ol tidiin ol kuvrag

Teil :: :: diese Zeit diese  Gemeinde

Kapitelé0s. Zu dieser Zeit erschien inmitten dieser Gemeinde

23-arasinta bir alokagintamani

inmitten ein Alokacintamani

eine Alokacintamani genannte

(372)
1-athg tengri kizi bar erti . ol tengri
genannt Gott Madchené%¢  sein sein . diese Gott

Gottertochtere9?, Diese Gotter-

2-kizi bo nomlug yarligig esidi teginip

Madchen diese Dharma erlduterte horen erlangen

Tochter hat diese Dharma-Unterweisung zu horen bekommen und ist aus der

3-0griing seving lize ertingi uz kalang-

Freude Freude wegen sehr geschickt  vor Freude aufspringen

Freude und des Gliicks (dariiber) dufderst

605 Bei Radloff: ,X.Kapitel. In der Sutraschrift, die ,der in goldfarbigem Glanze funkelnde, iiber Alles
erhabene Siitra-Konig“ genannt wird, das zehnte Kapitel, welches ,das Befriedigen der gewiinschten
Wiinsche, gestiitzt auf die Grundlage der Leerheit” betitelt ist”, bei Rohrborn/Schulz: ,Der zehnte
Abschnitt: Der ,das Befriedigen der gewiinschten Wiinsche, sich stiitzend auf die Wurzel der Leere
(Hend.) (skr.$0inyata)“ genannte zehnte Abschnitt, in der ,goldfarbiger, glanzvoller (Hend.), tiber alles
emporgehobener, Sutrakonig” genannten Lehrschrift”. Der Unterschied besteht darin, dafd zum Einen die
Betonung (golden-sein, erhaben-sein) auf der Lehrschrift liegt und zum Anderen auf dem benannten
Konig. Bei bei Tekin: ,,goldfarbigen, glanzvollen, tiber alles emporgehobenen, Sitrakonig” genannten
Lehrschrift”. Der Titel bei Nobel: ,Die Erfiillung der Wiinsche auf der Grundlage der Leerheit".
606 Madchen/Tochter.
607 Jm UWB ist angegeben:, 373/8, 378/22,381/14/20,382/14,383/12,389/11,390/12/16/24,
391/10/22,392/11,393/14; zudem auch Verweis auf Buyan 679/18. Dies ist der Name eines
Gottermadchens, das spater Bodhisattva wird. Auch , das Gottermadchen A.“ und der ,Bodhisattva A“. Bei
Radloff: ,Zu jener Zeit war in jenem Samgha eine Gottertochter mit Namen Alokacintamani®, bei
Rohrborn/Schulz: ,,Damals befand sich ein Alokacintamani genanntes Gottermadchen inmitten jener
Schar”. Bei Nobel: ,die Gottin Alokacintamani*.
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4-gurup otru olurmis orunintin oru

dann sein Ort oben

meisterlich aufgesprungen und hat dann sich von seinem befindlichen Platz

5-turup birtin singar ong tizin ¢Okitip

erheben einseitig Richtung rechts Knie hinknien

erhoben, einseitig sein rechtes Knie gebeugt,

6-ayasin kavsurup agir ayamakin tengri tengri-

Hande zusammenlegen schwer Verehrung Gott Gott

seine Handflachen zusammengelegt und mit grofier Verehrungt®® den Gott der Gotter,

7-si  burkanka ince tip otiinti

Buddha SO sagen erténen

Buddha, auf diese Weise angesprochens09:

8-kiisiislim teginiir ati kotriilmis tengrim

mein Wunsch erlangen Name emporgehoben mein Gott

»1ch empfinde den Wunsch, dafd mein Gott, dessen Name ruhmvoll ist,

9-teringde tering nom tozinte

in der Tiefe tief Dharma Wurzel

in dieser in der Tiefe weiten Dharma-Wurzel,

608 5,51 UWB; hier: schwere=tiefe Verehrung.
609 Bei Radloff: , Als diese Gottertochter diesen Gesetzes-Befehl vernommen hatte, war sie in Freude hoch
befriedigt, stand von dem Platze, wo sie saf}, auf, beugte ihr rechtes Knie nach einer Seite, legte ihre
Handflachen zusammen und sprach so in tiefer Verehrung zu dem Gotte der Goétter Buddha“, bei
Roéhrborn/Schulz: ,Nachdem jenes Gottermadchen diese Gesetzespredigt ehrfuchtsvoll gehort hatte und
aus Freude (Hend.) hoch (wortlich duf3erst geschickt) gesprungen war, erhob es sich dann von seinem
Sitz, einseitig beugte es sein rechtes Knie, legte seine Handflachen zusammen (und) fragte mit grofder
Verehrung den Gott der Gotter (Devatideva) Buddha folgendes:*.
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10-bisrunu yorimak toriisin aca yada yarlikasun

erlernen Wandel Sitte offen ausfiihrlich erlautern

die Sitte des Erlernens des Wandels offen und ausfiihrliché10 erlautern moges1”

11-erti tip . slok taksutin ince

sein sagen . Sloka Verse SO

sagte es, Slokas und Verse auf diese

12- tip otiinti 5 :: kiistisiim ol otiingii-

sagen erténen :: 5 mein Wunsch dieses zu wiinsch-

Weise aussprechend. (Ferner)“Mein Wunsch ist es auszusprechen,

13-liik . tolp yirtingiig yarrutdacika . iki

en . ganz Welt erleuchten . zwei

den die ganze Welt Erleuchtenden, den tiber alle zwei

14-adakliglarta yig kopda . adruk ayagka

Fifde besser alles .. anders verehrt

Fiif3e habenden®!2 Emporgehobenen, den verschiedenstert!? Verehrung

15-tegimligke . bodisatavlar koni nomda

wirdig . Bodhisattva wahre Dharma

Wiirdigené4, auf welche Weise die Bodhisattva diesen wahren Dharma

610 5,38 UWB, erklaren, erschliessen, kultivieren, entfalten, deuten. Beispielsatz siehe 363/23.
611 Bei Radloff: ,Ich habe den Wunsch, o Hochgepriesener! Dass der Herr die Regel des Vertiefens beim
Wandel in der Grundlage so sehr tiefen Dharma genau und ausfiihrlich zu erklaren geruhen méchte®, bei
Roéhrborn/Schulz: ,Mein Wunsch ist ergebenst, dass mein erhabener Gott die Art des Wandels, in dem
man sich in der Grundlage der allertiefsten Leere tibt, ausfiihrlich predigen mdchte“. Bei Nobel: ,,den
Dharma der Ubung in den sehr tiefen Prinzipien darlegen®.
612 § 47 und 60 UWB,...und keine Federn..., ,auch als Beiname Buddhas; der beste unter den Wesen mit 2
Fifden, skr. dvipadottama); dem Besten unter den Zweifiif3lern, dem Besten von allen, dem Ehrwiirdigen®“.
613 5,59 UWB, ,adrok, part.perf. zu trennen=adir-".
614 §.294-295, UWB, ,verehrungswiirdig, ehrwiirdig, Ehrwirdiger, Verehrter, angesehen; ,,oh mein
verehrungswiirdiger Gott, dessen Name erhaben ist,...in der Reihe der 10 Beinamen des Buddha® fiir
391/24,378/15,390/15, 397 /4 und diese Stelle (372/14).In 380/13 nach Rohrborn ein Schreib- oder
Druckfehler, im UWB auf S.296 aber dennoch als Beispiel angegeben. Als ,die Huldigung/Verehrung=
ayamak“ in 372/6: ,und sie sprach mit grosser Verehrung folgendermafRen zum Gottergott Buddha (u.a.)”
und 391/9.
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16-neteg yangin yorimakin . kiistisiimin

wie Richtung wandeln . meinWunsch

wandelné15. Ob meinem Wunsch-

17-at1 kotriilmis . taplagay mu erki bilmez

Name emporgehoben.. billigen ob wohl nicht wissen

vom Ruhmreichené?é vielleicht gedient werden wird, weif3

18-men tip 5 yarlikadi ulus ulugi ol

ich sagen 5 erlautern Stadt Stadt diese

ich nicht zu sagens1”.” Der in den Landern grofdte sagte (dann) dieser

19-tengri kizinga ince tip tidi . tozln

Gott Madchen SO sagen sagen . edel

Gottertochter auf diese Weise: “Ohsé18, edle

20-tengri kiziya . bar erser birok

Gott Madchen .. sein sein aber

Gottertochter, wenn es aber etwas bei

615 Bei Radloff: ,,Dann sprach sie so in Sloka: Mein Wunsch ist der, dass ich bitten méchte den Erleuchter
der ganzen Welt, den, der unter den zweifiifdigen (Menschen) der Beste ist und von Allen verschieden ist,
den Monch, wie sollen die Bodhisattva in dem richtigen Dharma wandeln?*, bei R6hrborn/Schulz: ,in
Versen (Hend.) fragte es folgendes: ,Mein Wunsch ist zu fragen den die ganze Welt erleuchtenden, den
besten unter den Menschen (wortlich unter den Zweifiiflern), den von allen gesonderten, den
verehrungswiirdigen, wie die Bodhisattvas in der wahren Lehre wandeln“. Bei Nobel: ,den
Ausgezeichnetsten unter den Zweifiifdlern“. M.ERDAL, S.414 und 306: fiir 372/12="1t is my wish to pray
to him who enlightens the whole world”. Versucht wurde, “yangin (wrtl.=Richtung)” durch “Art und
Weise” wiederzugeben.
616 S.260, UWB, ,erhoben, der Erhabene, Bhagavat; mein Herr, dessen Name erhaben ist (u.d.)“ auch in
372/8,378/15,390/15,392/6,397/3. So auch iibersetzt in Réhrborn/Schulz: ,der Erhabene®.
617 S.434-436, UWB, fiir diese Stelle hier (372/17): ,wird er...billigen?“, auch fiir 382/17, 373 /4, 383/8,
389/16, ,erki ist nach R6hrborn meist pleonastisch oder dubitativ zu verstehen”. Bei Radloff:
»~wohlgefallig aufnehmen”. Bei Rohrborn/Schulz: ,wohl billigt?“. In den Anmerkungen bei
Roéhrborn/Schulz (S.99-113): ,tip. Es hat kein finites Verb. Man wiirde tip tidi erwarten®.
618 Oh"“ siehe S.35, UWB und auch fiir 373/10.
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21-siziking . kongiil iyin tapin¢ga . korking-

euch . Herz folgen dienen . furchtlos

euch gibt, dient eurem Herzen folgend und fragté1® furchtlos.

22-s1ZIn ayitgil . ani esidip

fragen . dieses horen

Dieses horend werde

23-men sanga . adirthg ayu bireyin tip

ich dir . unterscheiden Antwort geben sagen

ich dir fein unterscheidend®é2® Antwort gebens621.”

24-bo yarhgig esidip otri ol tengri

diese Befehl horen dann diese Gott

Diese Aufforderungé22 horend hat dann diese Gotter-

Imaho bising bis yigirmi .. / Imaho, Fiinftes Buch, Fiinfzehnter Abschnitt (373)
1-kiz1 ikileyt yene ince tip otiinti

Madchen zweitens wieder SO sagen erténen

tochter erneuts23 wieder auf diese Weise gesagt:

619 5,309 und 310, UWB, Réhrborn gibt hier als Bedeutungen fiir , ayit-“ an: 1.fragen, sich erkundigen
2.(Frage) stellen, dufdern 3.erbitten, verlangen, fordern 4.untersuchen, priifen 5.befragen, sich diktieren
lassen 6.um Erlaubnis fragen 7.nach dem befinden fragen 8.vom Orakel befragen, sich weissagen lassen
9.mitteilen, erklaren, sagen und 10.ohne Kont.,, fiir 378/23, 379/5, 389/16, und eben hier (372/22).
620 S 55 und 56 UWB, ,Unterschied”.
621 Bei Radloff: ,,Da geruhte der Hochste beim Volke zu der Gottertochter so zu sprechen: O du treffliche
Gottertochter! Wenn du irgend einen Zweifel hegst, so nach eigenem Gutdiinken frage du ohne dich zu
fiirchten! Ich will es dir, nachdem ich es vernommen, deutlich erklaren®. Bei Réhrborn/Schulz: ,Der
grofdte in den Landern (Sanskrit: Lokajyestha) stimmte dem Goéttermadchen zu und sagte so: ,,0h, edles
Gottermadchen! Wenn Du Zweifel hast, frage nach Deinem Herzenswunsch, furchtlos. Ich will es héren
und Dir genau mitteilen.““. Bei Tekin: , der Grosste in den Landern (skr. Lokajyestha) sagte dem
Gottermadchen gnadigst so:“. Bei Nobel: ,im einzelnen®. In den Anmerkungen bei Rohrborn/Schulz (5.99-
113): ,bar arsar birok sisiking=wenn du Zweifel hast”. birok erscheint hier als leere Partikel bzw.
Verstarkungspartikel des Konditionals wie im Ttp. eger gelse=gelse.“ Auffallend ist der wechselnde
Gebrauch in der Anrede (siziking in Satz 21/sanga in Satz 23).
622 Bei Radloff , Befehl“. Bei Rohrborn/Schulz: ,Befehl”. Bei Nobel: ,Darauf”.
623 Bei Radloff: ,Zum zweiten Male so"“.
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2-netegin tengrim alku bodisatavlar

wie mein Gott alle Bodhisattva

JAuf welche Weise, mein Gott, wandeln alle¢24 Bodhisattvas

3-bodi tigme koni yorigda yoriyurlar

Bodhi genannt wahre Lebenslauf wandeln

in dem Erwachung genannten, wahren Wandel;

4-erki . sansarli nirvanlida ongi

wohl . Samsara Nirvana anders

dies sich sowohl vom Sarhsara als auch vom Nirvana jeweils anders

5-idrilip ozke adinaguka asig tusu

Geschieden werden sich Selbst anderen Nutzen Vorteile

trennend, um sich selbst und anderené25 Nutzen und Vorteile

6-kilgu liclin tip . bo otugiig esidi

machen wegen sagen .. dieses  Bitte horen

zu gewahrens26?“ Diese Bittes2” vernehmend,

7-yarlikap otri tiikel bilge tengri

gnadigst dann vollkommen weise Gott

geruhte der vollkommen Weise Gott

8-tengrisi burkan ol alokacintamani

Gott Buddha diese Alokacintimani

der Gotter, Buddha, dann dieser Alokacintamani

624 5,103, UWB, ,alle”.
625 5,51 UWB, ,die anderen; Kollektivum®.
626 Bei Radloff: ,Wie wandeln die Bodhisattva in dem Bodhi genannten richtigen Wandel, um geschieden
von dem Samsara und dem Nirvana sich selbst und Anderen Nutzen und Vorteil zu bringen? So sprach
sie”. Bei Rohrborn/Schulz: ,Wie, mein Gott, wandeln wohl alle Bodhisattvas auf dem Bodhi genannten,
wahren Wandel, in dem sie sich von dem Samsara und von dem Nirvana trennen, um sich (und) den
anderen Nutzen (Hend.) zu gewahren?“.
627 Bei Radloff: , Frage“. Auch bei Réhrborn/Schulz.
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9-athig tengri kizinga ince tip yarlikadi

genannt  Gott Madchen SO sagen erlautern

genannten Gottertochter auf diese Weise zu erlautern:

10-toziin tengri kiziya yme bodisatav-

edel Gott Madchen wiederum Bodhisattvas

,0h628 edle Gottertochter, die Bodhisattva

11-lar nom tozinge tayanip bodi tigme

Dharma Wurzel stiitzen Bodhi genannt

wiederum, die sich auf die Wurzel des Dharma stiitzend, auf dem ,Erwachung” genannten,

12- tuyunmak athg nomda yoriyu tiiziilmek

Erkenntnis genannt Dharma zu wandeln Begradigung/Harmonisierung/Gelassenheit

»Einsicht genannten Dharma wandeln, erlernen denWandel des Beruhigens62°.

13-yorigig bisrunurlar . montagin otri

Wandel erlernen .. solche Art dann

Auf diese Weise haften sie dann

14-sansarka yme ilinmez nirvanka yme

Samsara wiederum haften/stecken bleiben Nirvana wiederum

weder am Sarhsara, noch hingen sie sich an das Nirvana.

628 Bei Radloff: , Oh du treffliche Géttertochter!“. Bei Rohrborn/Schulz: ,Oh, edles Géttermadchen!”

629 Bei Radloff: , Alle Bodhisattva stiitzen sich auf die Grundlage der Dharma und, indem sie in dem Bodhi-
Erleuchtung genannten Dharma wandeln, versenken sie sich in den Ausgleichs-Wandel“. Bei
Rohrborn/Schulz: ,Die Bodhisattvas, sich auf die Grundlage der Lehre stiitzend, wandeln auf dem Bodhi
genannten Einsichts-Dharma und iiben sich in dem Wandel der Gelassenheit (Sanskrit: Samata)*“. Bei
Nobel: ,Indem sie sich auf das Dharma-Element stiitzen und den Dharma der Bodhi ausiiben, liben sie den
Wandel der Gleichmaf3igkeit”. In den Anmerkungen bei Rohrborn/Schulz (S5.99-113): ,tliziilmak yoriqig
bisrun-“=Chin. 19a, u. 9: ,sich iben im Gelassenheitswandel®, tliziilmak (skr. Samata). SH. S.187b: ,,ohne
Vorliebe (fiir irgendetwas)“; bezieht sich zumal auf den Buddha und seine allgemeine, von Vorliebe freie
und gleichmafiige Haltung gegentiber den Lebewesen®. Bei Nobel, S.175: ,Die Gleichmaf3igkeit bezieht sich
im wesentlichen darauf, dafd alles auf einer Stufe steht und keine Merkmale besitzt".
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15-bodulmaz .. tinhglarka ulug yme asig tusu

sich nicht anhdngen .. Lebewesen grof3 wiederum Nutzen Vorteile

Einer grofden Anzahl der Lebewesen konnen sie so wiederum Nutzen und Vorteile

16-kilgal uyurlar . incip nom tozinge

machen verstehen .. Danach/aber/trotz Dharma Wurzel

gewadhrens30. Auf diese Weise dann aber, sich auf die Wurzel des Dharma

17-tayanip bodi tigme tuyunmak kongiil athg

stiitzen Bodhi genannt Erkenntnis Geist/Bewufdtsein genannt

stiitzend, auf dem ,Erwachung” genannten ,Einsichts-Geist“ genannten

18-nomda yoriyu tiiziilmek yorigig bisrun-

Dharma Wandel Begradigung Wandel erlernen

Dharma wandelnd, den , Beruhigungs-Wandel“

19-mak yme neteg ol tip tiser .. an1 yme

wiederum was diese sagen sagen .. ihn wiederum

erlernend, wiederum auf welche Weise man dieses auch nennen mag, dieses mufs man wiederum

20-inge bilmis kergek yme bo bis yapig-

SO wissen notwendig wiederum diese flinf Gemachten

auf diese Weise verstehené31: was wiederum die Fiinf Anhdufungen

630 Bei Radloff: ,,Auf solche Weise hiangen sie dann weder an dem Samsara, noch schliefden sie sich an das

Nirvana an, und sind im Stande den Lebewesen grofden Nutzen und Vorteil zu bringen“. Bei

Roéhrborn/Schulz: ,So bleiben sie weder in dem Samsara stecken noch hiangen sie sich an das Nirvana. Sie

koénnen den Lebewesen grofden Nutzen (Hend.) gewdhren“. Bei Nobel keine solche Wiederholung.

631 Bei Radloff: ,Fragt man: Wie ist dieses Versenken in den Ausgleichs-Wandel beschaffen, wenn sie sich
so gestiitzt auf die Grundlage des Dharma in dem die Bodhi-Erleuchtung genannten Dharma wandeln? So

muss man dies so verstehen:“. Bei Rohrborn/Schulz: ,Wenn man nun sagt, wie ist das sich-in-dem-
Gelassenheitswandel-iiben, in dem man, sich auf die Grundlage der Lehre stiitzend, auf dem Bodhi

genannten Einsichts-Dharma wandelt?, so muss man erkennen:“. Bei Nobel: ,Was bedeutet dies, dass sie

sich auf das Dharma-Element stiitzen und den Dharma der Bodhi ausiiben und (so) den Wandel der

Gleichmassigkeit iiben? Es ist so:".
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21-lar erser ¢in kirti nom tozin belgiirtdeci

sein wahr wirklich  Dharma Wurzel in Erscheinung treten Lassende

betrifft, so sind sie das In-Erscheinung-Treten-Lassen der reinen, wahren Wurzel des Dharma.

22-eriirler ¢in kirti nom tozi yene bo

sein wahr wirklich Dharma Wurzel wieder diese

Zu sagen, dafd die reine, wahre Wurzel des Dharma wiederum diese

23-bis yapiglar ok titir .. incip bo bis yapig-

finf Gemachte SO sagen .. danach/aber/trotz diese flinf Gemachte

Fiinf Anhaufungen sind, so diese Fiinf Anhaufungen

24-larig sozlegeli bultukmaz bis yapiglar

aussprechen nicht finden finf Gemachte

zu erwahnen ist nicht zu finden. Auszusprechen wiederum, daf$ die Fiinf Anhdufungen

25-ermezig yme sozlegeli bultukmaz

nicht sein wiederum aussprechen nicht finden

nicht sindé32, ist wiederum nicht zu findens33.

(374)
1-ne liclin tip tiser . birok ¢in kirti
was wegen sagen  sagen . aber wahr  wirklich

Warum wird es so gesagt? Denn wenn man sagt, dafd die Wurzel des wirklichen, wahren

632 §.445-446, UWB, fiir diese Stelle (373/25): ,zu sagen, dass die Dharma-Wesenheit etwas anderes ist als
die Fiinf Skandhas...“, ,Armaz=falsch, verkehrt, Falsches, Fehler*.
633 Bei Radloff: ,Was diese fiinf Skandha betrifft, so sind sie es, die die wahre Dharma-Grundlage in
Erscheinung bringen. Ferner werden die wahre Dharma-Grundlage eben diese fiinf Skandha genannt. So
ist es unmoglich tber die fiinf Skandha zu reden, auch ist es unméglich liber die fiinf Nicht-Skandha (iiber
etwas Anderes als die fiinf Skandha) zu reden”. Bei Rohrborn/Schulz: ,was diese fiinf Bauten (Sanskrit:
Skandha) anbetrifft, (So) lassen sie die Wurzel des wahren (Hend.) Dharma erscheinen. Die Wurzel des
wahren (Hend.) Dharma ist wiederum selbst diese fiinf Bauten (Sanskrit: Skandha). Nun kann man aber
nicht sagen, dass diese fiinf Bauten sind; auch kann man nicht sagen, dass die fiinf Bauten nicht sind"“. Bei
Nobel: ,Die finf Skandhas lehrt man als das Dharma-Element, und danach ist das Dharma-Element eben
diese fiinf Skandhas. (Dass es) die fiinf Skandhas (ist), kann man nicht sagen, und (dass es) nicht die fiinf
Skandhas (ist), kann man ebenfalls nicht sagen®.
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2-nom tozin bis yapiglar ok erlir tip

Dharma  Wurzel finf Gemachte SO sein sagen

Dharma eben derart die Fiinf Anhdufungen (nicht verschieden) sind, so ist dies

3-tiser 5 tiiziilmek athg korim bolur

sagen 5 Begradigung genannt Ansicht sein

die ,Nihilismus“ genannten Anschauung,

4-birok bis yapiglar ongi ol tip tiser

aber finf Gemachte anders diese sagen sagen

aber wenn man sagt, dafd sie (die Wurzel des wirklichen wahren Dharma) von den Fiinf Anhdufungen

5-otri mengi athg korim bolur 5 incip

Dann Ewig genannt Ansicht sein 5 danach/aber/trotz

verschiedenist, so ist dies die , Eternalismus” genannten Anschauung®3+. Auf diese Weise dann aber

6-bo iki belgiilertin ongi kitip iki-

diese zwei Erscheinungen anders verschwinden beiden

von diesen beiden Merkmalen sich verschieden trennend und

7-din tiiplerke yapsinmadin korgulik

Grenzen nicht kleben sichtbar

beiden Extremen nicht anhaftend, von den Gesetzmafiigkeiten

634 Bei Radloff: , Fragt man: weshalb? Sagt man: die fiinf Skandha sind eben die wahrhafte Dharma-
Grundlage, so wird dies eine die Ausgleichung genannte Ansicht sein, sagt man aber: die fiinf Skandha
sind etwas Anderes, dann wird dies eine ewig genannte Ansicht sein“. Bei Rohrborn/Schulz: ,Warum?
Wenn man sagt, dass die Wurzel des wahren Dharma eben die fiinf Bauten sind, so ist das ,Die
Gelassenheit (Sanskrit: Samata)“ genannte Ansicht. Wenn man aber sagt, dass die fiinf Bauten anders sind,
dann wird es die ,Ewig” genannte Ansicht“. Bei Nobel: ,Warum (nicht)? Wenn (man sagt, dass) das
Dharma-Element die fiinf Skandhas sei, so ist das die (falsche) Lehre von der Vernichtung; wenn (man
aber sagt, dass das Dharma-Element) von den fiinf Skandhas verschieden sei, so ist das die (falsche) Lehre
von der Bestiandigkeit"”.
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8-toriilertin irak ertmis korgeli

Vorstellungen fern sein sehen

des Sehens fern geworden und nicht durch Sehen zu findené3s,

9-bolmaguluk kayu atsiz belgiistiz nom

sein welche ohne Namen ohne Erscheinung/Merkmal Dharma

ist das Dharma ohne Namen und Merkmal.

10-erser ol timin ¢in kirti nom tozi

sein diese eben wahr wirklich Dharma Wurzel

Dieses (ist es), was soeben ,letztlich wahre Wurzel des Dharma“

11-tip titir i tozin tengri kiziya

sagen sagen 5 edel Gott Madchen

genannt wurdeé3s. Oh, edle Gottestochter,

12-kayu bis yapiglartin ¢in kirti nom tozi

welche finf Gemachte wahr wirklich Dharma Wurzel

wenn von den Fiinf Anhaufungen die Wurzel des letztlichen wahren Dharma

13-belgtirer erser 5 ol antag osuglug bis

Erscheinen sein :: diese derartig so beschaffenen finf

erscheinen wiirde, dann wiirden diese solcherart beschaffenen Fiinf

635 Hier besteht auch die Moglichkeit als ,,nicht sichtbar seiend” zu tibersetzen. Entscheidend ist, ob ,bol-“
oder ,bul-“ gelesen wird.
636 Bei Radloff: ,Wendet man sich von diesen beiden Erscheinungen ab und hdangt man nicht an den
Grundlagen von diesen beiden, und ist dies ein Dharma, welches von der Regel des Schauens weit entfernt,
nicht an das Schauen gebunden, namenlos und merkmallos ist, so wird dieses demgemaf3 die wahrhafte
Dharma-Grundlage sein“. Bei Rohrborn/Schulz: ,Nun aber der Namen-(und) Merkmallose Dharma, der
sich von diesen zwei Merkmalen trennt (das heifdt: keines von ihnen hat), und der, ohne sich an beide
Griinde zu hangen, von den zu sehenden Eigenschaften entfernt ist, (und) dem man nicht sehen kann,
heif’t eben die Wurzel des wahren (Hend.) Dharma*“. Bei Nobel: ,,(Das Dharma-Element) ist (in
Wirklichkeit) vollig frei von (diesen) beiden Merkmalen, hdangt nicht an (diesen) beiden Extremen; man
kann es nicht sehen, es geht iber das Sehbare hinaus, hat keinen Namen, hat keine Merkmale, und das
wird (eben) als das Dharma-Element bezeichnet“. In den Anmerkungen bei R6hrborn/Schulz (S.99-113):
,korgali bol-. Die Hilfsverben, d.h. bol-, ar-, werden meist mit nominalen Verbformen verbunden: Aber -
gdli bol- driickt ein ,kénnen“ aus. In der Konstruktion ist bol- demnach ein modales Hilfsverb, also ist
nicht -gali bul- zu lesen (vgl. weitere Beispiele in: Hts. II. Anm. 1870)“
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14-yapiglar neng incip avantlartin

Gemachte tiberhaupt (nicht) danach/aber/trotz Griinde

Anhaufungen aber tiberhaupt nicht aus Umstanden und

15-tiltaglartin togmazlar belgiirmezler

Ursachen entstehen/geboren werden nicht erscheinen

Ursachen entstehen und erscheinens3’.

16-ne  lciin tip tiser :: birék avantlartin

was wegen sagen sagen 5 aber Griinde

Warum sagt man es so? Wenn sie aus Griinden und

17-tiltaglartin togguca erser . azu toga

Ursachen entstehen sein .. oder entstehen

Ursachen entstehen, enstehen sie dann, weil sie entstanden

18-tiiketmis liclin mu toggay ..azu taki togmayuk iiciin mu toggay .. birék toga

verbrauchen wegen ob entstehen .. oder ferner entstehen wegen ob entstehen . . aber entstehen

sind oder entstehen sie dann, weil sie nicht entstanden sind? Wenn sie aber entstehen, weil sie bereits

19-tiiketmis ucin togguca erser .. anta

verbrauchen wegen entstehen sein . dann

entstanden sind? Was

20-taki avantlarning tiltaglar-

desweiteren Griinde Ursachen

ware dann den Umstianden und Ursachen

637 Bei Radloff: , 0 du treffliche Gottertochter! Wenn durch die fiinf Skandha die wahrhafte Dharma-
Grundlage erscheint, so entsteht (und erscheint) diese nicht aus Ursachen und Umstédnden der so
beschaffenen fiinf Skandha“. Bei R6hrborn/Schulz: ,0h, edles Gottermadchen! Wenn von diesen fiinf
Bauten die Wurzel des wahren (Hend.) Dharma erscheint, (so) entstehen jene derart beschaffenen fiinf
Bauten nicht aus Ursachen (Hend.)“. Bei Nobel: ,Gute Géttin, inwiefern zeigen die fiinf Skandhas das
Dharma-Element? Weil die fiinf Skandhas nicht aus einer ursachlichen Veranlassung heraus entstanden
sind“.
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21-ning isi kodiigi negi erlir 5 birok taki

Arbeit Geschiaft wiedenn  sein :: aber desweiteren

noch Arbeit und Beschaftigung (Funktion und Tatigkeit)? Aber wenn sie entstehen, weil sie

22-togmayuk ucin togguca erser :: ani

entstehen wegen entstehen sein :: ihn

nicht entstanden sindé38, zu diesen (mit treffenden Griinden)

23-taki togar tip tigeli bultukmaz

desweiteren entstehen sagen  zusagen nicht finden

»ist entstanden” zu sagen, dies ist nicht zu findens3°.

24-ne  Uglin tip tiser . kayu togmayuk nom-

was wegen sagen sagen . welche entstehen Dharma

Warum sagt man so? Man sagt, was die nicht entstandenen Dharma

25-lar erser .. olar ok yene bar ermez

sein .. sie o) wieder sein nicht sein

anbetrifft, sind diese so wiederum

638 [n den Anmerkungen bei R6hrborn/Schulz (S.99-113): ,tugquga. Im Blockdruck kommt die Form auf -
Quca oft vor. Ob das ein Druckfehler oder eine sprachliche Eigenart der Sari1-Uiguren im XVII. Jahrhundert
ist, ist nicht festzustellen“. Die Ubersetzung folgt hier daher in Anlehnung den anderen Ubersetzungen.
639 Bei Radloff: , Fragt man: weshalb? Was das Entstehen aus Ursachen und Umstanden betrifft, so wird er
(der Dharma, das Objekt) entweder deswegen entstehen, weil er schon ganz entstanden ist, oder
deswegen, weil er noch nicht entstanden ist. Wenn Etwas ganz entstanden ist, so ist es irgend wie die
Folge (das Werk) von den Ursachen und Umstinden, wenn aber etwas entsteht, weil es noch nicht
entstanden ist, so kann man da nicht sagen, dass es entsteht”. Bei Rohrborn/Schulz: ,Warum? Wenn sie
aus Ursachen (Hend.) entstehen, so entstehen sie entweder, weil sie bereits (einmal) entstanden waren.
Oder sie entstehen, weil sie noch nicht entstanden sind. Wenn sie aber entstehen, weil sie bereits (einmal)
entstanden waren, was fiir eine Rolle spielen dann wohl die Ursachen (Hend.)? Wenn sie aber entstehen,
weil sie noch nicht entstanden sind, dann kann man nicht sagen, dass sie entstehen“. Bei Tekin: ,um
vollstandig zu entstehen” anstelle von ,weil sie bereits einmal entstanden waren“ bei Rohrborn/Schulz,
bei Tekin: ,um vollstiandig zu entstehen” und der Zusatz , (wrtl.was ist denn die Tat der Ursachen)“. Bei
Nobel: ,Warum (nicht)? Wenn (behauptet wird, dass) sie aus einer ursachlichen Veranlassung heraus
entstehen, dann entstehen sie entweder, weil sie bereits (einmal) entstanden waren, oder sie entstehen,
weil sie noch nicht entstanden waren. Wenn sie als bereits entstanden entstehen (sollen), wie kann man
darauf die ursichliche Veranlassung anwenden? Wenn sie aber als (vorher) noch nicht entstanden
(sollen), dann kdnnen sie iiberhaupt nie entstehen®.

321



26-tip titirler . incip yene atsiz belgii-

sagen sagen . danach/aber/trotz wieder ohne Namen ohne Merkmal

nicht bestehend, sagt man. Dann aber wiederum erscheinen sie ohne Namen und ohne Merkmal

27-siz  erirler

sein

seiend.

Imaho bising alt1 yigirmi . . / Imaho, Flinftes Buch, Sechzehnter Abschnitt (375)
1-neng idi olarni ilgi teng yolesiir-

liberhaupt nicht sein Maf3 gleich vergleichen

Uberhaupt nicht ist zu finden, was mit diesen

2-ig lze tlgiilegeli tenglegeli

wegen messen vergleichen/messen

mit gleichem Maf3 als Beispiel gemessen oder verglichen

3-ogsatgali bultukmaz 5 ne liclin ogsatgali bultukmaz

vergleichen nicht finden 5 was fir vergleichbar nicht finden

werden kanné4°. Weshalb wird gesagt, daf3 ein Vergleichbares nicht

4-tip tiser 5 avantlartin tiltaglartin

sagen sagen Ursachen Griinde

zu finden ist? Da es nicht aus Ursachen und Griinden

5-togmis belgiirmis ermez liclin ogsatgali

entstehen  erscheinen nicht sein wegen vergleichen

geboren und erschienen ist, ist ein Vergleich

640 Bej Radloff: , Fragt man: weshalb? Wenn die noch nicht entstandenen Dharma eben nicht existierend
genannt werden, so sind sie darnach auch unmessbar und merkmallos,und man kann sie durchaus nicht
mit einem Maf3e, einem Gewichte oder einer Vorstellung abmessen, abwiegen und vergleichen“. Bei
Roéhrborn/Schulz: ,Warum? Was die noch nicht entstandenen Dharmas anbetrifft, so heifdt es, dass sie
wiederum nicht vorhanden sind. Dann sind sie ohne Namen und ohne Merkmal. Mit Ma (Hend.) und
Vergleich kann man sie gar nicht messen (Hend.) und vergleichen. Bei Nobel: ,Warum (nicht)? Die
Dharmas, die noch nicht entstanden sind, sind nicht vorhanden und haben (darum) keinen Namen, haben
keine Merkmale, und es ist nicht moglich, sie mit etwas abzuwagen oder zu vergleichen, weil sie nicht aus
einer ursachlichen Veranlassung heraus entstanden sind".
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6-bultukmaz 5 tozilin tengri kiziya

nicht finden  :: edel Gott Madchen

nicht zu findené41. Oh edle Gottertochter,

7-ince kalt1 igacka koguska tokigu-

SO wie Baum Fell/Leder Schlagen

wie auf diese Weise auch, durch einen Stock, das Fell, das Schlagen

8-ka iligke tayakligin timin ok

Herrscher stiitzen eben S0

und den Trommler gestiitzt, eben derart

9-kiivriigdin iin liner 5 ol iin yene ertmis

Trommel Laut erténen :: diese Ton wieder  geworden

ein Laut aus der Trommel ertont. Dieser Laut wird sowohl in der bereits gewordenen

10-tdte yme yok kurug titir . kelmediik udte

Zeit wiederum leer  trocken sagen .. nicht gekommen Zeit

Zeit (Vergangenheit) wiederum leer genannt, in der noch nicht gekommenen Zeit (Zukunft)

11-yme yok  kurug titir . kozlnir udte yme

wiederum leer trocken sagen .. sichtbar Zeit  wiederum

wiederum leer genannt, in der sichtbaren Zeit (Gegenwart) wiederum

12-yok  kurug titir 5 ne lcin tip tiser .. kim ol

leer trocken sagen : was fir sagen sagen .. wer diese

leer genannté42. Warum sagt man so? Was diesen

641 Bei Radloff: , Fragt man: weshalb ist es unmdglich, sie mit Etwas zu vergleichen? Man kann sie mit

Nichts vergleichen, weil sie nicht aus Ursachen und Umstianden entstanden sind“. Bei Réhrborn/Schulz:

»+Warum kann man (sie) nicht vergleichen? Weil sie nicht aus Ursachen (Hend.) entstanden und

erschienen sind, darum kann man (sie) nicht vergleichen“. Bei Nobel siehe vorheriger Satz.

642 Bei Radloff: , 0 du treffliche Gottertochter! Zum Beispiel kommt aus der Trommel auf Veranlassung des

Holzes, der Aushohlung, der Schlagel und der Hand ein Ton hervor, so wird dieser Ton in Bezug auf die

Vergangenheit Leerheit genannt, in Bezug auf die Zukunft wird er Leerheit genannt, und in Bezug auf die

Gegenwart wird er Leerheit genannt“. Bei Réhrborn/Schulz: ,0h, edles Gottermadchen! Zum Beispiel
aufgrund des Holzes, des Leders, des Schlegels und der Hand entsteht alsbald aus der Trommel eine
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13-kivrig iini neng incip 1gacdin togmis

Trommel Laut iiberhaupt  danach/aber/trotz Baum entstehen

Trommel-Laut anbelangt, ist dieser dann aber nicht aus dem Stock entstanden,

14-ermez . neng kogusdin togmis ermez .. neng

nichtsein .. liberhaupt Fell/Leder entstehen nichtsein .. iiberhaupt

nicht aus dem Lederfell entstanden, nicht

15-tokigudin togmis ermez neng iligdin yme togmis

Schlager entstehen  nichtsein tberhaupt Koénig wiederum entstehen

aus dem Schlagen entstanden und aus dem Trommler wiederum auch nicht entstanden.

16-ermez .. montagin otru togmaksiz titir

nichtsein .. solche Art dann Geborenwerden sagen

Auf diese Weise wird er sodann ,,ohne Entstehen“ genannt643.

17-birok togmaksiz erser otri ol ok

aber ohne Entstehen sein dann diese  so

Aber wenn er ohne Entstehen ist, ist dieser dann so

Stimme. Jene Stimme ist nun sowohl in der vergangenen Zeit (das heifdt Vergangenheit) leer, als auch in
der noch nicht gekommenen Zeit (das heif3t Zukunft) ist sie leer, in der sichtbaren Zeit (das heifst
Gegenwart) ist sie auch leer”. Bei Tekin: ,Schlager” anstatt ,Schlegel”. Bei Nobel: ,,Gute Gottin, zum
Beispiel: Weil sich der Trommelton auf das Holz stiitzt, sich auf das (Trommel-)Leder stiitzt, sich auf den
Trommelstock, auf die Hand usw. stiitzt, kommt der Ton heraus. In dieser Weise ist (also) der
Trommelton fiir die Vergangenheit leer, fiir die Zukunft leer und auch fiir die Gegenwart leer”. Auffallig ist
die Reihenfolge der drei Zeiten (1.Vergangenheit 2. Zukunft und 3. Gegenwart), sie diirfte, so wie in
Kapitel Acht, Fragment 357/7-15, die Buddha der Himmelsrichtungen in einer bestimmten Reihenfolge
benannt werden (Osten/Siiden/Westen/Norden), auch eine weitere Eigenheit der Uiguren sein.
643 Bei Radloff: , Fragt man: weshalb? Weil eben der Ton durchaus in keiner Weise aus dem Holze
entstanden ist, nicht aus der Hohlheit entstanden ist, nicht aus dem Schlagel entstanden ist und nicht aus
der Hand entstanden ist. Darnach wird er eben ein entstehungsloser (Dharma) genannt“. Bei
Roéhrborn/Schulz: ,Warum? Jene Trommelstimme ist nicht aus Holz entstanden, nicht aus Leder
entstanden, nicht aus dem Schlegel entstanden und nicht aus der Hand entstanden; so wird sie dann ohne
Entstehung genannt”. Bei Tekin: ,Schlager” anstelle von ,Schlegel“. Bei Nobel: ,Warum? Dieser
Trommelton entsteht nicht aus dem Holz, entsteht nicht aus dem (Trommel-)Leder und entsteht nicht aus
dem Trommelstock und aus der Hand, entsteht nicht in Beziehung auf die drei Zeiten: er entsteht also
nicht".
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18-yene o¢cmeksiz bolur :: birok o¢cmeksiz

wieder ohne Vergehen sein 5 aber ohne Vergehen

auch wiederum ohne Vergehen. Aber wenn er ohne Vergehen

19-erser . otri kayudin yme kelmeksiz bolur

sein . dann irgendwoher wiederum ohne Kommen sein

ist, ist dieser dann von nirgendwoher wiederum kommend.

20-birok kayudin yme kelmeksiz bolsar

aber irgendwoher = wiederum  ohne Kommen sein

Aber wenn er von nirgendwoher wiederum kommend ist,

21- otri ol ok yene kayuka yme barmaksiz

dann diese SO wieder  irgendwohin wiederum ohne Ankommen

so ist dieser dann wieder nach nirgendwohin wiederum gehend.

22-bolur . birok kayuka yme barmaksiz

sein . aber irgendwohin wiederum  ohne Ankommen

Aber wenn er wiederum nirgendwohin gehend

23-bolsar . otri mengu ol tzilteci ol

sein . dann ewig diese verganglich  diese

ist, dann ist es unbestdndig zu sagen, dieser sei

24-tip tigiiliikstiz bolur

sagen unbestandig sein

ewig, oder aber dieser sei verganglich.

(376)
1-birok mengi ol tip tzilteci tip tigl-
aber ewig dieses sagen verganglich sagen  unbe-

Aber wenn zu sagen, dieser sei ewig oder zu sagen dieser verganglich,
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2-liikstiz bolsar 5 otri ol bir yme

standig sein 5 dann dieses eins wiederum

unbestandig ists44, dann ist dieser wiederum nicht Eines.

3-ermez .. ongi yme ermez tip nom titir

nichtsein .. anders  wiederum nichtsein sagen Dharma sagen

Vielfiltig ist er wiederum auch nicht, (ein solches) Dharma wird es genannt64s.

4-ne liclin tip tiser . ol birok bir  erglice

was fir sagen sagen . diese aber eins Seiendes

Warum wird so gesagt? Wenn dieser nun ein Eins-seiendes

5-erser . otri ¢in kirti nom tozinte

sein .. dann wahr wirklich Dharma Wurzel

ware, dann ware er von der reinen wahren Wurzel des Dharma

6-0ngi ermez bolup nom tozi o0k bolgu  kergek

anders nichtsein sein Dharma Wurzel so sein notwendig

nicht verschieden und so hatte die Dharma-Wurzel dann zu sein;

7- birok ¢in kirti nom tozinte ongi

aber wahr wirklich Dharma Wurzel anders

aber (wenn) er von der reinen wahren Wurzel des Dharma nicht anders

644 Bei Radloff: ,Ist er ohne Entstehung, so ist er auch ohne Erl6éschen, ist er ohne Erléschen, so ist er auch
von Nichts herkommend, ist er von Nichts herkommend, so ist er auch nirgend wohin gehend, so kann
man nicht sagen, dass er ewig ist und dass er authort”. Bei Rohrborn/Schulz: ,Wenn sie ohne Entstehung
ist, dann ist sie wiederum ohne Erloschen. Wenn sie ohne Erloschen ist, dann ist sie auch von
nirgendwoher kommend. Wenn sie von nirgendwoher kommend ist, dann ist sie auch wiederum
nirgendwohin gehend. Wenn sie nirgendwohin gehend ist, dann kann man nicht sagen, dass sie ewig (oder
aber) unbestindig (wortlich: abreissend) ist“. Bei Nobel: ,Wenn er aber nicht entstehen kann, dann kann
er (auch) nicht vergehen; wenn er nicht vergehen kann, dann kommt er auch nicht irgendwoher; wenn er
nirgendwoher kommt, dann geht er auch nicht irgendwohin; wenn er nirgendwohin geht, dann ist er
weder bestdandig noch wird er vernichtet”. Die Lesung von ,tigiiliikstiz“ ist unsicher. Versucht wurde, von
Jt1i=fest, bestandig" abzuleiten. Zu erwarten ware dann aber eher ,tigiliksiz“. Sinngemaf3 hier: ,unsicher,
unfest, unstabil“ aber auch ,leichtfertig” oder wie in Satz 24 auch méglich: unzutreffend.
645 Bei Radloff: ,Wenn man nicht sagen kann, dass er ewig ist und dass er authort, so ist er darnach ein
Dharma, welcher nicht eines genannt werden kann, auch nicht ein Anderes genannt werden kann“. Bei
Roéhrborn/Schulz: ,wenn man nichts sagen kann, dass sie ewig oder unbestandig ist, dann wird sie ein
weder ,Eins“ noch ,Verschieden” seiender Dharma genannt”. Bei Nobel: ,,Was nun nicht bestandig ist und
auch nicht vernichtet wird, das ist weder eins noch mannigfaltig“.
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8- ermez bolup nom tozi bolguca erser

nicht sein sein Dharma Wurzel Sein sein

sein wiirde, wiirde es die Wurzel des Dharma (selbst) sein646.

9-kalt1 kamag kut bulmaduk yalanguklar  barca c¢n

wie alle Heil nicht gefunden  Menschen alle wahr

So ware es, wie wenn alle Menschen die kein Heil gefunden haben, das ganze reine

10-kirti nomug koriip tizeliksiz inckl mengi

wirklich Dharma sehen uniibertrefflich friedlich freudig

wahre Dharma sehend, das uniibertrefflich ruhige und freudige

11-nirvan mengisinge teggeyler erti

Nirvana Glick beriihren/erreichen sein

Nirvana-Gliick erreichen (kénnen) wiirden.

12-kim bo edgtike teggeli umamaklari lize

wer diese das Vortreffliche erreichen/beriihren nicht hoffen  wegen

Wegen diesen, die nicht hoffen konnen, dieses Vortreffliche zu erreichen, wird er deswegen

13-neng bir ermez tip titir 5 birok ongi

liberhaupt eins nicht sein sagen sagen 5 aber anders

tiberhaupt nicht Eines-Seiendes genanntt4’. Aber wenn er ein Vielfaltig-

646 Bei Radloff: , Fragt man: weshalb? Ist er Eines, so muss er auch die Dharma-Grundlage sein, da er ja
nichts Anderes ist als die wahrhafte Dharma-Grundlage. Ist er nicht etwas Anderes als die wahrhafte

Dharma-Grundlage, so ist er eine Dharma-Grundlage®. Bei Rohrborn/Schulz: ,Warum? Wenn sie ein Eins-
Seiendes ist, dann ist sie von der Wurzel des wahren (Hend.) Dharma nicht verschieden (sondern) muss
selbst die Wurzel des Dharma sein“. Bei Nobel: ,Wenn es eins ware, dann ware es vom Dharma-Element

nicht verschieden®. In den Anmerkungen bei Réhrborn/Schulz (S.99-113): ,bolqu k(a)rgadk=man muf3

sein“. Neben der haufigeren Form -mis kargak ist dies -qu kdrgak seltener, vgl. AGr. § 225.“

647 Bei Radloff: ,(z.B.): Wenn Alle das Gliick noch nicht gefunden habenden Menschen alle wahrhaften
Dharma sehen wiirden, so wiirden sie zu der unaufhorlichen feinen Freude, zu der Freude des Nirvana

gelangen, weil sie aber zu diesem Guten nicht gelangen kénnen, so mdge man sagen, dass diese nicht Eines

sind“. Bei Rohrborn/Schulz: ,Wenn sie aber nun von der Wurzel des wahren (Hend.) Dharma nicht

verschieden, (sondern) die Wurzel des Dharma ware, so wiirden alle Lebewesen, die das Gliick noch nicht

gefunden haben (Sanskrit: Prthagjana), (durch sie) den wahren Dharma sehen und die Seligkeit des
uniibertrefflichen ruhigen, seligen Nirvana erreichen, weil (die Lebewesen) aber dieses ,Gute” nicht
erreichen konnen, (darum) sind (die finf Skandhas) absolut nicht eins, sagt man“. Ebenso bereits bei
Tekin, bis auf den letzten Satz (Satz 13): ,(darum) heisst sie durchaus nicht “eins" seiender”. Bei Nobel:
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14-ergiice erser . kalt1 kamag burkanlarning

Seiendes sein .. wie alle Buddhas

Seiendes ware, dann ware das, wie als ob die Merkmale und die Wandel aller Buddha

15- bodisatavlarning yoriglari belgiileri bolar

Bodhisattvas Wandel Erscheinen/Merkmal/Anzeichen sein

und Bodhisattva so sind,

16-ok yene atkanmak yapsinmak bolup niz-

S0 wieder anhaften kleben sein Leidenschaften

dafd wiederum Anhaften und Kleben bestehtt48 und ohne der Leidenschaften

17-vanilig bek bagin yorgeli sesgeli umadin otri

stark Knoten Umarmung aufknoten nichthoffen dann

festes Band und Umarmung dann nicht aufzulésen erhoffend , konnten sie ferner

18- tizeliksiz tistiinki yig koni tiiz

uniibertrefflich hohere bessere  wahre grade

die uniibertreffliche, oberste, beste, wahre, rechte

19-tuymak burkan kutin bulmagaylar erti 5 ne

Einsicht Buddha -Schaft finden sein :: was

Einsichts-Buddhaschaft nicht erlangené4°. Warum

»~Wenn es sich so verhielte, dann miissten (auch) die gewdhnlichen Menschen die wirkliche Wahrheit
schauen und das Nirvana der allerh6chsten Wonne erlangen. Weil es aber nicht so ist, (dass sie ndmlich
die Wonne des Nirvana nicht erlangen,) darum weifR man, dass (die fiinf Skandhas) nicht eins sind“.
648 5,268, UWB, ,dann waren die Gestaltungen und Merkmale aller Buddhas und Bodhisattvas ebenfalls
durch ,Greifen“ und Anhangen entstanden (iibers. so?)“. In den Anmerkungen bei Réhrborn/Schulz (S.99-
113): ,bolar ist Apposition zu yoriq, balgi“.
649 Bei Radloff: ,,und auch nicht etwas Anderes sind. Sie miissten den Wandel aller Buddha und
Bodhisattva und ihre Merkmale verstehen (beurteilen) und sich an sie hingen, da sie aber die Bande und
Fesseln der Leidenschaften nicht 16sen konnen, so werden sie auch zu der hdchsten wahren Erleuchtung,
dem Gliicke der Buddha, nicht gelangen“. Bei R6hrborn/Schulz: ,Wenn sie aber ein Verschieden-Seiendes
waren, dann wiirden der Wandel (Plural) und die Merkmale von allen Buddhas und Bodhisattvas (an)
diesen haften. Sie konnten (dann) das feste Biindel der Leidenschaften nicht 16sen (Hend.). Und sie
kénnten dann die uniibertreffliche, allerbeste, wahre, Vollkomme-Leuchtende-Buddhaschaft (Sanskrit:
Anuttarasamyaksambodhi) nicht finden®. Bei Tekin: ,Ware, so wiirden z.B. jene, der Wandel (und) die
Merkmale aller Buddhas (und) Bodhisattvas Anhaften sein, und die festen Leidenschaftsbiindel nicht
aufknoten konnend, wiirden (die Lebewesen) dann die uniibertreffliche, allerbeste, wahre, vollkommene,
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20-i¢iin tip tiser 5 kalt1 kamag kut bulmis

fiir sagen  sagen 5 wie alle Heil gefunden

sagt man so? Weil alle Heil erlangt habenden

21-toziinler yoriguluk yorimaguluk nomlar-

edel zu wandeln nicht -zu-wandeln Dharma

Edlen die wirkliche Wurzel der zu wandelnden sowie nicht- zu-wandelnden Dharma

22-ning kirti tozinge birikmis liclin

wirklich Wurzel angesammelt wegen

(gleich) angesammelt haben, deswegen

23-anin ongi ermez tip titir i ani ucun

ihn anders nichtsein  sagen sagen 5 ihn  deswegen

wird es nicht ,verschiedenartig Seiendes” genannt¢>°. Dies mufd man deswegen

24-inge bilmis kergek 5 bo bis yapiglar

SO wissen notwendig diese finf Gemachte

auf diese Weise erkennen: Was diese Fiinf Anhdaufungen betrifft, so sind diese

Erleuchtungs-Buddhaschaft (Anuttarasamyaksambodhi) nicht finden“. Bei Nobel: ,Wenn es nun
(andererseits) heifdt, dass sie verschieden seien, (so ist darauf zu erwidern, dass dann) simtliche Buddhas
und Bodhisattvas an den Gestaltungen und an den Merkmalen haften wiirden und (darum) von den
Fesseln der Klesas nicht erlost waren und (infolgedessen) der Anuttarasamyaksambodhi nicht teilhaftig
werden (kdnnten)“.
650 Bei Radloff: , Fragt man: weshalb? Weil alle das gliick gefunden habenden Trefflichen mit der wahren
Grundlage aller zu wandelnden und nicht zu wandelnden Dharma sich vereinigt haben, deshalb wird
gesagt, dass sie nichts Anderes sind“. Bei Rohrborn/Schulz: ,,Warum? Weil alle edlen, die das Gliick
gefunden haben (Sanskrit: Arya), gleich sind (im Wissen) der wahren Wurzel der Dharmas der Gestaltung
und Nicht-Gestaltung*. Bei Tekin: ,Warum? Weil aller Edlen, die das Gliick gefunden haben (skr. Arya),
sich in der wahren Wurzel der zu wandelnden und nicht zu wandelnden Dharmas vereinigt haben. Darum
wird sie ‘nicht verschieden Seiendes’ genannt“. Bei Nobel: ,Warum? Alle heiligen sind in Beziehung auf die
(Dharmas der) Gestaltung und der Nichtgestaltung (im Wissen der) wahrhaft-wirklichen Wesenheit
gleich, und darum sind (die fiinf Skandhas) nicht verschieden®.
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Imaho bising yiti yigirmi .. / Imaho, Fiinftes Buch, Siebzehnter Abschnitt (377)

1-erser bar yme ermezler yok yme

sein sein wiederum nicht sein leer wiederum

weder existent, noch sind sie nicht-existent651,

2-ermezler 5 neng avantlartin tlt-

nicht sein 5 iiberhaupt  Ursachen Griinde

Sie sind liberhaupt nicht aus Umstanden und

3-aglartin togdaci ermezler 5 neng avant-

entstehen nicht sein 5 iiberhaupt  Griinde

Ursachen entstanden. Sie sind aber wiederum iiberhaupt nicht nichtaus Ursachen

4-lartin tiltaglartin togmadaci yme

Ursachen nicht entstehen wiederum

und Umstianden entstandens52.

5- ermezler . kut bulmis tozlnlerning

nicht sein . Heil gefunden Edle

Diejenigen Edlen, welche Heil erlangt haben,

6-0k bilgtliiki ertirler :: adinlarning

SO wissen sein i andere

sind so um dieses wissend. Andere (Personen)

651 Bej Radloff: ,Deshalb muss man dies so wissen: Was diese fiinf Skandha betrifft, sie sind nicht

existierend und auch wirklich existierend®. Bei Rohrborn/Schulz: ,Daher muss man es so erkennen: Was

diese fiinf Bauten (skr.:skandha) anbetrifft (So) sind sie weder vorhanden noch nicht vorhanden®. Bei
Nobel: ,Deshalb (m6ge man) wissen: Die fiinf Skandhas sind weder vorhanden, noch sind sie nicht

vorhanden®.

652 Bej Radloff: ,, auch sind sie durchaus nicht aus Ursachen und Umstanden entstanden, und doch durch

Ursachen und Umstdande wirklich entstanden®. Bei Rohrborn/Schulz: ,Sie sind weder aus Ursachen

(Hend.) noch nicht aus Ursachen (Hend.) entstanden”. Bei Nobel: ,sie sind weder aus einer ursachlichen

Veranlassung heraus entstanden”; der zweite Teil: ,,noch nicht...“ fehlt bei Nobel.
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7-bilgiiliiki ermezler 5 yene sav SOz uz-

wissen nicht sein 5 wieder  Worte  Begriffe wegen

erkennen sie nichtés3. Und auch wiederum durch das Aufsagen von Worten und Begriffen

8-e yme okitguluk biltiirgilik ermezler

wiederum rezitieren verstehen lassen nicht sein

koénnen sie nicht gelehrt und erklart werdenés+.

9-atsiz belgiistiz avantsiz tiltag-

ohne Namen ohne Merkmal/Erscheinung ohne Ursache ohne Griinde

Ohne Namen und ohne Merkmal, ohne Grund und ohne Ursache,

10 -s1z ogsatigsiz yolestlriigsiiz baslagi

ohne Vergleich/ohne Mafd  ohne Vorstellung/Vergleich ~ von Beginn

ohne Maf$ und ohne Vergleich, von Beginn an

11-tzliingiisi amrilmis stitidin beri kenti

bis zum Vergehen beruhigt von Beginn seit selbst

bis zum Vergehen beruhigtsss und von Beginn an selbst

12-ilingsiz titirler :: ani liclin bo bis

Anhaften sagen :: dieses wegen diese finf

ohne Anhaften werden sie genanntés6. Deswegen konnen diese Fiinf

653 Bei Radloff: ,Sie sind das, was die das Gliick gefunden habenden wissen miissen und sind nicht das, was
Andere wissen miissen“. Bei Rohrborn/Schulz: ,Nur die Edlen, die das Gliick gefunden haben (Sanskrit:
Arya), koénnen sie erkennen; die anderen konnen sie nicht erkennen”. Bei Nobel: ,Weil das (nur) die
Heiligen wissen, es (aber) nicht im Wandelbereich der anderen liegt“. M.ERDAL, S.260 fiir 377 /7="They
cannot be known by others”.
654 Bei Radloff: , Ferner sind sie nicht durch Worte mitzuteilen und zu lehren“. Bei R6hrborn/Schulz: ,Sie
koénnen auch wiederum nicht durch Worte (Hend.) gelehrt (und) mitgeteilt werden.“. Bei Nobel: ,,darum
ist es auch nicht moéglich, es mit Worten auszusprechen®.
655 §5.124, UWB, fiir ,amril-=tbertr.: ,(im Zustand der §1'1nyaté, ohne Sein oder Nichtsein, Entstehen oder
Vergehen) ruhig (santa) sein“; im metaphysischen-ontologischen Sinne; der Anfang und das Ende der 5
Skandhas sind ruhig*.
656 Bei Radloff: ,Daher werden sie namenlos, merkmallos, ursachelos, in ihrem Anfange und in ihrem Ende
beruhigt und von Anfang an unbeschmutzbar (anhdngungslos) genannt”. Bei Rohrborn/Schulz: ,Sie sind
ohne Namen, ohne Merkmal, ohne Ursache (Hend.), ohne Vergleich (Hend.), ihr Anfang (und) ihre
Beendigung sind beruhigt, von jeher ist ihr selbst ohne Haften“. Bei Nobel: ,und es hat keinen Namen und
hat keine Merkmale, hat keine Ursache und hat keine Veranlassung und hat auch nichts, womit man es
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13-yapiglar ¢in kirti nom tozin biltiirgeli

Gemachte wahr wirklich Dharma Wurzel erlernen

Anhaufungen die letztliche wahre Wurzel des Dharma erkennen

14-uyurlar 5 tozilin tengri kiziya

verstehen :: edel Gott Madchen

lassen®57. Oh, edle Gottertochter,

15-birok kim kayu toz-

aber wer welche von Edlen

wer aber auch immer von edlen

16-iinler ogh tozlinler kizi tizeliksiz tistiinki

Sohn von Edlen Tochter uniibertrefflich oberste

Sohnen und edlen Tochtern die uniibertreffliche, oberste

17-yig koni tiiz tuymak burkan kutin tileser-

bessere wahre grade Einsicht Buddha -Schaft erbittet

beste, wahre, rechte Einsichts-Buddhaschaft (Anuttarasamyaksambodhiés8) erbitten,

18- ler incip ¢inju tigme ertiikteg

Danach/aber/trotz Wirklichkeit ~ genannt So-heit

koénnen dies aber nicht, indem sie dann diese in der , Letztliche Wirklichkeit” genannten,

19-kirti tozde 5 adin yirtinciiliig yivek-

wahr Wurzel 5 andere weltlich Ausriistungen

reinen Wurzel der Soheit oder in anderen weltlichen Ausriistungen,

vergleichen kdnnte. Am Anfang und am Ende ist es vollig ruhig und fiir die Zukunft ist es von Natur aus
leer,...".
657 Bei Radloff: ,Deshalb vermogen die fiinf Skandha die die wahrhafte Grundlage des Gesetzes zu zeigen*.
Bei Rohrborn/Schulz: ,Darum kénnen diese fiinf Bauten (Sanskrit: Skandha) die Wurzel der wahren
(Hend.) Dharmas zeigen“. Bei Nobel: ,,und darum kann man in den fiinf Skandhas das Dharma-Element
zeigen".
658 5,49 UWB, anderer Text oder Fehler von Rohrborn?
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20-de  Ongi tilegeli bultukmaz 5 incip

anders erbitten nicht finden :: danach/aber/trotz

unterschiedlich sich erbittensse.

21-kut bulmaduk yalanguklarning kut

Heil nicht finden Menschen Heil

Es wird dann aber das genannt, was die Heil nicht gefunden habenden Menschen und die Heil

22-bulmis tozlnlerning bilgtliiki tozi

gefunden Edle wissen Wurzel

gefunden habenden Edlen erkennen miissen und seine Wurzel.

23-titir .. bir yme ermez .. Ongi yme ermez

sagen .. eins wiederum nichtsein .. anders wiederum nichtsein

Es ist weder Eines noch ist es Vielfaltigessso.

(378)
1-anin yirtingilig yiveklerig
diesen weltlich Ausriistungen

Deswegen ist es notwendig und angemessen, ohne sich an den weltlichen Giitern

659 Bei Radloff: , 0 du treffliche Gottertochter! Wenn also irgendwelche Séhne der Trefflichen oder Tochter
der Trefflichen das uniibertreffliche, das hochste Gut und die wahre Erleuchtung seiende Gliick der
Buddha erwiinschen, so konnen sie es nicht anders als durch die Welt-Verhaltnissen (durch die fiinf
Skandha) wiinschen“. Bei Rohrborn/Schulz: ,Oh, edles Gottermadchen! Welcher edlen Sohn (Sanskrit:
Kulaputra) und edlen Tochter (Sanskrit: Kuladuhitr) die uniibertreffliche, allerbeste, wahre, vollkommen
Erleuchtungs-Buddhaschaft (Sanksrit: Anuttarasamyaksambodhi) wiinscht, kann (die Bodhi) nicht
auRRerhalb von der wahren, Cin$u genannten, Soseienden (Sanskrit: Tathata, Bhiitatatha) Wurzel und
aufderhalb von der weltlichen Ausriistung (Sanskrit: Sambhara) erstreben”. Bei Tekin hier und im
Weiteren: ,,Cinju“. Bei Nobel: ,Gute Gottin, wenn ein guter Sohn oder eine gute Tochter nach der
Anuttarasamyaksambodhi zu streben wiinscht, so ist das auf3erhalb der wirklichen Wahrheit und
aufderhalb der gewohnlichen Wahrheit schwer zu erdenken und zu ermessen®.
660 Bei Radloff: ,So werden sie (die Skandha) das, was die das Gliick gefunden habenden Trefflichen
wissen miissen, genannt. Sie sind nicht Eines und sie sind nicht Anderes“. Bei Rohrborn/Schulz: ,Namlich
es ist das, was Diejenigen, die das Gliick (noch) nicht gefunden haben (Sanskrit: Prthagjana) und (auch)
diejenigen Edlen, die das Gliick gefunden haben (Sanskrit: Arya), erkennen miissen und dessen Wurzel. Es
ist weder eins noch verschieden®. Bei Nobel: ,Im Bereich der gewohnlichen Menschen und der Heiligen ist
die Wesenheit weder eine (einzige) noch eine verschiedene”.
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2-tutmadin ertiikteg kirti tozde yme

nicht festhalten So-heit wirklich  Wurzel wiederum

festhaltend und sich von der reinen Wurzel der Soheit wiederum

3-0ngi kitmedin nom tozinge tayanip

anders entfernen Dharma Wurzel stiitzen

nicht anders trennend, sich auf die Wurzel des Dharma stiitzend,

4-bodi tigme yorigda yorimis kergek

Bodhi genannt Wandel wandeln notwendig

auf dem Erwachung genannten Wandel zu wandeln.”

5-tip yarlikadi . tiikel bilge tengri tengri-

sagen erlautern . vollkommen wissen Gott Gott

Dies so sagend, erlduterte ersé!. Als der vollkommen Weise Gott der Gotter,

6-si  burkan moni mongulayu nomlug yarligig

Buddha diese solchartige Predigt Unterweisung

Buddha, diese solchartige Anweisung und Unterweisung gnadigst erlautert

7-yarlikadukda :: otri ol tengri

erlautern :: dann diese Gott

hatte, ist diese Gotter-

8-kiz1 angsiz ulug ogringlig seving-

Madchen ausnahmslos  grofd Glick Freude

Tochter dann sehr grofes Gliick und Freude

661 Bej Radloff: ,Deshalb muss man, ohne sich an die Welt-Verhaltnisse zu halten, und ohne sich von der

richtigen wahren Grundlage zu entfernen, auf die Dharma-Grundlage gestiitzt in dem Bodhi genannten
Wandel wandeln. So geruhte er zu sprechen”. Bei Rohrborn/Schulz: ,,darum muss man, ohne die
weltlichen Ausriistungen aufzugeben, auch ohne sich von der Soseienden (Sanskrit: Tathata), wahren
Wurzel zu trennen, sich auf die Grundlage der Lehre stiitzend, auf dem Bodhi genannten Wandel
wandeln®. So geruhte er zu sagen“. Bei Nobel: ,,(Darum darf man) weder die gewohnliche Wahrheit
aufgeben noch sich von der wirklichen Wahrheit trennen, (sondern muss), gestiitzt auf das Dharma-
Element, den Bodhi-Wandel wandeln“. In den Anmerkungen bei R6hrborn/Schulz (S.99-113):
»+Emendation: titmadin. tut- ist wohl ein Lesefehler fiir tit- ,aufgeben”; und: kirtii tézta...kit-=von der

“« «

wahren Wurzel weggehen®, d.h. ,sich trennen”.“.
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9-lig bolu teginip ikileyt yene olurmis

voll erlangen zweitens wieder befindlich

voll erlangend, erneut ein zweites Mal von ihrem befindlichen

10-orunintin oru turup tengri tengrisi

Ort oben erheben Gott Gott

Platz sich erhebend, bis zu den Fiifden des Gottes der Gotter,

11-burkan adakinta yinglri toplin yuki-

Buddha bis zu den Fiifden sich verbeugen Scheitel verneigen

Buddha, ihr Haupt verneigend®é¢2,

12-niip iki iligin kavsurup tengri tengri-

zwei Hande zusammenlegen Gott Gott

ihre beiden Hande vereinigend, des Gottes der Gotter

13-si burkanning yuuzlig tilgenin
Buddha Gesicht Kreis
Buddha Gesichtsrund
14-asicanakadarsin kori kaningsiz kozin
Asecanakadarsana Ansicht/sehen unersattlich Auge

und reizende Erscheinung (Asecanakadar$ana)é63 mit den unerséttlichen Augen

15-titri kori olurup ati kotriilmis ayag-

aufmerksam sehen  sein Name emporgehoben  Verehrung

aufmerksam sehend, (so) sagend erklungen¢é4: ,Mein Verehrung voll erlangender Gott, dessen Name

662 546 UWB, ,sich verneigend vor den cakra-geschmiickten Fiifden des gottlichen Buddha“.

663 Siehe auch S.226, UWB, ,,...der syntaktische Bezug unklar...“. In den Anmerkungen bei R6hrborn/Schulz
(5.99-113): asicanakadars<skr. asecanaka-darsa (na) ,reizendes Aussehen (der Buddhas)“ (FE. S.84b).

Vgl. auch -darsin (<skr. dar$a , Anblick, Aussehen“+in; FE.S: 262b)“ und: ,tilgdnin asicanakadars+1+n

« «

sind abhangig von 378,15 korti olur-“.“.

664 Bei Radloff: , Als der vollkommen weise Gott der Gétter Buddha solchen Dharma-Befehl zu sprechen

geruht hatte, so war jene Gottertochter von unfassbar grofder Freude erfiillt, erhob sich zum zweiten M

ale

von dem Platze, wo sie saf3, und zu den Fiif3en des Gottes der Gotter Buddha niederfallend, verneigte sie
sich mit dem Scheitel, legte beide Hinde zusammen, und safd das Gesichtsrad des Buddha Asantatakataksa
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16-ka tegimlig tengrim . kalt1 siz bayadin

wirdig Gott . wie ihr wie frither

ruhmreich ist, wie ihr vorher

17-bert nomlayu yarlikamis bodi tigme  koni yorig-

seit unterweisen erlautern Bodhi genannt wahr Wandel

bereits den Erwachungs-Wandel gelehrt und erlautert habt, will ich dem wahren Wandel

18-1g  bisrunu ogretinu teginur men

erlernen lehren erreichen ich

folgen, ihn lernen und erlangen,

19-tengrim tip otiinti 5 ol idiin sav-

mein Gott sagen erténen 5 diese Zeit Saha -

mein Gotté65“, Zu dieser Zeit

20-lokadatu yirtingii yir suv iyesi

lokadhatu Welt Erde Wasser Herr

fragte der Herr des Wassers und der Erde der Sahalokadhatu-Welt,

21-mahabrahmi ulug azrua tengri otri

Mahabrahmi grof3 Brahman Gott dann

Mahabrahma, der grofie Azrua/ Brahma-Gott, dann

(katarsin?) anschauend, und es mit sich nicht satt schauendem Auge starr anblickend (und sprach:)“. Bei
Réhrborn/Schulz: ,Nachdem der vollkommene weise Gott der Gotter (Sanskrit:Devatideva) Buddha dies,
die Gesetzespredigt, so gehalten hatte, wurde jenes Gottermadchen ergebenst sehr (Hend.) froh (Hend.).
Wiederum von Neuem erhob es sich von seinem Sitz, verneigte sich mit seinem Scheitel vor den Fiif3en
des Gottes der Gotter Buddha. Es legte seine beiden Hande zusammen und sah mit seinem im Sehen
unersattlichen Augen das Gesichtsrund und das reizende Aussehen (Sanskrit: Asecanaka-Darsa(na)) des
Gottes der Gotter Buddha ganz genau an. Es sagte ergebens:“. Bei Nobel ohne Asecanakadarsana.

665 Bei Radloff: ,, 0 du Hochgepriesener, du Monch und Herr! Ich will so, wie du soeben es zu verkiinden
geruht hast, in dem Bodhi genannten richtigen Wandel mich versenken und mich iiben, o Herr! So sprach
sie”. Bei Rohrborn/Schulz: ,Mein erhabener, verehrungswiirdiger Gott, ich will mich in dem von Euch von
jeher gnadigst gepredigten, Bodhi genannten, wahren Wandel tiben, mein Gott“. Bei Nobel sinngemaf3

nicht abweichend.
336



22-ol alokacintamani athg tengri kizinga

diese Alokacintamani genannt Gott Madchen

diese Alokacintamani genannte Géttertochter

23-inge tip ayitdi . tengri kiziya bo

SO sagen fragen . Gott Madchen diese

auf diese Weise®66: ,0Oh, Gottertochter, was diesen

Imaho bising sekiz yigirmi .. / Imaho, Fiinftes Buch, Achtzehnter Abschnitt (379)
1-bodi tigme tuyunmak yorig erser

Bodhi genannt Einsicht Wandel sein

Erwachung genannten Einsichts-Wandel anbelangt,

2-ertingii alp yoriguluk yorig titir

sehr schwer wandeln Wandel sagen

wird dieser ein aufderst schwer¢¢? zu wandelnder Wandel genanntsss.

3-sen yene amti bo bodi tigme yorigig

du wieder jetzt  diese Bodhi genannte  Wandel

Auf welche Weise befolgst du nun wieder, lernst und lehrst du

4-neg¢okin tapingga bisrunur ogretintr

wie befolgen erlernen lehren

diesen Erwachung genannten Wandel?“

666 Bei Radloff: ,Darauf fragte der Herr der Lokadhatu Erd-Wasser Welt, der Mahabrahma, der grof3e
Brahma-Gott die Gottertochter Alokacintamani Folgendes:“. Bei Rohrborn/Schulz: ,Zu jener Zeit fragte der
Herr der Sahalokadhatu-Welt (Hend.), Mahabrahman, der grofRe Azrua-Gott, jenes AC genannte
Gottermadchen so:“. Bei Tekin: ,Aezrua-Gott“. Bei Nobel: ,K6nig der Saha-Welt, der Gotterkonig
Mahabrahman“. In den Anmerkungen bei R6hrborn/Schulz (S.99-113): ,savlokatadu yirtincii yir suv=die
Sahalokadhatu-Welt (Hend.)“. Die erste Silbe sav+ entspricht einem chin. so-po (<B. Karlgren, 846 und
753 sd-b 'ud) < skr. saha- selten saha. Als Adjektiv bedeutet saha ,ertragend, liberwindend, als
Substantiv ,Erde“ (vgl. Laienbuddhismus), S.67; SH. 323b und FE. S: 588a)“. M.ERDAL, S.439: “yer suv=
territory”; aber auch “earth” und “country; the earth, the material world”.
667 5.106, UWB, auch angegeben fiir Satz 10 und 15, ,schwer, gefahrlich, kithn“.
668 Bei Radloff: , 0 Gottertochter! Was diesen Bodhi genannten Erleuchtungs-Wandel betrifft, so wird er
ein dufderst schwierig zu wandelnder Wandel genannt“. Bei R6hrborn/Schulz: ,Oh, Géttermadchen! Dieser
Bodhi genannte Erleuchtungswandel ist ein sehr schwer zu iibender Wandel“. Bei Nobel in gleichem Sinn.
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5-sen tip ayitdi . otri ol tengri kizi ulug

du sagen  fragen . dann dieses Gott Madchen grof3

Dies so sagend, fragte er¢¢°. Danach gab diese Gottertochter dem grofden

6-azrua tengrike ince tip kiging birti

Brahman Gott SO sagen  Antwort geben

Brahma-Gott so sagend eine Antwort:

7-ulug azrualar iligiye kalt1

grof3 Brahman Konig wie

,0h, grofder Gott der Brahmas, wie

8-siz sozlemisdeki teg :: tiikel tengri

ihr ausgesprochen gleichsam/ nur wie 5 vollkommen  Gott

ihr es gesagt habt, ist es nur. Was den, durch den vollkommenen Gott

9-tengrisi burkan yarlikaguci bo bodi tigm-

Gott Buddha erlautern diese Bodhi genannte

der Gotter, Buddha, erlduterten, diesen Erwachung genannten

10-e yorig erser . ertingii alp yoriguluk ¢in

Wandel sein .. sehr schwer wandeln wahr

Wandel angehtt79, diesen dufderst schwer zu gehenden, der in der wahren,

11-kirti teringde tering erser incip alku

wirklich in der Tiefe tief sein danach/aber/trotz alle

wirklichen Tiefe, weit seienden angeht, dieser ist dann aber so, daf3

669 Bei Radloff: ,,Wie wirst du jetzt in diesem Bodhi genannten Wandel nach Wunsch dich versenken und
dich (in ihm) {iben? So sprach er”. Bei Rohrborn/Schulz: ,"Wie {ibst Du dich (Hend.) jetzt gemafs deinem
Wunsch in diesem Bodhi genannten Wandel?" so fragte er”. In den Anmerkungen bei R6hrborn/Schulz
(5.99-113): ,négiikin < nd¢d+06k+in. +in ist Instrumental, vgl. auch Le Muséon, 1926, S.50“. Ne¢okin-
Nitekim; wie-so.
670 M.ERDAL, S.293: fiir 379/9= “this path called bodhi which Buddha, the perfectly wise god of gods,
teaches/taught”.

338



12-ne yalanguklar yene aning yorigin

was Menschen wieder seine Erlauterung

alle an (gewohnlichen) Menschen dessené’! Deutung nicht

13-ukmazlar 5 bo erser kut bulmis tozilinler

nicht verstehen :: diese sein Heil gefunden Edle

verstehené’2. Dieser ist so, daf$ (nur) Heil gefunden habende, edle

14-bilgiiliki erur 5 yincgede yingge

wissen sein :: im Feinen feiner

Weise ihn verstehené73. ,Im Feinen feiner

15-artukrak alp bilgtlik titir 5 anculayu

sehr schwer wissen genannt 5 ebenso

und mehré74 als schwierig zu erkennen” wird es genannt¢7s. Ebenso

16-mini yme tiikel bilge tengri tengrisi

mich wiederum  vollkommen wissen Gott Gott

wiederum geruhte der vollkommen weise Gott der Gotter, Buddha, mich

671 5,143, UWB, ,sein, ihr*.
672 5,104, UWB, ,alle, allesamt, insgesamt”, somit auch: ,nicht alle Lebewesen, die es gibt...“
673 Bei Radloff: ,,Da gab die Gottertochter dem Gotte Brahma folgende Erklarung: O grofder Konig der
Brahma! Wie ihr es gesagt habt, was den von dem vollkommen weisen Gott der Gétter Buddha
verkiindeten Bodhi genannten Wandel betrifft, obgleich er sehr schwierig und wahrhaft sehr tief ist, so
dass die Menschen diesen Wandel nicht verstehen, so haben dennoch die das Gliick gefundenen
Trefflichen die Mdglichkeit ihn zu erkennen®. Bei Rohrborn/Schulz: ,Darauf gab jenes Géttermadchen dem
grofien Azrua-Gott zur Antwort: ,,Oh, Kénig aller grolen Azruas! Es ist, wie Ihr gesagt habt. Was den Bodhi
genannten Wandel, den der vollkommen weise Gott der Gotter Buddha gepredigt hat, anbetrifft, wenn er
sehr schwer zu wandeln, wahr (Hend.) und tief ist, so verstehen nun alle gewdhnliche Menschen
(Sanskrit: Prthagjana) wiederum seine Auslegung (noch) nicht. Das ist etwas, was (nur) die Edlen, die das
Gliick gefunden haben, (Sanskrit:Arya), erkennen kénnen.““. Bei Nobel: ,,Darauf antwortete die gute Gottin
dem Konig Brahman: , K6nig Mahabrahman, nach dem, was Buddha verkiindet hat, ist er in der Tat sehr
tief, und (darum) verstehen die gewo6hnlichen Menschen alle seine Bedeutung nicht; weil er der Bereich
der Heiligen ist, ist er ganz wunderbar und schwer zu wissen““. In den Anmerkungen bei R6hrborn/Schulz
(5.99-113): ,Emendation: ,i yalanguqlar (=skr. Prthagjana). [<chin. I(-sheng) HH. S.184, 279b
=verschiedene Geborener, gewohnlicher Mensch (=skr. Prthagjana)“. Demnach ist ni(a) von Radloff wohl
falsch gelesen”.
674 5,213, UWB, ,sehr, mehr, in besonderem Mafie, absolut”.
675 Bei Radloff: ,Er wird zwar ein sehr feiner und sehr schwierig zu wissender (Wandel) genannt”. Bei
Roéhrborn/Schulz: ,Es ist dufderst fein und sehr schwer zu erkennen®.
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17-burkan bo montag osuglug tiitriiom

Buddha diese solche beschaffene  vollkommen

in diese so beschaffene, vollkommen tiefe

18-tering nom yoriiginte angsiz uz inckilig-

tiefe Dharma Erlauterung ausnahmslos geschickt friedlich

Dharma-Erldauterung ausnahmslosé7¢ geschickt durch Friedliches

19-in mengiligin yaratu ornatu yarlikadi

gliicklich erschaffen sich niederlassen/festigen erldautern

und Freudiges erschaffend und festigend®’? zu unterweisen.

20-bo mening sozlemis savim birok ¢in kirti

diese meine ausgesprochenen Worte aber wahr  wirklich

Wenn diese von mir gesagten Worte aber wirklich und wahr

21-erser . amti men kut kolur men belgiisi ol

sein . jetzt ich Heil erbitten ich Merkmal/Zeichen dieses

sind, so erbitte ich jetzt Heil und die Zeichen hierfiir

22-bolsun . kalt1 bo bis ¢opdik yavlak ud-

sein .. wie diese finf unreine schlechte Zeiten

sollen diese sein¢78: Wie die zahllosen, unzahligen Menschens6hne in diesen fiinf unreinen, schlechten

23-teki kut1 buyani azumis egsiimis sansiz

Heil  Verdienst vermindern abnehmen unzahlig

Zeiten, deren Heil und Verdienst sich vermindert hat

676 5.166, UWB, ,angsiz=sehr, unvorstellbar, extrem®.
677 Bei Radloff: ,Nun hat der vollkommen weise Gott der Gotter Buddha geruht, in seiner Deutung dieser
so beschaffenen fiir die Erforschung tiefen Dharma unglaublich kunstvoll mich auf die Ruhe und Freude
vorzubereiten und mich in ihm festsetzen zu lassen”. Bei Rohrborn/Schulz: ,So geruhte der vollkommene
weise Gott der Gotter Buddha mich in diese derartig sehr tiefe Dharma-Auslegung durch vollig geschickte
Ruhe und Freude einzusetzen (Hend.) (das heifdt einweihen)“. Etwas anders bei Nobel: ,Wenn ich jetzt,
gestiitzt auf diesen Dharma, die Statte der Wonne erlange”. Mdglich ist auch ein Lehren dartiber, wie man
mit dem Unterwiesenen Freude und Frieden erzeugt und festigt.
678 5.126, UWB, ,amti= jetzt nun; wenn dieses Wort das ich gesagt habe, wahr ist, dann erflehe ich jetzt
Heil (u.a.)“ auch fiir: 363/10, 394/23, 383/15, 391/21.
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(380)
1-sakissiz tinhg oglanlari

zahllos Lebewesen Sohne

und nur ganz wenig ists79,

2- kamagun barca  bir yanghg altun ongliig kirtis-

allesamt alle ein Seite/Richtung gold Farbe schones Gesicht

sollen alle zusammen in gleicher Weise von goldfarbigem, schénem Gesicht,

3-hg otuz iki laksanlig ertingi kork-

dreifig zwei Laksana auflerst Ansicht/Erscheinung

und mit der mit zweiunddreifdig Merkmalen iiberragenden Ansicht

4-lig mengizlig bolsunlar . ‘eng mintin

begliickend sein . ganz bis

begliickt sein80. (Sogar) ganz bis hin zu

5-irkek yme ermez tisi yme ermez ar-

mannlich  wiederum nichtsein  weiblich  wiederum nicht sein Unniitze/Zwitter

den nicht mannlich seienden und weiblich wiederum auch nicht seienden

679 §.326, UWB, ,weniger werden, sich verringern, die Lebewesen-Kinder, deren Plinya gering und
unzureichend geworden ist“ und S.359-361, ,geringer werden, abnehmen, die Lebewesen-Kinder, deren
Heil und Punya abgenommen hat“fiir diese Stelle (379/23), fiir das Gegenstiick: 356/13: ,sie halten die
reinen Siksapadas und verletzen sie nicht (u.4.), und 369/13: ,ich habe die...Habe freigiebig an die
vermacht, die kamen, um darum zu bitten®“. In den Anmerkungen bei Réhrborn/Schulz (S.99-113): ,agsii-
»,abnehmen®“. Es ist mit -g-, nicht mit -k- zu lesen. In meiner Mundart (Dursunbey-Balikesir) gibt es
Formen wie: esik, esil-. Diese Kontraktion kann man nur auf agsii- zurtickfiihren, nicht auf aksii. CC. kennt
ein eysik neben eksiik, eksik, efsik. Die andere, sekunddre Entwicklung mit -k- hat sich spater
durchgesetzt. Das urspriingliche -g- ist unter dem Einflufs des stimmlosen -s- entstimmt. Hier kann auch
die Fernassimilation (-k) eine Rolle gespielt haben®; und: ,asu-=abnehmen<az+u-“.
680 Bej Radloff: ,Wenn nun dieses mein Wort wahrhaft sei: es mégen die in diesen fiinf Spreu gleichen
bosen Zeiten, in denen das Gliick und Heil sich verringert hat und mangelhaft geworden ist, die zahllosen
Lebewesenkinder Alle insgesamt eine goldglanzende Hautfarbe erhalten und von dufderst schonem mit
den zwei und dreifdig Laksana versehenen AufRern sein!“. Bei Rohrborn/Schulz: ,Wenn aber dies mein
Wort, das ich gesagt habe, wahr ist, (dann) erbitte ich jetzt Segen. Es moge ein Zeichen dafiir sein: die in
dieser bosen Zeit der finf Triibungen (Sanskrit:fiinf Kasaya) lebenden zahllosen (Hend.) Menschensdhne,
deren Verdienst (Hend.) sich verringert hat, alle (Hend.) sollen in gleicher Weise von goldfarbigem
Gesicht (Hend.) (und) mit den zweiunddreifdig Merkmalen (Sanskrit: Laksana) versehen sein (und) ein
aufierordentlich schones Aussehen bekommen®. Bei Tekin: ,von goldfarbigem Gesicht (und) mit den“. Bei
Nobel dhnlich formuliert. In den Anmerkungen bei R6hrborn/Schulz (S.99-113): ,otuz iki laksan
=zweiunddreifdig Merkmale“. laksan skr. Laksana. Das sind zweiunddreif3ig besondere korperliche
Merkmale eines jeden Buddha (HH. S.232a).”
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6-sularka tegi tiizi barca erdinilig linhualig
bis hinzu alle alle Juwelen/Kostbarkeit Lotos
Zwitternss1, allesamt sollen sie auf Juwelen- und Lotos-
7-0rglinler lize olurup tii torliig
Throne auf befinden vielerlei Arten
Thronen sich befindend, vielartiger,
8-adruk adruk ongi ongi mengi
verschieden verschieden unterschiedlich ~ unterschiedlich Glick
unterschiedlichster82, verschiedenster Freuden
9-mengilesiinler . ustiirti kodi tengri-
begliicken . von oben herab Gott
erfreuen®s3. Von oben herab sollen gottliche
10-dem hua cecekler yagsun . bis torlig
Blumen Blumen regnen . finf Arten
Blumen und Bliiten regnen. Die fiinf Arten
11-tiizlilmis yingge oyunlar tini esi-
begradigt fein Spiel/Melodie Laut wahrnehmen

harmonischer, feiner Melodien-Klange sollen erhort

681 §.204, UWB, ,nicht vollwertig, untauglich; bis zu den Zwittern, die weder mannlich noch weiblich sind*;
Auch Satz 20, zudem wird hier auch festgestellt: ,abweichend vom I-Tsing Text". Bei Nobel jedoch: ,die

weder Manner noch Frauen sind“.
682 5,59 und 60 UWB, adrok aus partizip perfekt zu adir- (trennen).

683 Bei Radloff: ,Mdchten sie nicht Manner und nicht Frauen seiend zu Arsu(?) geworden auf mit
Edelsteinen verzierten Lotosblumen-Thronen sitzen und an sehr vielen verschiedenartigen Freuden sich
erfreuen!”. Bei Rohrborn/Schulz: ,Sogar bis hin zu den Zwittern, die weder mannlich noch weiblich sind,
sollen sie auf Thronen von Juwelen und Lotosblumen sitzen (und) jeder soll sich verschiedenartiger
(Hend.) Freuden erfreuen”. Bei Tekin: ,So sollen, weder mannlich seiend noch weiblich seiend, (arsularqa

tagi?) auf Thronen...“.
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12-dilstin . tinhglar uguslt barca bir yanglig

Lebewesen Sippe alle ein Seite

werden. Der Lebewesen Geschlecht soll in einer (gleichen) Weise

13-ayaglg cilteglig bolsunlar tip tidi

verehrung Hochachtung sein sagen sagen

Verehrung und Hochachtung zuteil werden®, so sagte es684.

14-bo monca sav sozleyi tiiketdiikde ok

diese solche Worte aussprechen verbrauchen  so

Als es diese derartig gesprochenen Worte beendet hatte, wurden so

15-6tri bo bis ¢opdik yavlak udteki

dann diese finf unrein schlechte Zeiten

dann soviel, wie es in den finf unreinen schlechten Zeiten

16-nece tinhglar erserler . olar barca bir

wieviel Lebewesen sein .. diese alle ein

an Lebewesen gab, diese alle in einer (gleichen) Weise

17-yanglhg altun ongliig kirtishg otuz

Seite gold Farbe Gesicht dreifdig

von goldfarbenem Gesicht, mit den zweiunddreifig

18-iki laksanlig koru kaningsiz korkliig

zweli Laksana Ansicht unersattlich Ansicht

Merkmalen und einem im Erschauen unersattlichen Aussehen

684 Bej Radloff: ,,,Mochten von oben gottliche Blumen herabregnen! Mochten die Tone von fiinf
verschiedenen harmonischen feinen (Musik-)Spielen zu horen sein und alle Sippen der Lebewesen in
gleicher Weise Ehrfurcht und Hochachtung genieféen®. So sprach sie“. Bei Rohrborn/Schulz: ,,,Von oben
sollen himmlische Blumen (Hend.) herabregnen. Man mége die Stimmen der fiinferlei harmonierenden
feinen Tone horen. Das Menschengeschlecht soll in gleicher Weise verehrungswiirdig (Hend.) sein”, sagte
es“. Bei Tekin: ,Stimme der fiinferlei harmonierenden feinen Tone héren®. Bei Nobel: ,himmlische Musik(-
instrumente)“ und , die (Wesen) mit allen Huldigungsbeweisen ganz ausgestattet werden“.
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19-mengizlig bolup ‘eng mintin irkek yme

begliickend sein ganz bis mannlich  wiederum

begliickt seiend, (sogar) bis hin zu den weder mannlich

20-ermez tisi yme ermez arsularka tegi tinhg-

nichtsein weiblich wiederum nichtsein Unniitze/Zwitter bishinzu Lebewesen

seienden noch weiblich seienden Zwittern, befanden sich die Lebewesen

21-lar erdinilig linhualig orglinler

Kostbarkeit Lotos Thron

auf Juwelen-Lotos Thronensss,

22-lize olurup . ince kalt1 parinirmita-

darauf befinden .. S0 wie Parinirmita-

So wie im Parinirmita-

23-vasavarti athg tengri yirinteki

vasavarti genannt Gott Ort

vasavarti genannten Gotterort,

24-tengriler teg adruk adruk mengi

Gotter gleichsam/ nur wie verschieden  verschieden Gliick

die Gotter sich verschiedensterégé Freude und Gliick

685 Bei Radloff: ,Als sie solche Worte gesprochen hatte, so erhielten die Lebewesen, so viele ihrer in diesen
fiinf Spreu gleichen bosen Zeiten waren, in gleicher Weise eine goldschimmernde Hautfarbe und ein
schones mit den zwei und dreifdig Laksana, an denen man sich nicht satt sehen konnte, versehenes
AuRere. Die keine Manner und Frauen seienden zu Arsu gewordenen Lebewesen saflen auf mit
Edelsteinen geschmiickten Lotos-Thronen®. Bei Rohrborn/Schulz: ,Sobald es diese Anzahl von Worten zu
Ende gesprochen hatte, dann, wie viel es in dieser bosen Zeit der fiinf Triibungen (Sanskrit: Kasaya) Auch
an Lebewesen geben mag, alle wurden in gleicher Weise goldfarbig, schon (und) mit den zweiunddreifdig
Merkmalen (Sanskrit: Laksana) versehen (und) erlangten ein zu sehen unersattliches Aussehen. Sogar bis
zu den Zwittern, die weder mannlich noch weiblich sind, safen die Lebewesen auf Thronen von Juwelen
und Lotosblumen®. Bei Tekin: ,Weder mannlich seiend noch weiblich seiend (arsularqa tigi) sassen...“. Bei
Nobel: ,waren weder Manner noch Frauen®.
686 S.59 und 60 UWB.
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Imaho bising tokuz yigirmi.. / Imaho, Fiinftes Buch, Neunzehnter Abschnitt (381)
1-0griingl lize tidigsizin mengilediler ¢

Freude wegen grenzenlos Gliick erfahren drei

wegen grenzenlos erfreutené8’. Die drei

2-yavlak yollar barca yitlinip yirtincii-

schlechte = Wege alle vergehen Welt

schlechten Wege vergingen alle vollkommen und in der Welt

3-de tolu erdinilig sogiitler belgiiriip

voll Kostbarkeiten Baume erscheinen

erschienen Baume voll mit Kostbarkeiten.

4-yiti erdinilig linhua cecekler kozinti

sieben  Kostbarkeiten Lotos Blumen sichtbar geworden

Lotus-Blumen mit den sieben Kostbarkeiten wurden sichtbar.

5-istirti kodi tengridem hua

von Oben herab gottlich Blumen

Von oben herab regneten gottliche Blumen und

6-cecekler yagdi . bis torlig tlizlilmis

Blumen regnen . finf Arten begradigt

Bliiten herab. Die fiinf Arten harmonischer,

687 Bei Radloff: ,,Ebenso genossen sie die von den im Gotterlande Parinirmitavacavarti befindlichen
Gottern gekommenen verschiedenartigen Freuden in unbeschranktem Mafie“. Bei R6hrborn/Schulz: ,und
es war wie wenn sie sich, wie die sich in Paranirmita/Vasavartin genannten Gotterland befindlichen
Gotter ungehindert verschiedener (Hend.) Freuden (Hend.) freuten®. Bei Nobel: ,wie (in den) Palasten der
Paranirmitesvara-Gotter”. In den Anmerkungen bei R6hrborn/Schulz (S.99-113): ,Emendation:
parinirmitavasavarti (p.-yaga- ist wohl ein Lesefehler)<skr. Paranirmitavasavartin ,der sechste der sechs
Himmel der Sinneslust-Region, der Aufenthaltsort von Siva (FE. S.319a; SH. S.165b und P.- Buddhismus,
S.111: paranimmitavasavatti und dazu die Tabelle)“. An dieser Stelle auch Singularformulierung moglich.
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7-yingge oyunlar iini esidilti

fein Spiele Laut hoéren

feiner Melodien-Laute wurden vernommen®é8s,

8-ne bo irt belgiiler bolu birle ok  otri

was diese gutes Vorzeichen Erscheinungen sein zusammen so dann

Und mit all diesen guten Zeichen zusammen®8® wurde so dann

9-ol alokacintamani athg tengri kiz-

dieses Alokacintamani genannte Gott Madchen

dieser Alokacintamani genannten Géttertochter

10-1ning tisi et’6zi tegsilip azrua

weiblich Korper verandern Brahman

weiblicher Korper, sich verandernd, ein Brahma-

11-tengri et'ozlig bolt1 . bodisatva-

Gott Korper geworden .. Bodhisattvas

Gott-Korper. Der Bodhisattva

12-larning kut1 buyani kedilti ani koriip

Heil Verdienst vermehren dies sehen

Heil und Verdienst hat sich vermehrt¢9°. Dieses sehend, erklang

688 Bei Radloff: ,Die drei bosen Wege waren alle geschwunden, in der Welt erschienen iiberall mit Juwelen
bedeckte Baume, und mit den sieben Kostbarkeiten geschmiickte Lotosblumen-Schirme und gottliche
Blumen regneten von oben herab, und die Tone von fiinf verschiedenen harmonischen feinen (Musik-)
Spielen waren zu horen“. Bei R6hrborn/Schulz: ,Die drei bésen Wege vergingen alle. In der Welt
erschienen Baume voll mit Juwelen, mit sieben Juwelen (Sanskrit: Saptaratna) versehenen Lotusblumen
und Sonnenschirmen; (und) himmlische Blumen (Hend.) regnete es von oben herab. Man horte die
Stimme der fiinferlei harmonierenden, feinen Tone“. Bei Nobel: ,man machte himmlische Musik“. In den
Anmerkungen bei Rohrborn/Schulz (S.99-113): ,kusatri. Nach Uo. S.58 bedeutet es (kusatir!) ,Schirm,
Baldachin (vgl. auch AYS 575,1)=bra kosatri asdur-“; zudem ist vermerkt: ,yirtingii...kosatrilar ist ein Satz
mit dem Pradikat balgiir- (381,3), und 381,5/6 tstiirdi...yagd1 ist ein zweiter Satz. (<skr.ksattra
»Sonnenschirm®)“. Der Schirm/Baldachin fehlt in (der dieser Arbeit vorliegenden Version nach) C.Kaya,
stattdessen ,koziinti“, ebenso spater in 381/5.
689 M.ERDAL, S.476: fiir 381/8= “Immediately after these signs appeared, there happened...”.
690 Bei Radloff: ,Zugleich mit diesen Vorzeichen verwandelte sich der weibliche Kérper der Gottertochter
Alokacintamani und wurde zu einem Brahma-Kérper und kleidete sich in das Gliick und das Heil der
Bodhisattva“. Bei Rohrborn/Schulz: ,Sobald diese (guten) Vorzeichen (Hend.) erschienen waren, da
verdnderte sich der weibliche Kérper jenes AC genannten Goéttermadchen (und) es wurde Azrua-Gott-
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13-ulug azrua tengri angsiz mungadip tang-

grof3 Brahman Gott sehr wundern erstau-

der grofde Brahma-Gott sich sehr wundernd und erstaunté!

14-lap ol alokacintamani athg bodisatav-

nen dieser Alokacintamani genannt Bodhisattva

zu diesem Alokacintamani genannten Bodhisattva

15-ka ince tip otiinti . siz birok bo

SO sagen ertdnen . ihr aber diese

so sagend®?2: ,\Wenn ihr euch aber in diese

16-titrim tering yoriiglig nom tozinte bodi

vollkommen tiefe Erlauterung Dharma  Wurzel Bodhi

vollkommen tiefe Auslegung der Wurzel des Dharma und in dem Erwachung

17-tigme yorigda inckiliigin mengiligin

genannt Wandel friedlich gliicklich

genannten Wandel friedvoll und freudig

18-ornantingsiz erser bo yorigda neteg yangin

sich niederlassen/festigen sein dieser Wandel welche Richtung

gefestigt habt, welcher Art ist auf diesem Wandel

Gestaltig. Das Gliick (Hend.) der Bodhisattvas hat sich vermehrt“. Bei Tekin: ,sobald diese guten
Vorzeichen entstanden waren“. Bei Nobel: ,Und darauf verwandelte die gute Gottin Alokacintamani ihren
weiblichen Korper in den des Gottes Brahman“. In den Anmerkungen bei R6hrborn/Schulz (S5.99-113):
»»na bo irli b(d)lgilar bolu birld ok=sobald diese Vorzeichen und Anzeichen erschienen waren...“. Ein
Fragewort wird meist mit einem Konditional, um eine verallgemeinernde Bedeutung zum Ausdruck zu
bringen, seltener mit einem finiten Verb verbunden; diese vorliegende Konstruktion ist auffallend. Vgl.
AGr. § 276, 452.“ und: katil-=sich vermehren” <“kad+il-; kdd =sehr“<sgd. kada<sak. kade (AGr.,
Glossar und § 88)“.
691 5,164, UWB, ,unvorstellbar, extrem, sehr; ...als er dieses sah, staunte der grofse Gott Brahma sehr...“. In
den Anmerkungen bei R6hrborn/Schulz (S.99-113): ,,an1 kor-. Hier bezieht sich das an1 auf das, was alles
vorher geschehen ist“.
692 Bei Radloff: ,Als er dies gesehen hatte, war der Gott, der hohe Brahma aufs Auferste geriihrt und
erstaunt und wendete sich ehrfurchtsvoll an den Alokacintamani genannten Bodhisattva mit folgenden
Worten“. Bei Rohrborn/Schulz: ,Nachdem der Azrua-Gott das gesehen hatte (da) wunderte (Hend.) er
sich (und) fragte den AC genannten Bodhisattva so:“. Bei Tekin: ,fragte jenen”.
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19-6gretintir siz ani manga adirthg

lehren ihr dieses mir ausfiihrlich

euer neues Lehren? Gebt mir darauf ausfithrliché93

20-ayu biring tip tidi . otri ol aloka-

Antwort  geben sagen sagen .. dann diese  Aloka-

Antwort“: So sagte ert%4. Darauf hat dieser

21-¢intamani bodisatav azrua tengrike

Cintamani Bodhisattva Brahman Gott

Alokacintamani Bodhisattva dem Brahma-Gott

22-inge tip yarlikadi 5 ulug azruaya

SO sagen erlautern :: grof3 Brahman

auf diese Weise erlautert: ,, Oh, Grofder Brahm3,

23-mening bodi tigme koni yorigda nom

mein Bodhi genannt wahr Wandel Dharma

vernehme mein Wandeln auf dem , Erwachung” genannten

(382)
1-tozince yorimakimin esiding . kalt1
Sitte/gemaf3 mein Uben/Wandel héren . wie

rechten Wandel geméafd dem Dharmas®s.

693 §.55 und 56 UWB, ,klar, deutlich, detailliert, genau“.
694 Bei Radloff: ,Wenn ihr in dieser sehr tiefe Deutung habenden Dharma-Grundlage, in dem Bodhi
genannten Wandel, in Ruhe und Freude Platz genommen habt, in welcher Weise iibt ihr euch nun in
diesem Wandel? Erklart mir dies deutlich! Sagte er”. Bei Rohrborn/Schulz: ,,,Wenn Ihr nun in diese eine
sehr tiefe Auslegung habende Wurzel der Lehre (und) in den Bodhi genannten Wandel durch Ruhe und
Freude eingesetzt wurdet, in welcher Weise iibt Ihr Euch (nun) in diesem Wandel? Sagt mir das
ausfiihrlich!“ sagte er”.
695 Bei Radloff: ,,Da geruhte der Bodhisattva Alokacintamani zu dem Gotte Brahma so zu sprechen: O
grofder Brahma! Vernimm wie ich in meinem Bodhi genannten richtigen Wandel auf der Grundlage des
Dharma wandele!“. Bei Réhrborn/Schulz: ,Da geruhte jener AC Bodhisattva dem Azrua-Gott so zu sagen:
,Oh, grofder Azrua! Héret mein Wandeln in dem Bodhi genannten, wahren Wandel gemafs der Wurzel der
Lehre!““.
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2-suv icinteki ay tengri bodi yorigda

Wasser inmitten Mond Gott Bodhi Wandel

Gleichsam wie der Mond-Gotté?6 im Wasser auf dem Erwachungs-Wandel

3-yorimis teg mening bodi yorigda

wandelt gleichsam/ nur wie mein Bodhi Wandel

wandelt, so ist mein Wandeln auf dem Erwachungs-Wandel

4-yorimakim anculayu ok erir . kalt1

mein Wandeln solcher Art S0 sein .. wie

so auf diese Weise®97, Gleichsam wie

5-tiisemis til bodi yorigda yorimis teg

getrdumter  Traum Bodhi Wandel wandeln gleichsam/ nur wie

ein getraumter Traum in dem Erwachungs-Wandel wandelt,

6-mening bodi yorigda yorimakim ancula-

mein Bodhi Wandel mein Wandeln solcher Art

mein Wandeln im Erwachungs-Wandel ist so auf eben

7-yu ok eriir :: kalt1 saydaki sakig  bodi

SO sein 5 wie Eindde/Steinwiiste Wort Bodhi

diese Weise®98. Gleichsam wie ein Wort in der Einéde auf dem Erwachungs-

8-yorigda yorimis teg mening

Wandel wandelt gleichsam/ nur wie mein

Wandel wandelt, so ist mein

696 5,314 und 315, UWB, hier libersetzt mit: ,Mond, Mond-Gott"“, vermutet als: ,Lehnpragung nach sogd.
oder toch. Bildung aus ay+tengri®, zudem ,die Scheidung in Mond und Mondgott...problematisch, da der

Mond auch im ind. Buddh. eine Gottheit ist“, angegeben fiir 382/2, 348/19, 358/15 und 347/15.
697 Bei Radloff: ,Wie der im Wasser (sich spiegelnde) Mondgott im Bodhi-Wandel wandelt, so ist auch

mein Wandeln im Bodhi-Wandel“. Bei Rohrborn/Schulz: ,Wie der im Wasser befindliche Mondgott im

Bodhi-Wandel wandelt, ebenso ist auch mein Wandeln im Bodhi-Wandel“. Bei Nobel: ,wie der Mond auf

dem Wasser®.

698 Bei Radloff: ,Wie der getraumte Traum im Bodhi-Wandel wandelt, so ist auch mein Wandeln im Bodhi-

Wandel"“.
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9-bod1 yorigda yorimakim yme anculayu

Bodhi Wandel mein Wandeln wiederum solcher Art

Wandeln auf dem Erwachungs-Wandel wiederum eben

10-ok erur 5 kalt1 kisil yangkusi bodi

SO sein 5 wie Schlucht  Echo/Hall Bodhi

solcher Art699. Gleichsam wie ein Schluchtecho auf dem Erwachungs-

11- yorigda yorimis teg mening bodi yorig-

Wandel wandeln gleichsam/ nur wie mein Bodhi Wandel

Wandel wandelt, solcher Art ist mein Wandeln auf dem Erwachungs-

12-da yorimakim yme anculayu ok eriir tip

mein Wandeln wiederum solcher Art SO sein sagen

Wandel wiederum beschaffen.”

13-tidi :: ol tidiin ulug azrua tengri bo

sagen diese Zeit grof3 Brahman Gott diese

:So sagte er7°0. Zu dieser Zeit vernahm der grofie Brahma-Gott diese

14-savig esidip ol alokacintamani athg

Worte vernehmen  diese Alokacintamani genannt

Worte und erklang erneut zu diesem ,Alokacintamani“ genannten

15- bodisatavka yene ikileyt tozlinlime

Bodhisattva wieder zweitens mein Edler

Bodhisattva’0t: ,0h, mein Edler,

699 Bei Radloff: ,Wie der im Sai(?) befindliche Funke(?) im Bodhi-Wandel wandelt, so ist auch mein

Wandeln im Bodhi Wandel”. Bei R6hrborn/Schulz: ,Wie die Fatamorgana in einer Wiiste im Bodhi-Wandel

wandelt, ebenso ist auch mein Wandeln im Bodhi-Wandel“. Bei Nobel: , Trugbild“. Im Uigurischen steht

wortlich: ,Wort in der Ein6de".

700 Bej Radloff: ,Wie das Echo der Schlucht im Bodhi-Wandel wandelt, so ist auch mein Wandeln im Bodhi-

Wandel. Sagte er”. Bei Rohrborn/Schulz: ,,,Wie das Schluchtecho im Bodhi-Wandel wandelt, ebenso ist

auch mein wandeln im Bodhi-Wandel". Sagte er”. Bei Nobel: ,Echo im Tal".

701 Bei Radloff: ,Zu jener Zeit sprach der Gott Brahma, nachdem er diese Worte vernommen hatte, zum

zweiten Male ehrfurchtsvoll zu dem Bodhisattva Alokacintamani®“. Bei Rohrborn /Schulz: ,Nun, nachdem
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16-siz  kayu kayu yortiiglerke tayakligin bo

ihr ~ welche welche Erlauterungen  gestiitzt diese

auf welche Auslegungen gestiitzt, habt ihr diese

17- montag yarlig yarlikadingiz erki tip otiinti

solche Unterweisung erlautern vielleicht sagen  erténen

solche Unterweisung wohl derartig erlautert702?“.

18- otrii ol bodisatav yme yene ince

dann diese Bodhisattva wiederum wieder S0

Dann geruhte dieser Bodhisattva wiederum erneut folgend

19- tip yarlikadi 5 ulug azrualar iligi-

sagen erlautern :: grof3 Brahman Konig

zu sagen: ,,Oh, grofder Konig der Brahmas,

20-ye 5 kalt1 itiglig nomlar arasinta

wie Ausstattung  Dharma inmitten

wie unter den Samskrta-Dharmas

21- bultukmaz idi bir yme ¢in kirti athg

nicht finden iiberhaupt nicht ein  wiederum wahr wirklich genannt

tiberhaupt nicht zu finden ist wiederum (auch nur) ein ,wirklich und wahr“genanntes

22- nom . kayu nece itiglig nomlar erserler  tek

Dharma .. was welche Ausstattung Dharma  sein alleine

Dharma?93, und wieviele Samskrta-Dharmas es auch einzeln geben mag,

der grofRe Azrua-Gott diese Worte gehort hatte, fragte er jenen AC genannten Bodhisattva wiederum von

Neuem ergebenst:“.

702 Bei Radloff: ,,0 mein Trefflicher! Auf welche Deutungen euch stiitzend habt ihr so zu sprechen geruht?“.

Bei Rohrborn/Schulz: ,,Oh, mein Edler! Aufgrund welcher Auslegungen habt Ihr wohl diese solche Predigt

gehalten?“. Bei Nobel: ,,Du Giitiger, auf Grund welcher Bedeutung sprichst du dieses Wort?“.

703 Bei Radloff: ,Darauf geruhte jener Bodhisattva ferner abermals so zu sprechen: O du grof3er Konig

Brahma! Es ist durchaus unmaglich, dass es unter den in Erscheinung getretenen Dharma auch nur einen

Tschin-su (wahrhaftig) genannten Dharma gibt“. Bei Rohrborn/Schulz: ,Da geruhte jener Bodhisattva

wiederum so zu sagen:“ Oh, Kénig der grofien Azruas! Unter den Samskrta-Dharmas findet man von den
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23- avantlar tiltaglar kiici lize bii-

Ursachen Umstande Kraft wegen vollendet

Kraft der Ursachen und Umstidnden wegen, werden sie (alle) vollendet?04.

24- terler 5 anin ¢in kirti ermezler tip

diesen  wahr wirklich nicht sein sagen

Deswegen sind sie nicht wahr und wirklich bestehend .“

25- tidi

sagen

: So sagte er.

Imaho bising iiliis yigirmi .. / Imaho, Fiinftes Buch, Zwanzigster Abschnitt (383)
1-azrua tengri yene ince tip otlnti o toz-

Brahman Gott wieder SO sagen ertonen i edel

Der Brahma-Gott erklang erneut auf diese Weise: ,,0h, mein Edler,

2-liniime birok siz yarlikamis teg kalt1

aber ihr erlautern gleichsam/ nur wie wie

aber gleichsam so wie ihr es erlautert habt, wie

3-itiglig nomlar arasinta bir yme ¢in kirti

Ausstattungen Dharma inmitten ein wiederum wahr wirklich

unter den Samskrta-Dharmas nicht eines wiederum ist, daf$ wirklich und wahr

4-athg nom bultukmaz erser . bo kamag kut

genannt Dharma nicht finden sein . diese alle Heil

genanntes Dharma ist, so sind die Koérper und Bewuf3tseine aller dieser Heil

»~wahr” (Hend.) genannten Dharmas nicht einen.”“. Bei Nobel: ,Er antwortete: ,K6nig Brahman, es gibt
keinen einzigen Dharma, der das Merkmal der wahren (Wirklichkeit) hatte“.
704 Bei Radloff: ,,Wie viele in Erscheinung tretende Dharma vorhanden sind, sie sind eben nur durch
Ursachen und Umstdnde gebildet und deshalb sind sie nicht wahrhaft. Sprach sie“. Bei Rohrborn/Schulz:
»Wieviel Sarhskrta-Dharmas es auch geben mag, (so) kommen sie durch die Kraft der Ursachen (Hend.)
zustande, (und) daher sind sie (alle) nicht ,wahr” (Hend.)“, sagte er”. Bei Nobel: ,denn nur auf Grund
einer ursichlichen Veranlassung gelangen (die Dharmas) zum Werden*.
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5-bulmaduk yalanguklarning et'ozleri

nicht gefunden Menschen Korper

nicht gefunden habenden Lebewesen

6-kongiilleri ¢INs1zZ yarpsiz eriir . niz-

Bewuf3tsein unwirklich unwahr sein

nicht wirklich und wahr70s,

7-vanilartin necokin adirilip barip ongi kit-

Leidenschaften warum trennen ankommen anders weggehen

Warum konnen sie sich wohl nicht von den Leidenschaften trennen und abwenden?

8-geli umazlar erki 5 necokin yme uz-

Sie sind nicht wohl :: warum wiederum  un-

Warum wiederum erreichen sie die uniibertreffliche, wahre, rechte Einsicht erlangend

9-eliksiz tistiinki yig koni tiiz tuymakig tuyup

tibertrefflich oberste besser wahr grade Einsicht erkennen/horen/spiiren

die Buddhaschaft nicht?

10-burkan kutin bulmazlar tip tidi 5 az-

Buddha -Schaft nicht finden sagen sagen :x Brahman

: So sagte er706,

705 Bei Radloff: ,,Da sprach nochmals der Gott Brahma ehrfurchtsvoll so: O mein Trefflicher! Wenn wie ihr
zu sagen geruht habt, unter den in Erscheinung tretenden Dharma nicht ein einziger wahrhafter Dharma
sein kann, so sind die Kérper und Sinne aller dieser das Gliick noch nicht gefunden habender Menschen
unwahr und unreal®. Bei Rohrborn/Schulz: ,Der Azrua-Gott fragte wiederum ergebenst so: ,0h, mein
Edler! Wie Ihr gepredigt habt, wie man unter den Sarhskrta-Dharmas keinen ,,wahr” genannten Dharma
findet, (so) sind (auch) die Korper (und) die Herzen aller dieser Lebewesen, die das Gliick (noch) nicht
gefunden haben (Sanskrit: Prthagjana), unwahr (und) ohne Festigkeit“. Bei Nobel ab hier anderer Sinn.
706 Bej Radloff: ,Wie konnen sie sich nicht von ihren Leidenschaften trennen und entfernen, und wie
verstehen sie nicht das hochste Gute die Erleuchtung und finden nicht das Gliick der Buddha? So sprach
er”. Bei Rohrborn/Schulz: ,,,Warum konnen sie sich wohl nicht von den Leidenschaften (skr. klesa)
trennen (Hend.)? Warum erkennen sie wohl nicht die uniibertreftliche, allerbeste, wahre, vollkommene
Erleuchtung (skr.Anuttarasamyaksambodhi) und finden die Buddhaschaft nicht?“ sagte er”. ,Ne¢okin“ ist
wortlich mit ,wie“ zu libersetzen. Ich schlief3e mich hier dem ,,warum* von Réhrborn/Schulz an.
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11-rua tengrining bo otiigin esidip otri

Gott diese Bitte hoéren/wahrnehmen darauf

Diese Bitte des Brahma-Gottes vernehmend,

12-alokagintamani bodisatav ince tip yarli-

Alokacintamani Bodhisattva SO sagen erlautern

geruhte der Alokacintamani-Bodhisattva daraufhin folgend zu erldutern:

13-kad: 5 ulug azruaya siz ne tiltagin

grof3 Brahman ihr was Griinde

, Oh, Grofder Brahm3, aus welchen Griinden

14-ne ugurin montag sozleyiir siz :: ani

was Gelegenheit solche Art aussprechen ihr 5 dieses

und aus welchem Anlaf} sprecht ihr so auf diese Weise? Deswegen

15-iiclin amti siz ince ukung 5 yme bo

wegen jetzt ihr SO wissen 5 wiederum diese

versteht jetzt auf folgende Weise?°7: In wiederum

16-yirtingiideki kamag nomlar arasinta

Welt alle Dharma inmitten

allen Dharma auf dieser Welt werden

17-biligsiz yalanguklar yme ongi titir

unwissend Menschen wiederum  anders sagen

unwissende Menschen wiederum anders genannt,

707 Bei Radloff: ,Als der Bodhisattva Alokacintamani diese Frage des Gottes Brahma gehort hatte, geruhte

er so zu sprechen: O grofier Brahma! Aus welcher Ursache und aus welchem Anlasse sprechet ihr so?
verstehet deshalb jetzt es so!“. Bei Réhrborn/Schulz: ,Nachdem jener Alokacintamani-Bodhisattva die

Frage des Azrua-Gottes gehort hatte, da geruhte er so zu sagen: ,Oh, groler Azrua! Aus welchem Grunde

(Hend.) sprecht Ihr so? Darum versteht (es) jetzt so! “. Hier scheint eine geeignete Stelle fiir
verlorengegangene Passagen oder Einschiibe zu bestehen.
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18-bilge yalanguklar yme ongi titir

wissen Menschen wiederum  anders sagen

wissende Menschen wiederum anders genannt,

19-bod1 tigme tuyunmak yme ongi titir

Bodhi genannt Einsicht wiederum anders sagen

die Erwachung genannte Einsicht wiederum anders genannt,

20-tuyunmamak yme ongi titir

Nicht-Einsicht wiederum anders sagen

die Nicht-Einsicht wiederum anders genannt,

21-kutrulmak yme ongi titir . kutrulmamak yme

Gerettetwerden wiederum anders sagen = Nicht-Gerettetwerden wiederum

das Gerettet-Werden wiederum anders genannt, das Nicht-Gerettet-Werden wiederum

22-0ngi titir . mongulayu bo kamag ongi ongi

anders sagen .. solche Art diese alle anders anders

anders genannt’%8. Auf diese Weise ist von aller dieser verschiedensten

23-nomlarning tiizlilmekintin ongi

Dharma Begradigung anders

Dharma GleichméfRigkeit und Nicht-Anders-Sein,

24-bolmamakintin ¢inju tigme ertiikteg

ohne Anhaften Wirklichkeit genannte So-heit

die wahre Wurzel der ,Letztliche Wirklichkeit“ genannten Soheit,

708 Bej Radloff: ,Unter allen Dharma in dieser Welt werden die unwissenden Menschen etwas Anderes und
die weisen Menschen werden wiederum etwas Anderes genannt, das Erleuchtetsein wird auch etwas
Anderes genannt, das Erlostwerden wird auch etwas Anderes genannt und das Nicht-Erldstwerden wird
etwas Anderes genannt". Bei Rohrborn/Schulz: ,Unter allen, auf dieser Welt befindlichen Dharmas gibt es
den Unterschied zwischen unwissenden Menschen (skr. Prthagjana) und weisen Menschen (skr. Arya),
zwischen der Bodhi genannten Erleuchtung und der Nicht-Erleuchtung; zwischen Gerettetwerden und
Nicht-Gerettetwerden®.
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(384)
1-cin kirti tozi neng idi ongi ermez

wirklich  wahr Wurzel liberhaupt garnicht anders nichtsein

ganz und gar nicht verschieden?9°.

2-ingip bo nomlar arasinta ok erip at-

Aber/danach/trotz  diese Dharma inmitten SO sein

Dann wird es aber, inmitten dieser Dharma’1° so bestehend,

3-kanmaksiz yapsinmaksiz isilmeksiz

ohne Fesseln ohne Kleben ohne Vermindern

ohne Fesselung, ohne Anhaften, ohne Verminderung

4-koramaksiz titir 5 ulug azruaya

ohne Abnehmen sagen 5 grof3 Brahman

und ohne Abnahme genannt?!1. Oh, Grofder Brahma,

709 Bei Radloff: ,In dieser Weise ist ihr Tschin-su genannte richtige wahrhafte Grundlage durchaus nichts
Anderes als der Ausgleich des Verschieden-Seins aller dieser verschiedenartiger Dharma“. Bei
Rohrborn/Schulz: ,Aber, wegen der Identitit (skr. Samata) und des Nicht-verschieden-Seins aller dieser
verschiedenen Dharmas ist die wahre (Hend.), ¢inZu genannte, soseiende (skr. Tathata, Bhitatatha)
Wurzel ganz und gar nicht verschiedenartig”. Bei Tekin: ,Daher, wegen der Identitit (Samata)“. Bei Nobel
bis hier: ,,Kénig Brahman sprach: ,Wenn das so ist, dann sollten auch alle gew6hnlichen Menschen die
Anuttarasamyaksambodhi erlangen®. Er antwortete: ,Glitiger, auf Grund welcher Gedanken tust du diese
Rede, (indem du denkst,) die torichten Menschen seien etwas anderes und die weisen Menschen etwas
anderes; die Bodhi sei etwas anderes und die Nicht-Bodhi etwas anderes; die Erlosung sei etwas anderes
und die Nicht-Erlésung etwas anderes? Brahman, (vielmehr) sind in dieser Weise die Dharmas
gleichmafiig und haben keine Verschiedenheit: In diesem Dharma-Element ist die So-heit weder eins noch
etwas anderes““. M.ERDAL, S.487: fiir 383/22-384 /1="Because all these different dharmas are parallel
and not different, their so-being true root called cinzu is not different at all”.
710 §173, UWB, , da aber die So-heit mitten unter diesen nicht-verschiedenen Dharmas ist...“ und S.268,
»weil die chen-ju genannte so-seiende Wesenheit ohne Ergreifen und ohne Sich-Anhdngen ist (kein
Ergreifen und sich-Anhédngen gestattet)...(u.d.)"
711 Bei Radloff: ,Da sie (die in Erscheinung tretenden Dharma) nun unter diesen so beschaffenen Dharma
sich befinden, so werden sie nicht beurteilend, nicht anhdngend, nicht zerfallend und nicht abnehmend
genannt”. Bei Rohrborn/Schulz: ,,Aber was unter diesen Dharmas ist, das nennt man ohne Sich-Fesseln,
ohne Anhaften, ohne Festhalten, ohne Sich-Vermindern und ohne Abnehmen®“. Bei Nobel: ,,und es ist
deshalb kein Dazwischen(-liegendes) vorhanden, dem man anhangen konnte. Es hat kein Zunehmen hat
kein Abnehmen“. In den Anmerkungen bei R6hrborn/Schulz (S5.99-113): ,,isil- gora-, chin. 19b u. 13=ohne
Zunehmen und Abnehmen”, also isil- Lesefehler fiir asil- ?“.
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5-bo montag osuglug ¢inju tigme ertiik-

diese solche beschaffene Wirklichkeit genannt So-heit

was die Sammskrta-Dharma anbetrifft, welche?12 nicht aufderhalb zu finden sind,

6-teg ¢in kirti tozde ongi bolmaguluk

wahr wirklich Wurzel anders finden

als in solcher derartigen, ,Letztliche Wirklichkeit” genannten, wahren Wurzel der Soheit,

7-itiglig nomlar erser anga og-

Ausstattung  Dharma sein diese

diese zu vergleichen,

8-sat1 eriir 5 kalt1 yilvi koémen teg

vergleichen sein 5 wie Zauber [llusion gleichsam/ nur wie

ist gleichsam einer Zauberillusion713.

9-ne liclin tip tiser . ince kalt1 yilvi-

was fir sagen sagen . SO wie Zauber

Warum sagt man so? Es ist so, wie wenn es einen Zauberer714

10-ci er .. azu yilvicining titsisi erser

Mann .. oder Zauberer Schiiler sein

oder eines Zauberers Schiiler gibt,

11-yme yilvi koémen isinge ked

wiederum Zauber [llusion Kunstfertigkeit/Arbeit sehr

welcher wiederum in der Zauber-Tauschungs-Kunst sehr

712 5,162, UWB, ,jenem, jener, ihm, ihr, fir ihn/sie, gegen ihn/sie, auch fiir 392/21.
713 Bei Radloff: ,,0 hoher Brahma! Was diese in Erscheinung tretenden Dharma betrifft, welche nichts
Anderes sind als die so beschaffene Tschin-su genannte richtige wahrhafte Grundlage, so gleichen sie ihr
wie eine Zauberei“. Bei Rohrborn/Schulz: ,0h, grofier Azrua! Was die Sarhskrta-Dharmas anbetrifft,
welche von dieser derartigen, CinZzu genannten, soseienden (skr. Tathata) wahren (Hend.) Wurzel nicht
verschieden sind, so sind sie dem Zaubertrug (Hend.) dhnlich“. Bei Tekin: ,so sind sie dem dhnlich: Wie
Zauber*. Keine solche Uberleitung bei Nobel.
714 §.389-391, UWB, ,Herr, Fiirst, Gebieter, Meister, Soldat, Knecht, Arbeiter, Gefolgsmann, Mann, Recke,
Held, Ehemann, Gatte", fiir 384 /10 (hier), 392/2,385/19, 395/7.
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12-biitmis erser 5 otri ol yilvici

fertig sein 5 dann dieser Zauberer

fertig ist’!>. Wenn dann dieser Zauberer

13-tort yol beltirinte kig yam ot 1ga¢

vier Weg Kreuzung Dung XXMist Gras Baum

an einer Vier-Wege-Kreuzung Dung, Mist, Gras und Geholz71é

14-alip bir orunta urup . yilvi kiici

nehmen ein Ort werfen .. Zauber Kraft

nehmend an einen Ort wirft und dann, bedingt durch die Zauberkraft,

15-iize otri athg yangalig kangh-

wegen dann Pferde Elefanten Wagen

Pferde, Elefanten, Wagen und

16-lig yadag 5 tort boliik sul belgiirtser

Zu Fuf3 5 vier Teile Soldaten/Truppe erscheinen

vier Abteilungen an Soldaten erscheinen?!7 lasst,

17-altun kiimiis vayduri siparir ulati

Gold Silber Beryll Moschus ferner

und wenn er dann Gold, Silber, Beryll, Moschus, ferner

715 Bei Radloff: , Fragt man: weshalb? So ist dies so: Nehmen wir an, dass ein Zauberer da ist, oder der
Schiiler eines Zauberers da ist, und dass diese in den Zauber-Dingen sehr erfahren sind“. Bei
Rohrborn/Schulz: ,Warum? So wie wenn eine Zauberer oder ein Schiiler des Zauberers da ist, der in der
Zauberkunst sehr fahig ist“. Bei Nobel ebenso.
716 5.86, UWB, ,dann holt der Zauberer von einem Kreuzweg Mist, Staub, Gras und Holz".
717 Bei Radloff: ,,und dass dieser Zauberer an der Miindung von vier Wegen Mist, Unrat, Gras und Holz
nimmt und sie an einer Stelle hinlegt, und durch seine Zauberkraft darauf die vier verschiedenen Heeres-
Abteilungen die auf Pferden Reitenden, die auf Wagen Fahrenden, die auf Elefanten Reitenden und das
Fufdvolk erscheinen lasst“. Bei Rohrborn/Schulz: ,Wenn jener Zauberer dann an der Kreuzung von vier
Wegen Mist (Hend.), Gras (und) Holz nimmt (und alles) an eine Stelle wirft, (und) durch Zauberkraft ein
viergliedriges Heer von Pferde- und Elefantenreitern, Leute mit Wagen und Fufdvolk zeigt“. Bei Nobel:
»,nimmt von den vier Miindungen von grofden (sich kreuzenden) Strafden Sand und Erde, Gras, Blatter von
Biaumen usw., stapelt das auf einer Stelle auf, vollfiihrt (dann) allerlei Zauberkiinste und lasst die Leute
Mengen von Elefanten, Mengen von Pferden, Mengen von Wagen und Soldaten usw. sehen”. Ich konnte
,Yam“ nicht ermitteln, jedoch la3t sich aus den anderen Ubersetzungen (insbes. durch die Angabe von
Roéhrborn/Schulz als Synonymkompositon zusammen mit ,kig“) der Begriff ,Mist, Unrat” herleiten.

358



18-yiti erdinilerin adruk adruk

sieben Kostbarkeiten verschieden verschieden

die sieben Kostbarkeiten verschiedenst’18

19-6ngi ongi esringi ed tavarlarin

anders anders bunt Habe Guter

und unterschiedlichst mit bunten Giitern und Habe

20-tolu ulug ulug agiliklar korkit-

Voll grof3 grof3 Speicher erscheinen

volle sehr grofie Speicher erscheinen lasst719.

21-ser . anta birok kim kayu timke  bilig-

dann aber wer welche  toricht unwissende

Wenn es dann aber irgendwelche, torichte,

22-siz yalanguklar erser . otri olar ol antag

Menschen sein . dann diese diese derartig

unwissende Menschen gibt720, dann verstehen sie diesen derartigen

718 §,59 und 60 im UWB, ,verschiedene bunte Stoffe“, siehe auch S.335-338, ,,voll mit verschiedenen
bunten Stoffen“; desweiteren fiir 385/23: ,,ein Haufen Schatze von Gold, Silber, usw.".
719 Bei Radloff: ,,und mit Gold und Silber, Beryll und Jade und dazu eine mit den sieben Kleinodien sehr
verschiedenartige wunderbare Waren und Habe gefiillte sehr grofde Schatzkammer zeigt“. Bei
Roéhrborn/Schulz: ,Wenn er grofde Speicher voll mit Gold, Silber, Beryll, Bergkristall und den tibrigen der
sieben Kostbarkeiten (sanskr. saptaratna), mit verschiedenen bunten Giitern (Hend.) zeigt“. Bei Nobel:
»und Mengen der sieben Kleinodien und mannigfaltige Vorratskammern®“. In den Anmerkungen bei
Réhrborn/Schulz (S.99-113): ,,,,altun kiimiis vayturi siparir ulat1 yiti drtinilar=Gold, Silber, Beryl],
Bergkristall und die iibrigen der sieben Kostbarkeiten (skr. saptaratna)®. Das sind die sieben Arten von
Edelsteinen, die spater an der Stelle der sieben Besitztiimer eines cakravartin (vgl. Anm. 369,12) treten
und nicht immer gleich angegeben werden: Gold (skr. suvarna), Silber (ripya), Beryll (vaidiirya), Kristall
(sphatika), rote Perle (lohitamukti), Diamant (asmagarbha), Koralle (musaragalva) (HH. S.64a)"“.
720 5,146, UWB, auch 385/9, ,wenn es dann irgendwelche torichten Menschen gibt...“. Bei Radloff: ,und
dass daselbst torichte unwissende Menschen sind, die nicht unterscheiden kénnen, dass die Grundlage
(dieser Erscheinungen) Zauber sind“. Bei Rohrborn/Schulz: ,,(und) wenn es aber dort torichte,
unwissende Menschen (sanskr. Prthagjana) gibt, dann, ohne die Wurzel (und) den Grund jenes derartigen
Zaubers genau (wrtl.: unterscheidend) zu erkennen”. Bei Nobel dhnlich.
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23-yilvining tozin tiipin adira bilme-

Zauber Wurzel Grenze unterscheiden nicht wissen

Zauber und dessen Wurzel und Grenzen nicht zu unterscheiden??! ; und

24-din ol yilvi kiiginte belgiirtmis

diese Zauber Kraft Erscheinende

die durch die Kraft dieses Zaubers auftauchende,

Imaho bising bir otuz. . / Imaho, Fiinftes Buch, Einundzwanzigster Abschnitt (385)

1-tinhglarning korkin mengisizin koérmek

Lebewesen Erscheinung unbestdndig sehen

unbestindige Erscheinung und Gestalt der Lebewesen Sehens

2-lize linin ¢ogisin esidmek lize

wegen Laute Glanz/Gerdausche  horen wegen

wegen, und der Laute und Gerausche Horens wegen,

3-ince tip sakinurlar 5 biz korgiici bo at

SO sagen denken 5 wir sehen diese Pferde

denken sie auf folgende Art: ,Was wir gesehen haben an diesen Pferden?2z,

4-yangada ulati tinhglar kuvragi erser

Elefanten ferner Lebewesen Gemeinde sein

Elefanten, ferner die Schar der Lebewesen,

5-olar barca ¢in kirti bar ertrler . olarta  adin-

diese alle wahr  wirklich sein sein .. diese andere

diese alle sind wirklich und wahr seiend. Aufder ihnen

721 §.52 und 53 UWB, ,sie unterscheiden nicht/im Detail betrachten”.
722 Sjehe auch S.253, UWB, , Pferd, Rof3“.
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6-lari barca igid ezig titirler tip

alle [llusion Trug sagen sagen

sind alle falsch und triigerisch?23 zu nennen“:So sagen

7-mongculayu sakinurlar . bo sakinglarinta

solche Art denken .. dieses Denken

sie und denken auf solche Weise724. An diesen ihren Gedanken

8-yene bek tururlar kinki tiipin ¢inkaru

wieder hart bleiben Am Ende/ spater Grenzen genau

beharren sie wiederum fest und verstehen nicht, (die Dinge) bis auf den letzten Grund genau

9-biigiini bili umazlar . anta birok yene

erkennen wissen nicht verstehen .. dann aber wieder

zu erkennen?25. Und wenn es dann (dort) aber wiederum

10-kim kayu bilge yalanguklar erserler olar

wer welche wissende Menschen sein diese

irgendwelche wissenden Menschen gibt, dann denken diese

723 §,49 UWB, ,etwas anderes; alle anderen ausser diesen”.
724 Bei Radloff: ,,und wenn sie die durch Zauberkraft ein Erscheinung getretenen Gestalten und das Aufere
der Lebewesen sehen und ihr Geschrei hdoren, so denken: Da wir diese Elefanten, Pferde und die iibrige
Schar der Lebewesen sehen, so sind sie alle wirklich existierend und jede andere (Ansicht) ist liignerisch
und falsch”. Bei Rohrborn/Schulz: ,,so meinen sie dadurch, daf sie die Gestalt (Hend.) der Kraft jenes
Zaubers gezeigten Lebewesen sehen und den Larm (und) die Stimmen horen: ,Was diese Pferde,
Elefanten und Menschen anbetrifft, die wir sehen, (so) sind sie alle wirklich vorhanden. Aufder ihnen sind
alle triigerisch ( Hend.)“ sagend denken sie so“. Bei Tekin: ,was diese Pferde, Elefanten und
Menschenschar anbetrifft”. Bei Nobel: ,ist wirkliches Vorhandensein, das andere (hingegen) ist
Unwahrheit“. In den Anmerkungen bei Réhrborn/Schulz (S.99-113): ,cug ,Larm"“. Vgl. cov ,Larm"“ und die
Ableitungen davon: ¢uvla- ,poltern, larmen®, ¢covlan- ,larmen“ (CC); ferner ¢uv ,Krach, Gepolter (Kar. T.);
CU ,Larm“ (Tel.)“. Wenn hier im Uigurischen ,¢ugi” stehen sollte, ist ,,Gerdausch, Laute“ zu tibersetzen. In
der hier vorliegenden Version nach C.Kaya steht hier aber ,¢og1“, welches ,Glanz“ bedeutet. Ich schlief3e
mich hier den bisherigen Ubersetzungen an, da es sich hierbei sicherlich um ein Synonymkompositon
handelt und der erste Begriff ,iin“ als ,Laut” zu libersetzen ist. Ebenso in Satz 15. Anders in 386/9; dort
sind die Laute und der Glanz zu sehen und zu horen. Als weiteres Synonymkompositon in 394 /7, dort ist
»¢0gIn“ zusammen mit ,yalin=strahlen®, als ,Glanz und Strahlen“ zu iibersetzen. Diese Unsicherheit
entsteht m.E. aus der unsicheren Vokaltranskription des Uigurischen.
725 Bei Radloff: ,Wenn sie so denken, so halten sie fest an diesen Gedanken, und konnen die wirklichen
Grundlagen der Wahrheit nicht erkennen und wissen“. Bei Rohrborn/Schulz: ,In ihrer Meinung bleiben sie
wiederum fest. Den letzten Grund kénnen sie nicht untersuchen (und) nicht erkennen (Hend.)*“.
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11-yene neng antag sakinmazlar incip ol

wieder tiberhaupt nicht derartig nicht denken 5 danach/aber/trotz diese

wiederum iiberhaupt nicht derartig. Dann wiederum wissen sie, diese

12-antag yilvining tozin tipin yme

derartig Zauber Wurzel Grenzen wiederum

solchen Grenzen und Wurzeln des Zaubers,

13-adirthg bilirler . birok ol koriingde

unterscheiden wissen .. aber diese Ansicht

zu unterscheiden?2¢é. Aber welche Erscheinung und Gestalt sie mit dieser Ansicht dann

14-ne kork mengiz korserler . ne torlig

was Erscheinung Ansicht sehen . was Art

(auch) sehen, welche Art

15-iin cogl esidserler . otri ince tip

Laut Gerausche/Glanz horen .. dann SO sagen

Gerausche oder Laute sie (auch) horen, denken sie dann wie folgend:

16-sakinurlar 5 kalt1 bo men korgiici at

denken :: wie diese ich sehen Pferde

,Was diese meine Sicht der Pferde,

17-yangada ulati tinhglar kuvragi

Elefanten ferner Lebewesen Gemeinde

Elefanten und ferner der Menschen-Schar

726 §,55 und 56 UWB, , Unterschied”. Bei Radloff: ,Sind aber da weise Menschen, die denken durchaus nicht
so. Sie wissen, dass Solches auf der Grundlage des Zaubers beruht".
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18-erser neng incip ¢in kirtii ~ ermezler . tek

sein iiberhaupt nicht danach/aber/trotz wahr  wirklich nicht sein . alleine

anbetrifft, sie sind aber iberhaupt nicht wahr und wirklich727. Alleine

19-yilvici erning yilvi kiici lize

Zauberer Mann Zauber Kraft wegen

des Zauberer-Mannes Zauberkraften wegen,

20-yalanguklar kozin bamakdin otglri

Menschen Augen (ver)binden infolge von

weil er damit die Augen der Menschen verschleiert hat’28 und durch

21-eziigin armakin bo montag at yangada

Trug betriigen diese solche Pferde Elefanten

[llusion betrogen hat, hat er diese solchen Pferde, Elefanten,

22-ulat1 tinhglar kuvragin altun kiimiis-

ferner Lebewesen Gemeinde Gold Silber

ferner Menschen-Schar, Gold, Silber

23-de ulati ed tavarlar yukmekin

ferner Habe Gliter Anhaufung

und noch Giiter- und Besitztiimer- Anhaufungen

727 Bei Radloff: ,Was bei diesem Anblicke fiir Gestalten sie auch sehen, und was fiir Stimmen sie auch
horen, sie denken so: Die Schar der Lebewesen zu Pferde und auf Elefanten und alle Ubrigen, die ich sehe,
sind durchaus nicht in Wahrheit bestehend”. Bei Rohrborn/Schulz: ,Wenn es jedoch dort weise Menschen
(skr. Arya) gibt, so meinen sie es gar nicht so. Sondern sie erkennen die Wurzel (und) den Grund jenes
derartigen Zaubers genau.“. Zudem: ,In den Anmerkungen bei Réhrborn/Schulz (5.99-113): 385, 5 -
390,15 Diese Stelle ist mit Umschrift und deutscher Ubersetzung bereits veroffentlicht worden. ST I1.
S.566ff. Ebenso sind die sgd. und chin. Parallelstellen {ibersetzt (a. a. O: Sgd. S.539 ff. und Chin. S.564 ff.).“
728 5,200, UWB, ,durch die Tauschung des Zauberers und dadurch, dass er mit seiner Zauberkraft die
Augen der Menschen verbunden hat; Irrefithrung, Tauschung der Sinne, Betrug, List“. In den
Anmerkungen bei Rohrborn/Schulz (5.99-113): ,yilvi¢i ar+ning. Hier ist +ning tiberfliissig, da yilvici ar
das Subjekt der folgenden Satze sein muf3.”
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(386)
1-korkitmis kozlintlirmis erlir 5 anin men

gezeigt erschienen sein 5 deswegen ich

gezeigt und erscheinen lassen. Daher halte ich

2-bolarni ¢in kirti lize tutmayin

sie wahr wirklich wegen nicht halten

sie nicht fiir wahr und wirklich

3-atkanmayin tip mongulayu

anhaften sagen solche Art

und hafte nicht an ihnen?729“: So sagend und auf diese Weise?3°

4-sakinip . ezig igid ol tip bilirler : bo erser

denken . Liige Trug diese sagen wissen : dieses sein

denkend, als Liige und Trug erkennen sie dieses Besagte’31(Gesehene und Gehorte). Was dieses (nun
gesagte) anbetrifft,

5-yoblestiriig eriir 5 anculayu yme bilge-

Vergleich sein 5 solche Art wiederum  Weise

so ist es ein Gleichnis. Auf diese Weise wiederum wissen die Weisen,

729 Bei Radloff: ,Nachdem der Zauberer durch seine Zauberkraft die Augen der Menschen gebunden hat,
hat er durch Liige und Betrug die auf Pferden und Elefanten Reitenden und die tibrigen Lebewesen und
das Aufhaufen von Gold und Silber und der tibrigen Waren erscheinen lassen und gezeigt, ich will diese
deshalb nicht fiir wahr halten und beurteilen“. Bei Rohrborn/Schulz: ,(Denn) welche Gestalten (Hend.) sie
(auch) in jener Schau sehen (und) welche Stimmen (und) Larm sie (auch) horen, so meinen sie: ,Was
diese Pferde, Elefanten und Menschenschar anbetrifft, die ich sehe, so sind sie gar nicht wahr (Hend.). Nur,
weil der Zauberer durch die Zauberkraft die Augen der Menschen gebunden hat, darum hat er durch Trug
(Hend.) diese derartigen Pferde, Elefanten und Menschenscharen (und) Gold, Silber und andere Giiter-
(Hend.) anhdufungen gezeigt (Hend.). Darum mochte ich diese nicht fiir wahr (Hend.) halten (und)
mochte mich nicht daran anhaften” so sagen sie“. Bei Tekin: ,Was fiir welche Gestalten...“. Bei Nobel: ,Was
wir da sehen, die Mengen der Elefanten, Pferde usw., (diese) sind nicht wahre Wirklichkeit, es sind blof3
Zaubersachen, die die Augen der Menschen getauscht haben, und in unwahrer Weise nennt man das
Elefanten usw. und Vorratskammern. Was da einen Namen hat, ist nicht Wirklichkeit; so wie wir es sehen
oder horen, halten wir es nicht fiir Wirklichkeit".
730 5,137, UWB, ,s0, in dieser Weise“. Auch 379/15; ,in dieser Weise wissen die Weisen genau, daf3 alle
Dharmas mit Samskara ohne wahre Wurzel und Grund sind“. Zudem S.264, UWB, , deshalb will ich diese
nicht fiir wahr halten und sie nicht als Wesenheit ergreifen, dann ergreifen sie diese Dharmas als
Wesenheiten und hdngen sich an sie“; fiir 387/6 und 386/3.
731 Bei Radloff: ,Da sie daher in solcher Weise Alles bis auf den Grund richtig tiberdenken, wissen sie, dass
dies Lug und Trug ist, dass dies Alles nur Vorstellung ist“. Bei Rohrborn/Schulz: ,,Und sie denken so, bis
auf den Grund (alles) untersuchend, erkennend. Sie erkennen, dass (dieser Zauber) falsch (Hend.) ist“.
Bei Tekin: ,Sie erkennen, indem sie sagen: “das ist Trug .
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6-ler alku itiglig nomlarning ¢in kirti

alle Ausstattung  Dharma wahr wirklich

aller Sarmskrta-Dharmas wahre, wirkliche Wesenlosigkeit und Grundlagenlosigkeit

7-tozsiizin tlipstizin adirthg bilirler

Wurzel Grenze/Grundlage unterscheiden wissen

zu unterscheiden’3z,

8-anculayu bilip itiglig nomlar-

solche Art wissen Austattung Dharma

Wenn sie auf diese Weise liber die Samskrta-Dharma wissend,

9-ning bodin belgiisin linin ¢ogisin korser-

Kérper Erscheinung Laut Glanz/Gerausch sehen

ihre Gestalt, Merkmale, Laute und Glanz’33 sehen

10-ler esidserler 5 tek yirtingilig toriice

horen 5 alleine weltlich gemaf? den Sitten

und horen, allein weltlichen Konventionen gemaf sehen sie diese.

11-kortrler . yirtingilig toriice esidiirler

sehen . weltlich gemafs den Sitten  hdren

Nur weltlichen Konventionen gemaf3 horen sie diese734.

732 5,55 und 56 UWB, ,Unterschied”. Zudem S.103, ,alle“. Bei Radloff: ,In derselben Weise wissen die

Wissenden genau, dass alle in Erscheinung tretenden Dharma (Objekte) keine wahre Grundlage haben®.
Bei Nobel: ,kein Dharma wirkliche Wesenheit hat“. M.ERDAL, S.452: fiir 386/7: “They know exactly that

dharmas are without a real root or base”.

733 Wie bereits vorher angemerkt, steht hier im Uigurischen (nach C.Kaya) nicht ,cug” sondern cog. Auch

wenn ich mich bisher den anderen Ubersetzungen anschlof, da hier ein Synonymkompositon zu

vermuten ist, ist an dieser Stelle ,Glanz“ wohl die treffende Ubersetzung, da ansonsten das im Weiteren im

Basistext folgende ,horen und sehen“ keinen Sinn ergibt.

734 Bei Radloff: ,Da sie dies wissen, so betrachten sie sie, wenn sie die Gestalt und Merkmale der Dharma
(Objekte) sehen, und ihre Stimmen und T6ne horen, nur als weltliche Verhaltnisse (Regeln) und wissen,

dass die von ihnen geschauten und gehorten Dharma (Objekte), wenn man sie nach der Wahrheit

betrachtet und beurteilt, nur Liige und Falschheit sind“. Bei Rohrborn/Schulz: ,Was dieses anbetrifft, (so)
ist es ein Vergleich. Ebenso auch erkennen die Weisen genau, dass alle Sarmskrta-Dharmas keine wahre

(Hend.) Wurzel (und) Grundlage haben. Wenn sie nun die Gestalt (und) Merkmale (und) die Stimme

(und) den Larm der Samskrta-Dharmas sehen (und) horen, sehen sie sie nur nach Weltgebrauch (und)

horen sie sie (ebenso) nur nach Weltgebrauch. Sie erkenne deren Unwahrheit (Hend.), indem sie jene
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12-o0l kormis esidmis nomlarig ¢iinca koriip

dieses sehen horen Dharma wahr sehen

Diese gesehenen und vernommenen Dharmas ihrer Wirklichkeit gemaf sehend und

13-kirtiisinge sakinip ezigin igidin bilirler

aufrichtig/wahrhaftig bedenken  Liige Trug sie wissen

aufrichtig bedenkend, erkennen sie deren Trug und Liige.

14-birok ne torlig sav sozleserler

aber was Art Wort aussprechen

Aber welche Art Worte sie auch aussprechen,

15-in¢ip yirtinciiliig yilvi sav lize ¢inju

Danach/aber/trotz weltlich [llusion Worter wegen  Wirklichkeit

sprechen sie dann aber weltliche, tiuschende Wérter aus, um die wahre Wurzel der , Letztliche

16-tigme ertiikteg ¢in kirti tozlg biltiir-

genannt So-heit wahr wirklich Wurzel wissen

Wirklichkeit“ genannten Soheit erkennen

17-gli  ukturgu liclin sozleyiirler 5 ulug az-

verstehen wegen aussprechen 5 grof3 Brahman

und verstehen zu lassen?35. Oh, Groféer Brahma-

gesehenen (und) gehorten Dharmas gemafs ihrer Wahrheit sehen (und) gemaf3 ihrer Wahrheit
liberdenken“. Bei Tekin: ,(so) sehen sie sie nur nach Weltgebrauch” und ,sie erkennen deren Trugheit".
735 Bei Radloff: , Alle verschiedenen Worte, welche sie aussprechen, sprechen sie nur deshalb aus, um
wissen und verstehen zu lassen, dass die Tschin-su genannte wahrhafte Grundlage nur durch weltliche
Zauberworte (wiedergegeben werden kann)“. Bei Rohrborn/Schulz: ,Aber was fiir Worte sie (auch
immer) gebrauchen (wrtl.: sagen), so gebrauchen sie sie (nur), um die ¢inZu genannte, soseiende (skr.
Tathat3, bhutataha), wahre (Hend.) Wurzel durch weltliche, tiuschende Worte zu offenbaren und
verstandlich zu machen®. Bei Tekin: ,,Aber was fiir welche Worte sie (auch) gebrauchen...“. Bei Nobel:
»,Darum erkennen die Wissenden genau, dass kein Dharma wirkliche Wesenheit hat und dass man
lediglich nach den weltlichen Gepflogenheiten die Gegenstande, so wie man sie sieht und wie man sie hort,
offenbart und darstellt, dass aber, wenn man tiber das wahre Prinzip nachdenkt, es nicht so ist, dass man
vielmehr auf Grund einer verkehrten Rede den wirklichen Sinn zum Ausdruck bringt“.
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18-rualar iligiye 5 incip yene

Konig 5 danach/aber/trotz wieder
Konig, weil aber die
19-biligsiz yalanguklar yirtiingiiliigde yig
unwissend Menschen Welt besser

unwissenden Menschen

20-1duk bilge biliglig kozig bulmayuklari

heilig wissen erkennen Auge nicht finden

das heilige verstehende Weisheits-Auge, somit das Beste auf der Welt, nicht gefunden haben,

21-ii¢iin otri alku nomlarning ¢inju tigme

Wegen dann alle Dharma Wirklichkeit genannt

deswegen kennen sie dann die aller Dharmas?3¢ wahre Wurzel, die ,Letztliche Wirklichkeit genannte

22-ertiikteg kirti tozin bilmezler 5 ne

So-heit wirklich Wurzel nicht wissen :: was

Soheit nicht’37. Warum

23-liciin bilmezler tip tiser .. kim ol ¢inju

wegen nicht wissen sagen sagen .. wer diese Wirklichkeit

sagt man, daf} sie es nicht wissen? Wegen dieser, der wirklichen Wurzel der ,Letztliche Wirklichkeit”

24-tigme ertiikteg kirti t0z sozlegiiliik-

genannt So-heit wirklich Wurzel ohne aussprechen

genannten Soheit, Unaussprechlichkeit und

736 5,103, UWB, ,alle, somit auch denkbar: ,kennen sie alle anderen Lehren nicht und ,kennen sie alle
die...“.
737 Bei Radloff: ,0 du grofder Kénig der Brahma! Weil nun die unwissenden Menschen wegen ihrer
Zugehorigkeit zur Welt das mit heiligem Wissen begabte Auge noch nicht gefunden haben, so kennen sie
auch nicht die Tschin-su genannte wahrhafte Grundlage aller Dharma (Objekte)“. Bei Rohrborn/Schulz:
,Jedoch oh, Kénig der grofRen Azruas, andererseits da die unwissenden Menschen (skr.Prthagjana) das
Beste von allem Irdischen, das heilige Weisheitsauge (skr.Prajiidcaksus) nicht gefunden haben, erkennen
sie die ¢inZu genannte, soseiende (skr.Tathata, bhutataha), wahre Wurzel aller Dharmas nicht”.
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Imaho bising iki otuz .. / Imaho, Fiinftes Buch, Zweiundzwanzigster Abschnitt (387)
1-sliz nomlaguluksuz liclin anin ani

ohne Predigen wegen dieser ihn

Unlehrbarkeit”38. Deswegen kennen sie diese (wirkliche Wurzel)

2-bilmezler . ol antag kirti tozig

nicht wissen .. diese derartig wirkliche Wurzel

nicht?39. Weil sie diese solche wahre Wurzel

3-bilmeyiikleri liclin otri ol biligsiz

nicht Wissen wegen dann diese unwissenden

nicht kennen, deswegen haften diese unwissenden

4-yalanguklar yoriguluk yorimaguluk nomlarig

Menschen wandeln nicht wandeln Dharma

Menschen dann an (allem,) gleich was sie an zu wandelnden oder nicht zu wandelnden Dharma

5-ne korserler ne esidserler otri

was sehen was horen dann

sehen oder horen,

6-ani atkanurlar anga yapsinurlar ani

ihn anbinden an ihm kleben ihn

sie kleben und fesseln sich dann an diese und halten sie

738 Bei Radloff: , Fragt man: weshalb kennen sie sie nicht? Weil die Tschin-su genannte wahrhafte
Grundlage nicht mit Worten ausgedrtickt und nicht verkiindet werden kann“. Bei R6hrborn/Schulz:
»~Wenn man sagt, warum sie sie nicht erkennen, (so ist es) weil jene ¢inZu genannte, soseiende
(skr.Tathata, Bhiitatatha), wahre Wurzel nicht gesagt (und) gepredigt werden kann; darum erkennen sie
sie nicht”. Bei Nobel: ,Kénig Brahman, weil die torichten gewohnlichen Menschen, die noch nicht das tiber
das Weltliche hinausgehende Auge des Wissens der Heiligen haben, die So-heit simtlicher Dharmas als
unaussprechlich nicht kennen®.
739 M.ERDAL, S.487: fiir 386-387="If one asks why they do not know it, it is because the...true root is
unstatable and unteachable, that is why they don’t know it".
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7-¢in kirti yig basdinki lize tutarlar montag yang-

wahr wirklich bessere erster wegen  halten SO verkehrt

fiir wahr und wirklich und das Allerbeste740, Auf diese verkehrte Weise dann, ohne es erkennen oder

8-1n otri alku nomlarning ¢inju tigme

dann alle Dharma Wirklichkeit genannt

verstehen zu konnen, sind sie um die wirkliche Wurzel aller Dharmas?’41, die ,Letztliche Wirklichkeit”

9-ertiikteg kirti tozin bilgeli ukgali

So-heit wirklich  Wurzel wissen verstehen

genannte Soheit getduscht742.

10-umadin yangilurlar ol yangilmis yangluk

ohne konnen  getduscht diese getduscht verkehrt

Durch die Kraft ihrer getduschten, verkehrten

11-sakinglar kiiginte bo uzun sansar icin-

denken Kraft diese lange Samsara inmitten

Gedanken wegen, kreisen sie in dieses lange Samsara

12-te  ¢oma bata tegzintrler . incip

eintauchen versinken kreisen . danach/aber/trotz

eintauchend und versinkend. Dann aber

740 Bei Radloff: ,Weil nun die unwissenden Menschen diese so wahrhafte Grundlage noch nicht erkannt
haben, so richten sie ihr Urteil nach den zu wandelnden und nicht zu wandelnden Dharma (Objekte),
welche sie sehen und horen, schlieféen sich an sie an und halten sie fiir wahrhaft und fiir das Allerbeste®“.
Bei Rohrborn/Schulz: ,Da sie solche wahre Wurzel nicht gewusst haben, wenn nun jene unwissenden
Menschen (skr.Prthagjana) die Sarhskrta- (und auch) die Asamskrta-Dharmas sehen oder horen, so
hangen sie sich (Hend.) an sie und halten sie fiir wahr, fiir allerhéchste (skr.Paramartha)“. Bei Tekin: , die
zu wandelnden (und) nicht zu wandelnden Dharmas*“ zudem ,allerbeste”. Bei Nobel: ,,darum denken die
torichten gewohnlichen Menschen, wenn sie die Dharmas der Gestaltung und der Nicht-Gestaltung sehen
oder wenn sie sie horen, dass sie (auch) so sind, erzeugen dann ein Anhangen daran, halten sie fiir
wirklich und verstehen nicht, dass in Beziehung auf das einzige Grundprinzip die So-heit der Dharmas
unaussprechlich ist“.
7415103, UWB, ,alle”.
742 Bei Radloff: ,, Auf solche Weise konnen sie die Tschin-su genannte richtige wahrhafte Grundlage aller
Dharma (Objekte) nicht wissen und verstehen und geraten in Irrtum*. Bei Rohrborn/Schulz: ,,Auf diese
Weise irren sie sich, ohne die ¢inZu genannte, soseiende (skr.Tathat3, Bhiitatatha), wahre Wurzel aller
Dharmas erkennen (und) verstehen zu konnen“. Bei Nobel siehe vorheriger Satz (,das einzige
Grundprinzip die So-Heit der Dharmas“); ansonsten kein Aquivalent.

369




13-emgekdin ozguluk kutrulguluk yolug yingak-

Leiden befreien retten Weg Richtung

folgen sie nicht einem Weg oder einer Richtung der Befreiung und Rettung von Leiden743.

14-1g yme tapmazlar .. in¢ip yene tozin

wiederum nicht folgen . danach/aber/trotz wieder edel

Dann aber haben wiederum in dieser Welt die edlen

15-bilgeler yirtingiiliigde yig 1duk bilge

weise Welt besser heilig wissen

Weisen, das allerbeste, heilige

16-biliglig kozig bulmislari liclin alku nom-

erkennen Auge finden wegen alle Dharma

Weisheits-Auge gefunden und erkennen deswegen von allen Dharma

17-larning ¢inju tigme ertiikteg

Wirklichkeit genannt So-heit

die ,Letztliche Wirklichkeit” genannte,

18- kirti tozin bilirler . ne liclin bilir-

wirkliche Wurzel wissen .. was fir wissen

wirkliche Wurzel der Soheit744. Warum sagt man,

743 Bei Radloff: ,In Folge der irrtiimlichen fehlerhaften Gedanken kreisen sie in der lange wihrenden
Samsara in ihr untertauchend und versinkend, und finden nicht den Weg und die Richtung, um sich von
ihren Leiden zu retten und zu erlésen”. Bei Rohrborn/Schulz: ,Infolge ihrer verkehrten, falschen Meinung
kreisen sie in diesem langen Samsara auf und ab. Sie finden aber auch keinen Weg (Hend.), womit sie sich
aus dieser Qual befreien (Hend.) kénnten“. Nicht bei Nobel.
744 Radloff: ,Weil aber hingegen die Trefflichen und Weisen, trotzdem sie in der Welt sind, das gute mit
weisem Wissen begabte Auge gefunden haben, kennen sie auch die Tschin-su genannte richtige wahrhafte
Grundlage aller Dharma. Fragt man: weshalb kennen sie sie? Weil sie iiber die Tschin-su genannte richtige
wahrhafte Grundlage nicht urteilen und an ihr nicht hangen, deshalb kennen sie sie“. Bei
Rohrborn/Schulz: ,,Da jedoch die edlen Weisen (skr.Arya) das Beste von allem Irdischen, das heilige
Weisheitsauge (skr.Prajiiacaksus) gefunden haben, erkennen sie die ¢inZu genannte, soseiende (skr.
Tathat3, Bhiitatatha), wahre Wurzel aller Dharmas. Wenn man sagt: Warum? Weil jene ¢inZu genannte,
soseiende (skr. Tathata, Bhiitatatha), Wurzel ohne Anhaften (Hend.) ist, darum erkennen sie sie“. Bei
Nobel: ,Wenn (dagegen) diese heiligen Menschen die Dharmas der Gestaltung und der Nicht-Gestaltung
sehen oder horen, erzeugen sie entsprechend ihrer Kraft und ihrem Vermoégen kein Anhangen (an jene
Dharmas), indem sie sie nicht fiir wirkliche Existenz halten®.
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19-ler tip tiser 5 kim ol ¢inju tigme ertiik-

sagen sagen 5 wer diese Wirklichkeit genannt  So-heit

daf sie es erkennen? Was die Wurzel dieser , Letztliche Wirklichkeit” genannten Soheit

20- teg toz atkanmaksiz yapsinmaksiz

gleichsam/ nur wie Wurzel ohne Anbinden ohne Anhaften

angeht, so ist diese ohne Fesseln und Anhaften.

21- liglin anin ani bilirler 5 ol antag

wegen ihn diese wissen 5 diese derart

Deswegen erkennen sie diese so. Da diese alsbald

22-kirti tozlg bilmisleri ukmislari liclin

wirklich Wurzel wissen verstehen wegen

die wirkliche Wurzel erkennen und verstehen,

23-otri ol tozilin bilgeler yoriguluk

dann diese edel Weise wandeln

fesseln sich diese edlen Weisen dann, wenn sie die zu wandelnden

24-yorimaguluk nomlarig korserler esidser-

nicht wandeln Dharma sehen horen

und nicht zu wandelnden Dharma sehen und horen,

(388)

1-ler yme bilge biliglig kiicleri yitmis-

wiederum  wissen erkennen Kraft ausreichen

wiederum soweit die Kraft ihrer Weisheit ausreicht745,

745 M.ERDAL, S.468: ““kii¢ci yetmisca=as best he can” and similar expressions for other persons are

attested in Suv 387/23-388/2"“
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2-ce otri anga atkanmazlar yapsinmazlar

dann an ihnen nicht anbinden anhaften

nicht an diese und haften nicht an ihnen.

3-an1 yene ¢in kirti yig basdinki lize

ihn wieder wahr wirklich besser oberste wegen

Diese halten sie nicht fiir wahr, wirklich und das Allerbeste;

4-tutmazlar yoriguluk nomlarning ¢Insizin

nicht halten wandeln Dharmas unwahr

sie erkennen die zu wandelnden Dharma als unwirklich und

5-yarpsizin bilirler 5 yorimaguluk nomlar-

unfest wissen :: Nicht-wandeln Dharma

unstabil’4é. Die nicht zu wandelnden Dharma

6-ning  yme ¢Insizin yarpsizin bilirler . tek

wiederum unwahr unfest wissen .. alleine

erkennen sie wiederum (ebenso) als nur unwirklich und unstabil. Es ist lediglich

7-igid saking yorimak yorimamakning belgiisi

Trug denken Wandeln des Nicht-wandelns Erscheinung/Merkmal

ein Merkmal von falschen Uberlegungen iiber das Wandeln und nicht-Wandeln7+7.

746 Bei Radloff: ,Wenn deshalb, weil sie die so wahrhafte Grundlage erkannt und verstanden haben, sie, die
Weisen, die zu wandelnden und nicht zu wandelnden Dharma sehen und horen, so beurteilen sie sie nicht
und hangen nicht an ihnen, da sie ja die weise Wissenskraft erreicht haben, halten sie sie nicht fiir das
wahrhafte allerhéchste Gute, und kennen die Unwahrheit und Unbestandigkeit der zu wandelnden
Dharma, und kennen die Unwahrheit und Unbestandigkeit der nicht zu wandelnden Dharma“. Bei
Rohrborn/Schulz: ,Da sie solche wahre Wurzel erkannt (und) verstanden haben und wenn nun jene edlen
Weisen (skr.Arya) die Samskrta-(Dharmas und) die Asamskrta-Dharmas sehen (und) héren, dann, soweit
ihre Weisheitskraft ausreicht, halten sie sich nicht an sie (Hend.). Und sie halten sie nicht fiir wahr (Hend.)
(und) fiir das Allerbeste. Sie erkennen, dass die Samskrta-Dharmas nicht wahr (und) nicht fest sind. Sie
erkennen auch, dass die Asarmskrta-Dharmas nicht wahr (und) nicht fest sind“. Bei Tekin: ,, die zu
wandelnden (und) die nicht zu wandelnden Dharmas“ und , die zu wandelnden Dharmas nicht wahr...
einige nicht zu wandelnde Dharmas...“. Bei Nobel: ,sie erkennen vollstiandig, dass samtliche nicht-
wirklichen Dharmas der Gestaltung und nicht-wirklichen Dharmas der Nicht-Gestaltung einer falschen
Uberlegung sind und dass sie, obschon sie Namen haben, doch keine wahre Wesenheit besitzen®.
747 Bei Radloff: ,Sie sind ja nur die Merkmale liignerischer Gedanken, die man zu wandeln hat oder nicht
zu wandeln hat“. Bei R6hrborn/Schulz: ,(Sie) sind nur die Merkmale der Gestaltung (skr.Sarhskrta) und
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8-eriir . bo belgiiler yene yalinguz at lize 0k  bar

sein .. diese Erscheinung/Merkmal wieder alleine Begriff wegen so sein

Diese Merkmale wiederum, sind nur allein ihres Namens wegen so seiend,

9-eriirler neng incip ¢in kirti t0z lize bar

sein liberhaupt danach/aber/trotz wahr wirklich  Wurzel wegen sein

sie bestehen aber iiberhaupt nicht aus einer wahren und wirklichen Wurzel”48 heraus.

10-ermezler tip 5 mongulayu bilip montagdin

nichtsein  sagen 5 auf solche Art wissen solcher Art

Auf diese Weise erkennend, sind sie (die Weisen) infolge dessen imstande,

11-o6tgliri alku nomlarning ¢inju tigme

deswegen alle Dharma Wirklichkeit  genannt

die wahre Wurzel aller Dharma, die ,Letztliche Wirklichkeit“ genannte Soheit,

12-ertiikteg kirti tozin yangluksuzin koni-

So-heit wirklich  Wurzel ungetauscht wahrhaftig

ungetauscht und wahrhaftig

13-singe bilgeli ukgalu uyurlar 5 ol yangluksuz

wissen verstehen = konnen 5 diese ohne Tauschung

zu erkennen und zu verstehen machtig7+9. Aufgrund dieses ihres ungetdauschten

Nicht-Gestaltung (skr. Asarhskrta) einer falschen Uberlegung”. Bei Tekin: ,Nur der triigerische Gedanke ist
das Merkmal des zu Wandelns (und) des Nicht-zu Wandelns*.

748 Bei Radloff: , Ferner sind diese Merkmale nur durch den Namen wirklich bestehend, sie bestehen aber
durchaus nicht auf einer Tschin-su genannten wahrhaften Grundlage”. Bei Rohrborn/Schulz: ,Diese
Merkmale sind nur dem Namen nach vorhanden. Sie sind aber durchaus nicht auf Grund einer wahren
Wurzel vorhanden®.

749 Bei Radloff: ,Da sie solches wissen, so kdnnen sie deshalb die Tschin-su genannte wahrhafte Grundlage,
ohne Irrtiimer zu begehen, richtig erkennen und verstehen®. Bei Rohrborn/Schulz: ,So (dies) erkennend,
daraufhin sind sie imstande, ohne sich zu irren, gemafd der Weisheit, die ¢inZu genannte, soseiende (skr.
Tathat3, Bhiitatatha), wahre Wurzel aller Dharmas zu erkennen (und) zu verstehen®. In den Anmerkungen
bei Rohrborn/Schulz (S.99-113): ,muntagtin 6tkiiri=darum®. Eine dhnliche Bildung finden wir im Ttii.:

,bundan otirii=aus diesem Grunde, darum*““. Wortlich: ,desweiteren®.
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14-konisinge bilmekleri ugurinta bo uzun

wahrhafte Wissen Gelegenheit/Zeit/Anlaf3 diese lange

wahrhaften Wissens wegen, kreisen sie nicht

15-sansar icinte ¢oma bata tegzinmezler

Samsara inmitten eintauchen versinken  nicht kreisen

in diesem langen Sarhsara und tauchen nicht in dieses ein und versinken nicht darin.

16-6trii emgekdin ozguluk kutrulguluk yolug

dann Leiden befreien retten Weg

Dann befolgen sie den Weg und die Richtung, durch die man vom Erleiden befreit und gerettet wird?s°.

17-yingakig taparlar 5 incip bo montag koni kirti

Richtung folgen 5 danach/aber/trotz diese solche wahre wirkliche

Aber, um diese solche, wahre, wirkliche

18-toziig ol tozln bilgeler adinagu-

Wurzel diese edle Weise anderen

Wurzel dann aber anderen’s! wiederum

19-ka  yme biltiirgelir liclin yirtingilig sav

wiederum beibringen wegen weltlich Begriff

beizubringen, lehren und sprechen diese edlen Weisen, weltlichen Benennungen gemaf3’s2,

750Bei Radloff: ,Da sie nun dies ohne Irrtum richtig kennen, kreisen sie nicht untertauchend und
versinkend in dem lange wahrenden Samsara und finden den Weg und die Richtung, auf der sie von den
Leiden erlost und errettet werden®. Bei Rohrborn/Schulz: ,Da sie (dies), ohne sich zu irren, gemaf$ der
Wabhrheit erkennen, (darum) kreisen sie in diesem langen Samsara nicht auf und ab. Dann finden sie den
Weg (Hend.), auf dem sie sich aus (dieser) Qual befreien (Hend.) kdnnen*. Bis hier keine Entsprechung bei
Nobel.
751 §.51 UWB, Kollektiv-Bildung von ,anderer=adin“.
752 §.249, UWB, ,Nomen, Begriff, Konzept (Fiktion der Parikalpita-Wesenheit ohne Realitat, im
Vijiianavada-Buddhismus); daher sprechen sie verschiedene konventionelle Nomina und Worter*.
Angaben fiir: 388/8 und 389/6. In den Anmerkungen bei R6hrborn/Schulz (S5.99-113): ,sav iyin dvril-“
=wrtl.: ,(dem) Wort folgend handeln®“. Iyin<iy-,-in ist Konverb“. Es ist mdglich, ,yirtinciiliig“ auch als
»konventionell“ oder ,weltlich“zu iibersetzen; siehe auch 389/6. Bei Radloff: ,Da nun diese Trefflichen und
Weisen die richtig wahre Grundlage auch Anderen stets mitteilen wollen, setzen sie gern weltliche Worter
in Bewegung, verkiinden sie und sprechen sie aus“. Bei Réhrborn/Schulz: ,Aber, um diese so beschaffene
wahre (Hend.) Wurzel auch den anderen zu zeigen, predigen (und) reden jene Weisen (skr. Arya), indem
sie sich irdischer Worte bedienen®. Bei Nobel: ,(Trotzdem) lehren diese heiligen Menschen geméafi den
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20-iyin evrilip nomlayurlar sozleyiirler 5 moni

folgen  wenden predigen aussprechen 5 dieses
Dieses, auf
21-mongulayu yangin ulug azruaya kim
solcher Art Richtung grof3 Brahman wer

solche Art, oh, Grofser Brahm3, welche

22-ol tozln bilgeler 1duk bilge biliglig

diese edlen Weisen heiligen wissen erkennen

von diesen edlen Weisen, ihrer heiligen erkennenden weisen

23-kozleri lize korgulik bilgtlik 5 nom-

Augen wegen sehen wissen :: ohne predigen

Augen wegen erkannt und verstanden wird, (um dadurch die) als

24-laguluksuz sozlegiiliiksiiz ertiikteg kirti

ohne Aussprechen  Soheit wirklich

unlehrbare, unaussprechliche, wirkliche Wurzel der

Imaho bising ii¢ otuz .. / Imaho, Fiinftes Buch, Dreiundzwanzigster Abschnitt (389)
1-tozig kentiileri bilmisin ukmis-

Wurzel selbst wissen verstehen

Soheit selbst zu bezeugen, die sie verstanden und erkannt haben, sowie, um mitzuteilen, daf3

2-1n yoriguluk yorimaguluk nomlarta

wandeln nicht wandeln Dharma

sie selbst nicht an die zu wandelnden und nicht zu wandelnden Dharmas

weltlichen Gepflogenheiten, weil sie den Wunsch haben, die wirkliche Bedeutung die anderen wissen zu
lassen®.
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3-kentiileri yene atkanmayukin yapsinmayuk-

selbst wieder nicht gebunden nicht kleben

gebunden sind und nicht an diesen haften,

4-1n . adinlarka yme biltiirgeli

anderen wiederum verstehen lassen

und um dann anderen?’53 wiederum als Verstehen lassende

5-tanuklatgal anin adruk adruk

Bezeugen/verwirklichen ihn verschieden verschieden

und Bezeugen lassende, dieses durch verschiedenste?5+

6-yirtincilig atig savig sozug s0z-

weltlich Namen Worte Begriffe aussprechen

weltliche Namen und Worte, Ausspriiche und Sitze

7-leytirler korkittrler tip tidi

aufzeigen sagen sagen

auszusprechen und aufzuzeigen?s5“: So sprach er7s¢.

753 5,49 UWB, ,die anderen“
754 §.59 und 60 UWB, “Part. Perf. zu ,adir-=trennen=adrok”. Der ,Bezeuger" ist ein ,Verwirklicher®, der
sodann den anderen Wesen als Beispiel dient.
755 §.142, UWB, ,um es auch den anderen mitzuteilen und zu bezeugen, deshalb sagen und zeigen sie
verschiedene phianomenale Bezeichnungen und Worte (u.4.)"
756 Bei Radloff: ,Damit nun in solcher Weise, o grofder Brahma, die Trefflichen und Weisen die mit ihrem
heiligen und weisen Wissen begabten Augen zu schauende und zu wissende, aber unverkiindbare und
unaussprechbare richtige wahrhafte Grundlage, und das von ihnen selbst Gewuf3te und Verstandene, die
zu wandelnden und nicht zu wandelnden Dharma, und das nicht Beurteilt-Haben und das sich an sie nicht
Angeschlossen-Haben auch Anderen mitteilen und bezeugen kénnen, sprechen sie deshalb deutlich
verschiedenartige weltliche Namen und Worte aus"“. Bei Rohrborn/Schulz: ,Sieh, auf solche Weise, oh,
grofder Azrua, sprechen und dufRern die edlen Weisen (skr. Arya) verschieden weltliche Namen und Worte
(Hend.), um den anderen mitzuteilen und zu bezeugen, dass sie selbst die soseiende (skr. Tathata,
Bhitatathata), wahre Wurzel erkannt (Hend.) haben, die sie mit ihren heiligen Weisheitsaugen
(skr.Prajiiacaksus) (zwar) sehen und erkennen kénnen die man (aber) nicht predigen und mitteilen kann;
(und um mitzuteilen), daf} sie selbst nicht an den Sammskrta-und Asamskrta-Dharmas haften (Hend.)“. Bei
Tekin: ““Auf solcher Weise, siehe, oh, Aezrua, um auch andere (dazu) zu veranlassen, ihr eigenes Erkannt-
und Verstandenhaben der mit ihren heiligen Weisheitsaugen (skr. Prajiiacaksus) zwar zu sehenden (und)
zu erkennenden, aber nicht zu predigenden (und) auszusprechenden, soseienden (skr. Tathata,
Bhutatatha), wahren Wurzel und ihr eigenes Nicht-Haftengebliebensein an den zu wandelnden und an
den nicht zu wandelnden Dharmas zu erkennen und zu bezeugen, gebrauchen (wrtl.: sagen und zeigen)
daher jene edlen Weisen (skr. Arya) verschiedene irdische Namen (und) Worte*. So sagte er“. Bei Nobel:
»,Denn in dieser Weise, Konig Brahman, verstehen diese heiligen Menschen mit ihrem heiligen Wissen und
Schauen die So-heit der Dharmas (zwar) als unaussprechlich; um (aber) die Dharmas der Gestaltung und
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8-ol idiin mahabrahmi ulug azrua

diese Zeit Mahabrahma grofd Brahman

Zu dieser Zeit hat Mahabrahma, der grof3e Brahma-

9-tengri bo montag mungadingig tanglancig

Gott diese solche erstaunlich verwundernd

Gott, nachdem er diese solche erstaunliche und wunderbare,

10-titrim tering yortuglig ¢in kirti tiiz

sehr tiefe Erlauterung wahre wirkliche grade

sehr tiefe Erlauterung des wirklich-wahren, rechten

11-nomug esidip 5 otri yene alokagin-

Dharma hoéren/wahrnehmen :: dann wieder Alokacin-

Dharma vernommen hatte, dann wiederum den Alokacintimani-

12-tamani bodisatavka tozlinlime kag torlig

tamani Bodhisattva mein Edler wieviel Arten

Bodhisattva’s7: ,0h, mein Edler, durch wieviele Arten

13-nomlar lize yirtinciideki tinhglar

Dharma wegen Welt Lebewesen

von Dharma werden die Lebewesen in dieser Welt

der Nicht-Gestaltung auch wieder in dieser Weise deutlich wissen zu lassen, sprechen sie die
mannigfaltigen im weltlichen Leben tiblichen Namen und Beziehungen aus®. In den Anmerkungen bei
Roéhrborn/Schulz (S5.99-113): ,mun1 munculayu yangin ,sieh, auf solche Weise“. muni ist ein Deutewort
und wahrscheinlich ein Druckfehler fiir muna. yangin <yang-+in(Instr.)“; und: ,kér-kiiltik bil-kiiliik und
nomla-qulugsuz, sosla-kiiliiksiiz sind Attribute zu (388,24f.) artiikdag kirtii t6z“; und in den Anmerkungen
bei Réhrborn/Schulz zudem: ,t6z+1ig ist abhédngig von (389,1) bil-, ug-“; und: ,bilmis+in ugmis+in und
atqanmayuqg+1in yapsinmayuq+in sind abhangig von (389,4f.) bil-, tanuqgla-“. Auch hier ist tip tidi als
Zitatende zu verstehen.
757 Bei Radloff: ,Als zu jener Zeit der Mahabrahman, (d.h.) der Gott der grof3e Brahma, diese so rithrenden
und wunderbaren tiefen Deutungen habende Grund-Dharma vernommen hatte, sprach er abermals zum
Bodhisattva Alokacintamani“. Bei R6hrborn /Schulz: ,Da fragte Mahabrahman, der grof3e Azrua-Gott,
nachdem er diese derartig wunderbare (Hend.), eine sehr tiefe Auslegung habende, wahre (Hend.),
vollkommene Lehre gehort hatte, wiederum den Alokacintamani-Bodhisattva:“. Bei Nobel auch hier
kiirzer: ,Darauf fragte der Kénig Mahabrahman den Bodhisattva Alokacintamani:“.
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14-mongulayu bo teringde tering koni

solche Art diese in Tiefe tief wahr

auf solche Art um dieses in der Tiefe weite, wahre,

15-kirti nomug ukgali bilgeli uyurlar

wirkliche Dharma verstehen wissen erkennen

wirkliche Dharma wohl verstehend und erkennend?“

16-erki tip ayitdi 5 otri bodisatav

wohl sagen fragen :: dann Bodhisattva

: So sagend fragte er7s8. Dann gab der Bodhisattva

17-incip tip kiging birti 5 ulug

azrua-

Danach/aber/trotz sagen Antwort geben 5 grof3

Brahman

daraufhin als Antwort: ,Oh, Grofder Brahm3,

18-ya kalti ks telim yilvi kdémen uz-

wie viel zahlreich  Zauber Illusion ausbreiten

wieviele zahlreiche Dharma auch durch die Zauberillusionen ausgebreitet

19-anmaki  iize belgiirtmis tinhiglarning

sein wegen Erscheinen Lebewesen

in den Haupt-Bewuftseinen der Lebewesen erschienen sind,

20-kongiil kongiilteki nomlar1 lize bo nom

Bewufstsein  Bewufdtsein Dharma wegen  diese Dharma

durch diese Dharma-

758 Bei Radloff: ,,0 mein Trefflicher! Mit Hilfe von wie vielen Dharma konnen die in der Welt befindlichen
Lebewesen diese sehr tiefe wahrhaftige richtige Dharma verstehen? So fragte er”. Bei R6hrborn/Schulz:

,0h, mein Edler, durch wie viel Arten von Dharmas sind die auf der Welt befindlichen Lebewesen wohl

imstande, so diese allertiefste wahre (Hend.) Lehre zu verstehen (und) zu erkennen?“. Bei Nobel anderer
Sinn: ,Wieviel Wesen gibt es, die den derartigen sehr tiefen rechten Dharma véllig verstehen konnen?“.
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21-yorigin bilgeli ukgali bultukar . azrua

Erlauterung wissen verstehen finden . Brahman

Erlduterung konnen sie das (rechte) Verstehen und Erkennen finden759.“ Der Brahma-

22-tengri yene otiinti 5 bo yilvi kdémen

Gott wieder ertonen :: diese Zauber [lusion

Gott ertonte erneut: ,Diese durch die Zauberillusion

23-uzanmaki lize belgiirtmis tinhglar-

ausbreiten wegen Erscheinen Lebewesen

ausgebreitet erscheinenden Lebewesen-

24-ning et'ozleri kentii neng incip

Kérper selbst tiberhaupt nicht danach/aber/trotz

Korper sind dann aber selbst iiberhaupt nicht

(390)
1-bar ermezler 5 kongiil .. kongiilteki nom-
sein nicht sein :: Bewuf3tsein .. Bewufdtsein  Dharma

bestehend?¢%. Von wo aus sind die im Haupt-Bewuf3tsein’é! befindlichen Dharma

759 Bei Radloff: ,Da gab ihm der Bodhisattva so sprechend die Erklarung: O du grofser Brahma! Der durch
die Kunst der vielen zahlreichen Zauber-Tauschungen zur Erscheinung gebrachte Sinn der Lebewesen
kann durch die im Sinne befindlichen Dharma diese Dharma-Deutung wissen und verstehen”. Bei
Roéhrborn/Schulz: ,Darauf gab er der Bodhisattva so zur Antwort: “Oh, grofser Azrua, man kann diese
Dharma-Auslegung erkennen (und) verstehen durch das Herz (skr.citta) (und) die Dharmas, die sich in
dem Herzen der Lebewesen befinden (skr.caitasika-dharma), die durch vielerlei (Hend.) tduschende
Zauberkiinste in Erscheinung getreten sind.“(Dieser Satz und die nachsten Satze auch im Chin. unklar)*“.
Bei Tekin: , (skr. caitta-dharma)“ zudem ,,in Erscheinung getreten sind (d.h. verwandelt)“. Bei Nobel: ,Er
antwortete: ,Brahman, die (in den) Tauschungen (befangenen) Menschen kdnnen mit dem Denken und
den zahlreichen (aus dem) Denken (entstandenen) Dharmas den derartigen sehr tiefen rechten Dharma
verstehen““.

760 Bei Radloff: ,,Abermals sprach der Gott Brahma: Die durch die Kunst dieser Zauber-Tauschungen in
Erscheinung gebrachten Korper der Lebewesen sind doch in Wirklichkeit nicht existierend“. Bei
Roéhrborn/Schulz mit dem Zusatz: ,Dieser Satz und die nachsten Satze im Chin. unklar“: ,\Wiederum
(fragte) der Gott Azrua ehrerbietigst: ,Die Kérper der durch diese tiuschenden Zauberkiinste
entstandenen Lebewesen sind aber selbst durchaus nicht vorhanden““. Bei Tekin: ,entstandenen (d.h.
verwandelten) Lebewesen”. Bei Nobel: ,,Kénig Brahman sprach: ,Die Wesenheit dieser durch Tauschung
verwandelten Menschen ist Nicht-Existenz“.".

761 Dieser zentrale Begriff wird durchgehend als Haupt-Bewusstsein wiedergegeben. Hiermit ist man sehr nahe
an der wortlichen Vorlage (kéngul konglil= Bewusstsein (des/im) Bewusstsein). Auch wére hier eine sinngemaR
vielleicht sogar treffendere/genauere Ubersetzung als Speicherbewusstsein moglich (zumal das
Hauptbewusstsein noch in manas und vijnana unterteilt werden kann).
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2-lar taki kantiran bultukar 5 kongiil

ferner von wo aus’62 finden :: Bewuf3tsein

ferner zu finden? Was das Nicht-Bestehen der im Haupt-

3-kongiilteki nomlar1 bomaguca erser

Bewuf3tsein Dharma nicht-sein sein

Bewufitsein befindlichen Dharma angeht,

4-bo nomug yene necokin bilgeli ukgali bultu-

diese Dharma wiederum auf welche Weise erkennen verstehen finden

auf welche Weise ist wiederum dieser Dharma Verstehen und Erkennen aufzufinden?

5-kar tip tidi 5 bodisatav sozledi

sagen sagen 5 Bodhisattva  aussprechen

: So sagte er763. Der Bodhisattva sprach dann:

6-0trii ay ulug azruaya kimler

dann oh grofd Brahman wer

,0Oh, Grofer Brahma, welche

7-birok bo nom tozin bar yme ermez .. yok

aber diese Dharma Wurzel sein wiederum nichtsein .. nicht

aber diese Dharma-Wurzel als nicht Seiend und wiederum auch als nicht

762 M.ERDAL, S.214: fiir “kantiran”, 390/2="from where"“

763 Bei Radloff: ,,Wie kann da von dem Sinne und von dem im Sinne befindlichen Dharma iiberhaupt die
Rede sein? So sagte er”. Bei Rohrborn/Schulz:““Wie konnten das Herz (skr. citta) und die in dem Herzen
befindlichen Dharmas (skr. caitasika-dharma) vorhanden sein (d. h. in Erscheinung treten)? Wenn
(ndmlich) das Herz (skr. citta) (und) die in dem Herzen befindlichen Dharmas (skr. caitasika-dharma)
nicht vorhanden sind, wie kann man dann diesen Dharma erkennen (und) verstehen?“. So fragte er”. Bei
Nobel: ,woher sollten dann bei ihnen die (aus dem) Denken (entstandenen) zahlreichen (Dharmas)
entstehen?”. In den Anmerkungen bei R6hrborn/Schulz (5.99-113):, gantiran=wie?“<qa+n-+tir+an.
Ahnliche Bildungen: ,muntiran=von hier (AGr. § 190); andiran=von dort weg“(AY. 612,16). Uber die
verschiedenen Ableitungen des Frage-Wort-Stammes qa+ vgl. A.Temir, Oriens Bd. 9, S263 ff.“.
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8-yme ermez tip bilserler . otri

wiederum nichtsein sagen wissen . dann

Nicht-Seiend erkennen und verstehen,

9-ol antag yalanguklar bo tiitrim tering

diese derart Menschen diese tief tiefe

solche Menschen erkennen und verstehen (auch) diese tiefe und weite

10-nom tozin bilgeli ukgali uyurlar

Dharma Wurzel erkennen verstehen wissen

Dharma-Wurzel.“

11-tip yarlikadi 5 anta otri mahabrah-

sagen erlautern 5 dann darauf Mahabrahma

: So geruhte er zu sagen’64. Danach hat Mahabrahma,

12-mi1 ulug azrua tengri alokagintamani

grofd Brahman Gott Alokacintamani

der grofde Brahma-Gott, diese vom Alokacintamani-

13-bodisatavdin bo nom yorigin ukup otri

Bodhisattva diese Dharma Erlauterung  verstehen darauf

Bodhisattva gegebene Dharma-Erlauterung verstanden; und er ertonte darauf

14-tiikel bilge tengri tengrisi burkanka

voll erkennen Gott Gott Buddha

zum vollkommen weisen Gott der Gotter, Buddha,

764 Bei Radloff: ,,der Bodhisattva aber sprach: O groféer Brahma! Wenn sie wissen, dass die Grundlage nicht
existiert und doch wirklich existiert, so konnen solche Menschen die zu erforschen tiefe Dharma-
Grundlage wissen und verstehen. So geruhte er zu sprechen”. Bei R6hrborn/Schulz: ,,(Darauf) sprach der
Bodhisattva: ,,0Oh, grof3er Azrua, wer nun erkennt, dass die Wurzel der Dharmas weder ist noch nicht ist,
der vermag diese sehr tiefe Wurzel der Dharmas zu erkennen (und) zu verstehen“.“. Bei Nobel: ,Er
antwortete: ,Diejenigen Wesen, die wissen, dass das Dharma-Element weder Existenz noch Nicht-Existenz

ist, konnen die tiefe Bedeutung verstehen“.
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15-ince tip otiinti 5 ati kotriilmis ayag-

SO sagen ertdnen :: Namen emporgehoben Verehrung

auf diese Weise765: ,Mein ruhmreicher766,

16-ka tegimlig tengrim 5 bo alokacintamani

wiirdiger Gott 5 diese Alokacintamani

verehrungswiirdiger Gott, dann ist es wohl unerreichbar, diese tiefe, weite Dharma-Wurzel vom

17-athg bodisatavning bo tiitrim tering nom

genannt Bodhisattva diese tiefe tiefe Dharma

Alokacintamani genannten Bodhisattva,

18-t6zin otgliri topulu bilmeki saki-

Wurzel deswegen  allesamt wissen denken

voll zu verstehen,

19-nu sozleyii yitingsiz ermez mu tengrim

aussprechen unerreichbar nicht sein ob mein Gott

zu durchdenken und auszusprechen, mein Gott?“

20-tip tidi 5 tengri tengrisi burkan

sagen sagen 5 Gott Gott Buddha

: So sagte er’¢7. Der Gott der Gotter Buddha

765 Bei Radloff: , Als nun der Mahabrahma, der grofée Brahma von dem Bodhisattva Alokacintamani diese
hohe Dharma-Deutung vernommen hatte, wandte er sich an den ganz weisen Gott der Gotter Buddha mit
folgenden Worten:“. Bei Rohrborn/Schulz: ,So geruhte er zu sagen. Nachdem Mahabrahman, der grofde

Gott Azrua diese Dharma-Auslegung von Alokacintimani-Bodhisattva vernommen hatte (wrtl.:
verstanden), (fragte) er darauf den vollkommen weisen Gott der Gotter (skr.devatideva), Buddha,

ergebenst, so:“. Bei Tekin: ,vom Alokacintamani-Bodhisattva“. Bei Nobel: ,Darauf sprach Konig Brahman

zu Buddha:“.
766 Hier kiirze ich der Verstandlichkeit wegen ab.

767 Bei Radloff: ,,0 du Hochgepriesener, du Monch und Herr! Ist nicht das durch diese Dharmadeutung

aufgehiufte Wissen des Bodhisattva Alokacintamani unerreichbar zu denken und auszusprechen? O Herr!

«wu

So sprach er”. Bei Rohrborn/Schulz:

Mein erhabener, verehrungswiirdiger Gott, ist es nicht durch

Denken (und) durch Aussprechen unerreichbar, dass dieser Alokacintamani genannte Bodhisattva diese
sehr tiefe Wurzel der Dharmas geistig durchdringend, zusammenfassend erkennt, mein Gott?“ So sagte

er“. Bei Nobel: ,Erhabener, dieser Bodhisattva Alokacintimani ist unerdenklich, (dass) er die derartige

sehr tiefe Bedeutung durchdringt”. Mit meiner Ubersetzung habe ich versucht, die Dharma-Wurzel, gleich
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21-yarhikadi azrua tengrike . antag ol

erlautern Brahman Gott .. derart dieses

erlauterte gnadigst dem Brahma-Gott: ,Derart ist dieses,

22-antag ol ulug azruaya kalt1 sen

derart dieses grof3 Brahman wie du

derart ist dieses, oh, Grofder Brahma3, wie du

23-0tlinmis teg sen basin bo kamag kuvragka

erténen gleichsam/ nur wie du Kopf diese alle Gemeinde

es verlauten lassen hast nur. Fiir dich als Haupt und alle in dieser Gemeinde

24-bo alokacintamani bodisatav togmaksiz

diese Alokacintamani Bodhisattva ohne Geborenwerden

hat dieser Alokacintamani-Bodhisattva,

Imaho bising tort otuz. . / Imaho, Fiinftes Buch, Vierundzwanzigster Abschnitt (391)
1-tering nom taplaginta yangirti kongiil

tief Dharma billigen/dienen Echo/Wiederhall Bewufitsein

durch Erwecken des Gemiits des Wiederhalls des Dienens gemaf3 dem tiefen Dharma ohne Entstehung,

2-0ritip bisrunguluk ogretingiiliik tozlg

erwecken erlernen lernen Wurzel

die einzupragende und zu erlernende Wurzel,

3-aca yada okitdi tip yarlikadi tengri

offen ausfiihrlich  rezitieren sagen erldutern Gott

offen und ausfiihrlich?¢8 rezitiert“: So sagend, erlauterte er 769.

ob sie die vom Alokacgintamani angehauft und/oder gelehrt wurde, als durch Sprechen und Denken

unerreichbares darzustellen.

768 §.38 UWB, “er predigte ausfiihrlich einen Lehrvers (u.a.)"

769 Bei Radloff: ,Da geruhte der Gott der Gotter Buddha zu sprechen: So ist es, so ist es, o grofder Gott

Brahma, wie du gesagt hast. Der Bodhisattva Alokacintamani hat an der Spitze des ganzen Samgha in dem

Wohlgefallen an dem entstehungslosen Dharma von Neuem den Sinn erhoben und die Grundlage, in die

man sich zu vertiefen hat, die man zu iiben hat, genau und ausfiihrlich zu lehren geruht”. Bei

Réhrborn/Schulz: ,Der Gott der Gétter (skr.:devatideva), Buddha, sagte dem Gott Azrua gnadigst:“So ist
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4-tengrisi burkanning bo yarligin esidip

Gott Buddha diese Unterweisung horen

Als sie des Gottes der Gotter, Buddha, Erlauterungen horten,

5-ulug azrua tengri basin kamag azrua kuvraglari

grof3 Brahman Gott Kopf alle Brahman Gemeinde

mit dem grofden Brahma-Gott als Haupt und all die ganzen Brahma-Schar,

6-yumgl olurmis orunlarintin oru turup

samtlich sein Ort oben erheben

standen sie allesamt von ihren befindlichen Sitzplatzen auf,

7-birtin singar ong engninlerinteki ton-

einseitig Richtung rechts Schulter Gewander

offneten’?? einseitig an ihrer rechten Schulter?71

8-larin acinip ong tizlerin ¢okitip

offnen rechts Knie hinknien

ihre Gewander und beugten ihr rechtes Knie,

9-ayalarin kavsurup agir ayamakin

Hande zusammenlegen  schwer Verehrung

legten ihre Handflachen’72 zusammen und bekundeten grofde Verehrung?7s.

es, so ist es, oh, grofRer Azrua, ebenso wie du gesagt hast. Fiir dich (aber auch) fiir die(anwesende) ganze

Schar hat dieser Alokacintamani-Bodhisattva durch das Ertragen des tiefen Dharmas der Nicht-Wieder-

geburt die Wurzel deutlich (Hend.) gelehrt, auf die man den Sinn richten und die man iiben (Hend.) muf3.

So geruhte er zu sagen“. Bei Tekin: ,,(Dir, der) du an der Spitze (bist, und) der ganzen Schar hat dieser

Alokacintamani-Bodhisattva, in dem Wohlgefallen an den unentstandenen, tiefen Dharmas, erneut ein

Interesse findend, die zu tibende Wurzel ausfiihrlich gelehrt”. Bei Nobel: ,Buddha sprach:“So ist es, so ist

es, Kénig Brahman, wie du gesagt hast. Dieser Alokacintamani hat den Dharma des Ertragens des

Nicht(wieder)geborenwerdens gelehrt, auf den ihr euren Sinn richten und den ihr bemeistern (sollt)“. In

den Anmerkungen bei R6hrborn/Schulz (S.99-113): tugmagsiz tarnig nom. Im Chin. 426a Ende, S.182

»die Lehre von Ertragen der Nicht-Wiedergeburt”

770 §.38 UWB, hier im Sinne , er6ffnen=ermoglichen zu erschliefien”.

771 §.385, UWB, ,Schulter”, fiir 391/7 (hier), 399/4, 396/23.

772 §.289, UWB, ,Hand, Handflache, Handflachen zusammenlegend®, fiir: 391/9, 397/1, 399/6.

773 5.66 UWB, ,mit respektvoller Verehrung®. Bei Radloff: ,Als sie diesen Befehl des Gottes der Gotter

Buddha gehort hatten, erhob sich der ganze Samgha, und an ihrer Spitze der Brahma alle von den Platzen,

wo sie safden, und das auf ihrer rechten Schulter befindliche Kleid nach rechts hin 6ffnend, das rechte Knie
384



10-alokacintamani bodisatavning adakinta

Alokacintamani Bodhisattva zu den Fiifden

Bis zu den Fiifen des Alokacintimani-Bodhisattva

11-topiileri lize yinglri toplin yukiiniip

Kopfe wegen verneigen  Kopf verbeugen

beugten sie sich, ihre Haupter verneigend?”7+:

12-adinu mungadu teginiir biz bo kiinki bo

wundern erstaunen erlangen wir diese Tag diese

,Zu wundern’’5 und zu erstaunen erreichen wir, dartiiber, dafd wir in dieser Zeit?7s,

13-kutlug kiinte tiikel bilge tengri tengrisi

gliicklich Tag voll wissend Gott Gott

an diesem gliicklichen Tag, angesichts des vollkommen weisen Gottes der Gotter,

14-burkan tiskinte kim sizinge tuus bolup

Buddha  angesichts von wer euch Gefdahrte sein

Buddha, welcher Euch Weggefahrte wurde,

15-bo montag yanglig tiitrim tering yoruglig

diese solche Art tief tief Erlauterung

diese solche Art der tiefen und weiten Erlauterung

beugend, die Handfldchen zusammenlegend, in tiefer Ehrerbietung zu den Fiiféen des Bodhisattva

Alokacintamani sich niederwerfend und mit dem Scheitel sich verbeugend sprachen sie freuderfiillt:“. Bei

Roéhrborn/Schulz: ,Nachdem alle Azrua-Scharen, an der Spitze der grof3e Gott Azrua (seiend), diese
Predigt des Gottes der Gotter (skr. devatideva), Buddha, gehort hatten, erhoben sie sich alle von ihren
Sitzen, 6ffneten einseitig ihre Gewénder auf ihren rechten Schultern (und) beugten ihre rechten Knie,

legten ihre Handflachen zusammen (und) mit groféer Verehrung verneigten sie sich mit ihren Scheiteln

vor den Fiif3en des Alokacintamani-Bodhisattva:“. Bei Nobel: ,Zu jener Zeit erhob sich der Gotterkonig
Mahabrahman mit den Scharen der Brahmans von seinem Sitz, entbl6f3te die rechte Schulter, legte die
hohlen Handfldchen zur Verehrung aneinander, begriifdte mit dem Haupte die Fiif3e des Bodhisattvas

Alokacintamani“.

774 §.45 und 46 UWB, ,auf der Erde ausbreiten; er verneigte sich mit dem Scheitel vor dem Gott Indra

(ua)"
775 S.51 UWB, ,;sich (erfreut) wundern, (freudig) beeindruckt sein“.
776 Auch als Mehrheitspartikel denkbar. Siehe Gabain, S.345.
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16-koni kirti nom yarligin esidgeli bolmis-

wahr wirklich Dharma Befehl horen sein

der wahren, wirklichen Dharma-Anweisung vernehmen konnten,

17-1mizka eng ked ogringlig sevinclig

ganz sehr Begliickung Freude

dartiber sind wir am meisten voll Begliickung und Freude“

18-ertir biz tip seving otiintiler 5 anta

sein wir sagen Freude ertdnen 5 dann

: So sagend, verlauteten sie ihr Gliick?77.

19-6trii ulus ulugi tiikel bilge biliglig

darauf Stadt Stadt voll wissen weise

Daraufhin erlauterte der Grofdte in allen Landern und vollkommen Weise

20-tengri tengrisi burkan azrua tengrike

Gott Gott Buddha Brahman Gott

Gott der Gotter, Buddha, dem Brahma-Gott,

21-inge tip yarlikadi 5 esidgil amti sen

SO sagen erlautern 5 horen jetzt du

wie folgend”78: ,,Hore du nun,

777 Bei Radloff: ,,Wir sind tief geriihrt, dass wir heute, an dem gliicklichen Tage in Gegenwart des

vollkommen weisen Gottes der Gotter Buddha mit euch zusammengetroffen sind, und wir sind froh, dass

wir einen tiefe Deutungen habenden richtigen Dharma-Befehl mit anhéren konnten“. Bei
Roéhrborn/Schulz: ,Wunderbar, wunderbar! Es wurde uns zuteil, dass wir an diesem gliicklichen Tage
angesichts des vollkommen weisen Gottes der Gotter (skr.devatideva), Buddha, Euch begegneten,

wodurch wir eine derart sehr tiefe Auslegung habende, wahre (Hend.) Lehrpredigt horen konnten, und

dadurch sind wir auf3erordentlich froh.“ So sagend freuten sie sich ergebenst”. Bei Nobel: ,Wunderbar,
wunderbar, (dass) wir heute zu (unserem) Gliicke dem grossen Wesen begegnet sind und den rechten

Dharma zu horen bekommen haben!“.

778 Bei Radloff: ,Hierauf geruhte der Hochste beim Volke, der mit vollkommen weisem Wissen begabte

Gott der Gotter Buddha zu dem Gotte Brahma so zu sprechen:“. Bei Rohrborn/Schulz: ,Dann geruhte der

Grofite in den Landern (skr.Lokajyestha), der vollkommen weise Gott der Gotter (skr. devatideva),

Buddha, dem Gott Azrua folgendes zu sagen“. Bei Nobel nur: ,,der Erhabene”.
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22-azruaya bo alokacintamani bodisatav kin

Brahman diese Alokacintamani Bodhisattva spater

oh, Brahmj, dieser Alokacintimani-Bodhisattva wird in spater

23-keligme tdlerte ratnakar athg burkan

kommen Zeiten Ratnakara genannt Buddha

kommenden Zeiten ein ,Ratnakara“ genannter Buddha

24-bolgay . kirtiide kelmis ¢in kirti ayag-

sein . wirklich gekommen wirklich wahr  Verehrung

werden’??, (genannt): ,Ein wahrhaftig Gekommener78°“, ein ,wirklicher und wahrer Verehrung

(392)
1-ka  tegimlig koni tiiz tuyuglh bilge

wirdig wahr voll/fehlerlos Einsicht/Wahrnehmung wissen

Wiirdiger7st“, ein ,Weiser mit wahrer, rechter

779 Bei Radloff: ,,Hore jetzt, o Brahma, der Bodhisattva Alokacintamani wird in den zukinftigen

Zeiten ein Ratarkkir (Ratnakara) genannter Buddha werden.“. Bei R6hrborn/Schulz: ,,Hore nun,

oh, du Azrua! Dieser Alokacintamani-Bodhisattva wird in den spateren, kommenden Zeiten ein

Ratnakara (?) genannter Buddha werden®. Bei Nobel: ,Zu jener Zeit sprach der Erhabene zum

Koénig Brahman: ,Dieser Alokacintamani wird in einem zukiinftigen Zeitalter ein Buddha

werden mit dem Namen RATNOJJVALASRIGARBHA®. In den Anmerkungen bei R6hrborn/Schulz
(5.99-113): ,Emendation: ratnakar (<skr. Ratnakara) ,Juwelengrube“. Es kommt vor als Name eines
Buddha und eines Bodhisattva; es ist u.a. der 112. Buddha des jetzigen Kalpa (SH. S.297b).“ Wie weiter
Oben angesprochen wurde, ist dieser Abschnitt im Wortlaut auch in dem Lotossiitra zu finden. Ab hier
dann die Aufzahlung der Zehn Namen eines Buddha. In den Anmerkungen bei R6hrborn/Schulz (S.99
-113): 391,24-392,6 ,Die folgende Zusammenstellung verdanke ich meiner Lehrerin A. v. Gabain, vgl.

auch Mvy 11.-ff.: 1. kirtiitd kdlmis=skr. Tathagata, 2. ¢inkirtii ayagqa tagimlig=arhat, 3. koni tiiz tuyugh
bilg4 bilig samyak-sam-buddha, 4. c(a)xs(a)p(a)tqa tiikillig=Vidyacarana-sampanna, 5. Atgiin
barmis=sugata, 6. yirtin¢ciig ugmis=lokavid, 7. tisdliksiz &r=anuttara, 8. tozin dranlarig=Purusa-damya-
sarathi, 9. t(d)ng-rilairning=$§asta devamanusyanam, 10. ad1 kétriillmis=bhagavan.“
780 Bei Radloff: ,ein in Wahrheit gekommener”. Bei R6hrborn/Schulz: ,Ein in Wahrheit Gekommener (skr.
Tathagata)“. Bei Nobel: ,ein Tathagata“.
781 Bei Radloff: ,ein wahrhafter Monch“. Bei Rohrborn/Schulz: ,einer wahren (Hend.) Verehrung Wiirdiger
(skr. Arhat)“. Bei Nobel: ,ein Arhat".
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2-bilig ¢ahsapudka tiikellig . edglin

weise Siksapada vollkommen . gut

Einsicht782“ ein ,in (der Einhaltung und Verkiindung der) Ordensvorschriften Vollkommener783“, ein

3-barmis yirtingig ukmis tizeliksiz ulug er

ankommen Welt verstehen  untbertrefflich grof3 Mann

»gut Dahingegengener’8+, ein , der die Welt Verstehender?8:“, ein ,uniibertrefflicher grofier Mann786,

4- tosin erenlerig turulturtagi yavaltur-

grob Seiende/Manner beruhigen beruhigen

ein der ,térichte Manner Beruhigender und Besanftigender787¢,

5-taci tengrilerning yalanguklarning yalanguz

Gotter Menschen allein

ein ,der Gotter und Menschen alleiniger

6-bahsisi 5 burkan ati kotriilmis tip

Lehrer 5 Buddha Namen emporgehoben  sagen

Lehrer788“, ein ,Buddha, dessen Name ruhmvoll ist789“,

782 Bei Radloff: ,in Wahrheit Erleuchteter”. Bei R6hrborn/Schulz: ,der wahrhaft-vollkommen erleuchtet

Weise (skr. Samyaksambuddha)“. Bei Nobel: ,ein vollkommen Erleuchteter®.

783 Bei Radloff: ,ein im weisen Wissen und in den Geliibden Vollkommener*. Bei R6hrborn/Schulz: ,der
mit Vorschriften Ausgestattete (skr. Vidyacarana-sampanna)®“. Bei Nobel: ,ein mit Wissen Ausgestatteter®.

784 Bei Radloff: ,ein im Guten gegangener”. Bei Rohrborn/Schulz: , der trefflich Dahingegangene (skr.
sugata)“. Bei Nobel: ,ein Sugata“.

785 Bei Radloff: ,ein die Welt verstanden Habender®. Bei Rohrborn/Schulz: ,der die Welt
Verstandenhabende (skr. lokavid)“. Bei Nobel: ,ein die Welt Kennender*.

786 Bei Radloff: ,ein uniibertrefflicher Mann“. Bei R6hrborn/Schulz: ,der untibertreffliche Herr (skr.
anuttara)“. Bei Nobel dieser oder nachster Satz: ,ein Lenker der Menschen”.

787 Bei Radloff: ,ein die Manner Beruhigender”. Bei Rohrborn/Schulz: , der torichte Manner Reinigende
und Starkende (skr. Purusa-damya-sarathi)“. In den Anmerkungen bei Réhrborn/Schulz (S.99-113):

»tozin=toricht, dumm”. Die Ableitung aus dem Chinesischen ist zweifelhaft (vgl. TTVI, Anm.1); vgl. TT VIII:

»tos-=storrisch sein“, und ebenda Hinweis auf Kasgari tosun“.

788 Bei Radloff: ,ein Lehrer der Menschen und Gotter”. Bei Rohrborn/Schulz: ,der Lehrer der Gotter und

Menschen (skr. $asta devamanusyanam),“. Bei Nobel: ,ein Lehrer der Gotter und Menschen®.
789 Bei Radloff: ,Buddha (Jina), ein Hochgepriesener” Bei Rohrborn/Schulz: ,der Buddha, der Erhabene
(skr.Jina, Lokajyestha oder Buddha-lokanatha).“. Bei Nobel: ,,ein Buddha, ein Erhabener”.
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7-bo on atka tiikellig listiin tengri-

diese zehn Namen vollkommen oben Gott

Mit diesen zehn Namen’9? vollkommen ausgestattet, wird er oben den Gottern

8-ning altin yalanguknung umugl 1nagit

unten Menschen Hoffnung Zuflucht

und unten’°! den Menschen Hoffnung und Zuflucht

9-bolgay tip yarlikadi 5 tengri tengrisi

sein sagen erlautern i Gott Gott

sein792.“ : So sagte er gnadigst. Dann, als der Gott der Gotter,

10-burkan bo monca yarlig yarlikadukda otri

Buddha diese solche Predigt/Sutra erlautert dann

Buddha, diese derartige Lehre gnadigst erlautert hatte, stand

11-o0l alokacintamani bodisatav yme terkin

dieser Alokacintamani Bodhisattva wiederum schnell

dieser Alokacintimani-Bodhisattva wiederum schnell

12-tavrati orunintin oru turup tengri tengri-

rasch Ort oben erheben Gott Gott

und gewandt von seinem Sitzplatz auf und naherte sich dem Gott der Gotter,

13-si burkanka yakin barip cakir tamga-

Buddha nahe ankommen Rad/Chakra Mudra/Siegel

Buddha. Vor die Fiife mit dem Rad-Siegel

790 5,251, UWB, , die zehn Beinamen des Buddha“.

791 5,110, UWB, , oben die Gotter und unten die Menschen®.

792 Bei Radloff: ,ein in diesen zehn Namen (Kraften) Vollkommener, ein Schirmer und Helfer der oben
befindlichen Gotter und der unten lebenden Menschen sein®. Bei Rohrborn/Schulz: ,Ausgestattet mit
diesen zehn Namen wird er oben der Gotter und unten der Lebewesen Hoffnung (und) Zuflucht werden.”
So geruhte er zu sagen“. Nicht bei Nobel.
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14-hig adakinta yinglri toplin yukiniip

bis zu den Fiifen verbeugen Haupt verneigen

beugte es, sich verneigend, sein Haupt,

15-suna yatip ancaka tegi turmagay men tengrim

ausgestreckt  hinlegen dann bis bleiben ich mein Gott

legte sich ausgestreckt hin793 und ertdnte: ,Solange werde ich so bleiben mein Gott,

16-kalt1 siznidin burkan kutinga alkis

wie von euch Buddha -Schaft Segen

bis ich von euch den Segen fiir die Buddhaschaft

17-bulmaginga tip otiinti 5 otri

finden sagen ertdnen :: dann

erhalte’94“ : So sagte er. Daraufhin

18-tiikel bilge tengri tengrisi burkan yme

vollkommen wissen Gott Gott Buddha  wiederum

hat der vollkommen weise Gott der Gotter, Buddha, wiederum

793 §.45 und 46 UWB, ,,auf der Erde ausbreiten; sich verneigend vor den cakra-geschmiickten Fiif3en des
gottlichen Buddha“. Bei Radloff: ,Nachdem der Gott der Gotter Buddha so zu sprechen geruht hatte, erhob
sich der Bodhisattva Alokacintamani schnell von seinem Platze, ging nahe zu dem Gotte der Gotter
Buddha, warf sich zu seinen mit dem Radsiegel versehenen Fiifen nieder, verneigte sich mit dem Scheitel
und liegenbleibend sprach er”. Bei Rohrborn/Schulz: ,Nachdem der Gott der Gotter (skr. devatideva),
Buddha, diese derartige Predigt gehalten hatte, erhob sich jener Alokacintamani-Bodhisattva auch schnell
(Hend.) von seinem Sitz, ndherte sich dem Gott der Gotter (skr.devatideva), Buddha, verneigte sich mit
seinem Scheitel vor dessen Fiifden mit dem Radsiegel und warf sich zu Boden:“. Nicht bei Nobel. In den
Anmerkungen bei Rohrborn/Schulz (5.99-113): ,cak(1)r tamgalig adaq ,der mit dem Laksana eines Rades
gekennzeichnete Fufd“. Das Rad (skr. cakra=uig. tilgin, auch cakr, ¢kir<skr.cakra) ist im Buddhismus das
Symbol der Lehre. Es ist eines der 32 Laksanas, dafd der Buddha unter seinen Fuf3sohlen je ein Rad auf der
Haut hat.“; und: ,kuu kalik ddramléar ,Fahigkeiten des berithmten Erscheinens®. Ahnliche Stellen aus AYS
(vgl. z. B. 69,14). Vgl. auch Hts. I. Anm. 156. Dort ist die chinesische Entsprechung dieses Ausdrucks
angegeben: ,geistige Durchdringungen®. Allerdings ist die Bildung unklar, s.a.a.0.“; und: ,adram. Es ist
durch Metathese aus ardam(<ar+dam) entstanden.”

794 S.100 und 132, UWB, ,er geruhte, die Prophezeiung liber die Buddha-Wiirde zu erteilen“(u.d.); ,solange
werde ich nicht aufstehen, mein Gott, bis ich nicht von euch die Prophezeiung liber die Buddha-Wiirde
erlangt habe“ (u.d.); so in dieser Weise". Bei Radloff: ,Ich werde nicht eher aufstehen, als bis ich von Euch
den Segen zum Buddhagliicke erhalten habe“. Bei Rohrborn/Schulz: ,,Ich erhebe mich solange nicht, mein
Gott, bis ich von Euch den Segen fiir die Buddhaschaft empfange.” So sagte er ergebenst"”.
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19-bayaki burkanlar toriisinge kiilgirmek kilu

friher Buddhas gemaf} lacheln machen

dem Brauch der fritheren Buddha gemaf lachelnd, gnadigst

20-yarlikap 5 mungadingig tanglancig kuo kelig

gnadig 5 erstaunlich verwunderlich xx Erscheinung

Tugenden der wunderbaren und erstaunlichen Erscheinungen

21-edremler taskarip 5 otri anga kalt1

Tugenden hinausfiihren 5 dann ihm wie

hervorbringend, ihm dann zudem gleichsam wie frither, gnadigst

22-0ngreki teg tizeliksiz tistiinki yig

friher gleichsam/ nur wie uniibertrefflich oberste bessere

fir die unubertreffliche, oberste, beste,

23-koni tiiz tuymak burkan kutinga alkis

wahr grade wahrnehmen  Buddha -schaft Segen

wahre, rechte Einsichts-Buddhaschaft (Anuttarasamyaksambodhi), den Segen

24-biri yarlikadi

geben erlautern

zu erteilen gepflegt?9s.

795 Bei Radloff: ,Darauf geruhte der vollkommen weise Gott der Gotter Buddha nach der Regel der
fritheren Buddha (ldchelnd?) riihrende wunderbare beriihmte Fahigkeiten zeigend ihm nach der fritheren
Art und Weise den Segen zu dem untibertrefflichen Guten, der wahren Erleuchtung, dem Gliicke der
Buddha zu verleihen®. Bei Rohrborn/Schulz: Darauf geruhte der vollkommen weise Gott der Gotter (skr.
devatideva) Buddha nach der Sitte der fritheren Buddhas zu ldcheln, wunderbare Fahigkeiten des
berithmten Erscheinens (skr. Nirmana-) zu dufdern, und dann geruhte er, ihm, wie friiher, fiir die
uniibertreffliche, allerbeste, wahre, vollkommene Erleuchtungs- (skr. Anuttarasamyaksambodhi)
Buddhaschaft den Segen zu erteilen. Bis hier nicht bei Nobel.
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Imaho bising bis otuz .. / Imaho, Fiinftes Buch, Fliinfundzwanzigster Abschnitt (393)
1-bo bir nom bolukinte ili¢ ming ulug ming koltn bodi-

diese eins Dharma Teil drei tausend grofd tausend unendlich viel Bodhi-

In diesem Dharma-Abschnitt’?¢ wurden dreitausend hoch tausend, unzahlbar7¢7 viele

2-satavlar tizeliksiz tstiinki koni

sattva uniibertrefflich  oberste  wahre

Bodhisattva, um der uniibertrefflichen, obersten, wahren,

3-tiiz tuymak burkan kutinga evrilingsiz

gerade erkennen/wahrnehmen Buddha -schaft unumkehrbar

rechten Einsichts-Buddhaschaft, von unumkehrbarem

4-kongiillig boltilar 5 sekiz ming kolt1

Bewuf3tsein sein :: acht tausend unendlich viel

Gemiit798. Acht tausend unzahlbar

5-tengriler sansiz sakissiz yalanguklar

Gotter unzahlig zahllos Menschen

viele Gotter haben sich mit unzahligen, zahllosen Menschen

6-birle atkanguluk atkangulartin

zusammen binden Fesseln

zusammen, von den bindenden Fesseln

796 Hiermit ist ,,Abschnitt der Lehre/des Goldglanzsitra“ gemeint.
797 So wie auch Kalpa ist Koti und spater auch asanki (Satz 20) schwer mmit nur einer Bedeutung zu tbersetzen.
Hier wird das unendlich als unzéhlbar wiedergegeben.
798 Bei Radloff: ,In dieser einen Abteilung der Dharma richteten drei tausend grofde tausend Koti
Bodhisattva ihren Sinn unwandelbar (bestindig) auf die uniibertreffliche hochste Erleuchtung, auf das
Gliick der Buddha“. Bei Rohrborn/Schulz: ,In diesem Abschnitt der Lehre (d. h. bei dieser Predigt)
richteten tausend, grof3-tausend Kotis (d.h. sehr viele) von Bodhisattvas eine unerschiitterliche Gesinnung
auf die uniibertreffliche, allerbeste, wahre, vollkommene Erleuchtungs- (skr. Anuttarasamyaksambodhi)
Buddhaschaft”. Bei Nobel: ,Nachdem dieses Kapitel verkiindet worden war, erlangten 300 Millionen
Bodhisattvas in der Anuttarasamyaksambodhi die Nichtumkehr*.
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7-1rak tarikip nizvanilig kkirler-

fern entfernen Leidenschaften Schmutz

weit sich entfernt und von der Leidenschafts-Beschmutzung

8-tin Ongi tdruliip nomlug arig kozke

anders gesondert werden Dharma rein Auge

anders sich trennend, das -des Dharma- reines Auge

9-tegdiler . elig kolt1 toyinlar bodisatav-

berithren . flinfzig unzahlig viel Monche Bodhisattvas

erlangt”99. Die getduschten Gemiiter von flinfzig8® unzahlbar vielen M6nchen,, die beabsichtigten, von

10-lar  yorigintin kongiilleri yangali ug-

Wandel Bewufitsein getduscht/verirrt planen

Dem Bodhisattva-Wandel zu irren,

11-ramis ertiler 5 olar yene ikileyt burkan

sein :: sie wieder zweitens Buddha

sie wurden wiederum erneut fiir die Buddha-

12-kutinga yarp katig  agingsiz bolup bodisatav-

-schaft fest hart unerschiitterlich sein Bodhisattvas

schaft gefestigt, hart und unerschiitterlich8°! und sie traten (wieder) in den Bodhisattva-

799 Bei Radloff: ,Sechstausend Koti Gotter zusammen mit unzahligen Menschen entfernten sich von den zu
beurteilenden begleitenden Umstinden, trennten sich ganz von dem Schmutze der Leidenschaften und
erlangten das reine Dharma-Auge“. Bei Rohrborn/Schulz: ,Achttausend Kotis von Gottern mit zahllosen
(Hend.) Menschen losten sich (Hend.) von ihren fesselnden Banden und von dem Schmutz der
Leidenschaften und erlangten das reine Gesetzesauge (d.h. Weisheitsauge = skr. Prajiacaksus)“. Bei
Nobel: ,800 Millionen Gottersohne und unermesslich (viele) und zahllose Landeskonige, Minister und
Volk gaben den Staub auf und machten sich frei von Makel und erlangten das reine Dharma-Auge“. Wie
Radloff zu der Zahl Sechs gelangt, ist (mir) unerklarlich. ,Atkan-guluk Atkaklar“ wird hier nicht als ,zu
bindenden Fesseln“ libersetzt, ist aber genau so zu verstehen (als , die Fesseln an die sich sonst gebunden
wird").
800 5,364, UWB, ,50 Kotis von Monchen*“.
801 §,65 UWB, ,sie wurden fest und unerschiitterlich im Wunsch nach der Buddha-Wirde*“.
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13-larning yolinga kirtiler 5 yene kenti

Weg eintreten 5 wieder selbst

Weg ein. Erneut haben sie, ihre eigenen

14-kentl tonlarin soculup alokacintamani

selbst Gewander/Hosen ausziehen Alokacintamani

Gewinder 6ffnend, dem Alokacintamani-

15-bodisatavka agir ayag kiltilar 5 ani kori

Bodhisattva schwer  Verehrung machen 5 dieses sehen

Bodhisattva grofde Verehrung erwiesens8o2, Dies sehend

16-yarlikap tiikel bilge tengri tengrisi burkan

gnadigst vollkommen wissen  Gott Gott Buddha

hat der vollkommen weise Gott der Gotter, Buddha, gnadigst,

17-o0l kamag toyinlarka yme burkan kutinga

diese alle Monche wiederum  Buddha -schaft

um allen diesen Ménchen wiederum den Segen fiir die Buddhaschaft

802 §.67 UWB, ,ehrfiirchtig, respektvoll, andachtig“. Bei Radloff: , Fiinfzig Koti Geistlicher waren in ihrem
Sinne bereit gewesen, von dem Bodhisattva-Wandel sich abzuwenden, sie begaben sich nun zum zweiten
Male, sich dem Buddhagliicke fest und unabanderlich widmend, auf den Weg der Bodhisattva, und ihre
eigenen Kleider (von den Schultern) entfernend brachten sie dem Bodhisattva Alokacintamani tiefe
Ehrfurcht dar”. Bei Rohrborn/Schulz: ,Die Herzen von flinfzig Kotis von Monchen hatten beabsichtigt, von
dem Wandel der Boddhisattvas abzuweichen. Nun wurden sie wiederum fiir die Buddhaschaft fest
(Hend.) und unerschiitterlich (treu), und sie traten in den Wandel der Bodhisattvas ein. Dann zog jeder
sein Gewand (an der rechten Schulter) aus (und) verehrte den Alokacintamani-Bodhisattva.. Bei Tekin:
»(von der rechten Schulter)“. Bei Nobel anders: ,Zu jener Zeit befanden sich in der Versammlung fiinf
Millionen Bhiksus, die den Bodhisattva-Wandel gewandelt waren, die (aber) ihr Bodhi-Herz abwenden
wollten. Nachdem sie (jedoch) den von dem Bodhisattva Alokacintamani verkiindeten Dharma
vernommen hatten, erlangten sie eine unerdenkliche Festigkeit, erfiillten vollkommen ihr hohes Geliibde,
liessen nun doch noch mehr das Bodhi-Herz erstehen, legten einzeln ihr Gewand (von den Schultern) ab,
erzeugten in hohem Masse den allerhdchsten Sinn des hervorragenden Vorwartsstrebens und taten dieses
Geliibde: , Alle unsere guten Werke der Verdienste wollen wir, ohne uns von ihr abzuwenden, der
Anuttarasamyaksambodhi zueignen“ und im Anschluf} ,Kénig Brahman, diese vielen Bhiksus werden,
gestiitzt auf dieses Verdienst, nachdem sie einen solchen Wandel wie verkiindet ausgetibt haben, nach 90
grossen Kalpas das vollige Verstdandnis erhalten und aus dem Samsara ganz herauskommen®. Diese Stelle
miisste auf einen moglichen Bruch/Einschub hin untersucht werden. Der Wechsel der Erzahlerebene ist
sehr auffallend.

394



18-alkis birt yarlikap ince tip yarlikadi

Segen geben gnadig SO sagen erlautern

zu geben, gnadigst so sagend erlautertsos:

19-sizler kamag toyinlara kin keligme

TIhr alle Monche spater kommen

,Oh, alle ihr Ménche werdet, in spater kommenden Zeiten,

20-udlerte ¢ ming asanki kalplar

Zeiten drei tausend  unzdhlbar Kalpas

nachdem drei tausend unzahlbare Kalpa-Epochen

21-ertmekinge prabaracavigay1 athg

Vergangen sein8*  Prabha-raja-vijaya genannt

vergangen sind, in einer ,Prabha-raja-vijaya“ genannten

22-kalpda kamagun barca bir yanglig raga-

Kalpa alle alle ein Richtung Raja-

Kalpa-Epoche, alle simtlich in einer gleichen Weise ein ,Raja-

23-mukt1 athg burkan bolgay sizler 5 amala-

mukti genannt Buddha sein ihr 5 amala-

mukti“ genannter Bodhisattva werden. Ihr sollt eine ,Amala-

24-prabi athg ulusunguzlar bolgay tip

prabha genannt  eure Lander sein sagen

prabha“ genanntes Land beheimatens.“ : So sagte er

803 Bei Radloff: ,Als der vollkommen weise Gott der Gotter Buddha dies zu sehen geruht hatte, sprach er,
um allen diesen Geistlichen den Segen zum Buddhagliicke zu verleihen, folgendermafien:“. Bei
Roéhrborn/Schulz: ,Der vollkommen weise Gott der Gotter (skr. devatideva), Buddha, geruhte das zu
sehen und jenen Monchen fiir die Buddhaschaft den Segen zu erteilen und so zu sagen:“. Bei Nobel: ,zu
jener Zeit sprach der Erhabene die Prophezeiung aus”.
804 M.ERDAL, S.473: fiir 393 /19-23"“4artmakinge=when a lot of time had gone bye”
805 5,115, UWB, , mit fleckenlosem Glanz=Amalaprabha, Name des Landes eines zukiinftigen Buddha: das
Land Amalaprabha“. Zudem S.225: ,,Unzadhlbare Zeit, Weltperiode, 3000 Asamkhyeya-kalpas“. Bei Radloff:
,0 alle ihr Geistliche! In zukiinftigen Zeiten, nachdem dreitausend Asamkhya Kalpa vergangen sein
werden, werdet ihr in dem Prabha-raja-vijaya genannten Kalpa alle insgesamt in gleicher Weise Rajamukti
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(3949)
1-yarhikadi . bo mongulayu viyakrit

erlautern . diese auf solche Art Vorhersage

unterweisend8%. Nachdem er diese solcher Art beschaffene Vorhersage

2-kilu tiiketip . otri yene azrua

machen  verbrauchen .. dann wieder Brahman

zu Ende gebracht hatte, erlauterte er dann dem Brahma-

3-tengrike ince tip yarlikadi . korir mu

Gott SO sagen erlautern . sehen ob

Gott wiederum folgendermaf3ens®?: “Siehst du,

4-sen ulug azruaya bo altun ong-

du grof3 Brahman diese gold Farbe

oh, Grofder Brahma, dieser ,Goldfarbigen Glanz

5-liig yaruk yaltrikhig kopda kotriilmis

Glanz strahlen voll emporgehoben

ausstrahlender, voll emporgehobener

6-nom iligi athg nom erdining ulug

Dharma Konig genannt  Dharma Kostbarkeit  grofd

Dharma-Ko6nig"“ genannten Dharma-Kostbarkeit grofdes

genannte Buddha werden, und euer Volk wird Amalaprabha genannt werden®. Bei R6hrborn/Schulz: ,Oh,
ihr Monche alle, in den spateren, kommenden Zeiten, nach Vergehen von dreitausend Asamkhyeya-kalpas
werdet ihr alle in gleicher Weise in dem Prabha-raja-vijaya (aufderst siegreicher Glanz-Konig“) genannten
Zeitalter (skr. kalpa) ein Rajamukti (?) genannter Buddha werden. Thr sollt ein Amalaprabha
(,fleckenloser Glanz“) genanntes Land haben®. Bei Nobel: ,Ihr Bhiksus, nach 30 Asamkhyeyakalpas werdet
ihr Buddhas werden. Der Name des Kalpa wird Durvijayaprabharaja und der Name des Landes
Amalaprabha sein. Gemeinsam (zur gleichen) Zeit werdet ihr alle die Anuttarasamyaksambodhi erlangen
und alle zusammen werdet ihr die gemeinsame Bezeichnung Pranidhanavytihamandanaraja haben und
mit den zehn Bezeichnungen ausgestattet sein“. In den Anmerkungen bei R6hrborn/Schulz (5.99-113):
»asanki kalp (<skr. Asamkhyeyakalpa) =nicht zu zdhlende Weltperioden“. Asanki (< toch. B. asamkhyai <
skr. Asamkhya ,nicht zu zdhlen“). In der buddhistischen Kosmologie wird jedes a.-kalpa in vier Teile
geteilt (HH. S.16a und 83a).”
806 Bei Radloff: ,So geruhte er zu sprechen”. Bei Rohrborn/Schulz: ,So geruhte er zu sagen.“.
807 Bei Radloff: ,Als er eine solche Prophezeiung beendigt hatte, geruhte er abermals zum Gotte Brahma zu
sprechen:“. Bei Rohrborn/Schulz: ,Nachdem er so zu Ende prophezeit (skr. Vyakrti) hatte, geruhte er
wiederum dem Gott Azrua so zu sagen:*.
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7-¢ogin yalinin kimler bo nom erdinig stzliik

Glanz Strahlen wer diese  Dharma Kostbarkeit rein

Strahlen und Glanzen88? Wer auch immer diese Dharma-Kostbarkeit mit reinem,

8-kirtgiing kongiilin titri ukup

aufrichtig Geist/Bewufdtsein  aufmerksam verstehen

aufrichtigem Gemiit aufmerksam verstehend

9-esidserler tutsarlar . bo montag edgi tlis-

horen behalten . diese solche gut Gedanke

hort und behalt, dieser wird auf solche Weise bessere Gedanken

10-ke uthika teggeli tegimlig bolurlar

Ergebnis erreichen wirdig sein

und Resultate zu erlangen wiirdig werdens©9:

11-kalt1 birok kim kayu tinhglar  yiiz ming  kalp

wie aber wer welche  Lebewesen hundert tausend Kalpa

Wie wenn sich irgendein Lebewesen, in hundert tausend Kalpa-

12- iidiin alsiz altagsiz alti paramitlar

Zeit ohne Liige ohne List sechs Paramita

Epochen, ohne Hilfe und Hilfsmittel, in den sechs Vollkommenheiten

808 Bej Radloff: ,Siehst du, o hoher Brahma, die Glut und Flammen des Biicher-Edelsteins, der ,der in

goldfarbigem Glanze funkelnde, iiber Alles erhabene Stitra-Konig“ genannt wird?“. Bei Réhrborn/Schulz:

»Siehst du, oh grofier Azrua, den Glanz (Hend.) dieses goldfarbigen, glanzvollen, von allen
emporgehobenen, Siitrakonig genannten Gesetzeskleinods (skr.dharmaratna)?“. Bei Nobel: ,Konig

Brahman, wenn jemand diesen ganz wunderbaren Stutra-Text Goldglanz anhort und festhalt, dann besitzt

er eine grofde majestatische Kraft".

809 Bei Radloff: ,Wer diesen Biicher-Edelstein mit geldutertem Sinne ganz versteht, mitanhdrt und halt, der

kann zu gutem Lohne gelangen®. Bei Rohrborn/Schulz: ,Wer dieses Gesetzeskleinod mit reinem,
glaubigem Herzen genau versteht, es hort (und) behalt, kann folgende gute Vergeltung (Hend.) zu

erlangen wiirdig sein:“. Bei Tekin: ,kann derartig gute Vergeltung®“.
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13-icinte katiglansarlar . ikinti yene kim

inmitten sich bemiihen .. zweitens  wieder wer

angestrengt hat81? und erneut, wer es auch sein

14-erser tozilinler ogh tozlinler kizi

sein edel Sohn edel Tochter

moge, der Sohn von Edlen oder die Tochter von Edlen,

15-bo nomug ay sayu tolun ay bis

diese Dharma Mond zahl voll Mond finf

dieses Dharma, monatlich, bei Vollmond, am Fiinfzehnten,

16-yigirmide bir uclug stziik kongiilin oki-

zwanzig eins Spitze rein Bewufitsein rezitieren

einspitzig mit reinem Gemiut

17-sar  tinglasar tering yorugin uksar ongar-

anhort tiefe Erlauterung versteht sich merkt

liest, anhort, seine tiefe Auslegung versteht, und sie sich merkend,

18-sar montagi toriice evrilser . bo buyan

solcher Art gemaf} wenden . diese  Verdienst

auf solche Weise gemaf3 handelt, dann ist dieser Verdienst

19-edgi kilingka asnuki buyan edgii  kiling yuz

gut Taten friher Verdienst  gut Tat hundert

eine bessere Handlung, als friihere8!! Verdienste und gute Taten. Fiir ihren hundertsten

810 Bei Radloff: ,Wenn (einerseits) irgend ein Lebewesen hundert tausend Kalpa-Zeiten ohne Kunstgriffe
in den sechs Paramita sich anstrengt®. Bei Rohrborn/Schulz: ,Wenn etwa irgendein Lebewesen sich durch
hundertausend Kalpas hindurch ohne Hilfsmittel (Hend.) in den sechs Paramitas anstrengt“. Bei Tekin:
“List“. Bei Nobel: ,Falls da ein Mensch in hunderttausend grofsen Kalpas die sechs Paramitas ausiibt, ohne
(dabei) tiberhaupt ein Hilfsmittel zu haben®.
811 Sjehe auch S.245, UWB.
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20- ultsinte biringe yme yitmez ogsa-

Teil zusammen wiederum nicht ausreichen nicht dhneln

Teil wiederum reichen diese (fritheren)zusammen nicht aus und /assen sich

21-maz éng mintin tlgi teng san sakis

ganz bis Maf3 gleichartig Zahlung zahlen

nicht vergleichen. Sogar fiir ein Gleichnis mit gleichartigem Maf und Berechnung der Zahl

22-yo0lestiriig uze yme ariti yitmez ogsamaz

Vergleich wegen  wiederum iiberhaupt nichtausreichen messen

reicht es liberhaupt nicht aus und ist nicht messbars2.

23-anin amti men ulug azruaya bo nom

ihn jetzt ich grof3 Brahman diese Dharma

Deswegen werde ich jetzt anleiten und werde ich jetzt anweisen, oh8!3, Grofder Brahma,

24-erdini icinteki nom tozinge bisrungali

Kostbarkeit inmitten Dharma Gesetz liben

daf? du dich, gemafs dem in dieser Dharma-Kostbarkeit enthaltenen Dharma, tibst und

812 Bei Radloff bis hier: ,oder andererseits, wenn irgend ein Sohn der Trefflichen oder eine Tochter der
Trefflichen jeden Monat beim Vollmonde am fiinfzehnten Tage mit aufmerksamen geldautertem Sinne ihn
(dieses Biicher-Edelstein) liest, mitanhort, seine tiefen Deutungen versteht, ihm wohlgesinnt ist und nach
den in ihm enthaltenen Regeln sich richtet, so wird im Vergleiche mit dieser heilsamen Guttat die zuerst
(erwahnte) Guttat nicht den hundertsten Teil (der letzteren) ausmachen, sogar durch keine Maf3-
Gewichts- und Zahl-Verstellung kann (diese Abschitzung) genau bestimmt und verglichen werden“. Bei
Rohrborn/Schulz: ,wenn aber dagegen irgendein Sohn von Edlen (skr. kulaputra) (oder) eine Tochter von
Edlen (skr. Kuladuhitr), dieses Siitra jeden Monat, am Vollmond, am fiinfzehnten (Tage), mit aufmerk-
samen, reinem Herzen liest, anhort, (und) dessen tiefe Auslegung versteht (und) merkt (und) so gemaf3
der Lehre handelt. So geniigt (und) dhnelt das vorerwéhlte Verdienst (skr. Piinya) nicht (einmal) dem
hundertsten Teil dieses Verdienstes. Auch durch Maf3 (Hend.) und Zahl (Hend.) kann man es ganz und gar
nicht vergleichen“. Bei Tekin: ,oder dagegen wer, als Sohn von Edlen (skr.kulaputra) (oder) Tochter von
Edlen (Kuladuhitr)“ zudem ,friithere Verdienst“. Nobel: ,wenn da ein guter Sohn oder eine gute Tochter
(gar) das derartige Goldglanz-Sitra niederschreibt und es an jedem Halbmondstag mit ganzem Herzem
liest und rezitiert, so erreicht das vorher (genannte) Verdienst im Vergleich zu diesem Verdienst noch
nicht den hundertsten Teil, (ja) man kann es durch Errechnen und Vergleiche (liberhaupt) nicht
erreichen®.
813 §.35, UWB, steht hier zwar in Bezug zu Satz 25, den es aber nicht gibt, sodaf? dieser Hinweis von
Rohrborn sich auf diese Stelle in Satz 23 beziehen muf3. ,,oh“ ist auch angegeben fiir 374/11, 375/4,
377/14,378/23,379/7,381/22,382/15,383/1,383/13,384/4,386/17,388/21,389/12,389/17,
390/6,390/22,391/22,393/19, 394/4,395/11, 396/12 und 398/3.

399




Imaho bising alt1 otuz .. / Imaho, Flinftes Buch, Sechsundzwanzigster Abschnitt (395)
1-0gretingeli oyi sakinu tutgali otgliri

lehren loben bedenken behalten infolge von/seit

lernst zu loben, zu bedenken und zu behalten und aufgrund dessen dann,

2-yene adinaguka kingiirii nomlagali okit-

wieder anderen ausfiihrlich unterweisen rezitieren

wiederum anderens!4 ausfiihrlich lehrst

3-gali yarlikayur men tutuzur men 5 ne

befehlen ich anleiten/empfehlen ich :: was

und rezitierst8!5! Warum

4-liglin tip tiser . kalt1 men ongre uzun

fir sagen  sagen . wie ich frither lang

sagt man so? Wie ich frither auf dem langen

5-asankilig yolta bodisatavlar yoriginta

unzahlbar Weg Bodhisattva Wandel

Asamkhya (dauernden) Wegs16 des Bodhisattva-Wandels

6-yoriyur erken burkan kutinga katiglanur

Wandeln sein Buddha Segen/-Schaft bemiihen/ertragen

wandelte, zu einer Zeit, als817 ich mich um die Buddhaschaft

814 §.51 UWB, ,,adinagu=andere(r)“
815 Bei Radloff: ,]Jetzt, o hoher Brahma, befehle ich und beauftrage ich (euch) gemaf3 der in ihr enthaltenen
Dharma-Grundlage sich zu vertiefenund sie zu iiben, in Rede und Gedanken (sich an diese) zu halten und
darnach ferner sie Anderen ausfiihrlich zu verkiinden und zu erklaren®. Bei Réhrborn/Schulz: ,Daher, oh,
grofier Azrua, befehle ich nun, dass du dich gemaf der in diesem Gesetzeskleinod (skr. dharmaratna)
befindlichen Wurzel der Lehre tibst (Hend.), dariiber nachsinnst (Hend.), dann wiederum (es) anderen
ausfiihrlich predigst (und) erklarst“. Bei Nobel: ,Konig Brahman, deshalb veranlasse ich jetzt, dass ihr es
bemeistert, dessen eingedenk seid, es annehmt und festhaltet und es anderen ausfiihrlich erklart®.
816 §.225, UWB, , auf dem langen, Asamkhya-Weltperioden dauernden Weg".
817 §.433, UWB, ,wahrend, als...war*, fiir diese Stelle (395/6): ,als ich namlich...wandelte und um mich um
die Buddhaschaft bemiihte®.
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7-ugurta kalt1 alp er cerigke

Zeit/Gelegenheit wie schwer Mann Krieg

bemiihte, gleichsam wie ein heldenhafter8!® Mann zum Gefecht

8-tegir teg isig O0zimin esirkengsiz-

ankommen gleichsam/ nur wie lieb selbst grof3ziligig/ohne Bedauern

zieht, habe ich mein warmgewonnenes Selbst ohne Bedauern

9-in titip 1dalap bo montag sogangig tatig-

aufgeben aufgeben diese solche lieblich schmecken

aufgegeben und verlassen und diese derart lieblich schmeckende

10-hg nom erdinig bosguntum tutdum otri yene

Dharma Kostbarkeit erlernen behalten dann wieder

Dharma-Kostbarkeit gelernt, behalten, dann wiederum

11- adinlarka okitu nomladim . ulug azruaya

anderen rezitieren predigen .. grof3 Brahman

habe ich es anderen?!? zu rezitieren gelehrt820. Oh, Grof3er Brahma,

818 5,106, UWB, ,Krieger-, Heerfiihrer-, kriegstiichtig, tapfer*.
819 §,49 UWB, , die anderen”
820 Bei Radloff: ,Fragt man: weshalb? Ich selbst habe auf dem friiheren lange Asamkhya wahrenden Wege,
wahrend ich in dem Bodhisattva-Wandel wandelte und mich um das Buddhagliick abmiihte, wie ein Held
sich auf das (feindliche) Heer wirft, mein Leben schonungslos dahingegeben und fortgestofien und habe
diesen so herrlichen siif3en Biicher-Edelstein erlernt und gehalten und darnach ihn auch Anderen
erklarend verkiindigt“. Bei Rohrborn/Schulz: ,Warum? Als ich auf den friiheren, sehr langen (skr.
Asamkhya) Wegen, auf dem Wandel der Bodhisattvas, wandelte (und) zur Zeit, da ich mich fiir die
Buddhaschaft anstrengte, da gab (Hend.) ich meinen Kérper grof3ziigig auf, wie ein Held, der zum Heere
zieht, und habe dieses derart liebliche, stiffe Dharmakleinod (skr. dharmaratna) gelernt und behalten.
Dann habe ich es wiederum den anderen erklarend gepredigt”. Bei Tekin: ,wie ein tapferer Mann (und)
Soldat“. Bei Nobel: ,Weshalb? Als ich frither den Weg des Bodhisattvas wandelte, habe ich wie ein Held,
der in den Kampf zieht, ohne am Korper und am Leben zu hdangen, den derartigen ganz wunderbaren
Sitra-Konig weit ausgebreitet, angenommen und festgehalten, gelesen und rezitiert und den anderen
erklart und verkiindet”. M.ERDAL, S.469: fiir 395/4-10: “giving up my life ungrudgingly, as, e.g., a valiant
man goes to the army“und M.ERDAL, S.285: fiir 395/4: "While I was previously walking on the
bodhisattvas’ path along the world-age-long road and at a time when I was striving towards buddhahood I
grudgelessly gave up my life as, for instance, a valiant man goes to the army, and learned and kept this
treasure of a Sutra which is lovely to such an extent”. Ich konnte nur ,asan=fest, stabil“ und
»asanki=Dauer, Epoche“ ausmachen (Caferoglu, S.21/22). Letzteres, welches ohne Sanskritangabe auch
als philosophischer terminus technicus fiir eine ,Zeitdauer” angegeben ist, bezeichnet wahrscheinlich das
in den anderen Ubersetzungen (selbst bereits bei Radloff) verwendete ,Asamkhya“. Daher schlief3e ich
mich hier den bisherigen Ubersetzungen an.
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12- ingip ince ukgil . kalt1 birék altun

Danach/aber/trotz SO wissen . wie aber gold

verstehe es aber so: Wie aber, solange

13-tilgenlig ¢akravart iligler kan-

Rad Cakravartin Koénig  Herrscher

Cakravartin-Konigs-Fiirsten mit goldenem Rad

14-lar negeketegi  yirtingide bar erserler angaka tegis! yiti

Wieviele Welt sein  sein soviele sieben

auf dieser Welt bestehen, solange werden ihre sieben

15-erdinileri yme yitlinmezler yokadmaz-

Kostbarkeiten wiederum vergehen vernichten

Kostbarkeiten nicht vergehen oder verloschens22.

16-lar . kacan birok ¢akravart ilig kaca

wann immer/Sooft/Sobald aber Cakravart Konig entlaufen

Wann auch immer aber ein Cakravartin-Konig (aus dieser Welt) entfliehend

821 Ich iibersetze “neceke tegi...ancaka tegi“ als ,wielange...solange“, auch wenn ich nur den ersten Teil
ermitteln konnte (Caferoglu, S.135).
822 5,132, UWB, ,solange namlich Cakravartirajas mit goldenem Rad in der Welt lebendig sind, solange
werden auch ihre Kleinodien nicht vergehen®. Bei Radloff: ,,0 du grofder Brahma! Verstehe dies nun so!
Solange irgend welche Cakravarti-Konige und Chane mit goldenem Rade in der Welt gesund verweilen, so
lange verschwinden auch nicht die sieben Kleinode.“. Bei R6hrborn/Schulz: ,Oh, grofser Azrua, nun aber
verstehe es so: Zum Beispiel, solange Cakravartirajas mit goldenem Rad (skr. Suvarna-cakra) auf der Welt
lebendig sind, werden ihre sieben Kostbarkeiten (skr. saptaratna) nicht vergehen (Hend.)“. Bei Nobel:
,Konig Brahman, gleichwie (fiir) einen Cakravartin-Konig, solange er in der Welt als Koénig verweilt, die
sieben Kleinodien nicht verschwinden®. In den Anmerkungen bei Réhrborn/Schulz (5.99-113): ,altun
tilganglag cakravart iliglar=Cakravartirajas mit goldenem Rad". Cakravart ilig entspricht dem skr.
Cakravartiraja (oder kiirzer cakravartin) ,ein Konig, der das Rad (vgl. unten) rollen lasst“. Das ist die
Bezeichnung eines mythischen Weltherrschers, der sieben Kleinodien (oder Kostbarkeiten) besitzt (vgl.
Anm. 369,12). Von diesen sieben Kleinodien ist das erste ein himmlisches, goldenes Rad, welches der
cakravartin Uber die Erde wie ein Sonnenrad dahinrollen lasst, und wo immer es stehen bleibt, dort
schlagt er mit seiner ganzen Heeresmacht seinen Wohnsitz auf. Der cakravartin hatte tausend S6hne und
trug an seinem Korper die 32 grofden und die 80 kleinen Kennzeichen. Er war das weltliche Gegenbild des
Buddha (vgl. HH. S.150a; M. Winternitz II S.35 und SH. S.303a)“. Und ebendort: ,asan =wohlbehalten,
lebendig, heil”. (<mp. “s'n, vgl. UJb Bd. V, S.412)".
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17-kiyilguca erser otri yiti erdini-

sich zur Seite neigen sein dann sieben Kostbarkeiten

sich zur Seite neigt (und so stirbt), dann vermindern sich seine sieben Kostbarkeiten

18-leri yme 0zin ok yitlintrler

wiederum selbst SO vergehen

und vergehen selbst wiederum so

19-yokadurlar . anculayu yme birok bo

verloschen .. auf solche Art wiederum  aber diese

und verldschen derartig823. Auf solche Art wiederum ist es aber (auch) mit dieser

20-nom erdini neceke tegi yirtinciide bar

Dharma Kostbarkeiten  wieviel auch immer Welt sein

Dharma-Kostbarkeit bestellt: Solange wie sie in der Welt besteht,

21-erser ancaka tegi tizeliksiz 1duk nom-

sein soviele uniibertrefflich heilig Dharma-

solange werden uniibertreffliche, heilige Dharma-

22-lug erdiniler yme yitlinmegey yokad-

Kostbarkeit =~ wiederum nicht vergehen nicht verléschen

Kostbarkeiten wiederum nicht vergehen und verléschensz+.

823 Bei Radloff: ,Wenn aber ein Cakravarti-Konig (der Welt) entflieht und zusammenbricht, dann
verschwinden die sieben Kleinoden von selbst”. Bei Rohrborn/Schulz: ,Sobald aber ein Cakravartiraja
stirbt (wrtl.: sich zur Seite neigender: (qiyil-), dann vergehen (Hend.) auch seine sieben Kostbarkeiten von
selbst“. Bei Nobel: ,wenn (aber) dieser Konig dahingeht, auch das, was an den sieben Kleinodien
vorhanden ist, von selbst dahinschwindet und vergeht“. In den Anmerkungen bei R6hrborn/Schulz (5.99-
113): ,qiy(1)1-“sich zur Seite neigen->sterben”, vgl. AGr.“. Fiir diese Stelle M.ERDAL, S.496: fiir 395/12-17:
”As long as, for one, the golden wheeled cakravartin kings are on earth, their seven diamonds will not
disappear; if, however, a cakravartin king should, at any time, be about to go and die, then his seven
diamonds will also by themselves be annihilated”.
824 Bei Radloff: ,Ebenso so lange wie dieser Biicher-Edelstein vorhanden ist, solange werden die
uniibertrefflichen heiligen Biicher-Edelsteine nicht verloren gehen®. Bei Ro6hrborn/Schulz: ,Und ebenso
nun, solange dieses Gesetzeskleinod auf der Welt besteht, werden die uniibertrefflichen, heiligen
Gesetzeskleinodien nicht vergehen (Hend.)“. Bei Nobel: ,(ebenso) werden, Kénig Brahman, solange dieser
ganz wunderbare Sutra-Konig Goldglanz in der Welt verweilt, die allerhdchsten Dharma-Kleinodien ganz
und gar nicht dahinschwinden®.
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23-magay .. kagan birok  bo nom erdini yitlin-

Wann auch immer/Sobald/Sooft aber diese  Dharma Kostbarkeit
vergehen

Sobald aber diese Dharma-Kostbarkeit vergeht und

24-ser yokadsar

verloscht
verloscht,
(396)
1-6tri adin nomlug erdiniler yme barca
dann andere Dharma Kostbarkeiten wiederum alle

dann werden andere Dharma-Kostbarkeiten wiederum alle in grofder Anzahl

2-orun orun sayu yitlingey yokadgaylar

Ort Ort Zahl vergehen verloschen

und an vielen Orten vergehen und verloschens2s.

3-an1 liclin bo nom erdinig bir uclug

ihn fir diese Dharma  Kostbarkeit ein Spitze

Deswegen ist es notwendig, diese Dharma-Kostbarkeit aufmerksam (einspitzig)

4-siiziik kongiilin bosgunmis tutmis oki-

rein Bewufdtsein erlernen behalten rezitieren

mit reinem Gemiit zu lernen, zu behalten, zu rezitieren,

5-mis sozlemis esidmis tinglamis otgliri

aufsagen horen zuhOren infolge von

zu sprechen, zu vernehmen und zuzuhéren; und sie infolge dessen,

825 Bei Radloff: ,Wenn aber dieser Biicher-Edelstein verloren geht, so werden auch alle tibrigen Biicher-
Edelsteine aller Orten verloren gehen®. Bei Rohrborn/Schulz: ,Sobald aber dieses Gesetzeskleinod
(gemeint ist das Altun yarug) vergehen (Hend.) sollte, dann werden auch alle anderen Gesetzeskleinodien
tiberall vergehen (Hend.)“. Bei Nobel: ,wenn (aber) dieses Siitra nicht mehr vorhanden ist, dann werden
sie allenthalben verschwinden und versinken®.
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6-yene adinaguka okitu nomlamis

wieder anderen rezitieren predigen

wiederum anderen?2é zu rezitieren zu lehren,

7-bitimis bititmis kergek

schreiben schreiben lassen  notwendig

zu schreiben und schreiben zu lassen8?27.

8-in¢ip katiglanmak paramit icinte

Danach/aber/trotz Anstrengen/Bemiihen Paramita inmitten

Dann iiberragt und bewaltigt das Verdienst an guten Taten auch das

9-et’ 6zlg isig ozug esirkemedin

Korper lieb selbst freigiebig

unermiidlich828 bemiihte Verdienst

10-ertiniiksiizin katiglanmis buyanta bo

unermiidlich bemiihen Verdienst diese

des sich im Paramita der Anstrengung

11-buyan edgi kiling utar yigediir . anin

Verdienst gut Tat besiegen liberragen .. ihn

ohne seinen Korper und warmgewonnenes Selbst Einzusparens82®. Daher

826 §.51 UWB, ,,adinagu=Abstraktum auf ,gu-“ zu einem Verb ,adina-=(freudig) verwundert sein, (erfreut)
beeindruckt sein“. Wahrscheinlich Kollektivbildung von ,adin=anderer*.
827 Bei Radloff: ,Deshalb muss man diesen Biicher-Edelstein mit aufmerksamem gelauterten Sinne
erlernen, halten, lesen, rezitieren und mitanhoren und darnach ihn auch Anderen erklarend verkiinden,
ihn abschreiben und abschreiben lassen®. Bei Rohrborn/Schulz: ,Darum muf3 man dieses Gesetzeskleinod
mit aufmerksamen, reinem Herzen lernen, behalten, lesen, rezitieren (und) anhéren (Hend.) und dann
wiederum mufd man (es) den anderen mitteilend predigen, (es) schreiben (und) schreiben lassen”. Bei
Nobel: ,Darum soll man diesen Sutra-Konig aufmerksamen Sinnes anhéren, annehmen und festhalten,
lesen und rezitieren, ihn anderen erklaren und verkiinden und ihn eifrig niederschreiben lassen®.
828 §.430, UWB, ,unverdrossen, unermiidlich sich anstrengen (u.d.)“.
829 Bei Radloff: ,So wird diese heilsame Guttat und das Heil, das man dadurch erlangt, das Heil der
unermiidlichen Anstrengung, in der Paramita der Anstrengung, ohne sich um den Koérper und das Leben
zu kiimmern, weit libertreffen“. Bei Rohrborn/Schulz: ,,(Nun) aber, dieses Verdienst (Hend.) (skr.Plnya)
ist (weit) iberlegen (Hend.) demjenigen, in der Tugend der Anstrengung (skr. virya -Paramita) sich ohne
Schonung fiir Kdrper und Leben unermiidlich anzustrengen®. Bei Nobel anders: ,,(man soll) die Paramita
Energie iiben und darf (darum) nicht am Kérper und am Leben hingen und darf keine Miithen und
Beschwerden scheuen®.
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12-ulug azruaya kim manga nomlug sliz-

grofd Brahman wer mir Dharma rein

sollen, oh, Grof3er Brahma, welche auch immer, mit reinem,

13-k kirtgling kongiilliig titsilarim erser

aufrichtiger Bewufstsein  Schiiler sein

aufrichtigem Gemiit seiend , meines Dharmas?3° Schiiler sein sollten,

14-olar barca bo yarligca katiglansunlar

ihn alle dieser Unterweisung sie sollen sich anstrengen

diese sollen sich alle gemaf3 dieser Unterweisung bemiihen.”

15-tip yarlikadi 5 :: :: otri ol tidiin

sagen erlautern :: 5 5 dann diese Zeit

: So sagend, erlduterte er#3!. Dann haben zu dieser Zeit,

16-ulug azrua tengri kamag azrua

grofd Brahman Gott alle Brahman

der grofée Brahma-Gott mit der gesamten Brahma-

17-kuvragi birle hormuzta tengri

Gemeinde zusammen Indra Gott

Gemeinde und mit dem Indra/Hormuzta-Gott

830 Hier konnte ,Dharma“als ,Lehre” iibersetzt werden.
831 Bei Radloff: ,Deshalb, o grofRer Brahma, mégen alle meine mir in der Dharma mit geldutertem
glaubigen Sinne anhadngenden Schiiler diesem Befehle gemaf3 sich anstrengen! So geruhte er zu sprechen®.
Bei Rohrborn/Schulz: ,,Darum, oh, grofder Azrua, was meine der Lehre geweihten, reinen, glaubigen
Schiiler betrifft, sie sollen sich alle gemaf3 dieser Predigt anstrengen.” So geruhte er zu sagen”. Bei Tekin:
»Aezrua, (wieviel) ich (auch) reinherzige, glaubige Schiiler der Lehre habe“. Bei Nobel: ,In diesem
hervorragensten der Verdienste sollen sich meine Jiinger in dieser Weise mit Eifer {iben und es meistern®.
In den Anmerkungen bei R6hrborn/Schulz (S.99-113): ,manga...titsilarim drsar=was meine Schiiler
betrifft“. Die Verwendung von ar- ,sein“ in dieser Bedeutung ist hdufig. Die Konstruktion dient nur zur
Hervorhebung des Subjekts”.
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18-tort maharang tengriler birle ulati

vier Maharang Gotter zusammen ferner

und den Vier Maharang¢-Gotternd32 zusammen, und ferner

19-kamag yekler kuvragi yme tiikel

alle Damonen Gemeinde wiederum voll

die gesamte Gemeinde der Ddmonen wiederum,

20-bilge tengri tengrisi burkanning bo

wissen Gott Gott Buddha diese

diese derartige Erlauterung des voll-erkennenden Gottes der Gotter, Buddha,

21-yarhgin esidip terkin tavrati alku-

Erlauterung/Erlaf3 horen schnell rasch alle

vernehmend, sich schnell und rasch simtlich833

22-gun barca kenti kentii 0z 0z orunlarintin

alle selbst selbst eigen- eigen- Orte

alle selbst von ihren eigenen, urspriinglichen Sitzplatzen

23-0ru turup birtin singar éngnin-

oben erheben einseitig  rechts Schulter

erhoben und einseitig an der rechten Schulter

24-lerinteki tonlarin acinip ong tiz-

Gewander/Hosen  offnen rechtes Knie

die Gewander geoffnet834, ihre rechten Knie

832 Diese -das anstehende Elfte Kapitel und das sechste Buch bestimmenden- ,Vier Weltenhiiter werden
an dieser Stelle zum ersten Mal genannt.
833 5,105, UWB, ,insgesamt".
834 § 472 UWB, “Gewand offnen; und: sie 6ffneten ihre Gewander an einer Schulter*”.
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Imaho bising yiti otuz.. / Imaho, Fiinftes Buch, Siebenundzwanzigster Abschnitt (397)
1-lerin ¢okitip ayalarin kavsurup

hinknien Hand zusammenbringen

gebeugt, die Handflachen zusammengelegt

2-tengri tengrisi burkanka ince tip

Gott Gott Buddha SO sagen

und ertonten dem Gott der Gotter, Buddha, auf folgende Art

3-otlintiler . ati kotriilmis ayagka

erténen . Namen emporgehoben verehrt

sagends®3s: ,Mein verehrungswiirdiger,

4-tegimlig tengrim . biz kamagun arkasi

wirdig mein Gott . wir alle Schar/Gemeinde

ruhmreichers3é Gott, wir als gesamte Gemeinde83”

835 Bei Radloff bis hier: ,Darauf erhoben sich zu jener Zeit der Gott Brahma, der Gott Indra und die vier
Maharaja-Gotter und mit ihnen die iibrige Yaksa-Schar, als sie diesen Befehl des vollkommen weisen
Gottes der Gotter Buddha vernommen hatten, alle insgesamt schnell jeder von dem eigenen Platze,
offneten nach rechts die auf ihrer rechten Schulter befindlichen Kleider, beugten ihre rechten Knie, legten
ihre Handflachen zusammen und sprachen so zu dem Gotte der Goétter Buddha:“. Bei Rohrborn/Schulz:
»,Darauf, nachdem zu jener Zeit der grofde Azrua Gott mit der ganzen Azrua-Schar, dem Gott Indra, den vier
Maharaja-Gottern und mit der ganzen Damonenschar die Predigt des vollkommen weisen Gottes der
Gotter, Buddha, gehort hatte, erhob sich jeder schnell (Hend.) selbst von seinem eigenen Sitz, 6ffnete
einseitig sein Gewand auf seiner rechten Schulter, beugte sein rechtes Knie, legte seine Handflachen
zusammen, (und) sagte ergebenst zum Gott der Gétter (skr. devatideva), Buddha, so:“. Ahnlich bei Nobel:
»Zu jener Zeit erhoben sich der Gotter-Kénig Mahabrahman und die unermesslich (vielen ) Scharen der
Brahmans, der Herr SAKRA, die vier Kénige und die Yaksas alle von ihren Sitzen, entblossten die rechte
Schulter, stellten das rechte Knie auf die Erde, legten die hohlen Handflachen zur Verehrung aneinander
und sprachen zu Buddha“. In den Anmerkungen bei R6hrborn/Schulz (S.99-113): ,tért m(a)xarang
t(d)ngrilar (skr. catur-Maharaja)=vier Majestiten”. Im Buddhismus werden die Wesen Klassifiziert (vgl.
Anm. 366,11: fiinf Existenz-Formen). Gotter leben zwar in einer gliicklicheren Sphare als die tibrigen. aber
auch sie sind dem bestindigen Wiedergeborenwerden, Altern und Sterben unterworfen wie die Menschen
und alle anderen Wesen. In der Gotterwelt (skr. devaloka) werden diese Catur-Maharaja in die unterste
Stufe gesetzt. Sie hiiten die Welt vor Gefahren, daher heif3en sie auch Weltenhiiter. Im AYS sind der 11.
und 12. Abschnitt ihnen gewidmet.“; und ,,ydk=Damon"“. Die Ableitung von skr. Yaksa ist noch immer
umstritten. In TT VI, Anm. 131, finden wir eine tiirkische Ableitung vorgeschlagen, namlich aus yi-/ya-
Lessen, fressen”.”.
836 Im Uigurischen ,mit Namen, der emporgehoben/ruhmvoll“ ist.
837 5.198, UWB, ,insgesamt, alle, ganz; wir alle...wiinschen ergebenst”. Siehe auch 370/20.
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5-bo altun ongliig yaruk yaltrikhig

diese gold Farbe Glanz ausstrahlen

wollen, durch diese ,,Goldfarbigen Glanz ausstrahlender,

6-kopda kotrilmis nom iligi athg nom

voll emporgehoben Dharma Konig genannt Dharma

voll emporgehobener Dharma-Kénig“ genannte Dharma-

7-erdinig tengrim sizing yarlikamis

Kostbarkeit mein Gott euch unterweisen

Kostbarkeit, so wie ihr mein Gott es gnadigst

8-1duk yarligingizca kilu tegingeli

heilig eurem Erlafd gemaf,  machen erlangen

heilig unterwiesen habt zu erstreben,

9-kut kolu kiistis Oriti teginiir biz

Heil/Gliick erbitten Wunsch erzeugen erstreben wir

den Wunsch erzeugen, erreichbares Heil zu erbittensss.

10-yene yme tengrim bo nom erdinig nomladagi

wieder wiederum mein Gott diese Dharma Kostbarkeit predigen

Aufierdem, mein Gott, wollen wir wiederum diejenigen Prediger

838 Bei Radloff: ,Du Hochgepriesener, du Monch und Herr! Wir, der gesamte Samgha, werden, o Herr, den
von euch erlassenen heiligen Befehlen gemaf3 diesen , der im goldfarbenen Glanze funkelnde, iiber Alles
erhabene Siitra-Konig“ genannten Biicher-Edelstein durchfiihren und betend (zu ihm) den Wunsch ganz
erheben”. Bei R6hrborn/Schulz: ,Mein erhabener, verehrungswiirdiger Gott, wir alle (Hend.) geloben
(Hend.) mit Ehrfurcht, dass wir in Bezug auf dieses Sutra-Kleinod, genannt *Goldfarbener, glanzvoller
(Hend.), iiber alles erhabener Siitra-Konig’, (alles) mit Ehrfurcht tun (wollen) gemaf$ eurer heiligen
Predigt, die ihr, mein Gott, gepredigt habt". Bei Tekin: ,um in Bezug auf dieses goldfarbige, glanzvolle, von
allen emporgehobene Siitrakonig genannte Gesetzeskleinod, mein Gott, gemass euerer heiligen Predigt,
die ihr gehalten habt, (alles) ehrfurchtsvoll auszufiihren, erbitten wir ehrfurchtsvoll Segen (und)
erwecken (dafiir den) Wunsch®. Bei Nobel: , Erhabener, wir alle wollen diesen ganz wunderbaren Sttra-
Text Goldglanz beschiitzen und weit ausbreiten®.
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11-nomgi83? dintarlarig . stziik kirtgling

Predigt Geistesmanner . rein glaubig

und Geistesmanner behiiten, die diese Dharma-Kostbarkeit lehren. Von mit reinem,

12-kongiilin esidteci upasl upasanglar-

Bewuf3tsein/Herz horen Laienbriider Laienschwestern

frommem Gemiit vernehmenden Laienbriidern und Laienschwestern,

13-1g kop torlig adalarin tudalarin tarka-

voll alle Gefahren Bedrohungen entfernen

wollen wir alle Gefahren und Bedrohungen entfernen8+0

14-ru . alp agir emgeklerin kiteri urig

schwer grofd Leiden wegschaffen lange

und starke schwere Leiden8*! hinwegschaffen,

15-uzati kiiyi kiizetl tutalim . bo nom

standig behiiten beschiitzen  behalten . diese Dharma

ferner wollen wir sie lange und standig zu behiiten und zu beschiitzen bewahrens42. Die diese Dharma-

839 Fiir ,nome1“ bei Caferoglu, S.137: ,Predigt”. Sinn ergeben aber die ,Prediger”. Daher schlief3e ich mich
den bisherigen Ubersetzungen an, auch wenn in der zweiten Spalte nur die bei Caferoglu ermittelte
JPredigt* angezeigt ist. Wie aus ,ud-=folgen“ der ,ud¢i=Fiihrer, Hirte“ abzuleiten ist, so ist hier aus
»~nomlamak” der ,nomg¢1“ abzuleiten; somit: ,nomlada¢1 nom¢i=predigende Prediger*.

840 §,44 UWB, ,indem wir alle ihre Note entfernen®.

841 5,66 UWB, ,von ihren schweren, peinvollen, bitteren Leiden (u.a.); und UWB, S.106, ,schwierig, schwer,
gefahrlich®.

842 Bei Radloff: ,Ferner wollen wir auch die Prediger und Geistlichen, die diesen Biicher-Edelstein
verkiindeten und die mit gelautertem glaubigen Sinne zuhdrenden Laienbriider und Laienschwestern,
ihre Schaden und Drangsale zerstérend und ihre gewaltigen schweren Leiden beseitigend, stets behiiten
und beschirmen!“. Bei Rohrborn/Schulz: ,Ferner wollen wir auch, mein Gott, die Prediger (und) die
Gesetzeskundigen, die dieses Gesetzeskleinod predigen, die Laienbriider (skr.Upasaka) und
Laienschwestern (skr. Upasika), die mit reinem, glaubigem Herzen zuhoren, indem wir ihre simtlichen
Gefahren (Hend.) entfernen, und ihre schweren (Hend.) Qualen abwenden, lange (Hend.) behiiten
(Hend.)“. Bei Tekin: “Ubrigens...“. Bei Nobel: ,und wenn die ihn verkiindenden Dharma-Lehrer
Schwierigkeiten haben, so wollen wir diese ginzlich beseitigen, (die Dharma-Lehrer) mit allem Guten
ausstatten lassen, (wollen veranlassen, dass) sie mit gutem Aussehen und Kraft wohl versehen sind, dass
ihr Disputiervermogen ohne Hindernisse ist und dass ihr Korper und Geist ruhig sind“. Bei
Roéhrborn/Schulz, Anmerkungen (S.99-113): ,,upasi upasanc ,Laienbruder, Laienschwester*. Die
buddhistische Gemeinde quvrag (=skr.Samgha) besteht aus vier Teilen: 1.Toyin, ,Ménch=skr.bhiksu;
Bettler”; 2.Samnanc, ,Nonne; bhiksuni, Bettlerin®; 3.Upasi, ,Laienbruder”, Upasaka; 4.Upasanc,
»Laienschwester*, Upasika; Bursong quvrag (=skr. Samgha) bildet zusammen mit but (=skr. buddha, vgl.
Anm. 362m23) und dram (<skr. dharma) die ii¢ ardini ,drei Kleinodien“ (skr. triratna)“.
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16-erdinig ayayur agirlayur ilte ulusda

Kostbarkeit verehren verehren Land Stadt

Kostbarkeit verehrenden®4? und wiirdigenden Reiche und Lander,

17-ag kiz ig kegen yagi yavlak

Hunger Not Krankheit  Seuche feindselige Feindschaft

wollen wir vor Hungers44, Not, Krankheit, Seuchen und Gefahren bosartiger Feindschaft

18-adasin yagutmalim . lidstz yiil yag-

Gefahr nicht anziehen .. zeitlos Wind Regen

fernhalten8+s. Wir wollen des unzeitigen Windes und des Regens

19-mur adasin yme kilmalim . incip bo

Gefahr wiederum  nicht machen .. Danach/aber/trotz diese

Gefahr wiederum nicht macheng4é. Danach wollen wir diese,

20-nom erdinig ayayur agirlayur tinhglarig

Dharma Kostbarkeit verehren verehren Lebewesen

die Dharma-Kostbarkeit verehrenden4? und hochachtenden Lebewesen,

843 5,67 UWB, ,ehrfiirchtig, andachtig, respektvoll; mit respektvoller Verehrung“ und S.290-292, ,aya-
=huldigen, verehren, Verehrung erweisen” fiir 369/4, 397/16 und 20 und 21, ,Lebewesen die diesem
Kleinod huldigen (u.4.)“ auch fiir 393/15, 402/14: ,man muss diesem Prediger und Lehrer huldigen und
dienen®, 403/6 und 403/7: ,wer...diesem gepredigten Siitra dient und huldigt..., wir wollen diesen Kénig
stets verehren und beschiitzen®, und auch fiir 403/10.
844 §.37UWB, ,,ac+amgak=Hunger-Qual“, somit hier auch moglich ,,Hungers-Not".
845 §.44 UWB, ,wir wollen diesem Lande nicht die Not von Hunger und Teuerung, Krankheit und Feinden
nahekommen lassen®. Bei Radloff: ,Wir wollen dem Staate, welcher diesen Biicher-Edelstein ehrt und
hochachtet, keine Schaden von Hungersnot, Krankheiten und Seuchen von Feinden und Bésewichtern
nahekommen lassen!“. Bei Rohrborn/Schulz: , Einem Lande, wo dieses Gesetzeskleinod verehrt wird
(Hend.), wollen wir keine Bedriickung durch Hunger, Not, Krankheit (Hend.) und Feinde (Hend.) nahe
kommen lassen”. Bei Tekin: ,,Gefahr des Hungers, der Qual, der Krankheiten (und) der Feindseligkeiten®.
Bei Nobel: ,Dann wird die ganze horende Gemeinde Wohlergehen erlangen. Wenn in dem Reiche
(Menschen) vorhanden sind, die durch Hungersnot oder Feinde und Rauber oder durch Nichtmenschen
Leiden und Schadigungen erfahren, dann wollen wir mit den gottlichen Scharen alle sie schiitzen und
veranlassen, dass die Bewohner des (Reiches) Wohlsein, Wohlstand und Gliick (geniefden) und dass sie
von keinen plétzlichen Ubeln heimgesucht werden. All das ist unsere und unserer gottlichen Scharen
Macht*“.
846 §.44 UWB, ,wir wollen auch nicht durch unzeitgeméafien Wind oder regen Not bereiten“. Bei Radloff:
»Wir wollen ihnen keine Schaden mit unzeitigen Winden und regen zufiigen!“. Bei R6hrborn/Schulz: ,Wir
wollen auch keine Gefahr ungiinstigen Windes und Regens anrichten®. Nicht so bei Nobel (méglich:
,plotzliche Ubel“ aus dem vorherigen Satz).
847 5,67 UWB.
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21-biz yme olarni ayayu agirlayu tuta

wir wiederum diese verehren verehren behalten

wiederum zu verehren und hochzuschéatzen, zu bewahren erlangen,

22-teginelim tengrim tip otiintiler

erlangen mein Gott sagen ertonen

mein Gott.” : So sagend erklangen sie88.

23-otri tengri tengrisi burkan azrua

Dann Gott Gott Buddha Brahman

Daraufhin hat der Gott der Gotter, Buddha, mit Brahma

(398)
1- tengri basin ol kamag tengriler-
Gott Kopf dieser alle Gotter

als Gotter-Spitze dieser aller Gotter,

2- ning bo otiiglerin esidi yarlikap ince

diese Bitten horen gnadigst SO

diese Wiinsche vernehmend gnadigst auf diese Art

3-tip yarlikadi . edgi edgi sizler kamag

sagen erlautern . gut gut ihr alle

sagend dargelegts+: ,Gut, Gut, oh, ihr alle

848 Bej Radloff: ,Wir wollen die Lebewesen, die diesen Biicher-Edelstein ehren und hochachten, auch
ehren und hochachten. O Herr! So sprachen sie“. Bei Rohrborn/Schulz: ,Wir wollen aber auch diejenigen
Lebewesen, die dieses Gesetzeskleinod verehren (Hend.), stindig ehrfurchtsvoll verehren (Hend.)“ So
sagte ergebenst (jeder)“. Bei Nobel: ,Wer diesem Siitra-Text Huldigung erweist, dem wollen wir auch Ehre
und Huldigung nicht anders als dem Buddha erweisen.

849 Bei Radloff: ,Als der Gott der Gotter Buddha die Rede des Gottes Brahma an der Spitze und des ganzen
Gottersamgha vernommen hatte, sprach er so:“. Bei Rohrborn/Schulz: ,Darauf, nachdem der Gott der
Gotter, Buddha, diese Bitten aller jener Gotter mit Gott Azrua an der Spitze zu héren geruht hatte, geruhte
er so zu sagen:“. Bei Nobel: ,Zu jener Zeit sprach Buddha zum Goétter-Kénig Mahabrahman, zu den Scharen
der Brahmans, den vier Konigen, den Yaksas usw.".
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4- toziin tengrilere . bir erser bo nom erdining

edel Gotter .. eines sein diese Dharma Kostbarkeit

edlen Gotter, zum Einen habt ihr diese Dharma-Kostbarkeit

5- esidgeli boltunguz . ikinti erser

Horen sein .. Zweitens sein

vernehmen konnen, zum Zweiten ist,

6-yene bo nom erdining nomlada¢1 tutdagi  toz-

wieder diese Dharma Kostbarkeit = predigen behalten von Edlen

dafd ihr wiederum wiinscht, die edle Gemeinde, der diese Dharma-Kostbarkeit

7-linler kuvragin kiiyi kiizetl tutgali

Gemeinde beschiitzen behiiten behalten

Lehrenden und Behaltenden, zu bewachen, zu behiiten und bewahren8so.

8- otiintiingiizler . kim sizler bo iki

erbitten .. wer ihr diese zwei

Wer von euch, durch diese zwei

9-torliig ugurin tlgiilengsiz tenglencsiz

Arten Gelegenheit unvergleichlich unmefibar

Arten Gelegenheit, unvergleichliche, unmefibare und grof3artige

10- ulug torlig buyan edgi kiling kazgantingiz-

grofde Arten Verdienst Gute Tat gewinnen

Verdienste und gute Taten erworben hat,

850 Bei Radloff: ,Es ist gut, es ist gut, ihr gesamten trefflichen Gotter! Erstens, dass ihr bereit seid diesen

Blicher-Edelstein zu horen und zweitens, dass ihr versprochen habt, die diesen Biicher-Edelstein

Verkiindigenden und die ihn haltende Versammlung der Trefflichen zu beschiitzen und zu beschirmen®.

Bei Rohrborn/Schulz: ,,Gut, gut! Oh ihr edlen Gotter alle, erstens habt ihr dieses Gesetzeskleinod horen

konnen. Zweitens wiederum habt ihr ehrerbietig gesagt, dass ihr immer behiiten (Hend.) wollt die Schar
der Edlen, die dieses Dharma-Kleinod predigen und behalten®. Bei Tekin: ,Euch die Schar der Edlen, die
dieses Gesetzeskleinod predigen und behalten, standig zu behiiten angeschickt®. Bei Nobel: ,Gut so, gut so,
dass ihr diesen sehr tiefen und wunderbaren Dharma vernommen habt und dass ihr weiterhin auf diesen

ganz wunderbaren Sutra-Koénig den Sinn richtet, ihn beschirmt und das Siitra festhaltet”.
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11-lar . bo Otliinmis otliglingiizlerni kop

diese ertonte Bitten voll
deren ertonte Wiinsche
12-torlig ugurin taplayur men tip
Art Gelegenheit/Zeit gewdahren ich sagen

gewahre ich voll zu allen Arten an Gelegenheiten.” : So sagend,

13-yarlikadi . otri azrua tengri kamag

hat erlautert .. auflerdem Brahman Gott alle

erlduterte ers51, Dann haben der Brahma-Gott und alle

14-tengriler tengrisi burkanning

Gotter Gott Buddha

anderen Gotter, diese Erlauterung Buddhas

15-bo yarligin toptlerinte tuta pancamandal

diese Unterweisung  aufihren Hauptern  halten Pancamandala

auf ihren Hauptern haltend, in die fiinf Kreise (Kreispunkte) des (fiinffachen) Mandala sich verneigend,

16-bis tilgenin yinglri toplin yukiiniip iki

finf Kreislauf sich verneigen Haupt verbeugen zwei

ihren Scheitel verbeugend, sich zum zweiten Mal wieder

17-leyt yene 0z 0z kurlarinca keziglerin

wieder eigen- eigen- Aufeinanderfolge  Reihenfolge

auf die, ihrer eigentlichen, urspriinglichen Reihenfolge gemafien, Platze

851 Bei Radloff: ,Durch diese beiden verschiedenen Versprechungen habt ihr unermesslich und
unabwagbar grofie verschiedene heilsame Guttaten erworben. Diese von euch ausgesprochene Rede
gefallt mir in allen verschiedenen Beziehungen, so geruhte er zu sprechen”. Bei Rohrborn/Schulz: Thr habt
durch diese zweierlei Griinde unermefiliche (Hend.), grof3e, verschiedenartige Verdienste erworben.
Diese eure dargebrachten Bitten billige ich in jeder Hinsicht“ So geruhte er zu sagen”. Bei Tekin: ,diese
zweierlei Gelegenheiten“. Bei Nobel nur ein Gesamt-Verdienst: ,,(Dadurch) werdet ihr unbegrenztes und
ganz ausgezeichnetes Verdienst erwerben und schnell die allerhdchste vollkommene Bodhi vollenden®.
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18-ce olurtilar 5 altun ongliig

sein :: gold Farbe

begeben?s2. Das im ,Goldfarbigen

19-yaruk yaltriklig kopda kotriilmis nom

Glanz ausstrahlen voll emporgehoben Dharma

Glanz ausstrahlender, voll emporgehobener Dharma-

20-iligi athg nom bitigde tort

Konig genannt Dharma Buch vier

Koénig" genannten Dharma-Buch, ,Das Bewachenss3 der

21-maharang tengriler tengri yalanguk kuvragin kor-

Maharang Gotter Gott Mensch Gemeinde

Gotter- und Menschen- Gemeinde durch die vier Maharang-Gotter

22- mek athg bir yigirming bolik

sehen  genannt ein zwanzig teil

genannte, Elfte Kapitel854.

852 Bei Radloff: ,Darauf verbeugten sich der Gott Brahma und alle Gotter insgesamt, diesen Befehl des
Gottes der Gotter Buddha auf ihren Scheiteln haltend, mit den fiinf Rddern in dem Mandala, mit ihren
Scheiteln sich niederwerfend und setzten sich abermals nach ihrem Range und ihrer Reihenfolge nieder”.
Bei Réhrborn/Schulz: ,,Dann hielten Gott Azrua (und) alle Gotter diese Predigt des Gottes der Gotter,
Buddha, aufihren Scheiteln; mit den fiinf Kreisen (skr. Mandala), (d.h.) mit den fiinf ,Radern” (skr. panca-
cakrani, d.h. mit beiden Knien, Ellbogen und Stirn), machten sie alle (?) eine Prostration und verneigten
sich mit dem Scheitel; und dann setzte sich jeder wiederum nach der Reihenfolge (d. h. an seinen ihm
zukommenden Platz)“. Bei Tekin: ,mit ihren ganzen Kreisen (skr. Mandala), (d.h.) den fiinf Ridern (skr.
panca-cakrani) (d.s.: zwei Knie, zwei Ellbogen und die Stirn)...ihren Scheiteln“. Nicht so bei Nobel:
»,Nachdem Konig Brahman usw. diese Rede des Buddha vernommen hatten, freuten sie sich sehr und
nahmen sie mit Verneigung entgegen®. In den Anmerkungen von Rohrborn/Schulz: , kdsig=Reihenfolge*.
Fiir -g vgl. UJb Bd. XIV, S.207.“
853 Wortlich steht im Uigurischen ,sehen®, welches hier aber sinngemaf3 mit ,bewachen” wiedergegeben
wird (so wie im Englischen ,to watch“ neben dem , Erblicken” auch das ,,Bewachen“ bedeuten kann).
Dafiir spricht auch der Schlufd (Fragment 403/Satz 19), in dem diese Stelle im Titel des Elften Kapitels als
Lkiimek=beschiitzen“ wiedergegeben wird. Siehe auch die uigurische Erlauterung 401/8-10.
854 Fiir das ab hier beginnende Elfte Kapitel ist im Deutschen wie auch schon fiir das Siebte und Achte
Kapitel nur die Ubersetzung von Radloff erhaltlich. Abweichungen von dieser (meiner) Ubersetzung von
seiner werde ich wie bisher durch Angabe in Fufdnoten darstellen. An geeigneten und/oder notwendigen
Stellen werde ich auch die chinesische Ubersetzung nach I-Tsing in ihrer deutschen Ubersetzung nach
J.Nobel hinzuziehen. Bei Radloff lautet der Titel dieses Kapitels: , In dem Siitra-Buche, das ,der in
goldfarbenem Glanze funkelnde, iiber Alles erhabene Stutra-Konig“ genannt wird, das elfte Kapitel, welches
»das Schauen der vier Maharaja-Gotter auf den Gotter- und Menschen-Samgha“ betitelt ist“. Bei Nobel:
»Das Hinschauen der vier Himmelskonige auf die Gotter und Menschen®.
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23-ol idiin vaysiravani maharancg dartiras-

diese Zeit Vaisravana Maharang Dhrtarastra-

Zu dieser Zeit erhoben sich der Vaisravana-Maharang, der Dhrtarastra-

24-tin  maharang virudaki maharancg virupaksi

Maharang Virtidhaka Maharang Virtipaksa

Maharang, der Viridhaka-Maharang und der Viripaksa-

Imaho bising sekiz otuz .. / Imaho, Fiinftes Buch, Achtundzwanzigster Abschnitt (399)
1-maharang . bo tort maharancg tengriler

Maharang . diese vier Maharang Gotter

Maharang, diese vier Maharang-Gotter,

2- ikileyi yene yumgl 0z 0z orun-

zum zweiten Mal wieder insgesamt/alle eigen- eigen- Stelle

zum zweiten Ma#55] erneut allesamt von ihren eigenen

3- larintin oru turup birtin singar ong

oben erheben einseitig Seite rechts

urspriinglichen Plitzen. Offneten einseitig an ihrer rechten Schulter

4- éngninlerinteki tonlarin acinip ong

Schulter Hosen offnen rechts

ihre Gewander, beugten ihr rechtes

5- tizlerin ¢okitip tengri tengrisi burkan-

Knie hinknien Gott Gott Buddha

Knie, legten zum Gott der Gotter Buddha hin

855 Wer sich wann vor wem wie oft verbeugt ist eine weitere Untersuchung wert. Hier scheint es
Uneinheitlichkeiten zu geben.
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6-ka yuulig ayalarin kavsurup tengri

eigen Hande zusammenbringen Gott

ihre Handflachen zusammen, und bis zu den Fiifden des Gottes

7- tengrisi burkan adakinta yinglri

Gott Buddha bis zu den Fiifen verbeugen

der Gotter, Buddha, freundschaftlich sich verbeugend,

8- topiin yukiiniip ince tip oOtiintiler

Haupt verneigen SO sagen ertonen

lief3en sie ihre Haupter verneigen und erklangen auf folgende Weisesseé:

9- at1 kotriilmis ayagka tegimlig tengrim

Name emporgehoben Verehrung wirdigen mein Gott

»,Mein Gott dessen Name ruhmvoll ist und der verehrungswiirdig ist,

10- bo altun ongliig yarik yaltrikhig kop-

diese gold farbe Glanz ausstrahlen voll

was diese ,Goldfarbigen Glanz ausstrahlender, voll

11-da kotriilmis nom iligi athg nom erdini

emporgehoben Dharma  Konig genannte Dharma Kostbarkeit

emporgehobener Dharma-Konig“ genannte Dharma-Kostbarkeit

12-erser burkanlarka oggulik bodisatav-

sein Buddhas gelobt Bodhisattvas

anbetrifft, ist es von den Buddhas zu loben, den Bodhisattvas

856 Bei Radloff bis hier: ,Zu jener Zeit erhoben sich der Maharaja VaiSravana, der Maharaja Dhrtarastra,
der Maharaja Viriidhaka und der Maharaja Virupaksa, diese vier Maharaja-Gotter zum zweiten Male alle
von ihren eigenen Platzen, 6ffneten nach einer Seite ihr Kleid auf der rechten Schulter, beugten ihr rechtes
Knie, legten ihre mit Amuletten fiir den Gott der Gotter Buddha versehenen Handflachen zusammen,
warfen sich zu den Fiifsen des Gottes der Gotter Buddha nieder, verneigten sich mit dem Scheitel und
sprachen so“. Bei Nobel: ,Zu jener Zeit erhoben sich der Himmelskonig Vaisravana, der Himmelskonig
Dhrtarastra, der Himmelskonig Viridhaka und der Himmelskoénig Virtipaksa alle von ihren Sitzen,
entblofdten die rechte Schulter, stellten das rechte Knie auf die Erde, legten, zu Buddha gewandt, die
hohlen Handfldchen (zur Verehrung) aneinander, begriifdten die Fiif3e des Erhabenen und sprachen dann
zu ihm:*“.
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13- larka ayaguluk tengrilerke luularka tapin-

verehren Gotter Drachen dienen/folgen

zu verehren, von den Géttern und Drachen zu befolgen,

14-guluk arhant pratyikabudlarka tutguluk

Arhants Pratyekabuddhas behalten

von den Arhants®57 und Pratyekabuddhas zu behaltens=s.

15- tengriler ordusin yarutdagi yalanguk

Gotter Heer erleuchten Menschen

Es erleuchtet das Gotter-Heer und gibt den Menschen-

16- oglaninga inckl mengi birteci 5 ¢ yavlak

Séhne Frieden Freude geben 5 drei schlechte

Sohnen Ruhe und Freude. Es entfernt die auf den drei schlechten

17- yoltaki acig tarka emgekler

Wege offen bitter Leiden

Wege offenen und bitteren Schrecken des Leiden,

18- korkinglarg kiterteci ag kiz ig kegen

Schrecken entfernen Hunger Not Krankheit Seuchen

bewahrt vorgs? Hunger, Not, Krankheit, Seuchen, Gefahr,

19- adasin amirtgurtagi yavlak yultuzlar

Gefahr beruhigen/abwehren schlechte Sterne

und ist den schlechten Vorzeichen und Merkmalen

857 5.179, UWB, , durch Arhats und Pratyekabuddhas zu haltende Sutra; arhat=Heiliger, Erleuchteter”.
858 Bei Radloff: ,0 du Hochgepriesener, du Monch und Herr! Was diesen Biicher-Edelstein betrifft, der ,der
mit goldfarbenem Glanze funkelnde, iiber Alles erhabene Stutra-Konig“ genannt wird, so ist er ein solcher,
den die Buddha stets loben, den die Bodhisattva verehren, den die Gotter und Drachen anbeten, die Arhate
und Pratyekabuddha halten“. Bei Nobel: ,,Erhabener, dieses ganz ausgezeichnete Konigs-Sttra Goldglanz -
alle Buddhas gedenken immerdar seiner und schauen darauf, alle Bodhisattvas erweisen ihm Ehrung, alle
Gotter und Nagas huldigen ihm immerdar, die Gotter-Scharen empfinden immderdar Freude dariiber, alle
Weltenhiiter preisen und riihmen es, die Sravakas und Pratyekabuddhas halten es alle ganz fest*.
859 5,118, UWB, zum Stillstand bringen, beseitigen, abwehren®.
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20- garhlartingso bolmis yaviz irt belgiilerke

Planeten sein schlecht Vorzeichen Erscheinung/Merkmal

schlechter Sterne und Planeten

21- amjuset yoriindek boltaci 5 kozintr et'ozlig

Opfergabe Heilmittel sein 5 sichtbar Korper

als eine Opfergabe und Heilmittel niitzlich8s2. Fiir sowohl den sichtbaren Kérper

22- koziinmez oOzutliig kamagka tlikis

unsichtbar Selbst alle viele

als auch dem nichtsichtbaren Selbst ist es vielartige

23- torliig asig tusu kiltaci eriir

Arten Nutzen Vorteile machen sein

Nutzen und Vorteile hervorbringendses.

24- anin tengrim bir teg artuk kiistisiimiiz

dieses mein Gott eins gleichsam/ nur wie nun unser Wunsch

Dieses, mein Gott, ist nun einzig unser Wunschs8é4:

860 §.335/6, Gabain, (skr.graha).
861 Hier bei C.Kaya ein Fragezeichen.
862 5,129, UWB, , dieses Sttra wird zum Apotropdum gegen schlimme Omen, die durch bdse Sterne
entstehen”.
863 Bei Radloff bis hier: , Er leuchtet die Ordu der Gotter, verleiht den Menschenkindern Ruhe und Freude,
beseitigt die Schrecken der bitteren heftigen Leiden auf den drei bosen Wegen, beruhigt die Schaden von
Hungersnot, Krankheit und Seuchen. Er ist ein Heilmittel gegen die Vorzeichen von widrigen Sternen und
Sternbildern und bereitet allen einen sichtbaren Kérper Habenden und den unsichtbaren Gespenstern
vielen verschiedenen Nutzen und Vorteil“. Bei Nobel: ,es erleuchtet und erhellt die himmlischen Palaste,
es gewahrt allen Wesen ganz ausgezeichnetes Wohlergehen, es lasst alle Noter der (Wieder-)
Geburtsstatten der Hollen, der hungrigen Geister und der Tierleiber zur Ruhe kommen, es beseitigt
vollkommen alle Schrecknisse, was an Widersachern vorhanden ist, bringt es schnell zur Umkehr und
zerstreut sie, in der bosen Zeit der Hungersnot ldsst es reiche Ernten (erstehen), die Leiden der Seuchen
lasst es samtlich hinschwinden und heilen, alles Missgeschick und die hunderttausend Note werden alle
vollig beseitigt”.
864 5.150-152, UWB, laut Rohrborn hier ,antag=dann, seit jener Zeit, so, in dieser Weise, in der erwahnten
Weise, in der bekannten Weise“, jedoch nicht im angegebenen Satz 24. Anderer Basistext/Schreibfehler?
Oder ,ani1= antag"” ibersetzt? Ansonsten auch fir: 385/11,390/21 und 9, 384/22,385/12,387/2 und 21,
374/13,399/24.

419




(400)
1- teginiir . kim ati kotriilmis tengrim siz-

erlangt . wer Name emporgehoben mein Gott euch

Von Euch, mein Gott, dessen Name ruhmreich ist,

2-ni taki yme bo nom erdining tering

ferner wiederum diese Dharma  Kostbarkeit tiefe

wiederum diese des Dharma-Kostbarkeits tiefe

3- yoriigin aca yada nomlayu yarlikasun

Erlauterung offen ausfiihrlich  predigen gnadig tun

Erlauterung offen und ausfiihrlich gnadigst gelehrt zu erhaltenses.

4-erti . biz kamag tort maharanglar

sein . wir alle vier Maharang

Wir alle vier Maharangs,

5- kentii kentii tirinimiz kuvragimiz birle

selbst selbst Schar Gemeinde zusammen

mit unserer eigenen Schar und Gemeinde zusammen,

6- bo nom erdinig esidip sogancgig tatighg

diese Dharma Kostbarkeit =~ wahrnehmen/héren lieblich stf3-schmecken

mochten diese Dharma-Kostbarkeit vernehmen, und wegen des lieblichen siifdlichen

7- tering yoriiglig nom tatig lize todup

tief Erlduterung Dharma  Geschmack wegen sdttigen

Geschmacks der tiefen Erlauterung des Dharma gesattigt

865 Bei Radloff: ,Deshalb, o Herr, ist unser heftiger Wunsch, dass der Hochgepriesene und Herr ferner auch
geruhen mochte, die tiefen Deutungen dieses Biicher-Edelsteins genau und ausfiihrlich zu verkiinden®. Bei
Nobel: ,Erhabener, dieses ganz ausgezeichnete Konig-Sitra Goldglanz gewahrt derartiges Wohlergehen,
Nutzen und Freude und fordert (auch) uns in reichlicher Weise. Mége doch (darum) der Erhabene in der
grossen Versammlung es ausfiihrlich erklaren!“. Hier kann es sinngemaf3 nur bedeuten: ,So, wie eben;
und auch kiinftig und immer wieder...“
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8- kanip gogumuz yalinimiz kiiclimiiz

befriedigen Glanz Strahlen Kraft

und befriedigt sein; und unser Glanz, Leuchten, Kraft und Macht soll sich

9- kiistiniimiiz asilip ustelip yiti kinig

unsere Kraft vermehren zunehmen sieben/scharf fest

vermehren®éé und zunehmen; und unsere scharfen, festen Gestaltungen und

10- tavranmakimiz ridi kuo kelig edremimiz

Gestaltungen/Ansammlungen XX XX Erscheinung  Tugenden

Erscheinungen von Rddhi-Tugenden

11- tak yme tistiinki yig bolsun

ferner wiederum oberste besser sein

sollen ferner zum obersten Besten finden?8¢’.

12-erti tip . incip yene ati kot-

sein sagen .. danach/aber/trotz wieder Name

Dann werden wir, oh, dessen Name

13-rilmise biz kamag tort maharanglar

emporgehoben wir alle vier Maharang

ruhmvoll ist, alle vier Maharangs,

866 5,232, UWB, ,vermehren®.

867 Bei Radloff: ,Wir alle vier Maharaja, jeder mit seiner Samghaschar, moge diesen Blicher-Edelstein
vernehmen, von dem Wohlgeschmack dieses herrliche siifie Deutungen habenden Siitra gesattigt und
befriedigt werden, die Starke unserer Glut und Flammen mdége zunehmen und unser eifriges Streben und
unsere beriihmten Rddhi-Fahigkeiten mégen das hochste Gut finden“. Bei Nobel: ,(Wenn) wir, die vier
Konige, samt dem Gefolge die Essenz des Nektars, des allerh6chsten Dharma, vernommen haben, wird
unsere Tatkraft reichlich vorhanden sein, (unser) majestatischer Glanz wird geférdert werden, unsere
Energie, unser Mut und unsere magische Kraft werden noch weit ausgezeichneter werden®. Hier schlief3e
ich mich beziiglich des nicht ermittelten Begriffs ,ridi“ Radloff an. ,yiti“ konnte auch ,sieben“ bedeuten.
Mir sind aber bislang keine spezifischen ,Sieben Gestaltungen/Ansammlungen” bekannt. Auch wenn die
symbolisch bedeutende Zahl dazu lockt, schlief3e ich mich hier der anderen (auch méglichen) Ubersetzung
an. Die Ubersetzung dieses Satzes ist unsicher; dies durch die nicht ermittelten und bereits in 392/20-21
erscheinenden Begriffe (,kuo kelig edremler®), die sicherlich an beiden Stellen gemeinsam einen terminus
technicus darstellen.
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14- iirtig uzati koni nomea yoridagi

lange standig wahre Dharma Wandel/Uben

lange und standig, auf dem wahren Dharma wandeln

15- koni nomug sozledeci . nom

wahre Dharma aussprechen . Dharma

und das wahre Dharma aussprechen. Wegen dem Dharma

16- lize yirtingiike asig tusu kiltaci

wegen Welt Nutzen Vorteile machen

erstreben wir der Welt Nutzen und Vorteile zu erbringenses.

17- teginiir biz . kim ol tengriler luular

erstreben  wir .. wer diese Gotter Drachen

Wer auch immer diese Gotter, Drachen,

18- yekler gandarvilar garudilar

Damonen Gandharva Garuda

Yaksas, Gandharvas, Garudas,

19- asurilar kumbandilar kinarilar moho-

Ashura Kumbhanda Kimnaras Maha-

Asuras, Kumbhandas, Kimnaras und Maha-

20-ragilar ulati yalanguk yirtingii-

rajas ferner Menschen Welt

rajas®é? auch sein mogen, ferner auch von denen, die sich in der Menschen-Welt

868 Bei Radloff: ,so werden wir auch, o du Hochgepriesener, wir die vier Maharaja stets und bestandig,
nach dem richtigen Dharma wandeln, und den richtigen Dharma aussprechen, und durch den Dharma der
Welt Nutzen und Vorteil bringen“. Bei Nobel: ,Erhabener, wir, die vier Kénige, werden (dann) den
rechten Dharma austiben, immerdar werden wir den rechten Dharma verkiinden und mit dem Dharma die
Welt regieren”.
869 5,236, UWB, , Bezeichnung fiir eine Klasse von Damonen, eine niedrige Kategorie von Gottern (negativ
bewertete Existenzform neben den ,drei schlechten Gatis“ Holle, Preta, Tier; auch als eine der ,vier
schlechten Gatis“ betrachtet”; als Textbeispiele: ,bei den Ashuras, den Gottern oder in der Menschen-
Existenz (u.4.)“in 348/12 und fiir diese Stelle hier (400/19): , die Palaste der Gotter, Drachen, Yaksas,
Gandharvas, Asuras, Garudas, Kimnaras und Mahoragas (u.a.)".
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21-sinteki iligler kanlar bolar barca

Konige Herrscher sein alle

als Herrscher und Koénige befinden, damit diese alle

22- koni toriice koni nomea yirtingii-

wahre Gesetz wahre Dharma Welt

durch wahres Gesetz und wahres Dharma der Welt

23-ke asig tusu kilsunlar erti .. adasin tudasin biz tarkalim erti .. nege

Nutzen Vorteile machen sein .. Gefahr Not wir entfernen sein .. was

echten Nutzen und Vorteile gewadhren, mochten wir Gefahr und Unheil abwenden8?0. Was

24- poo siksil87t altag yarlikangsiz kongiilliig

XX XX Seelenrauber erbarmungslos  Herz/Bewufitsein/Geist

alle diese Seelenrauber mit erbarmungslosem Gemtit872 der

Imaho bising tokuz otuz .. / Imaho, Fiinftes Buch, Neunundzwanzigster Abschnitt (401)
1- yavlak yek icgekler erser . biz  1ra-

schlechte Damon Damonen sein .. wir  ent-

schlechten Yaksa-Damonen anbetrifft, erstreben wir

2-talim erti tip kiiseyiir teginiir biz :: taki

fernen sein sagen wiinschen  erstreben  wir 5 ferner

den Wunsch, daf} wir diese entfernen?s.

870 Bei Radloff: ,Mdchten jene Gotter, Drachen, Yaksa, Gandharva, Garuda, Asura, Kumbhanda, Kinnara,
Mahoraga und endlich die in der Menschen-Welt befindlichen Kénige und Chane, diese alle gemaf3 den
richtigen Vorschriften und Gesetzen der Welt Nutzen und Vorteil bringen! Wir aber wollen ihre Schaden
und Drangsale vernichten”. Bei Nobel: ,Wir werden veranlassen, dass jene Gotter, Nagas, Yaksas,
Gandharvas, Asuras, Garudas, Kumbhandas, Kimnaras, Mahoragas und alle Menschenkoénige immerdar
mit dem rechten Dharma die Welt regieren und (auf diese Weise) alles Bose vollstindig verschwinden
lassen. Was an bosen Damonen vorhanden ist, die der Menschen Lebenskraft rauben und ohne Erbarmen
sind, sie werden wir alle weit weggehen lassen*.
871 Hier bei C.Kaya ein Fragezeichen, ebenso bei Radloff. Auch ich konnte diesen Begriff nicht ermitteln.
Der vorherige Begriff ist sicherlich eine Abwandlung von ,bo/bu=,dieser, diese, dieses”. Aufgrund der
Unsicheren Lesung schlief3e ich mich hier den bisherigen Ubersetzungen an.
872 5.89, UWB ,altagci=Seelenrauber; aus: fangen, entfiihren, festnehmen®.
873 Bei Radloff: ,Was die das Siksil (?) nehmenden unbarmherzigen Sinnes seienden bosen Yaksa und
Raksasa betrifft, wollen wir sie fernhalten, dies wiinschen wir“. Siehe vorheriger Satz bei Nobel.
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3-yme tengrim biz kamag tort maharang-

wiederum mein Gott wir alle vier Maharang

Wir wiederum, mein Gott, alle vier Maharang's

4-lar sekizer otuz urungutlarimiz

achter dreifdig Kampfer

zusammen mit unseren 28 Kriegern

5- tokuzar on indir1 athg oglanlarimiz

neuner zehn Indra genannt Soéhne

und 9 Sohnen, die ,, Indra“e7+ genannt werden,

6- birle yalanguklarningda artmis arig tengri-

zusammen Menschen tibertreffen rein Gott

schauen ferner wegen unseres, die Lebewesen libertreffenden reinen gottlichen

7-dem  koziimiz lize bo ¢ambudivip

Auge wegen diese Jambudvipa

Auges wegen?75, auf diesen Jambiidvipa-

8- yirtingl yir suvug koriip kiiyi kiizetl

Welt Erde Wasser sehen behiiten beschiitzen

Erdteil mit seinen Erden und Gewassern. Diese zu sehen, zu beschiitzen und zu behiiten

9- tegintiikiimiiz liclin anin bizing yirtingii

Erstreben wegen ihn wir Welt

ist voll unser Erstreben und deswegen erlangten

874 Die Bezeichnungen Indra, Hormuzta und auch Azrua miissten genauer untersucht werden.
875 5.186, UWB, ,unsere reinen gottlichen Augen®.
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10- kiizetci tip atimiz teginur i ani

Beschiitzer sagen unser Name erreichen 5 ihn

wir die Namensg’6 ,\Weltenhiiter“877.

11- liclin tengrim birok bo ¢ambudivip yirtingi-

wegen mein Gott aber diese Jambudvipa Welt

Und deswegen, mein Gott, wenn nun aber in diesem Jambudvipa-Erdteil

12-de kayu kayu il ulusdaki iligler kan-

welche welche Land  Stadt Konig Herrscher

in manchen der zahlreichen Lander und Stadte, herrschende Konigs-Fiirsten

13-lar .. ag kiz ig kegen yagi yavlak

Hunger  Not Krankheit Seuchen feindselige schlechte

durch Hunger, Not, Krankheit, Seuchen und Gefahren schlechter Feindseligkeit

14- adas1 lize basitip ks emgenser busrul-

Gefahr wegen  unterdriicken viel leiden beunruhigt

wegen bedriickt werden und viel erleiden, sich Sorgen

15-sar  sikilsar tangilsarlar otri ol

Kummer machen beengt dann diese

machen, unter Druck sind und bedrangt werden, fiir diese werden wir alle dann in dieser

16- ugurta biz kamagun bo nom erdinig

Gelegenheit/Zeit wir alle diese Dharma  Kostbarkeit

Gelegenheit in die Gemiiter der

876 Siehe auch S.248, UWB, , deshalb ist unser Name...“. M.ERDAL, S.512: fiir 401/9: “because we have

undertaken to guard (this earth), therefore”

877 Bei Radloff: ,Weil wir, da jeder von uns mit seinen acht und zwanzig Heerfiihrern und achtzig Indra
genannten Kdmpen, mit unseren die Menschen iiberragenden reinen gottlichen Augen auf diese

Jambudvipa Erd-Wasser-Welt schauen und sie behiiten und beschirmen, deshalb haben wir den Namen
die Welthiiter erhalten”. Bei Nobel: , Erhabener, wir, die vier Kénige, samt den achtundzwanzig grossen
Heerfiihrern der Yaksas und den unermesslich (vielen) Hunderttausenden von Yaksas, schauen mit dem

reinen himmlischen Auge, welches das der Menschen der Welt iibertrifft, auf diesen Jambudvipa und

beschiitzen ihn. Erhabener, aus diesem Grunde heissen wir, die Konige, die Weltenhiiter.
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17- tutdagi bilteci nomgi bilgelerning

behalten wissen Predigt Geistesmanner

Behiiter, Wissenden, Lehrenden und Weisen dieser Dharma-Kostbarkeit steigens7s.

18- kongiilleringe kirip . ol iligler kanlar-

Gemiiter einsteigen . diese Konige Khane

Wir werden dann diesen Konigs-Herrschern

19-ka  aca yada nomlayu okitu

offen ausfiihrlich predigen rezitieren

offen und ausfiihrlich rezitieren und lehren

20- nomlaguluk saking sakinturgay biz otri

predigen Gedanke denken wir dann

und den zu lehrenden Gedanken bedenken lassen konnens7°.

21-ol nomgi bilgeler yme kim  bizing

Diese Predigt Geistesmanner wiederum wer unser

Dann konnen diese lehrenden Weisen, wiederum mit unserer Widerstandskraft

22- utrusmakimiz kiiginte ol il uluslar-

unser Widersetzen Kraft diese Land Stadt

ausgestattet, zu diesen Landern und Stadten

878 Siehe 397/11.

879 Bei Radloff: ,Wenn deshalb in dieser Jambuidvipa-Welt bei irgendwelchen Vélkern Kénige und Chane

sind, die durch die Schaden von Hungersnot, Krankheit, Seuchen, Feinden und Bésewichtern bedrangt,
durch viele Leiden erregt, bedriickt und zusammengeschniirt (gedngstigt) werden, so werden wir
insgesamt in den Sinn der diesen Biicher-Edelstein haltenden und wissenden Prediger und Weisen

eintreten und sie veranlassen daran zu denken, diesen Koénigen und Chanen ihn genau und ausfiihrlich zu

verkiinden und zu erklaren“. Bei Nobel: ,,Und weiter, wenn auf diesem (Jambu)dvipa irgendwelche
Landeskonige von den Feinden der Gegenseite immerfort tiberfallen und heimgesucht werden und (in
ihren Reichen) viele Hungersnote und Seuchen unermesslich (viele) Hunderttausende von schweren
Missgeschicken verbreiten, dann, Erhabener, werden wir, die vier Kénige, wenn immer ein Bhiksu, ein
Dharma-Lehrer, diesem ganz ausgezeichneten Konigs-Siitra Goldglanz Ehre und Huldigung erweist, es
annimmt und festhalt, liest und rezitiert, zu diesem Menschen gehen, ihn erleuchten, ermuntern und

einladen®.
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23-ka barip ol ilke kanka aca yada

ankommen diese Konige Khane offen ausfiihrlich

gehen, und diesen Herrscher-Konigen offen und detailliert

(402)
1- okitu nomlagaylar kingiirii
rezitieren predigen ausfiihrlich

zu rezitieren unterweisen und ausfiihrlich

2- yadgaylar 5 kim bo nom erdini

ausbreiten :: wer diese Dharma Kostbarkeit

ausbreitend®?, Wer dieser Dharma-Kostbarkeits

3- kiicinte ol kamag ada tudalar

Kraft diese alle Gefahren Not

Kraft hat, der kann diese Gefahren und Bedrangnis

4- barga 0zin ok tarikgaylar kit-

alle selbst SO entfernen wegschaffen

alle selbst so entfernen und wegschaffen,

5- geyler 5 ati kotrilmis tengrim

Name emporgehoben mein Gott

mein Gott, dessen Name ruhmvoll ist881,

6- birok kim kayu iligler kanlar-

aber wer welche Konige Khane

Aber in wessen Konigs-Herrschers

880 Bei Radloff: ,Darauf werden diese Prediger und Weisen durch die Kraft des mit uns Zusammentreffens
zu diesen Volkern sich begeben und dem Kénige und Chane ihn genau und weitlaufig erklarend
verkiinden“. Bei Nobel: ,Dann wird jener Dharma-Lehrer infolge der Erleuchtung durch unsere magische
Kraft zu jenen Landern hingehen und diesen feinen und wunderbaren Siutra-Text Goldglanz ausfiihrlich
erkldaren und weit verbreiten®.

881 Bei Radloff: ,Durch die Kraft dieses Biicher-Edelsteins werden alle Schiaden und Drangsale von selbst
vernichtet werden und sich entfernen. O du Hochgepriesener und Herr!“. Bei Nobel: ,,und (so) wird er
durch die Kraft des Siitra jene unermesslich (vielen ) Hunderttausende (von Arten) von Verfall und
Missgeschick alle vollstandig verschwinden lassen”.
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7-ning  ilinte ulusinta bo nom

Lander Stadte diese Dharma

Land und Stadt, um diese Dharma-

8- erdinig bilteci ukdaci nomgi

Kostbarkeit kennen wissen Predigt

Kostbarkeit Wissende, Verstehende, Lehrende und

9- bilgeler kelserler bo nom erdinig yme

Geistesmanner kommen diese Dharma  Kostbarkeit wiederum

Weise kommen wiirden, sie wiirden mit dieser Dharma-Kostbarkeit wiederum

10- birle kelti tip bilmis kergek

zusammen kommen  sagen wissen notwendig

zusammen gekommen sein. Das ist notwendig zu wissenssz,

11- otri ol tidiin ol ilig kan kenti

dann diese Zeit diese  Konig Khan selbst

Dann ist es angemessen, daf? in dieser Zeit dieser Herrscher-Konig selbst

12- 6zi ol nomgi bilgelerke yakin barip bo

selbst diese Predigt Geistesmanner  nahe kommen diese

personlich an diese Prediger und Weisen nahe herantritt und diese

13- nom erdinig esidmis tinglamis kergek

Dharma Kostbarkeit = wahrnehmen anhéren notwendig

Dharma-Kostbarkeit vernimmt und hort8ss,

882 Bei Radloff: ,Wenn in das Reich irgend eines Kénigs und Chans Prediger und Weise kommen, die
diesen Biicher-Edelstein kennen und verstehen, so miissen sie wissen, dass mit ihnen zugleich auch dieser
Blicher-Edelstein gekommen ist“. Bei Nobel: ,Erhabener, wenn in das Land dieser Menschenkonige ein
Bhiksu, ein Dharma-Lehrer, der diese Siitra festhalt, in jenes Land kommt, dann sollen die
Menschenkonige wissen, dass auch dieses Sutra in ihr Land kommt".
883 Bei Radloff: ,Dann muss der Kénig und Chan sich von selbst zu diesem Prediger und Weisen nahe
hinbegeben und den Biicher-Edelstein vernehmen*.
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14- ol nomgl agarig ayamis  agirlamig

diese Predigt  Meister verehren  wirdigen

Diesen Prediger-Meister muf er verehrenss4, wiirdigen

15- tapinmis udunmis kergek 5 kiiyi kiizetl

folgen preisen notwendig 5 behiiten beschiitzen

huldigen und preisen. Zudem muf er ihn behiiten und beschiitzen,

16- tutup busussuz kadgusuz kilip 5 bo nom

halten Kummerlos Sorglos machen :: diese Dharma

ohne Kummer und Sorge ihn machen, ihn die tiefe Erlduterung dieser Dharma-

17- erdinining tering yorugin yin¢ge tozin

Kostbarkeit tief Erlauterung fein edel

Kostbarkeit, fein, edel und

18- kingliri nomlatip kamagka yada

ausfiihrlich predigen allen ausfiihrlich

ausfiihrlich unterweisen und allen ausfiihrlich

19- asig tusu kilturmis kergek :: otri anta

Nutzen Vorteile machen notwendig :: Dann darauf

Nutzen und Vorteile gewahren lassens85. Dann werden

20- biz kamagun bo nom erdini ugurinta

wir alle diese Dharma Kostbarkeit Gelegenheit

wir alle, dieser Dharma-Kostbarkeit Gelegenheit wegen,

884 Siehe auch UWB, S.68, ,verehren...und...dienen“. Auch in 402/6 und 10.

885 Bei Radloff: ,Er muss diesen predigenden Acarya ehren und hochnehmen. Er muss diesen predigenden
Acarya ehren und hochachten und ihn anbeten. Er muss ihn behiiten und beschirmen, bewirken, dass er
ohne Erregung und Sorgen ist, und muss dadurch, dass er dieses Biicher-Edelsteines tiefe Deutung und
feine Grundlage ausfiihrlich verkiinden lasst, indem er sich iiberall verbreitet, Nutzen und Vorteil schaffen
lassen”. Bei Nobel: ,Erhabener, dann sollen jene Landeskonige zu der Statte des Dharma-Lehrers hingehen
und anhoéren, was er verkiindet, und nachdem sie es gehort haben, (sollen) sie sich dariiber freuen, jenem
Dharma-Lehrer Ehre und Huldigung erweisen, ihn mit aufrichtigem Herzen beschirmen und veranlassen,
dass er keine Sorgen und keine Leiden hat, und (sollen) dieses Sttra ausfiihrlich erklaren und (so) alle
fordern”.
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21-ol ilig kanig boduni karasi

diese Konige Khane Biirger Volk

in dieser Zeit, diesen Konigs-Herrscher mit seinem Volk und Biirgern

22- birle bir uclug kongiilin kiiyi kiize-

zusammen ein  Spitze Geist/Bewuf3tsein behiiten beschiitzen

zusammen mit einspitzigem Gemdiit behiiten und beschiitzen,

23-ti  tutup adasin tudasin et’6zinge

halten Gefahr Not Koérper

sowie Gefahr und Not von ihren Leibern

24- yagutmagay biz

nicht an sich ziehen wir

abwenden3ss,

Imaho bising iiliis otuz tolu .. / Imaho, Fiinftes Buch, Abschnitt Dreif3ig (403)
1-uzati inckulig esengllig kilgay

standig friedevoll gesund machen

Standig wollen wir sie friedlich und unversehrt machen,

2- biz ati kotrilmis ayagka tegimlig

wir Name emporgehoben Verehrung wiirdig

mein verehrungswiirdiger Gott, dessen Name ruhmreich ist.

3- tengrim . birok kayu toyin samnang

mein Gott .. aber welche Monche Nonnen

Aber welche Monche und Nonnen,

886 Bei Radloff: ,Wegen der Angelegenheit dieses Blicher Edelsteins werden wir diesen Kénig und Chan
und mit ihm sein gemeines Volk mit aufmerksamem Sinne behiiten und beschirmen, Schaden und
Drangsale ihren Kérpern nicht nahekommen lassen und sie bestandig ruhig und gesund machen.“. Bei
Nobel: ,Erhabener, aus diesem Grunde werden wir, die vier Konige, alle zusammen mit ganzem Herzen
diesen Menschenkdnig und die Leute seines Landes beschiitzen und sie von Missgeschick frei werden und
immerdar Wohlergehen erlangen lassen®.
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4- upasi upasanglar bo nom erdinig tutdaci

Laienbrider Laienschwestern diese Dharma  Kostbarkeit behalten

Laienbriider und Laienschwestern diese Dharma-Kostbarkeit auch behalten

5- erserler . ol tidiin ol ilig kan

sein . diese Zeit diese Konig Herrscher

mogen; und wer zu diesen Zeiten dieser Konigs-Herrscher

6- olarni aginu ayayu tutsar biz yene

sie umsorgen verehren behalten — wir wieder

ist, der diese umsorgt, beehrt und beschiitztss?: wir wiederum

7- tengrim ol ilig kanig ayayu agir-

mein Gott diese Koénig  Khan verehren preisen

mein Gott, werden diesen Konigs-Herrscher hochachtensss,

8- layu kiiyi kiizetii tutgay biz .. birok bo nom

behiiten  beschiitzen behalten wir .. aber diese Dharma

schatzen, beschiitzen, behiiten und bewahren. Wir werden diese Dharma-

9- erdinig bosguntaci tutdaci okidagi s0z-

Kostbarkeit erlernen behalten rezitieren aussprechen

Kostbarkeit erlernende, behaltende, rezitierende, aufsagende

10- ledeci tinhglarig ogser kiileser ayasar

Lebewesen loben preisen verehren

Lebewesen loben, preisen, verehren

887 S.42 UWB, ,wenn der Konig diese Monche usw. immer versorgt und ehrt“. Bei Radloff: ,Wir werden, o
du Hochgepriesener, du Monch und Herr, alle Ménche und Nonnen, Laienbriider und Laienschwestern,
wenn sie diesen Biicher-Edelstein halten, und jenen Kénig und Chan, wenn er zu jener Zeit um ihn besorgt
ist und ihn ehrt, ehren und hochachten und sie (Alle) behiiten und beschirmen®. Bei Nobel: ,Erhabener,
wenn ein Bhiksu, eine Bhiksuni, ein Upasaka oder eine Upasika dieses Sutra festhalt und wenn dann jener
Menschenkonig sie gemass ihren Wiinschen mit (allem) versorgt, ihnen Ehre erweist und es ihnen an
nichts fehlen ldsst, dann werden wir, die vier Konige, veranlassen, dass es jenem Landesherren samt
seinem Volk wohlergeht und dass sie sich von Missgeschick und Ungliick weit entfernen®.
888 S.68 UWAB, fiir das Folgende gibt Rohrborn an: ,wir werden diesen Konig angesehen machen unter allen
Koénigen*“.
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11- agirlasar biz kamagun ol ilig kanig
beehren wir alle diese Konig Khan
und hochachten. Wir alle werden diesen Konigsherrscher
12- alku iligler kanlar arasinta agirhg
alle Konige Khane inmitten beehren
inmitten aller Herrscher-Konige88? verehren
13- ayaghg . adin yat iliglerke kan-
verehren . andere fremd Konige Khane
und preisen. Sein Name wird von fremden Kénigen und Herrschern
14- larka oggulik alkaguluk kamagda yig
loben preisen in allem besser
gelobt und hochzuachten sein, als in Allem besser.
15- kilgay biz tengrim tip oOtiintiler
machen wir mein Gott sagen ertonen
Das machen wir, mein Gott“: So sagend, verlauteten sie89°.
16- altun ongliig yaruk yaltrikhig
gold Farbe glanz ausstrahlen

Das im , Goldenen Glanz ausstrahlender,

889 5,173, UWB, ,unter allen Konigen*.

890 Bej Radloff: ,Wenn er die diesen Blicher-Edelstein lehrenden, haltenden, erklarenden und

rezitierenden Lebewesen lobt und preist, verehrt und hochachtet, so werden wir diesen Kénig und Chan
unter allen Kénigen und Chanen geehrt und hochgeachtet (machen) und bewirken, dass er von fremden
Chanen und Konigen gelobt und gepriesen wird und iiberall als gut (gehalten wird).
O Herr! So sprachen sie“. Bei Nobel: , Erhabener, wer immer diesen Siitra-Text annimmt, festhalt, liest und
rezitiert, wenn der Menschenkonig diesen (Menschen) Huldigung und Ehrung erweist, ihn hochachtet und
preist, so werden wir veranlassen, dass jener Konig unter allen (anderen) Konigen am allermeisten geehrt
und hochgeachtet und von allen librigen Landeskdnigen gepriesen wird*“.
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17- kopda kotriilmis nom iligi athg nom

voll emporgehoben dharma Koéng genannt Dharma

voll emporgehobener Dharma-Konig“ genannten Dharma-

18- bitigde tort maharancg tengriler tengri yalanguk

Buch vier Maharang Gotter Gott Menschen

Buch, ,das Behiiten der Vier Maharang Gotter der Gotter- und Menschen-

19- kuvragin kiimek athg bir yigirming boliik bising

Gemeinde behiiten genannt eins zwanzig Teil flinftes

Gemeinde"“ genannte Elfte Kapitel im Fiinften

20- tegzing .. .. samapta

Kapitel . . Ende

Buch. Endes91,

21- yme busi idisi  stiziik kongiillig ratnavagir ikyangisman

Wiederum Almosen Herr rein  Herz/Bewufitsein/Geist Ratnavagir Ikyangisman

Fiir die Herren der Freigiebigkeit und des reinen Herzens (als Gonner), Ratnavacir und Ikyangismang9z,

22- ikegiiniing kirtglinginge

beide Glauben

fiir beide Glaubige, wegen des Verlautens

23- altun ongliig yaruklug nom erdinig otiinmek lize

gold farbe Glanz Dharma Kostbarkeit verlauten wegen

der Goldglanz-Lehrkostbarkeit,

891 Bei Radloff: ,In der,der in goldfarbigem Glanze funkelnde, iiber Alles erhabene Sttra-Koénig*
genannten Gesetzes-Schrift, das ,das Schauen der vier Maharaja-Gotter auf den Gotter- und Menschen-
Samgha“ betitelte elfte Kapitel, das fiinfte Buch—Samapta“. Samapda=Ende/Schluf3.
892 Da, wie dem Vortrag ,Zeugnisse altuigurischer Buchkunst” von P.Zieme am 28.11.12 in Frankfurt/Main
zu entnehmen war, oftmals die Spender und ihre Frauen auf Abbildungen zu sehen sind, konnte hier
J1kyangisman“ moglich auch als die bessere Halfte des ,Ratnavajra“, diesen Umstand in schriftlicher Weise
bezeugen.
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24- ering ¢ahsapudmanggal toyin bising ayning  yigirmi iki-

offenbar Tugendgliick Monch Flinfter Monat zwanzig zwei-

haben wir, offensichtliche Tugendgliick-Moénche, am zweiundzwanzigsten des Fiinften Monats,

25-si . ki tonguz . ¢i  tigme tutmak kiin kamag

te .. SternzeichenXX893 Schwein .. ¢iXX genannt halten Tag alle

beim (Stern-) Zeichen Schwein, am ,¢i“ genannten, vollen Tage, fiir alle

26- pisun tinhglar asiginga yagizka iner kiin tize

XX Lebewesen Nutzen zur Erde absteigend Tag wegen

vorher erwdhnten8?* Lebewesen als Nutzen und als Opfergabe®?s, bei anndhernd untergehendem Tag,

27- tunghuvan balikda ratnavagirning evinte

Tunghuvan Stadt Ratnavacir Haus

in der Stadt Tunghuvan, in Ratnavacirs Haus,

(404)
1-biz ¢ahsapudmanggal 1sdavri®?¢  toymn .. suvasti toymn .. bilgetaluy
Wir Tugendgliick Isdavri Monch .. suvasti Monch .. bilgetaluy

die Ordensregelgliick-Monche Isdavri, Suvasti und Bilgetaluy,

2- toyin licegl baslayu bitidiik 5 yene alting ayning

Moénch  alle drei anfang beendet 5 wieder sechster Monat

alle drei den Beginn vollendet8??. Wiederum im sechsten Monat

893 Zur Datierung bei den Uiguren siehe Gabain, S.107: ,Zum Zahlen von Jahren und Tagen gibt es einen
Zyklus von 12 Tiernamen und einen anderen von 10 Stimmen®“. Den dort vorzufindenden Tabellen zu
diesen zwei Zahlarten ist zu entnehmen, daf3 ,ki“ der Sechste der Zehn Staimme ist. Das ,sim"“ bezeichnet
den Achten der Zehn Stimme. Somit sind an dieser Stelle sowohl 6./8. Stamm, als auch Ratte/Schwein
angegeben. Eine genauere Betrachtung der Schliisse des Altun Yaruk Sudur scheint insofern lohnenswert,
da hier bereits zu sehen ist, daf3 Angaben in mehreren Datierungen gegeben sind. Ein Abgleich aller
Angaben konnte Genaueres zur Entstehungs- und Entwicklungsgeschichte beitragen.
894 Hier (pinsun) schliefie ich mich Radloff an.
895 §.228 und 229, UWB, ,fiir den Nutzen der Lebewesen”. Auch: 363/2, 373/5 und 15.
896 Hier bei C.Kaya ein Fragezeichen.
897 S.43 UWB, aber nicht Satz 29, sondern Satz 2
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3-alt1 yangisl  sim siggan yme ci tigme tutmaks®?8 kiin lize

Sechster Richtung SternzeichenXX Maus/Ratte wiederum XX¢i genannt halten Tag
wegen

am sechsten Tag des Ratten-Zeichens, wiederum am ,,¢i“ genannten, vollen Tag, habe ich, der

4-yme 1sdavri®?® toyin bising kuin nomug bitiyii tolu kiltim ..edgl

Wiederum Isdavri Monch fiinfte Blatt Dharma beenden voll machen .. gut

Isdavri-Monch, auch die fiinfte Buchseite? der Lehre, den Schluf3, vollendet. Guto01,

898 tutmak kiin“ bezeichnet nach meinem Erachten die Mittagszeit.
899 Auch hier bei C.Kaya ein Fragezeichen.
900 Gemeint ist selbstverstandlich ,Kapitel“.
901 Bei Radloff: ,Da die Spender der Almosen, die einen reinen gelduterten Sinn habenden Ratnavajra und
Ikjang (Ikvang?) Ismen (alle Beide) zum Besten ihres Glaubens um den im goldfarbenen Glanze
(funkelnde) Biicher-Edelstein gebeten haben, so haben wir, die elenden Geliibde-Gliicks-Geistlichen, am
22-sten Tage des fiinften Monats, am Tage des Ki-Schweines, der auch Tschi genannt wird, zum Nutzen
aller vorhererwihnten Lebewesen, als die Sonne zur dunklen (Erde) herabsank, in der Stadt Dung-Kuan,
im Hause des Ratnavajra, wir alle drei, die das Geliibde-Gliick geniefsende Istavri Tojyn, Svasti Tojyn und
Bilge Talui Tojyn es zu schreiben angefangen und es hat dann im sechsten Monat, am sechsten Tage der
Schim-Maus, der auch Tschi genannt wird, Istavri Tojyn das flinfte Sonnen-Buch zu Ende geschrieben. Es
ist gut”. Diese Passage natlirlich nicht bei Nobel, sondern weiter mit dem zwolften Kapitel.

435



Literaturangaben:

A GRAMMAR OF OLD TURKIC, Marcel Erdal, Leiden, Brill, 2004 (M.ERDAL):

Altun Yaruk, Girig, Metin, Dizin, Ceval Kaya, Atatiirk Kiiltiir, Dil ve Tarih Yiiksek Kurumu,
Tirk Dil Kurumu Yay. Nr.607, Gorsel Sanatlar Ltd.Sti., Ankara, 1994 (in der Arbeit
abgekiirzt durch ,Kaya“)

Altun Yaruk IILKitab (=5.B6lum), (Suvarnaprabhasasitra ) , M.Olmez, TDiAD:1, Ankara-
Beytepe, 1991.

Altun Yaruk Sudur. Vorwort und das erste Buch, P.Zieme, Turnhout, BBAW,
Akademievorhaben Turfanforschung, BT.18, 1996.

Altun Yaruktan iki Parca, S.Cagatay, Ankara Universitesi Dil Ve Tarih-Cografya Fakiiltesi
Yay.:46, Turk Dili Ve Edebiyat Enstitiisii: 7, Tlirk Tarih Kurumu Basimevi, Ankara, 1945.

Alttiirkische Handschriften. Teil 5. Berliner Fragmente des Goldglanz-Sutra, Teil 1:
Vorworte und erstes bis drittes Buch. Beschrieben von S.-C. Raschmann, Franz Steiner

Verlag, Stuttgart, 2000.

Alttiirkische Handschriften Teil 6, Berliner Fragmente des Goldglanz-Siitra, Teil 2, Viertes
und Fiinftes Buch, beschrieben von S.-C. Raschmann, Franz Steiner

Verlag, Stuttgart, 2002

Alttiirkische Grammatik, von A.v.Gabain, herausgegeben im Porta Linguarum
Orientalium von B.Spuler und H.-Wehr, Neue Serie XV, Dritte Auflage, Otto Harrassowitz,

Wiesbaden, 1974 (abgekiirzt durch , Gabain®)

Aus den Vorarbeiten F.W.K. Miillers zum Altun Yaruk Sudur, S.-C. Raschmann, in: , Bahsi
Ogdisi“, S.295-304. Siehe ,Bahsi Ogdisi“.

Bahsi Ogdisi, Festschrift fiir Klaus Rohrborn, Simurg, Freiburg/Istanbul, 1998.

436



Bibliographie alttiirkischer Studien: Nachtriage und Neuzugénge, ].P.Laut, Ural-Altaische
Jahrbticher N.F. 17 (2001/2002), Sonderdrucke aus der Alberts-Ludwigs-Universitat

Freiburg, Harrassowitz, Wiesbaden, 2000.

Buddhistisches Worterbuch, Nyanatiloka, Verlag Beyerlein&Steinschulte, Stammbach-
Herrnschrot, 1999.

Buddhismus, Gotter, Bilder und Skulpturen, L. Frederic, Edition Flammarion, Paris, 2003.

Buddhismus, Philosophie zur Erlésung, Hans Wolfgang Schumann, DALP-Taschenbucher,
Band 365, Francke Verlag, Bern und Miinchen, 1963.

Buddhism among the Turks of Central Asia, M.Koves, Indo-Asian Literatures 626,

International Academy of Indian Culture and Aditya Prakashan, New Delhi, 2009

Buddhismus und Quantenphysik, die Wirklichkeitsbegriffe Nagarjunas und der
Quantenphysik, Christian Thomas Kohl, Windpferd Verlags-GmbH, Aitrang, 2004.

Buddhistisches Denken, E.Conze, Suhrkamp Verlag, Frankfurt/Main, 1990

Buddhismus, das erste Jahrtausend, D. [keda, Gondrom- Verlag, Bindlach, 1990.

Das geheime Leben der Dalai Lamas, A.Norman, Bastei Liibbe Taschenbuch, Bergisch
Gladbach, 20009.

Das Konzept der Leerheit in der buddhistischen Erkenntnistheorie, U. Gergin,
Magisterarbeit, Johann Wolfgang Goethe Universitat, Frankfurt, 2007.

Der Buddhismus, Damien Keown, Philipp Reclam Jun., Stuttgart, 2010.

Der Buddhimus, E.Conze, Verlag W. Kohlhammer, Stuttgart/Berlin/Kéln/Mainz, 1981.

437



Der tibetische Buddhismus, Geshe Lhundub Sopa/]Jeffrey Hopkins, Diederichs Gelbe
Reihe 13, Eugen Diederichs Verlag, Diisseldorf/Koln, 1981.

Die Bildsprache des Buddhismus, G.Seitz, Patmos Verlag, Miinchen, 2006.

Die drei Kérper des Buddha (Trikaya), das dritte Kapitel der uigurischen
Fassung des Goldglanz-Siitras (Altun Yaruk Sudur). Eingeleitet, nach den Handschriften
aus Berlin und St. Petersburg herausgegeben, tibersetzt und kommentiert von ].Wilkens,

Berliner Turfantexte XXI, Brepols, 2001.

Die fiinf Weltreligionen, H.v.Glasenapp, Eugen Diederichs Verlag, Miinchen, 1991.

Die Griindung des buddhistischen Nonnenordens in der alttiirkischen Uberlieferung,
J.P.Laut, S.257-274 in: Turkische Sprachen und Literaturen: Materialien der ersten
deutschen Turkologen-Konferenz, Bamberg, 3.-6. Juli 1987, Harrassowitz, Wiesbaden

1991.

Die Kapitel iiber die Bewusstseinslehre im uigurischen Goldglanzsiitra (IX.und X.),
Dissertation von $.Tekin, 1958 (in der Arbeit abgekiirzt durch , Tekin®). Diese als
liberarbeitete Version mit demselben Titel, bearbeitet von K.R6hrborn/P.Schulz, (in der
Arbeit abgekiirzt als ,Rohrborn/Schulz“) herausgegeben als Band 3 der
Veroffentlichungen der Societas Uralo-Altaica von G.Descy, A.v.Gabain und W.Veenker, in

Kommission bei Otto Harrassowitz, Wiesbaden, 1971.

Die Lehren des tibetischen Buddhismus, Dalai Lama, Wilhelm Goldmann Verlag,
Miinchen, 2000.

Die Lehrreden des Buddha aus der angereihten Sammlung, Nyanatiloka/Nyanaponika,
[II.Band, Fiinfer- und Sechser-Buch, Aurum Verlag, Freiburg i.Br., 1984.

438



Die Lehrreden des Buddha aus der Mittleren Sammlung, Band I, auf Initiative von Ayya
Khema Bhikkhuni, tibersetzt aus dem Englischen und dem Pali von Kay Zumwinkel,
Jhana Verlag Uttenbiihl, 2001.

Die Philosophien Indiens, R. Sequeira, Ein-Fach-Verlag, Berlin, 1998.

Die Philosophie Nagarjunas, Eine logische Rekonstruktion, K.Butzenberger, Miinchen
1987 /Berlin 2004.

Die Philosophie der Leere, Nagarjunas Miilamadhyamakakarikas Ubersetzung des
buddhistischen Basistextes mit kommentierenden Einfithrungen, Bernhard Weber-
Brosamer/Dieter M.Back, Beitrage zur Indologie 28, Harrassowitz Verlag, Wiesbaden,

2005.

Die Philosophie des Buddhismus, W. K. Essler/ U. Mamat, Wissenschaftliche-Buch-
Gesellschaft, Darmstadt, 2006.

Die Reden des Buddha, Wilhelm Geiger, Nyanaponika Mahathera, Helmuth Hecker,

Verlag Beyerlein-Steinschulte, Herrnschrot.

Die Reden Gotamo Buddhos, K.E.Neumann, Mittlere Sammlung I-1II, R.Piper&Co.,
Miinchen, 1922.

Die Sufis, Idries Shah, Diederichs Gelbe Reihe, Eugen Diederichs Verlag, Miinchen, 2006.

Der Tibetische Buddhismus, Geshe Lhundub Sopa/Jeffrey Hopkins, Diederichs Gelbe
Reihe 13, Eugen Diederichs Verlag, 2.Auflage, Diisseldorf/Kéln, 1981

Die Uigurismen im Tarama Dergisi (1934), ].P.Laut, in ,Bahsi Ogdisi*, S. 163-230.

Die vier Edlen Wahrheiten, K. Mylius, Reclam, Stuttgart, 1998.

Die Weisheit des Buddha, H.v.Glasenapp, Verlag Hans Biihler jr., Baden-Baden, 1946.

439



Die Zehn Gebote auf Alttiirkisch: Betrachtungen zur Dasakarmapathavadanamala,
J.P.Laut, S.61-67 in Studies on the Inner Aisan Languages XVII, Osaka, 2002;

Sonderdrucke der Albert-Ludwigs Universitat, Freiburg.

Eine uigurische Totenmesse, K.Rohrborn, Schriften zur Geschichte und Kultur des alten

Orients: 4, Berliner Turfantexte II, Akademie-Verlag, Berlin, 1971.

Einfiihrung in die Leerheit, Die Essenz der buddhistischen Philosophie, Guy Newland,
Diamant Verlag, Miinchen, 2009.

Einige Aspekte zur Catuskoti unter besonderer Beriicksichtigung Nagarjunas,
K.Butzenberger, 1988.

Encyclopaedia of Buddhism, Volume VIII, Published by the Department of Buddhist
Affairs, Ministry of Religious Affairs, Printed at the Govt. Printing Dept., Sri Lanka, 2007.

Entwicklungsstufen des indischen Denkens, H.v.Glasenapp, Schriften der Konigsberger
Gelehrten Gesellschaft, 15/16. Jahr, Geisteswissenschaftliche Klasse, Heft 5, Max
Niemeyer Verlag, Halle/Saale, 1940.

Eski Metinlere Gore Budizm, Walter Ruben, Okyanus, 1995.

Eski Tiirk Inanc¢lar ve $amanizm Terimleri S6zliigii, Esat Korkmaz, Anahtar, 2003

Eski Tirkler, L.N. Gumiliev, Selenge Yay., Istanbul, 2002.

Eski Uygur Tiirkeesi Sozliigii, A.Caferoglu, Tiirk Dil Kurumu Yay. Nr.260, Edebiyat
Fakiiltesi Basimevi, Istanbul, 1968 (Caferoglu).

Etymologisches Worterbuch des Altindoarischen, Band I, Manfred Mayrhofer, Carl Winter
Universitatsverlag, Heidelberg, 1992.

440



Gedichte aus dem Rig-Veda, Reclam, Stuttgart, 1999

Geshe Rabten, Fiinf Bande ohne Datumsangabe, Edition Rabten, Le Mont-Pelerin:
1. Einfithrungen in Dharma, 2. Wichtig zu Wissen. 3. Konzentrative und analytische
Meditation, 4. Das Grosse Siegel, 5. Wurzel der Weisheit.

Uber den Tod hinaus, G. Rabten, Edition Rabten, Le Mont-Pelerin, 2002.
Schatz des Dharma, G. Rabten, Edition Rabten, Le Mont Pelerin, 1997.

Inneren Frieden bewahren, G. Rabten, Edition Rabten, Le Mont-Pelerin, 1999.

Das Buch vom heilsamen Leben, vom Tod und der Wiedergeburt, G. Rabten, Herder-
Spektrum, Freiburg, 1995.

Geschichte der Buddhistischen Philosophie, V. Zotz, Rowolth, Hamburg, 1996.

Goktiirkler, Uygurlar, Kutluk Bilge Kiil Kagan-Bégii Kagan ve Uygurlar, Ozkan Izgi,
KTBYay.: 654, Tiirk Bliytkleri Dizisi: 5, Ankara, 1986;

Indische Denker, Kuno Lorenz, Verlag C.H.Beck, 1988

Iyi ve Kotii Prens Oykiisti, ].R.Hamilton/Ubers.: Vedat Kéken, TDK: 682, Ankara, 1998.

Jataka, ].P.Laut, Enzyklopadie des Marchens: Handwdorterbuch zur historischen und
vergleichenden Erzahlforschung, De Gruyter, Berlin/New York, Bd.7, 1993, S.500-507,

hier aus Sonderdrucke aus der Albert-Ludwigs-Universitat Freiburg.

Kernholz des Bodhibaums, Sunnata verstehen und leben, Buddhadasa Bhikkhu,

herausgegeben von der Buddhistischen Gesellschaft Miinchen e.V., ohne Datumsangabe.

Kurzer Uberblick iiber die Buddhistische Ubersetzungsliteratur in Alttiirkisch, M. Olmez,
S.225-256 in: Cagdas Tiirk Edebiyatina Elestirel Bir Bakis, Nevin Onberk Armagan;,

Ankara.

441



Leerheit und abhangiges Entstehen, K. ]. Tegchok, Diamant- Verlag, Miinchen, 2004.

Lexikon des Buddhismus, K.].Notz, Herder-Spektrum, Freiburg i.Br., 1998.

Lexikon der buddhistischen Symbole, T.u.M. Blau, Schirner Verlag, Darmstadt, 2007.

Lexikon der ostlichen Weisheitslehren, 0.W.Barth Verlag, Miinchen/Wien, 1986.

Pfad zur Erleuchtung, Das Kleine, das Grof3e und das Diamant-Fahrzeug, H.v.Glasenapp,
Diederichs Gelbe Reihe 8, Eugen Diederichs Verlag, Miinchen, 1988.

Phinomenologie der Zeit im Buddhismus, Methoden interkulturellen Philosophierens,
Rolf Eberfeld, frommann-holzboog, Stuttgart-Bad Cannstatt, 2004

Reden des Buddha, Philipp Reclam jun., Stuttgart, 2008.
Sprach- und Kulturkontakte der tiirkischen Volker, Materialien der zweiten Turkologen-
Konferenz in Rauischholzhausen, 13.-16.Juli 1990, Hrsg.: ].P.Laut und K.R6hrborn,

Veroffentlichungen der Societas Uralo Altaica, Band 37, Harrassowitz, Wiesbaden, 1994.

Stufenweise Meditationsfolge iiber Leerheit, Khenpo Tsultrim Gyamtso Rinpoche, Kagyu-
Dharma-Verlag, Mechernich, 1994.

Siinyavada vs. Vijnanavada, K.Rohrborn, Zentralasiatische Resonanzen eines Schulstreits,
UA] 5, Harrassowitz, Wiesbaden, 1985.

Siitra vom Goldenen Licht, B. Schweiberer/C.Krause, Diamant Verlag, Miinchen, 2006.

Suvarnaprabhasa (Siitra zologoto bleska), Radloff/Malov, Bibliotheca Buddhica XVII,
Sanktpetersburg, 1913.

442



Suvarpaprabhasottamasiitra, Das Goldglanzsiitra, Ein Sanskrittext des Mahayana-
Buddhismus, I-Tsing's Chinesische Version und ihre Tibetische Ubersetzung, Erster Band,
I-Tsings Chinesische Version, ].Nobel, E.].Brill, Leiden, Kohlhammer, Stuttgart, 1958
(abgekurzt durch ,Nobel®).

Suvarnaprabhasottamasiitra, Das Goldglanzsiitra, Ein Sanskrittext des Mahayana-
Buddhismus, Die Tibetischen Ubersetzungen mit einem Woérterbuch, Erster Band, ].Nobel,
E.J.Brill Leiden, Kohlhammer, Stuttgart 1944.

Suvarnaprabhasottamasiitra, Das Goldglanzsiitra, Ein Sanskrittext des Mahayana-
Buddhismus, Die Tibetischen Ubersetzungen mit einem Woérterbuch, Zweiter Band,
J.Nobel, E.].Brill,Leiden, 1950.

Suvarnaprabhasottamasiitra, Das Goldglanzsiitra, Ein Sanskrittext des Mahayana-
Buddhismus, ].Nobel, Otto Harrassowitz, Leipzig, 1937. (abgekurzt als ,Nobel )

Suvarnaprabhasa, das Goldglanzsiitra, aus dem Uigurischen ins Deutsche iibersetzt von
W.Radloff, nach dem Tod des Ubersetzers mit Einleitung von S. Malov herausgegeben, 1111,
Bibliotheca Buddhica XXVII, Nachdruck der Ausgabe von 1930, Biblio Verlag,
Osnabruck, 1970 (abgekiirzt durch ,Radloff™).

The Emptiness of Emptiness, An Introduction to early Indian Madhyamika,
C.W.Huntington Jr. with Geshe Namgyal Wangchen, Motiltal Banarsidass Publishers,
Private Limited, Delhi 1992.

The King of Glorious Siitras called the Exalted Sublime Golden Light. A Mahayana Siitra, 21
Chapter Version, Losang Dawa, FPMT, Inc., 2006.

The Literature of the Madhyamaka School of Philosophy in India, D.S.Ruegg, A History of
inidan Literature, Edited by J.Gonda, Vol.VII, Harrassowitz, Wiesbaden, 1981.

The Long Discourses of the Buddha, A Translation of the Digha Nikaya, Maurice Walshe,
Wisdom Publications, Boston, 1995.

443



The Siitra of Golden Light, R.E. Emmerick, The Pali Text Society Oxford, 2001

Tibetischer Buddhismus, A. Gruschke, Diederichs- Kompakt, Minden, 2003.

Tiirk Kiiltiiriiniin Gelisme Caglar1 1, Bahaeddin Ogel, MEB, Istanbul, 1971;

Tiirklerin Tarihi, Pasifikten Akdeniz'e 200 Y1, ].-P.Roux, Kabalc1 Yay. No 291, Istanbul,
2008.

Tiirklerin Kiiltiir K6kenleri, Ergun Candan, Sinir Otesi, Istanbul, 2006;

Tiirklerin Ve Mogollarin Eski Dini, Jean-Paul Roux, Kabalc1 Yay. 190, inceleme dizisi 37,
Istanbul, 2002.

Tiirk Dilleri Aragtirmalar, Cilt 6, Simurg, Ankara 1996.

Uigurisches Worterbuch, K.Rohrborn, Lieferungen I-VI/ a-4, Franz Steiner Verlag GmbH,
Wiesbaden, 1977-1998, (abgekiirzt als ,UWB®).

Uygur Kaganhig Yazitlar, Erhan Aydin, Kémen Yayinlari 74, 1. Baski, Konya, Ekim 2011

Uygurlarda “Bosluk” ve “mutlak hakikat” mefhumlar1 hakkinda. $.Tekin, Atatiirk
Universitesi 1960 yillhig1. Erzurum, 79-87 (Atatiirk Universitesi Yay. 16), 1961

Uc Itigsizler, Giris-Metin-Terciime-Notlar-Indeks-XXX Levha, F.Sema Barutcu Ozonder,
Turk Dil Kurumu Yayinlari 672, Ankara, 1998

444



Vorlesungsskripte von Lama Gonsar Tulku, Edition buddhistischer Texte, Institut fur
Philosophie, Johann Wolfgang Goethe Universitat, Frankfurt am Main: Die Vier Edlen
Wahrheiten, Karman, Kle$a, Avidya, Bd.1, 2006, Die drei Kernaspekte des Weges, Bd.2,
2006, Tod und Wiedergeburt, die Leerheit der Dinge, Analytische und Konzentrative
Meditation, Bd.3, 2006, Schutz suchen- Zuflucht nehmen, Bd.4, 2006, Die vier
philosophischen Schulen, Bd.5, 1997, Shamata, Bd.6, 1998, Das abhingige Bestehen,
Bd.10, 2000.

Weder Sein noch Nichtsein, Der Urteilsvierkant (catuskoti) und seine Korollarien im
ostlichen und westlichen Denken, Hans P.Sturm, Ergon Verlag, Wiirzburg, 1996.

Widerspiegelung des Geistes I, Die vier Stadien der Ent-Setzung (in) der Mittelweg-
Philosophie, Hans P.Sturm, Edition Verstehen, Augsburg, 2004.

Zeitschrift der Deutschen Morgenldndischen Gesellschaft, Supplementa I, XVII. Deutscher

Orientalistentag, vom 21.-27.Juli 1968, in Wiirzburg, Vortrage, Teil 2, Franz Steiner
Verlag GmbH, Wiesbaden, 1969.

Zur Rolle des Alttiirkischen in der tiirkeitiirkischen Lexik, ].P.Laut, S.183-195 in: Folia
Orientalia 36, Studia in honorem Stanislai Stachowski dicata, Krakow, 2000;

Sonderdrucke aus der Albert-Ludwigs Universitat, Freiburg.

445



Hiermit versichere ich, daf vorliegende Arbeit selbstindig verfaf3t wurde und keine
anderen als die angegebenen Hilfsmittel benutzt wurden. Stellen der Arbeit, die anderen
Werken dem Wortlaut oder Sinn nach entnommen sind, wurden durch Angaben der

Quellen kenntlich gemacht.

Ulas Gergin

446



