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Vorwort.

Die varliegende Darstellung des Buddhismus verfolgt einen
doppelten Zweck. Sie will alle diejenigen wissenschaltlich Ge-
bildeten, welche sich fiir religionsgeschichtliche Studien inter-
essieren, ilber einen wichtigen Abschnitt aus der nichtchrisi-
lichen Religionsgeschichte belehren und jenen Studierenden,
welche sich eingehender mit der Sache zu befassen wiinschen,
die Mittel und Wege dazu zeigen. Um nach beiden Seiten ge-
recht zu werden, hat die formelle Behandlung sich Forderungen
fligen miissen, deren Berechtigung man dem Verfasser mit Recht
bestreiten kinnte, wenn derselbe bloB auf die Erreichung des
einen oder des andern Zweckes sein Augenmerk gerichtet hiitte.
In dem einen Falle hiitte die lehrbuchmiiBige Form mehr zur
Geltung kommen und im andern die Wiedergabe vieler Aus-
driicke und einzelner Stellen im Originale, auch vieles in den
Anmerkungen, Literaturnachweizen u. dgl. unterbleiben miissen.

{iber die von ihm beliebte Begrenzung seines Stoffes hat
sich der Verfasser in der Einleitung ausgesprochen. Mit ihr
pnber war von selbst die durchgiingige Verwendung der Pali-
Formen (vom sechsten Kapitel abgesehen) gegeben. Nur aus-
nahmsweise hat die Sanskrit-Form peben der entsprechenden
Pili-Form Aufnahme im Texte gefunden. Eine wohl manchen
willkommene Ergiinzung bietet in dieser Hinsicht Anhang TI,
sowie das Namenregister am Schiusse des Buches.

In der Einleitung hat der Verfasser den Versuch gemacht,
mit Hille buddhistischer Quellen indische Kulturbilder aus dem
sechsten Jahrhundert v. Chr. zu entwerfen. Dieses Verfahren,
Schilderungen um zwei oder sogar drei Jahrhunderte vor die
Zeit ihrer Entstehung oder redaktionellen Gestaltung zuriickzu-
verlegen und als mit den Ereignissen, die sie zum Gegenstand
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haben, gleichzeitige zu behandeln, bedarf fiir den mit indischen
Verhiiltnissen Vertrauten keiner besonderen Rechifertigung und
hat eigentlich nur fir denjenigen etwas Befremdendes, welcher
die Entstehungsweise jener Literaturwerke sich nicht gegen-
wiirtig hiilt. Wenn nun auch immerhin, was nicht in Abrede
gestellt werden soll, der Entwurl an einer gewissen Einseitig-
keit leidet, so wird doch schwerlich diesem {tbelstand jemals
abgehollen werden, da, einige iltere Upanisaden abgerechnet,
welche fibrigens zur Beleuchtung der Kulturzustiinde nur einen
geringen Beitrag liefern, die brahmanische Literatur hier eine
auffallende Liicke aufweist, die nur durch die ilteren buddhi-
stischen (und vielleicht auch durch die jainistischen) Texte
ausgefilllt wird.

Freiburg i. B, den 24, Miirz 1800.

Der Verlasser.
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Vorwort zur Neuausgabe.

Meiner Neubearbeitung brauche ich nur wenige Geleitworte
mit auf den Weg zu geben. Im Vordergrunde mubte die Pietit
gegen das stehen, was Hardy geschaffen hat; ich bin also
iiberall, wo es anging, seinen Ausfilhrungen auls Wort getreu
gefolgt. Wo aber Anderungen nitig schienen, habe ich natiir-
lich nicht gezogert, sie anzubringen. Seit dem Erscheinen des
Buches sind fiber 27 Jahre verstrichen; da hat die Forschung nicht
geruht und manches Neue, zum mindesten allerlei Anregung
gegeben, der sich der Bearbeiter nicht verschlieBen durfte. Am
handgreiflichsten wird sieh das in dem Literaturverzeichnis be-
merkbar machen, zu dessen Ergiinzung jetzt Helds Bibliographie
mit iiber 2500 Nummern zur Verfiigung steht, Aber die Leistun-
gen der Titigkeit der Forscher auf dem Gebiete des Buddhis-
mus haben auch an vielen Stellen des Buches in Einzelheiten
ihren Niederschlag gefunden, was dem Kenner nicht entgehen,
wird.

Die Richiung, in der ich zu arbeiten hatte, wurde endlich
noch bestimmt durch die Bedingungen, unter denen die Kgl.
Bayerische Akademie der Wissenschaften ihre Zustimmung zur
Neuausgabe zu geben bereit war: ich sollte tunlichst die
Wiinsche beriicksichtigen, die G.-R. Kuhn mir mitteilen wilrde.
DaB ich sie erfiillen miiBte, war ja bei dessen anerkannter
Meisterschaft von vornherein ganz klar, daB sie aber keine
harten Bedingungen bedeuteten, konnte ich bald sehen, als sie
mir formuliert vorlagen: sie deckten sich durchaus mit meinen
'ﬂigenen Absichten! Beziiglich des VIL Kapitels, in dem Hardy
von den Beziehungen des Buddhismus zum Christentum gehan-
delt hatte, diuBerte Kuhn besondere Bedenken, und sein Rat,
das ganze Stiick einfach. zu streichen, falls ieh nicht vorzige,
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es vollstiindig umasugestalten, schien mir zuerst um so annehm-
barer, als ich personlich die Form der Abschnitte 11 und 111
absolut nicht gutheiBen kann. (Man vergleiche meine Anmer-
kung dazu auf 8. 188.) Dem stand aber der Wunsch des Herrn
Verlegers und schlieBlich auch meine eigene Uberzeugung ent-
gegen: es vertriigt sich nicht mit der Achtung vor dem Werke
gines Toten, einfach ein so umfangreiches Stick auszumer-
zen, und beziiglich einer Umarbeitung hat Hardy keine Notizen
hinterlassen.

So iibergebe ich denn die Neuausgabe der Offentlichkeit
mit dem Wunsche, sie méchte auch in der revidierten Gestalt
Freunde finden, und mit dem Ausdruck des Dankes an alle,
die ihr den Weg geebmet haben. Aubler der Kgl. Bayeri-
gchen Akademie der Wissenschaften und G.-R. Kuhn
nenne ich noch Oldenberg und Franke, denen ich fiir man-
chen Wink sehr verpflichtet bin, ganz abgesehen von dem
Nutzen, den ich aus jhren Schriften gezogen habe. Dankbar
gedenke ich endlich meines verehrten Kollegen Grimme, der
mir beziiglich des VII. I{apltels bereitwilligst Rat und Auskunft
erteilt hal.

Miinster 1. W., 19. VI. 1917,

Richard Schmidt.
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Erstes Kapltel.
Einleitung. ' ’
I. Zur Orientierung.

1. Der Buddhismus fiithrt seinen Namen von Buddha,
und dieser Name bedeutet der (geistig) Erwachte” oder der
«Erlenchiete”; es ist dies die ehrende Bezeichnung Tir einen
indischen Weisen (muni) und Asketen (samana), dessen Leben
und Wirken in die zweite Hiilite des sechsten und in die erste
des fiinften vorchristlichen Jahrhunderts Fillt.

Die Anhiinger dieses schon vor dem Beginn der christlichen
Zeitrechnung weit iiber die Grenzen seines Vaterlandes beriihm-
ten Mannes benannten jedoch weder sich noch die von ihnen
befolgte Lehre mit einem von dem ,,Buddha® abgeleiteten Namen.
Sle hieBen vielmehr im Munde des Volkes urspriinglich die
wAsketen, die dem Sakya-Sohneanhangen” (Sakyaputtiya-
samana), indem das adelige Geschlecht der Sakyas es war,
welchem ihr Meister entstammte; oder, je nachdem sie in einer
niiheren oder entfernteren Beziehung zu der von ihm gestilteten
Genossenschait (safigha) standen, ,Bettler® (bhikkhu) oder
o Verehrer” (upisaka, Laienbriider). Fir die Lehren, zu denen
die Buddhajiinger sich bekannten, gab es von Anfang an einen
Namen, der sowohl| das ,Geseiz® als auch seine Erfilllung, die
»Tugend”, bedeuten kann: man nannte sie insgesamt ,dhamma®
und stelite ihnen vielfach unter dem Namen vinaya, d. h. Ord-
nung oder Disziplin, die Lebensregeln zur Seite, welche filr
die ordentlichen Mitglieder jener Bettlergemeinde Giiltigkeit
besaBen. Der Ausdruck bauddha (.Anhiinger des Buddha®)
hingegen gehiirt, wie es scheint, ausschlieBlich der Redeweise
der Gegner an und ist {iberhaupt spiiteren Ursprungs; davon
jst dann weiter das unserm ,Buddhismus® entsprechende
bauddhamata, ,Ansicht(en), Lehrmeinung(en) der Bauddha®,
gebildet.

Hardy, Der Bodidhismus, 2 Auil 1
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Der Buddhlsmus.

2 Es liBt sich nicht mit drei Worten sagen, was der Bud-
dhismus ist, und es empfiehlt sich sogar, damit wir seine Eigen-
art besser verstehen lernen, vorerst an keinen der uns geliu-
figen Begriffe zu denken. Mit griberer Leichtigheit kinnte man
jedenfalls angeben, was er nicht ist: niimlich weder ein nach
allen Seiten hin voll befriedigendes Religionssystem — denn
er leugnet in seiner iiltesten Form Gott und Seele — noch eine
abgeschlossene Philosophie — denn sein Stifter hat es aus-
driicklich verschmiiht, auf die letzten Fragen der Menschheit ein-

zugehen, die doch gerade die Philosophen des Abendlandes von
jeher am nachhaltigsten beschiiftigt haben. So erscheint uns -

der Buddhismus als eine indische Wunderblume, die nur auf
indischem Boden wachsen und gedeihen konnte, und die nur
der ganz zu wiirdigen weiB, der den indischen Geist verstehen
gelernt hat. Daher also kann uns allein die geschichtliche Ent-
wicklung der Lehre Buddhas zeigen, was diese ist, und zwar
streng genommen auch nur dann, wenn wir sie in ihrem ganzen
Verlaufe' betrachten, wobei wieder auf die Vorgeschichte des

Buddhismus ganz_besonderes Gewicht zu legen ist. Alsdann
aber wird es sich uns zeigen, daB unter dem, was wir Bud-
dhismus nennen, recht verschiedenartige Denk- und Lebensrich- _

tungen begriffen werden.

Daran gleich eingangs dieser Darstellung zu erinnern, wird
nicht fiberfliissig sein, weil viele den Buddhismus fiir eine Re-
ligion ansehen, die wenigstens in ihren Grundanschauungen
immer und fiberall eine gewisse Gleichformigkeit bewahrt habe.
Allein vergebens suchen wir nach dem Lehrsatze, der siimtliche

Buddhagliiubige von ehedem und jetzt miteinander verbindet.

Sogar jene Lehre, mit der, wie man meinen sollte, der Buddhis-
mus steht und fillt, die Lehre vom Leiden und von der Erli-
sung, ist da und dort in ihr Gegenteil verkehrt worden'). Doch

Abkfirzungen in den Anmerkungen, SBE: The Sacred Books of

the Enst, translated by various Oriental Scholars and edited by F. Max Miller,
Oxford 1570 1. ZDMG: Zeitschrift der Deutschen Morgenlindischen Gesell-
schalt. PTS: Pill Text Society. JPTS: Journal of the P.T.S. JRAS: Journal

of the Royal Aslatic Soclety. WZKM: Wiener Zeitschrift fir die Kunde des

Morgenlandes. — Wegen der Abkiirzungen fir die buddhistischen Schriften
8. 1. Anhang IL

1) In dem ,Wissensvollkommenheit* (prajfid-piramiti) Gberschrie-
benen kirzeren der belden Prajifi-pairamiti-hrdaya-Siatras (Ancodols
Oxon., Ar. Ser. vol. I, part [T, 48 1L), welche der nachehristlichen Zeit ange

i




Erstes Kapitel. Elnleltung. a

nicht bloB erst in spiiterer Zeit, sondern schon von Anfang an
fehlte dem Buddhismus sowohl die fuBere als auch die innere
Einheit, was man schon daraus erschlieBen kann, dal es dort
nie so etwas gegeben hat, was wir unter ,Kirche® und ,,Ober-
haupt der Kirche" verstehen, ganz abgesehen davon, daB die
Person des Stifters der Religionsgemeinschaft nie die Rolle ge-
spielt hat wie sonst; und so haben denn auch die Spaltungen,
welche im Laufe der Jahrhunderte hervorgetreten sind, nur
dazu beigetragen, die liingst vorhanden gewesenen Risse und
Spalten noch mehr offenkundig zu machen.

3. Von einem nicht mit vélliger Sicherheit zu bestimmenden
Zeitpunkt an, jedenfalls aber nicht lange nach Christi Geburt,
hatte sich die Oberlieferung im Norden bereits ein von der
siidlichen abgesondertes Bett gegraben. Zwei verschiedene
Schriftmassen von kanonischer Geltung, die eine, in der
den indischen Volksdialekten (Prakrit)nahestehenden Pili-Sprache,
auf Ceylon, und die andere, in der Gelehrtensprache des jlinge-
ren Sanskrit, in Nepal (Nordindien) ziemlich gleichzeitig (in den
zwanziger Jahren des vorigen Jahrhunderts) entdeckt, bilden
hilben und driiben die Grundlage. Auf der einen (wir wollen
sie kurzweg die Pili-Tradition nennen'), erhebt sich das
Religionswesen, welches als Buddhismus in Ceylon, Burma,
Siam, Annam, Kambodscha und Pegu, und auf der andern (wir
wollen sie die ,Sanskrit-Tradition” nennen) jenes, welches
als Buddhismus in Nepal, Bhutan, Sikkim, Tibet (Tartarei und
Mongolei), China (Korea), Japan, Java und Sumatra bezeichnet
wird. Es handelt sich dabei aber nicht etwa um nebensiich-
liche Abweichungen, sondern um einen durchgreifenden
Gegensatz zwischen der einen und der anderen Tradition und
wenigstens zum Teil um einen solehen zwischen den einzelnen
Gliedern derselben *).

hiiren, helBt es: na dubkha-samudaya-nirodha-mirgd .es gibl keine Leiden,
kelne Entstehung und Aufhebung (des Leldens) und keinen Weg (der zur Aul-
hebung des Leidens fiihrt)”, d. b das Fundament (.die vier edlen Wabrhelten™)
des urspriinglichen Buddhismus ist vernichiet.

1) Die gréBte Sammlung von Pili-Mss. (insbesondere das berilhmte Phayre-
Ms) stammt aus Burma; vgl Forchhammer, List of Manuscripts 1879—80.

%) Die Behauptung von dem  durchgreifenden Gegensatz®, die zu Hardys
Zelt noch thre Berechilgung hatte, ist inzwischen durch die Funde, die Griin-
wedel 1803 aus Chinesisch-Turkestan heimbrachte und die durch ihn und
Le Cog 1904—14 ganz erheblich vermehrt worden sind, bedenklich Ins Wan-

T



14 Ier Buddhismus,

Der Darsteller des Buddhismus sieht sich daher von vorn-
herein vor die Frage gestellt, welchem der beiden Strime der
Uiberlieferung er zu folgen gedenkt.

['nsere Darstellung gibt der siidlichen, also der Pali-Tra-
dition, den Vorzug, weil es sich bei genauerer Betrachtung
herausstellt, daf ihre Spuren uns mit griberer Sicherheit, als
dies bei der nirdlichen Tradition der Fall ist, dorthin fiihren,
wo zuerst jene Gedanken ausgedacht wurden, die sich als
wGrindung des Reiches der Rechtschaffenheit® oder —
vielleicht wiirtlicher'): — als das ,Rollenlassen des Rades
der Lehre* (dhammacakkappavattana) ausgaben?).

4. Behiilt man also den Umstand im Auge, daB der Bud-
dhismus nicht einmal in seiner Grundlage einheitlich ist, indem
die eine Hiilfte seiner Anhiinger Schriften in hefligem Ansehen
hiilt, welche der anderen unbekannt sind und umgekehrt, so
wird es auch sireng genommen nicht linger erlaubt sein, das
zahlenmiiBige Obergewicht des Buddhismus fiber das Christen-
tum auf die Weise zu begriinden, dall man seine Bekenner in
den verschiedenen Liindern einfach zusammenziihlt, ohne auf
die hiichst wichtige Scheidung in mnirdlichen und siidlichen
Buddhismus zu achten. Diese Sonderung hat denn doch eine
ganz andere Bedeutung als die der Christen in rimisch-katho-
lische, griechisch-katholische, protestantische usw. Mit der Re-
ligionsstatistik hat es zwar auch anderwiirts seine besondere

ken gekommen., Pigchel (Buddha® 5. 8) hat darauf hingewiesen, dab die
alten Blockdrocke, die zo jencn Funden gehiren, umfangreiche Reste des bis-
her fir verloren geballenen Sanskril-Kanons enthalten, der schon seiner
Einteilung nach vom PAll-Kanon unabhiingig ist, dabei aber den Kern der
Lehre Buddhas bis in Einzelheiten hinein fibereinstimmend mit der sidlichen
Tradition bietet, .was eln glinzendes Zeugnls ablegt lir die Treoe der Cber-
lioterung®. Freilich sind hier die Untersuchungen noch lange nicht abge-
schlossen; aber wir werden doch schon jetzt gut tun, mit dem Ausdruck
wiurchgreifender Gegensatz“ etwas vorsichtig zu sein! Die Kluft, die jn tat-
siichlich zwischen Nord und Sid kiafft, hat sich erst in spilterer Zeit heras-
geblldet, und sicher hat die sildliche Tradition im allgemeinen den Vorzug
griferer Altertiimlichkeit. Aber die ndrdliche wird in Zukunft als Kontrole
nicht zu Gbersehen sein. Vgl auch Winternitz, Gesch, d. ind. Lit II, 185 IL

1) VgL Kern, Manual of Indian Buddhisme, p. 23 mit Anmerkung 1.

%) Mit diesem Namen wird von alters her die Predigt Boddhas zu Be-
nares, in welcher er zum ersten Mule selne Lehre vortrug, bezelchnet. Der
betreffende Text, das Dhammacakkappavattana-Sutta, findet sich mehr-
mals in unserer kanonischen Sammlung, so in A. und 8 (s, die Ausgaben
unter Il und in der engl. Ubersetzung SBE vol. X1, 146 11.), auBerdem in M. 1, 6.
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Erstes Kapliel. Einleitung. b

Bewandtnis, zumal aber erst dort, wo es in Hinsicht auf die
Religionsgemeinschaft weit weniger genau genommen wird als
bei uns. Wenn man nun gar dem Buddhismus ohne weiteres alle
die Millionen im Reiche der Mitte aufrechnet, so diirfte jeder
Chinese iiber dieses Rechenverfahren ebenso licheln, wie ein
Deutscher, wenn es einem Chinesen beifallen sollte, die Ein-
wohnerzahl Deutschlands in der Welse zu berechnen, daB er
zu den Preuben, den Baiern usw. noch obendrein die Deutschen
hinzuziihlte. Denn in China haben auch die Konfuzianisten und
Taoisten ein ebenso gutes Recht, gezihlt zu werden, wie die
Buddhisten. Sie kommen indessen zu kurz, wenn unsere Stati-
stiker den Buddhisten allein die Gesamizahl aller Chinesen zu-
teilen. Oder es wird eben ein und derselbe Chinese zweimal
oder dreimal geziihlt, was sachlich so ziemlich auf dasselbe
hinausliiuft, wie wenn man sagt, in China sei jeder ,was Ihr
wollt”. Ubrigens widerstreitet es schon der Organisation des
Buddhismus als einer Genossenschaft von Bettlern miinnlichen
(und weiblichen) Geschlechts, die groBe Schar derer, die in dem
ziemlich losen Verhiiltnis von Verehrern und Verehrerinnen zur
Genossenschaft stehen, gleich den Laien in der christlichen
Kirche, als Angehdrige der buddhistischen Religionsfamilie zu
behandeln. Wer mithin den Buddhismus auch nur eines ein-
zigen Landes, in welchem er zur Stunde noch heimisch ist, fiir
eine geschlossene Gemeinde hiilt, deren Mitgliedschaft jedem
einzelnen Klar und deutlich zum BewubBtsein komme, der tiiuscht
sich und andere iiber den wahren und wirklichen Sachverhalt, wie
wir ihn aus den kanonischen Schriften des Buddhismus kennen
und durch neuere Berichterstatter bestiitigt finden.

Fiir unsere Zwecke iibrigens sind statistische Angaben
villig ohne Belang. Auch schenken wir dem Buddhismus un-
sere Teilnahme weit mehr mit Riicksicht aul seine Vergangen-
heit als auf seine gegenwiirtige Lage: und wenn in unseren
Tagen Versuche gemacht werden, ihm in christlichen Liindern
Eingang zu verschaffen, so greifen auch diese Experimente auf
seine #ltere und ilteste Gestalt zuriick. So legt es sowohl der
Gegenstand, auf den wir unser Augenmerk richten, als auch
eine gewisse zeitgendssische Liebhaberei, die darin besteht,
den Buddhismus als Pfroplreis zur religisen Lebensverjiingung
im Abendlande (und Amerika) zu emplehlen, uns pahe, das
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fritheste Stadium desselben, welches wir iiberhaupt kennen,
an der Hand der Quellen zo beleuchten ).

1) Die moderne Bewegung, dem Buddhismus zur Weltherrschaft zu ver-
helfen, an deren Spitze in Indien (Madras) der Oberst Olcott stand und die
gich dort .Theosophismus® nennt, reicht in fhren Anfingen in das Jahr 1675
guriick. Sie besitzt Thr elgenes Organ ,The Theosophisat® (Madras), wovon
bis jetzt 10 Binde vorllegen, und tritt darin den christlichen Missionen mit
Feindseligkeit entgegen, hat es aber in Indien selbst noch zu keinen nennens-
werten Erfolgen gebracht. Seit Oktober 1888 erscheint nun auch aul Ceylon
(Colombo), wo sich einige gelehrte Buddhisten der Sache angenommen haben,
¢in den Zweeken der theosophistischen Gesellschalt dienendes Organ, The
Buddhist® betitelt, welches sich durch seine Unduldsamkeit gegen die Be-
kenner der christlichen Religion hervortut und im (brigen seinen Lesern wviel
sginnloses Zeug auftischt. [Des alles wiire immerhin bloB mitleiderweckend,
wenn nicht avch Europiier, die aul der Hohe der Zeit zu stehen vorgeben, es
sich zur Ehre anrechneten, hierbel Handlangerdienste zu tun. Im cinen wie
im andern gleich mangelhaft unterrichtet und in Wahrheit weder Christen noch
Buddhisten, haben sie es sich zur Auigabe gesetzt, aul die Oberflichlichkeit
gewisser Krelse spekulierend, dem Buddhismus, nachdem sie ihm zuvor eine
sulonfihige Kleldung gegeben, in den europiilschen Lindern sowle in der Neuen
Welt Eingang zu verschaffen. Katechismen wurden verfaBt, einer von Oleott
und einer von Subhdidra Bickshu (sic), von denen letzterer in Deutechiand
Innerhalb Jahresfrist bereits zwel Auflagen erlebt hat und ins Holllindische,
Franzisische und Englische (bersetzt worden ist und, wie zu erwarten, hat
anch eine dentsche Zeitschrift fir Theosophie, die .Sphinx” betitelt, (VI, 1858,
320 11, 861 1) sich die Gedanken dieses popularisierten Buddhismus ange-
cignet. Sogar die Revoe des deux Mondes (L 88, 1888, 540 [1.) hat sich nouer-
dings herbelgelassen, aus der Feder Emile Burnouls einen Artikel [s. Lite-
ratur-Ubersicht!] aufzunehmen, der offenbar nach der Absichi seines Verfassers
daza bestimmt war, den Vogel nbzuschieBen, allein diesmal aul der ganzen
Linie nur Koplschitteln hervorgerulen hat. Wir kitnnen nur wiinschen, dal
solchen Elaboraten recht bald noch dhnliche folgen mbgen, und die ganze Be-
wegung, welche doch blof eine Nummer in dem Konzerte der Christentum-
milden aller Linder und Zungen ist, wird wie ein dem Tollhnus Entlaufener
alliiberall betrachtet und behandelt werden.

[Zusatz des Herausgebers: Diese krilltige Abwehr hat zweifellos ihre
grofe Berochtigung. Von den ernsten Forschern fst wohl Keiner fir die bud-
dhistische Propaganda eingetreten, und es genfigt su ihrer Kennzeichnung,
aul Pischel (5. 4) zu verweisen, der den Nagel nuf den Kop! irifft, wenn er
sagt, dall _ein nach Europa verpflanzier Buddhismus sufhiirt Buddhismus zu
sein”., Beckh I, 14 erinnert daran, dad es die tiefste Verkennung des Wesens
des Boddhismus ist, wenn seine neuzeiflichen Propheten [hn als eine athelsti-
sohe Moralphilosophie mit den herrschenden modernen Weltanschauungen ohne
weiteres in Einklang bringen, ja ibm ein materialistisches Geprige geben
wollen. Ganz sbwelsend verhilt sich auch Winternitz, Gesch. d. ind. LilL
I,288. Anders freilich liegt die Sache mit den Bestrebungen, die darauf ab-
zielen, den Buddhismus in seiner alten Heimat wieder zu Ehren zu brin-

_ e ek . W
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5. Der gemeinsame Name fiir die literarischen Quellen
der Pali-Tradition des Buddhismus ist Tipitaka, d. h. Drei-
(fachgeteilter) Korb'). Sie zerfallen niimlich nach der gewihn-
lichen Einteilung in drei Kirbe oder Schriftmassen, deren erster,
das Vinaya-pitaka,  Korb der Disziplin®, die Ordensregeln,
deren zweiter und dritter, das Sutta-pitaka, ,Korb der Pre-
digten” und das Abhidhamma-pitaka, etwa ,Korb der Neben-
lehre*?), die Lehren des Buddhismus enthalten. Einer glaub-
wilrdigen Uberlieferung zufolge, die sich in ceylonesischen Chro-
niken aus dem 5. Jahrhundert n. Chr. findet, ist der gesamte
Kanon bis ins erste Jahrhundert vor unserer Zeitrechnung
miindlich iiberliefert und erst damals unter dem cevlonesischen
Kinig Abhaya Vattagimani (88—76 v. Chr) aulgezeichnet
worden. Das scheinbar Ungeheuerliche der Vererbung einer
s0 umfangreichen Literatur auf dem Wege des miindlichen Unter-
richtes verliert sich, wenn man bedenki, daB zu jenen Zeiten
(wie auch vorher und nachher) in Indien fiir die Schulung des
Gediichtnisses in fast iibertriebener Weise Vorsorge getroffen war.
Auch wird sicherlich die Verteilung der einzelnen Stiicke des
Kanons aul verschiedene ,Schulen“”) oder Interessentenkreise

gen. Da ist zu nennen die 1891 in Colomboe gegrindete Mahibodhi Society;
die 1903 In Rangoon gestiftele ,Gesellschaft der Lehre des Buddha® (Buddha-
siisana Samigama oder Internatlonal Buddhist Society) mit der Zeitschrift
wBuddhism®; in Japan die vorziigliche Zeitschrilt . The Orient* (friher  Hansel
Zasshi“), in San Francisco ,The Light of Dharma®.]

1) ¥. Trenckner (JPTS 1808, p. 119 L) (bersetzt mit  Oberlieferung®. Bei
Ausgrabungen bedlente man sich nlimlich In alter Zelt der Kirbe, die in ciner
Relhe von Arbeitern von Hand zu Hand gingen, um die nusgegrabene Erde
von der Ausgrabungsstelle weiter zu beférdern: so wurde In den |, Pijakas®
der Schatz der Lebre durch eine lange Refhe von Lehrern und Schiilern von
alten Zeiten bis aul den heutigen Tog welter Gberlielert . . . Ist es aber nicht
cinfacher (so fragt Winternltz 11, 8, Anm. 1), an Behiiltnisse zu denken, in denen
man Kleinodien, Familionschiitze, von Geschlecht zu Geschlecht sufbewnhrte?

#) Winternitz gibt den Avsdruck mit ,Korb der Scholastik® wieder wegen
der Form der hierher gehirigen Texte.

) Es milssen in den buddhistischen Schulen glemlich analoge Ver-
hiiltnisse  geherrscht haben, wie wir sle fir die vedischen Schulen aus den
Pritisikhyas kennen (vgl M. Miller, Rig-Veda-Pritisikhya, Sanskrittext mit
Uberselzung und Anmerkungen [1860] und duzu desselben Verfassers Vor-
lesungen Gber den Ursprung und die Entwicklung der Religion 183 f1.). Offen-
bar hatten auch die zahlreichen Wiederholungen In unseren Texten nir den
Zweek, zur Erlelchterung des GedAchtnisses zu dienen, ond es ist gewl® nicht
zulillig, dal in den brahmanischen Prosawerken (Brihmagas und Upanisaden)
genau das nimliche sich beobachien JAGL
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die mindliche Aufbewahrung des ganzen Kanons wesentlich
erleichtert haben!). Nicht zu verwundern aber ist es bei der
tiel eingewurzelten Abneigung der Inder gegen den Gebrauch
der Schrift zum Zwecke der Uberlieferung von religits-philo-
sophischem Wissen, dal man noch lange, nachdem die Schrift
zu profanen Zwecken in Gebrauch gekommen war, sich nicht
entschliefen konnte, sie in den Dienst der religifisen Lehriiber-
lieferung zu stellen. Daraus erkliirt sich u. a. das Schweigen
unserer heiligen Pali-Texte in Hinsicht aul alle Dinge, die mit
‘der Handhabung der Schreibkunst durch die Mitglieder der
buddhistischen Miinchsgemeinden von selbst gegeben sind, und
deren Erwiithnung man berechtigt wiire da zu erwarten,
wo unsere Texte sonst nicht miide werden, jeden, auch den
unbedeutendsten Gegenstand aufzufithren, der einen Teil der
Ausstattung des vihiira oder Minchshauses bildete?®). Daher
steht pichts im Wege, jene Nachricht iiber die miindliche Uber-
lieferung des buddhistischen Kanons zwei oder drei Jahrhun-
derte hindurch fiir vollkommen glaubwiirdig zu halten. Wohl
ist keine Frage, dal dieser nicht auf einmal entstanden sein
kann, und es wird in Europa wenigstens keinen Gelehrten geben,
der dem Selbstzeugnis des Kanons iiber seine endgiiltige Fest-
stellung bald nach Buddhas Tod in dieser Form irgendwelchen

'} Wir hiren von Dighabhapakas und Majjhimabhiinakas, d L von
Lehrern (wiirtl. Rezitatoren) des Digha- bzw. des Majjhima-Nikfyn, vgl. Sum.
part 1, 15,

%) Fir dle gewerbsmiilige Hundhabung der Schreibkunst zur Zelt der
Entstehung des Mahiivagga spricht M. I, 49, 1 (,wenn Upili schrefben lernte,
g0 kinnte er noch unserm Tode eln bequemes und sehmerzloses Dasein fib-
ren® — Waorte der Eltern des 1) — Die Aufziihlung der Schrelbutensilien
sollie man C. VI erwarten. Dieses argumentum ex silentio ist in unserem
Falle ein vollgewichtiges. Auch anf M. III, 5, 9 kann hingewiesen werden,
wo von einem Minche die Rede ist, der allein dic Kenntnls elnes Suttanta
(Trakiates) besitat, und, um ihn vor Vergessenhelt zu bewahren, andere Minche
zu sich rofen lifl. Desgleichen findet A. Weber (ZDMG, 14, 29 1) [n Dh. P.
v. 352 eln Zeugnis Mir dic blol mindliche Uberlieferung der Texte, Diese
Strophe lautet:

«Wer frel von Gler, von Nelgung frei,
Die Worte der Erkliirung kennt,

Die ganze Schar der Laute kennt,
Die ersten und die folgenden,

Der wellt in selnem lotzten Leib,
Heift ein hochweiser, hoher Mann.*
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Wert beilegte'). Allein so viel ist doch sicher, daB einzelne Ab-
schnitte daraus in eine sehr frithe Zeit hinaufreichen und schon
vor dem Ende des ersten Jahrhunderts nach dem Tode Bud-
dhas bekannt waren, wiithrend fiir andere ein weiteres Jahr-
hundert und noch mehr angenommen werden muB. Ein,Kenner®
der pitakas (petakino) wied freilich erst auf einer der sog.
Bharhut-Inschriften erwiihnt, welche (nach Hultzsch) der Zeit
vom zweiten auf das erste vorchristliche Jahrhundert angehéren.
Dieselben Inschriften erwiihnen einen ,Kenner der fiinf Nikiyvas*
(paiicanekiyiko), eine Bezeichnung, die fiir eine andere Ein-
teilung des Kanons neben Tipitaka iiblich ist®).

Nach dem Autor zu forschen wiire vergebliche Miihe.
An Gotama, unsern Buddha, ist sicher nicht zu denken. Hiich-
stens kinnen einige Formeln und vielleicht auch die eine oder
andere Sentenz von fhm herriihren; aber eigene Aulzelechnungen
von Buddhas Hand sind so wenig aof uns gekommen wie Bio-
graphien aus seiner Zeit; man darf sagen: solche hat es ilber-
haopt nicht in Indien gegeben. Das Interesse an dem an fiuBer-
lichen Geschehnissen so fiberaus armen Leben eines indischen
Asketen trat naturgemiiB visllig zuriick hinter dem Anteil, den
geine Jiinger an der Lehre ihres Meisters nahmen, ganz abgesehen
davon, daf man in Indien den Begriff ,Biographie® iiberhaupt
kaum gekannt hat. Es ist aber auch fraglich, ob die unmittel-
baren Schiller des ,Erhabenen* (bhagavi) schon die Abfassung

1} C, XI. Cber das Verhiilinis dieses (und des folgenden) Khandhaka
[Abtellung) zu den vorhergehenden vgl. SBE vol. X1, p. XXI 1.

) ZDMG, 40, 9. — Die Im Texte gegebene mutmalliche Zeitbestimmung
Ist im wesentlichen die Ansicht von Rhys Davids und Oldenberg (vgl die
Einleit. der betr. Bde. der S8HE), zo denen jetzt noch Winternitz (Gesch, d.
ind. Litt. 11, 4 f1.) und Gelger (Pili 8 6) hinzukommen, Elnzeluntersuchungen,
die sich auf fnnere Indizien sel es sachlicher oder sprachlicher Natur stitzen,
werden mit der Zeit auch hier zu einem Resultate fihren und viellelcht wenig-
stens den terminus ante quem non zu bestimmen erlauben. Seltener stehen
uns fnbere Indizien von einiger Zuverliissigkeit zu Gebote, wie z. B. bei Th. I,
wo wir dem Kommentar (Paramattha DNpoani des Dhammapila, welcher im
6./7. dabrhundert zu Nilanda in Indien lebrte) zu v, 356 entnehmen, dab die
redaktionelle Fixierung dieses Verses nicht vor der 3. sangitl (Konzll) stati-
gelunden hat, d. h. nicht vor 242 v. Chr. Von den Texten mit disziplinirem
Charakter werden das Pilimokkha (Beichtformular) und die Upasampadii-
kamma-viicis (Aufnnhmeakte) als die Gltesten gelten diirfen. Beide Texie
existieren unabhiingig vom Tipitakn, was in ihrem lturgischen oder quasi-
liturgischen Zwecke seine Erkliirung finden mag.
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unserer Texte in Angrilf genommen haben. Aul alle Fille in-
des enthiilt das Vinaya-pijaka das treuste Bild der Lebensweise
der urspriinglichen Jiinger Gotamas und das Sutta-pitaka ihren
Glauben in der iiltesten Form'), Das betriichtlich jiingere
Abhidhamma-pijaka setzt seinerseits nicht, wie man friither
glaubte, dem Lehrgebiiude eine metaphysisch gestaliete Krone
auf, sondern triigt die niimlichen Lehren vor, wie das Sutta-
pitaka, nur in einer mit peinlicher Genauigkeit durchgefiihrten
scholastisch-schematisierenden Form ?),

Verglichen mit der Sanskrii-Tradition ist unsere Pali-Uber-
lieferung verhiiltnismiiBig rein von phantastischen Zutaten. Auch
ist sie historisch um etliche Jahrhunderte Iriiher bezeugt als jene,
und sprachlich genommen setzt zwar das Pili des Sanskrit voraus,
iihnlich wie das Italienische das Latein, dennoch aber ist das
Sanskrit unserer buddhistischen Literatur bedeutend jiinger als
das Pali der soeben besprochenen Literatur.

Jede einzelne der zu ihr gehirenden Schriftmassen umfaBt
wieder mehrere Werke, in denen neben zahireichen Wiederholun-
gen auch wirkliche Entlehnungen sei es des einen Werkes aus dem
anderen oder beider aus einer filteren, nicht mehr vorhandenen
oder bereits verarbeiteten Quelle vorkommen 7).

6. Schon friihzeitig begab man sich daran, diese Werke
zu interpretieren, sodaB fast gleichzeitig mit ihnen eine tradi-

'} Der Sprachgebrauch ist sich hinsiohtlich dessen, was mit suits be-
#eichnet wurde, nicht immer gleich gebliecben. Urspriinglich scheint sutta
nicht das Sutta-Pitaka, sondern cinen Teil des Piajimokkha bedeutet zu haben
im Unterschied von dhamma, welches die einzelne Regel bedeutete. Es or-
gibt sich dies aus dem Pitimokkha selbst (vgl das 73, Pifeittiya, zitiert C. 111,
34, 3, desgl. vgl M. I, 38, 14; 37, 14: C. IV, 14, 19; 22, 23; IX, 5, 1). Fir sutta
als Lehrrede Im spiiteren Sione war der Ausdruck suttanta gebriuchlich (vgl.
M.OL 5, 9; C.IV, 4, 4; VL6, 2 u. &, dagegen M. P. 8. IV, 8—11).

¥) Diese Bemerkung (vgl Hibbert Lectures 1581, 49) wiirde nur dann eine
Beschriinkung erleiden, wenn die noch unedierien Abhidhamma-Werke von den
bis jetzt edierten erbeblich abwichen. Sticke, wie das von Eugéne Burnoul
(Introd. 449, abgedruckt in SBE vol. XII, p. LI} sus der Abhidharma-Kosa-
vyEkhy& (der Sanskrit-Tradition) ausgehobene, kinnen in der Tat den Glauben
erwecken, dab das 3. Pitakn selne Stirke in metaphysischen Problemen suche.
— Der Name _Abhidbamma® deutet jedenlalls auf seine Beziehung zum
dhamma und beift wirtlich ,Cber- oder Nebengesetz”, die Ergiinzung
des dhamma,

") 8o haben wahrscheinlich M., C. . D. die gleichlnutenden Partien einem
lilteren Texte entlehnt, doch hat allem Anscheine nach much M. (IV, 25 I1.) aus
D. (M. P.8.) geschiplt, ebeaso M. I, 6 [desgl. 8.) aus A,
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tionelle Interpretation einhergeht, von welcher sich noch Bruch-
stilcke im AnschluB an eines der #ltesten Werke der Pili-
Literatur, das sog. Pat{imokkha, eine Art Beichtformular, erhal-
ten haben. Auch fehlt es nicht an sonstigen Anzeichen, die
dafiir sprechen, daB eine liingere Reihe iilterer Kommentare
(Atthakathi) den aus dem 5. nachehristlichen Jahrhundert stam-
menden des groBen Kommentators Buddhaghosa voraulfging.

Dieser Gelehrte, dessen Heimat dieselbe indische Provinz
Magadha war, in welcher sich Buddhas Lehre am friihesten
ausgebreitet hatte, entfaltete seine schriftstellerische Titigkeit
im hochberiihmten Mahdvibhdra zu Anurddhapura auf Ceylon.
Kinig dieser Insel war in damaliger Zeit Mahfinima (458—480),
unter welchem besagtes Miénchshaus, nachdem es von Mahiisena
(275—302) zerstért worden war, seiner vorigen Bestimmung
zurilickgegeben wurde. Buddhaghosa war in der Absicht nach
Ceylon gekommen, die in singhalesischer Sprache abgefaBten
buddhistischen Kommentare in das Pali zu iibertragen. Kom-
mentare in der Mundart der Ceylonesen gab es niimlich schon
seit der Einfiihrung des Buddhismus auf Ceylon durch Mahinda,
den Sohn des indischen Konigs Asoka (um die Mitte des 3. Jahr-
hunderts v. Chr.). Gleich den Pili-Texten, an die sie sich an-
lehnten, waren auch diese Kommentare bis zur Regierung des
Konigs Vattagimani (s. 0.) zuerst miindlich * (mukhapithena)
iiberliefert, alsdann aber aufgeschrieben worden, ,auf daf die
Religion zu allen Zeiten bestehen michte®. So ist es denn nicht
unwahrscheinlich, dal Buddhaghosa bei seinen Kommentierungs-
arbeiten noch Handschriften aus der Zeit der erstmaligen schrift-
lichen Aufzeichnung des Kanons zu Rate gezogen habe: und
wenn er sich wiederholt auf ,die Alten® (pordipd) beruft. so
kiinnen ihm dabei Ansichten vorgeschwebt haben, welche in den
von Mahinda milgebrachten Kommentaren niedergelegt waren ).

1) Unsere Quellen fiir alle diese Verhiiltnisse sind die ceyvionesischen
Chroniken Dipavamsa (zwischen 352 und 450 n. Chr.) w. Mahivamsa (Beginn
des 6. Jahrh n. Chr.) Ober die Bedeutung der Schule des Mahi-Vihira zu
Anuridhapura sprechen sich sehr anerkennend mus: Buddhaghosa in der
Einleitung zu seiner Sumangala Vilisini (Kommentar zu D.) part I, 1 und
Dhammapila in seiner Paramattha-dipani (Komm. zu Th. I), indem sie (fast
iibereinstimmend) sich riihmen, MahAvihiravisinam samayam avilomayam (,.der
rechien Lebre derer im Mahivibira®) zu folgen.
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II. Die Kulturzustiinde im nordéstlichen Indien
#zu Buddhas Zeit.

7. Im  Mittellande® (Majjhimadesa, Sanskrit Madhyadesa),
in einer Landschalt, die von alters her am meisten unter allen
im Jambu-Eilande (Jambudvipa) in Ehren gehalten wurde, ist,
wie die Uberlieferung meldet, die Heimat des ,Weisen aus dem
Sakya-Geschlechte® (Sakyamuni) zu suchen, und innerhalb der
Grenzen dieses Gebietes liegen auch die Stiitten, welche er auf
seinen Wanderungen berilhrte. Die itltere buddhistische und die
jingere brahmanische Literatur geben zwar diese Grenzen nicht
fibereinstimmend an’), doch ist der Schauplatz des &ffentlichen
Auftretens des Buddha sicher nirdlich und siidlich vom mittleren
Laule des Ganges zu suchen. Die Stiidte Savatthi (jetzt Sahet
Mahet), Kosambi (jetzt Kosann), Rijagaha (jetat Rijgir) und Ve-
sili (jetzt Besarh) bezeichnen die am weitesten voneinander
abstehenden Punkte. Hier lag das Magadha-Reich, das heutige
Siid-Behar, iiber welches zu Buddhas Lebzeiten Seniya-Bim-
bisdra (537—485) und darauf A jatasattu (485—453) herrschte;
ferner das Land der Kosala (jetzt Oudh) mit seinem Kiinig
Pasenadi, welchem auch das Land Kiisi untertan war, das
zu seiner Haupistadt das industriereiche und gelehrte Benares
tBariipasi oder Kasi) hatte. Im Siidosten grenzte an Kasi Avanti
(Jetzt Malva), welches Ujjeni (Sanskrit Ujjayini, "OLdwey der
Griechen) zur Hauptstadt hatte, wo damals der wegen seiner
Grausamkeit beriichtigte Pajjota (Sanskrit Pradjota oder Canda-
pradjota) Konig war?),

Das Gebiet der Sakya haben wir zwischen dem in der
buddhistischen Literatur oft erwiihnten Flusse Aciravati (= Rapti)
im Nordosten von Oudh und den nepalesischen Vorhiihen des Himi-
laya zu suchen; im Osten bildet das FliiBchen Rohini, das noch
heute so heifit, den AbschluB. Oldenberg bestimmt den Bezirk
noch genauer, indem er die Kreise Binayakpore, Bansee und
die westliche Hiilfte von Haveli als dessen Bestandteile nennt,

) M.V, 13, 12 gibt als Grenzen an: im 0. die Stadt Kajangals und
Jeuseits derselben Mahisild, im SO. den Flub Salalavati, im 8. die Stadt Seta-
kagnika, im W, die Braimanenstadt (nebst Distrikt) Thiipa, im N. das Usira-
dhaja-Gebirge, Ober die Angaben der brahman. Literatur vgl. Lassen, Ind. A.
F, 110; Cunningham, Anc. Geogr. of India 1, 440,

¥) VgL M. VI, 1, 23 11,
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die ,ganz ungefiihr . . . ein Drittel des Umfangs der Mark Bran-
denburg® ausmachen migen. Das Land ist zu Buddhas Zeit
sicher hochkultiviert gewesen'); liir den Anbau von Reis ist es
mit seinen tiel gelegenen Ebenen und dem unerschipflichen
Heichtum an Wasseradern, die dem Gebirge entstrimen, wie ge-
schaffen; und daB der Reichtum an dieser peschiitzten Kérner-
frucht recht beachtenswert gewesen sein muB, daraul scheinen
die Namen von Buddhas Vater (Suddhodana ,Reinreis*) und
von seinen vier Briidern (,Klarreis®, _Starkreis®, ,Weillreis®,
w»UnermeBlicher Reis“) zu deuten, wenn letztere auch nur fin-
giert sein migen. Wenn wir von einem ,Staate” der Sakyva reden
wollen, so diirfen wir dabei unsere Erwartungen nicht zu hoch
spannen. Es wird sich um nichts weiter als um einen kleinen
Raubstaat handeln, der es verstanden hat, im Schatten der
groBen benachbarten Monarchieen sein Dasein zu fristen. Der
Stolz der Sakya war deshalb nicht im geringsten beeintriichtigt,
ja, er war geradezu sprichwirtlich! Aber es heibt denn doch
Suddhodana gar zu viel Ehre antun, wenn man ihn ,GroBkinig"
genannt hat; eine hochtinende Bezeichnung, die {ibrigens der
ilteren Tradition fremd ist und der Wahrheit gewiB nicht ent-
spricht, da wir in Buddhas Vater nur elwa das zu suchen haben,
was wir einen adeligen GroBgrundbesitzer nennen wiirden.
.Ober die politische Geographie miége noch gesagt werden,
dab sich an jene griiBeren Staatengebilde kieinere Freistaaten
und Freistiidte anschlossen; so an Magadha die bliihende Frei-
stadt Vesill, wo das Geschlecht der Licchavi die Oberhand
hatte, wiihrend unsere Sakyva mit ihren aristokratischen Ober-
hituptern an Kosala sich anlehnten®). Wir hiren von den Mallas
von Kusinagara und Piivii; von miichtigen Biindnissen der Grenz-

1) Es ist diberhaupt ein alter Irrtum zu meinen, Indien habe sich zo
Buddhas Zellen in einem bedavernswerten Zustande gelstlicher nnd welllicher
Knechtschaft befunden; eine Annahme, die ja dadurch erklfriich wird, da
man in Buddha den Volksbegliicker und Sozialreformer sal. S0 wenig er dies
gewesen ist, so sicher gab es damals in Indien blihende Stidte und Dirfer,
die von machtvollen Fiirsten zu wohlgeordneten Stantswesen zusammengelnbt
wurden, deren Wohlstand durch die (nach unserem Geschmack freilich ab-
sonderliche) Wertschiitzung der Stndtschinen® d. h. Hetliren seitens der hohen
und hichsten Kreise treffend gekennzelchnet wird! Jedenfalls stimmen bud-
dhistische wie brahmanische Quellen darin Gherein, dad damals die Lebens-
fiihrung in Indien durchaus behaglich, die Lebensbedingungen reeht giinstig
WAren. ) Vgl M. P, S 10 18 1) M. VIIL 1.



14 _ Der Buddhismus.

bewohner gegen die fiirstliche Alleinherrschalt, und von An-
strengungen, die diese machte, gie zu sprengen. Die nachma-
lige Hauptstadt des Magadha-Reiches, Patalipuita (jetzt Patna),
verdankt, wenn wir recht unterrichtet sind, solchen wiederholten
Einfilllen der Vajji (Vriji), die nirdlich vom Ganges saben, in
das Gebiet von Magadha, seine Anlage und Befestigung durch
Sunidha und Vassakiira, die beiden Staatsminister des Kinigs
Ajiitasattu, des Sohnes und Nachfolgers von Bimbisara ).

8. Der Himmelsstrich, unter welchem diese Staaten und Stiidte
liegen, hat alle Licht- und Schattenseiten eines tropischen Klimas,
Von Jahreszeiten ziihlte man damals auch wie heute bloB drei:
die kiihle, heiBe und feuchte Jahreszeit®). Fast miihelos ge-
wann man dem Boden ab, was man zum Leben bedurfte, und
behielt auch noch lir solche etwas iibrig, die nicht arbeiten,
sondern die sich der Beschaulichkeit hingeben wollten. Fiille
groBer Uppigkeit®) scheinen zu jenen Zeiten, in die uns die
iilteste buddhistische Uberlieferung verselzt, nicht gerade selten
und die Sittenzustiinde®) nicht allerorts die besten gewesen zu
sein. Reiche und GroBe besaBen ihre ausgedehnten Paliiste,
die der Jahreszeit entsprechend eingerichtet waren®). Besonders
hohen Wert legte man auf kostbare Einrichtung und Kleidung.
Tiicher von Benares und Sivi (im Norden) waren, wenn wir
dem Kommentator Buddhaghosa glauben diirfen, seit alten Zeiten

NMPELL(MVL28T7L).

Vel UL 7,1; C VI 1, 1.

1) Vgl 8 N. v. 102, wo einer, der eko bhufjati sadini (.der die sillen
Dinge allein autzehrt”), als ein Mensch verschrien wird, der aul seinen (wah-
ren) Vorteil ‘nicht bedacht ist. UObrigens redet aus dem Kasibhiradvija 8.
(init) im 8. N. eine dem asketischen Faulenzerleben keineswegs holde Ge-
sinnung. In der Regel mber wird ein bettelnder Asket kaum irgendwo ver-
gebens um eine milde Gabe angesprochen haben.

§) Vgl was M. VI, 1 Giber die Kurtisane Ambapilika gesagl wird,
und wie durch sie Vesdli zur hischsten Blite gekommen sel.

%) .Die Tradition 146t auch den kiinftigen Buddha seine Jiinglingsjahre
in drei solchen Paliisten zubringen, ein Leben, dessen Hintergrund dieselbe
Sgenerie war, deren wunderbare Procht unverdndert damals wie heute die
Wohnungen der indischen Groben umgab: schattige Girten mit Lotusteichen,
aul denen schwimmenden Blumenbeeten glelch die leicht bewegten bunten
Lotusbliiten im Sonnenglanz strablen und abends weithin [hre Difte verbreiten,
und auberhalb der Stadt die Parkanlagen, nach welchen die Ausfahrien oder
die Elefantenritte sich richten, wo vom Gerfinsch der Stadt entfernt unter dem
Schattendach hoher, dichtbelaubter Mangos, Pippalas und Salbume Rube und
Einsamkeil den Kommenden emplingt” (Oldenberg).
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durch ihr feines Gewebe beriihmt. Auch Goldstoffe wurden
dazu verwendet; goldene Armbiinder pflegten des Schmuckes
halber paarweise an beiden Armen getragen zu werden. Die
Zahl der Gespanne, die Leuten aus der Khattiya-(Adels-]Kaste
zu eigen gehiirten, mag sie auch {ibertrieben sein, liiBt gleich-
wohl anf die Pracht schlieBen, die bei Ieierlichen Anlissen ent-
faltet wurde'). Dennoch war von einem eigentlichen KlassenhaB
nichts zu bemerken, und nicht einmal jene Schranken, welche
alte Satzungen zwischen der ackerbau- und gewerbetreibenden
Bevilkerung, dem Adel und dem Priestertum aufgerichtet hatten,
lieBen ‘die gesellschaftlichen Gegensiitze in solcher Schiirfe
hervortreten, wie dieses ani Grund der brahmanischen Gesetz-
biicher fiir eine spiitere Zeit allerdings angenommen werden mub.
Ein Band gegenseitigen Vertrauens hielt alle umschlungen. ,Zu
jener Zeit blieben die Menschen bel der Wahrheit und hielten
ihr gegebenes Wort,” heibt es in einem unserer Texte®). Mehr
als alles andere aber trug ein Umstand dazu bei, die Menschen
der verschiedensten Lebensstellung einander nahe zu bringen.
Es war dies die Uberzeugung, die alle teilten, daB Reichtum
und Genuf fiir das wahre Lebensgliick nur ein Hemmnis sei, und
dab Freiheit und Friede ebenso wenig im Palaste wie in der Hiitte
wohnen, sondern einzig und allein im ,havslosen Stande®, in
der , Heimatlosigkeit”.
<Hausleben eine Fessel Ist, Unreinholtsstiitte;
Frei wie die Luft allein jst Hausverlassen® 3,

9. Seit wann sich diese Denkweise in Indien eingebiirgert
hat, wer kann es sagen? — Manches spricht dafiir, daB die be-
rufenen Wiichter iiber das Herkommen in Glaube und Sitte, die

1) Als Muster eines indischen Parkes damaliger Zeit mag das Jetavana

bel Sivatthi gelten, in welchem Buddhn so gern verwellte, Drel Paliste fir
" die drel Jahreszeiten besal u. n. der Jingling Yasa, dessen Bekehrung M. 1,7
erziihlt wird. Es wire ein Leichtes, eine riemlich eingehende Beachrefbung
der Haus- und Zimmereinrichtung der indischen Groflen, ihrer Kleldung usw,
zu liefern, blof an der Hand der buddhistischen Texte. Die Erklirung von
. M.P.B.V, 26 durch Buddhaghosa (Sum.) scheint die Annahme zu rechtiertigen,
' dnB das Benares-Tuch wegen seiner Gite sehr geschiitzt war (K#sikavat-
tham hl sukhamatts telam na gaghat! .das Tuch von Kisi [d. §. Benares] nlmmt
wegen seiner Feinheit kein Ol an®). Vgl iiberdies M. VIIL 2 und die Anmer-
kung in SBE wol. XVII, p. 185. Ober das Sivi-Tuch (Siveyyaka dusa) vgl
. VI, 1, 29, Goldener Klelder geschleht Erwihoung = B, M. P, 8 IV, 44 1L,
aul das Tragen zweler goldener Armblinder an einem Arm spielt 5. N, v. 47
. Beispiele von kiniglichen Pronkzigen finden sich in den Buttas und sonst
Menge z. B, Bimaffaphala-8. init N.C VL1 3 ) 8. N. v. 406,
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Brahmanen, anfangs gegen die sich Bahn brechende asketische
Richtung geeifert') und erst, als sie ohne Erfolg blieben, sich
dazu entschlossen haben, auch diese XAuBerung des religitsen
Sinnes wie so manche andere unter ihren Schuiz zu nehmen
und gesetzlich zu regeln. Doch wie dem auch sein mag, so
viel ist sicher: ein halbes Jahrtausend vor dem Beginn der
christlichen Zeitrechnung war der ,Bettelminch” (bhikkhu,
Sanskrit bhiksu) mit seinen Unterarten, als da sind der Wander-
ménch (paribbajaka, Skt. parivrijaka) und der Wald-
einsiedler (vanapattha, Skt. vinaprastha, die bdddioe des
Megasthenes), in jenen Gegenden keine fremdartige Erscheinung.

Gleichzeitig stand das Sektenwesen in voller Blite. Be-
rihmte Lehrer (titthakara, Skt. tirthakara, von denen wir
aber bis aul einen, den Stifter der noch heutigentags in Indien
bestehenden Jaina-Sekte, Nigantha Nataputta?), genannt Mahi-
vira ,der groBe Held", kaum mehr als die bloBen Namen kennen,
verfochten in Rede und Gegenrede ihre Ansichten, und von
ihnen hatte wieder jeder seinen Jiingerkreis um sich, heilsbe- -
gierige Schiiler, die nach des Meisters Anweisungen ein mehr
oder weniger strenges Leben fiihrten®). Neben nichtbrahma-

') Vgl Aitareyu-briihmapa VII, 13, 7 kim nu malup Kim ajinam kim o
smasriipi kim tapab putram brabhmina ichadhvam sa val loko ‘vadiivadah d. i.
~Wozu der Schmutz (die Vernachlissigung des Autcren), wozu das Fell (als
Kleld), wozu die Rarthanre (nicht geschnitien), wozu die Glut (als Bube)?
Einen Sqhn sollt ihr, Brahmanen, euch wilnschen, dieser fiirwahr ist die un-
bestrittene (sichere) Well (fir ihn)r

®) Nigaptha Nitaputta st die buddhistische Bezeichnung fiir den
Stiter der Jalna-Sekte (vgl M. VI, 31, 2; C. V, 8, 1). Sein elgentlicher Name
ist Vandhamina, Sohn des Siddbirtha von Kundapura oder Kupdagrima (von
Jucobl SBE vol. XXII, p. XI mit dem Kotlgima der buddhistischen Texte [vgl
M. VI, 29, 1] identifiziert und fir eine Vorstadt von Vesili gehalten, wo es
viele Anhiinger des Nigaotha Nitapuita gab; vgl. M. V1, 31).

%) Auder zahlreichen Belegen dafir in den brabmanischen und buddhi-
stischen Schriften haben wir auch das Zeugnis des Megasthenes, des Ge-
sandten des Selevcus Nicator am Hofe des Candaguita [ca. 300 v. Chr,) bel
Btrabo 15, 60 (pag. 718): (roidc bdofions) Liwras dv tais dlass dad piddur
»al wagadv dyglov, fnbirog phoriw dewdpeim, dggodigiur gupls xal ofvor.
Gegen die dabel zum Vorscheln kommenden Auswiichse erhob (nicht als der
letzte) Gotamn Buddha selne Stimme; vgl. Dh. P. v. 141:

«Nicht Nackendgehen, Schmutz, Asketenhanriracht,
Nicht Fasten, Schiafen auf der bloBen Erde,

Mit Staub sich schmieren, unbeweglich Sitzen®)
Reinigt den Menschen, der die Gier nicht aufgab,*

*) Alles Hinwelse auf verschiedene Arten der Askoso.
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nischen Sektenstiftern, sechs an der Zahl '), gemeinhin als Sa-
manas oder Asketen bezeichnet, wirkten brahmanische Schulen
und Sekten der verschiedensten Richtung, darunter solche, die
altvedischen Ursprungs waren, wie die Addhariva-(Adhvaryu-),
die Tittiriya-(Taittiriva-), die Chandoka-(Chindogya-)Brahmanen
und andere, die sich des emporkeimenden Asketismus bemiich-
tigt hatten, wie die Brahmacariya-Brahmanen, zu welchen letz-
teren die Ajivakas zu rechnen sind %), sowie die Jatilas, die ihr
Haar geflochten trugen und Waldeinsiedler waren. In der Re-
gel an gewissen Tagen, beim Eintritt in die lichte oder dunkle
Monatshiilite (die durch den zunehmenden bzw. abnehmenden
Mond bestimmt wird), wo nach althergebrachter Weise religitse
Feierlichkeiten (upaviisa, uposatha) viel Volk an den Opfer-
pliitzen zum Neu- und Vollmondsopler (daréapiirpamisa) zu-
summenfiihrten, verkiindigten diese Sektenhiiupter ihre Lehre,
ihren dhamma, wie man sagte, wobel sie nicht selten zu hef-
tigen Angriffen auf ihre Gegner oder Nebenbuhler fibergingen.
Da flogen denn wohl mitunter Reden hiniiber und heriiber, die
weiter nichts als Schimpfereien waren; der Gegner ist ein Narr_
ein Schwachkopl, und was er lehrt, ist eitel Lug und Trug u. dgl. ¥).

Eine Frage aber spornie gleichwohl alle, wenn wir die
Skeptiker (natthika, Skt, nistika. die eigentlichen Nihilisten)
ausnehmen, zum eifrigen Nachdenken an, die Frage niimlich:
wie ist die Erlisung, das Heil, die Ruhe, der Friede zu
finden? Die einen hatten diese, die anderen jene Lisung in
Bereitschaft und eriirterten lebhaft das Thema ,vom rechten
und verkehrten Wege“"), d. h. vom Wege, der zum héch-
sten Gliick hinfiihrt oder nicht. GroB war die Spannung, mit
der Hoch und Niedrig, Jung und Alt der Predigt dieser Heils-
lehrer lauschte. Wenn dann auch hiiulig genug bittere Ent-
tiiuschungen auf allzu fiberspannte Erwartungen folgten, so

) Die Namen der sechs Sektenstilter (vgl z. B. 8. N. I, G MPEEYV.N
sind: Puriga-Kassapa, Makkhall-Gosiila, A jita-Kesakambali, Pakudha-Kncciyana,
Safijaya-Belafthiputta und Nigaptha-Nitaputta., Es sel dahingestellt, ob in dem
Bericht des Kinigs Ajitasatty (Simafifinphala-5.) iber die thm seitens dieser
Lebrer aul seine Frage nach dem zeitlichen Gewinn des religidsen Lebens
zutell gewordenen Antworten ein Kirnehen geschichtlicher Wahlrheit enthalten (st

%) Eine Aufzithlung der ﬁrlhmuen!chnlm £ D. 12,1, 10 [Tevijja-Sutta
I 10). — In SBE vol. XIIL p. 80 ‘wird Ajivaka als elner ans der Sekte der
nackten Asketen erklirt, alleln es tritt nicht hervor, aul welehen Grund hin,

) VEL S N.v. 578 1. 1) Vgl Tevijja-8. 1, 3.

Hardy, Der Huddhlsme 3 Awl 2
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machte das gepreBte Herz sich dennoch nicht in Klagen Luft,
sondern erneuerte seine Versuche nur mit anderen Mitteln.
Denn ein Ausweg aus dem Leiden, das wuBte man, kann und
muB gefunden werden, und einer von denen, die mit dem An-
spruch auftraten, ihn wirklich gefunden zu haben — nicht der
erste noch der letzte der Heilslehrer, die Indiens Geschichte
aufzuweisen hat, aber glilcklicher und erfolgreicher als die an-
deren — war Gotama, genannt der Buddha.

10. Wir glauben die Bedeutung seines Werkes nicht zu
mindern, indem wir ihm nur soviel Urspriinglichkeit zuerkennen,
als ihm tatsiichlich innewohnt. Buddhas Neuerungen beruhten
au! etwas anderem, als woraul sie beim ersten Bekanntwerden
der reichen buddhistischen Literatur zu beruhen schienen. Ver-
gleiche mit jenem Ergebnis, welches die Einheit der abend-
liindischen Christenheit aufléste, haben als durchaus unzutreffend
wieder aufgegeben werden miissen. Leugnete Buddha die Auto-
ritiit des Veda, der heiligen Schriften der Brahmanen, so hatten
dasselbe auch schon andere vor ihm getan, wie denn iberhaupt
eine freiere Auffassung damals kaum mehr etwas AnstiBiges
hatte '). Auch auf brahmanischer Seite unterschied man im
Veda einen Werkteil (karmakinda) und einen Wissensteil (jfidna-
kinda) und, withrend man einerseits das vedische Ritual fir
iiberfliissig erkliirte, war man anderseits bemiiht, die Theologie
des Veda nach freiem Ermessen umzudeuten. Wenn nun unter
solchen Verhiiltnissen sich einzelne erkiihnten, noch einen Schritt
weiter zu gehen und den Veda villig preiszugeben, wer wollle
ihnen dies verdenken! Und so bildeten denn wirklich in den
Liindern am mittleren Lauf des Ganges, wo Buddha seinen Ruf
ertonen lieB, die Anhiinger des Alten und des Neuen oder, wie
sie allgemein hieBen, die Brahmanas und Samanas keine durch-
aus unvertriiglichen Gegensiitze. Sie verkehrten in ungezwun-
genster Weise miteinander, wiewohl im gesellschaftlichen Leben
nach wie vor die Brahmanen tonangebend blieben. Es gab
Brahmanendirfer (brihmanagrima), d. h. Dérfer, in denen Brah-
manen in griBerer Zahl zusammenlebten und deren Einkfinfte
ihnen wohl auch zu Opferwerken zuflossen. So im Kosala-Ge-
biete das an der Aciravati (der heutigen Rapti) gelegene Mana-

: 1) Vgl. AuBerungen wie Brhadirapyaka-up. IV, 3, 22 tatra. . . devi a-devi,
vedi a-vedii da (d I aul dem Standpunkte des Einsseins mit brahman) sind
die Gitter Nicht-Gitter, die Vedas Nicht-Vedas.
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sikata und im Magadha-Lande das am Dakkhinagiri (, siidlicher
Berg®, d. h. siidlich von Rijagaha) gelegene Ekanali. Brah-
manen bekleideten hohe und einfluBreiche Amter in fiirstlichen
Diensten; sie hatten Uberflub an irdischem Besitz'), Der Opler-
kult machte immer noch einen Hauptteil ihrer Sorgen und Ar-
beiten aus. Die alten Hymnen wurden, wo opferkundige Priester
wohnten, fleiBig aus dem Gediichtnis vorgetragen®). Kurzum,
es lebte das Alte fort neben dem Neuen in gegenseitiger Dul-
dung. Und wie nahe standen sich nicht die aus dem Brahma-
nismus entsprungenen und die hm in unabhiingigem Geiste ent-
gegentretenden Sekten! Wenn es je zwischen ihnen zu Aus-
einandersetzungen kam, so nahmen diese weit eher den iibrigen
Samana-Sekten als den Brahmanen und brahmanischen Schulen
gegeniiber einen schiirferen Charakter an. Gotama Buddha
selbst, der zu den Samapas gerechnet wurde, lebte mit den
Brahmanen auf freundschaftlichem FuBe. . Unliebsame Szenen,
dergleichen man so gern geneigt ist zu erwarten, spielten sich
hischst selten ab und waren, wo sie vorkamen, nie eigentlich
bitter und erregt. Fiir die keineswegs feindselige Haltung des
Brahmanismus aber spricht vielleicht nicht wenig auch der Um-
stand, da Buddha sogar an den heiligen Stiitten (cetiya) der
Gegner”) seine Lehren vorzutragen keinen Anstand zu nehmen
brauchte. Umsomehr aber war ihm von seinem freieren Stand-

1) Vgl Tev. 8. 1, 1, wozu Buddhaghosa die Bemerkung moacht, dal die
Brahmanen wegen der schinen Lage von Manasikata am Flusse (hro Hiitten
aufschlugen und da auf- und abgingen, Ihre mantras (Hymnen) reziticrend.
Uber Ekanald vgl. 5. N. 1, 4. — Wir lernen nus M. P, 8. 11,2 einen Brahmanen
als Premierminister des Kionigs Ajiitasattu von Magadha kennen. Von der
Wohlhabenbelt der Brahmanen und den nfeht gerade besonders chrenvollen
Mitteln, wodurch sie dazn gekommen, redet Buddha im 8. N.v. 283 1.

%) Dafir zeugen vicle Stellen im 8 N., vgl z B. v. 966 (mantapiragii
= in den Hymnen bewandert), v. 568 (Savitti chanduso mukham = die Shvitti
[Savitrl] d. 1. Rv. 111, 62, 10 ist der Haupthymnus), v, 467 (Savittim pucehimi
tipadam catuvisalakkharam = nach der 5. frage ich, die aos 3 padas und 24
Silben besteht), Vel. avch Tev. 8 1, 13 (u. 6.).

") Es ist kaum anzunehmen, daB die hiluflg erwiihnien cetlvas den Bud-
dhisten gehiirten. Werden wir hinter dem Namen Aidena, Gotamaka, Sattam-
huka, Bahupatta, Sirandada, Cipala (alle zu Vesili, vgl. M. P. 8. 111, 2), Supa-
tittha (zu Rijagaha), der Vajjis (M. P. 8.1, 4), Aggilava usw. die der Erbauer
oder Eigentiimer der betr. cetiyas zu vermutenh haben? — Dep ruhige Ton,
in welchem Buddhas Unterredungen mit den Brahmanen gehalten zu werden
pllegten, beriihrt nirgends angenchmer als in dem Tevijja-Sutia. in welchem
doch Buddha eine Sprache fihrt, die an Klarheil nichis zu wilnschen fbrig liigt
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machte das geprebte Herz sich dennoch mnicht in Klagen Lult,
sondern erneuerte seine Versuche nur mit anderen Mitteln.
Denn ein Ausweg aus dem Leiden, das wubte man, kann und
muB gefunden werden, und einer von denen, die mit dem An-
gpruch auftraten, ihn wirklich gefunden zu haben — nicht der
erste moch der letzte der Heilslehrer, die Indiens Geschichte
aufzuweisen hat, aber glidcklicher und erfolgreicher als die an-
deren — war Gotama, genannt der Buddha.

10. Wir glauben die Bedeutung seines Werkes nicht zu
mindern, indem wir ihm nur soviel Urspriinglichkeit zuerkennen,
als ihm tatsiichlich innewohnt. Buddhas Neuerungen beruhten
auf etwas anderem, als woraul sie beim ersten Bekanntwerden
der reichen buddhistischen Literatur zu beruhen schienen. Ver-
gleiche mit jenem Ergebnis, welches die Einheit der abend-
lindischen Christenheit aufliste, haben als durchaus unzutrelfend
wieder aufgegeben werden miissen. Leugnete Buddha die Auto-
ritiit des Veda, der heiligen Schriften der Brahmanen, so hatten
dasselbe auch schon andere vor ihm getan, wie denn iiberhaupt
eine freiere Auffassung damals kaum mehr etwas AnstoBiges
hatte ). Auch auf brahmanischer Seite unterschied man im
Veda einen Werkteil (karmakinda) und einen Wissensteil (jiidna-
kiinda) und, withrend man ginerseits das vedische Ritual fiir
fiberfliissig erklirte, war man anderseits bemiiht, die Theologie
des Veda nach freiem Ermessen umzudeuten. Wenn nun unter
solchen Verhiiltnissen sich einzelne erkiihnten, noch einen Schritt
welter zu gehen und den Veda villig preiszugeben, wer wollte
jhnen dies verdenken! Und so bildeten denn wirklich in den
Liindern am mittleren Lauf des Ganges, wo Buddha seinen Rul
ertonen lieB, die Anhiinger des Alten und des Neuen oder, wie
sie allgemein hieBen, die Brihmanas und Samapas keine durch-
aus unvertriiglichen Gegensiitze. Sie verkehrten in ungezwun-
genster Weise miteinander, wiewohl im gesellschaftlichen Leben
nach wie vor die Brahmanen tonangebend blieben. Es gab
Brahmanendérfer (brihmapagrama), d. h. Dorfer, in denen Brah-
manen in griBerer Zahl zusammenlebten und deren Einkiinfte
ihnen wohl auch zu Opferwerken zuflossen. So im Kosala-Ge-
biete das an der Aciravati (der heutigen Rapti) gelegene Mana-

1) Vgl. Auberungen wie Brhadirapyaka-up. IV, 3, 22: tatra... . devil a-devl,
vedi a-vedii da (4.1 ouf dem Standpunkte des Einsseins mit brahmin)
die Gitter Nieht-Gitter, die Vedas Nicht-Vedas.
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sikata und im Magadha-Lande das am Dakkhipdagiri (,siidlicher
Berg®, d. h. siidlich von Rajagaha) gelegene Ekanala. Brah-
manen bekleideten hohe und einfluBreiche Amter in fiirstlichen
Diensten; sie hatten UberfluB an irdischem Bésitz!). Der Opfer-
kult machte immer noch einen Hauptteil ihrer Sorgen und Ar-
beiten aus. Die alten Hymnen wurden, wo opferkundige Priester
wohnten, fleiBig aus dem Gediichtnis vorgetragen?). Kurzum,
es lebte das Alte fort neben dem Neuen in gegenseitiger Dul-
dung. Und wie nahe standen sich nicht die aus dem Brahma-
nismus entsprungenen und die ihm in unabhiingigem Geiste ent-
gegentretenden Sekten! Wenn es je zwischen ihnen zu Aus-
einandersetzungen kam, so nahmen diese weit eher den fibrigen
Samana-Seklen als den Brahmanen und brahmanischen Schulen
gegeniiber einen schiirferen Charakier an. Gotama Buddha
selbst, der zu den Samanpas gerechnet wurde, lebte mit den
Brahmanen aul freundschaftlichem FuBe. = Unliebsame Szenen,
dergleichen man so gern geneigt ist zu erwarten, spielten sich
hichst selten ab und waren, wo sie vorkamen, nie eigentlich
bitter und erregt. Fiir die keineswegs feindselige Haltung des
Brahmanismus aber spricht vielleicht nicht wenig auch der Um-
stand, daf Buddha sogar an den heiligen Stiitten (cetiva) der
Gegner?) seine Lehren vorzutragen keinen Anstand zu nehmen
brauchte. Umsomehr aber war ihm von seinem freieren Stand-

') Vgl Tev. 8. 1, 1, wozu Buddhaghosa die Bemerkung machi, daB die
Brahmanen wegen der schinen Lage von Manasikatn nm Flusse fhre Hiltien
aufschlugen und da aul- und abgingen, [hre mantras (Hymnen) rezitierend.
Uber Ekanaji vgl. 8. N. I, 4. — Wir lernen aus M. P, 8.1, 1,2 elnen Brahmanen
als Premlerminister des Kinigs AJtasattu von Magadha kenmen. Von der
Wohlhabenbeit der Brahmanen und den nicht gernde besonders ehrenvollen
Mitteln, wodurch sie dazu gekommen, redet Buddha im 8. N, v. 253 1.

%) Daliir zeugen viele Stellen im 8. N., vgl z. B. v. 060 (mantapiragi
= in den Hymnen bewandert), v. 568 (Savitti chandaso mukham = die Savitti
[Bavitri] d. i, Rv. 111, 62, 10 ist der Haupthymnus), v. 457 [Bavittim puechimi
tipadam eatuvisatakkharam = nach der 8. trage ich, die aus 3 padas und 24
Silben besteht). Vgl avch Tev. 8. 1, 13 (u. 4.).

%) Es Ist kaum anzunchmen, daf dic hiufig erwihnien cetivas den Bud-
dhisten gehéirten, Werden wir hinter dem Numen Udena, Gotamaka, Sattam-
haka, Bahupatta, Sirandada, Cépiila (alle zu Vesili, vgl M. P. 5. 111, 2), Supa-
tittha (zu Rijagaha), der Vajjis (M. F. 8.1, 4), Aggiillava usw. die der Erbauer
oder Eigentiimer der betr. cetivas zu vermuten haben? — Der ruhbige Ton,
in welehem Buddhas Unterredungen mit den Brahmanen gehalten zo werden
plegten, berlihrt nirgends angenchmer als in dem Tevijja-Sutta. in welchem
doch Buddha eine Sprache fiihrt, die an Kiarheit nichts zu wiinschen fbrig last.
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punkte aus erst recht alles, was bloB iiuBerlich den Menschen
vom Menschen trennte, heiBe es nun Kaste, Titel oder Kleid,
viillig gleichgiiltig. Es kam ihm iiberhaupt nicht auf den Namen,
sondern auf das Wesen, einfach und allein darauf an, daB jeder,
ob Brahmane oder Samapa, der hohen sittlichen Aulgabe ent-
sprach, die ihm vermige seiner Erkenntnis gestellt war'). Auch
war er sich bewubt, eben sowohl Brahmane als Samapa und
darum ebenso gut keins von beiden zu sein. ,Er hat die 63
verschiedenen Ansichten iiberwunden®, verkiindigt ein alter
Text®), aber nicht um an ihre Stelle eine andere ,Ansicht (ditthi,
darsana), eine bloBe Welt- und Lebensanschauung zu setzen,
die doch keinen um ein Haar besser gemacht haben wiirde, viel-
mehr um diejenigen, die an ihn und sein dhamma glaubten, zur
Wiirde eines ,Ehrwiirdigen” (araha) ,Erleuchteten” (buddha)
zu fiihren.

Es brauchte schon Zeit, bis es allenthalben ofienbar wurde,
daB diese und keine andere Tendenz seinen Bestrebungen zu-
grunde liege. Von der Stunde an aber, da einmal hieriiber
volle Klarheit herrschte, war es auch aus und vorbei mit der
wohlwollenden Stellung des Brahmanismus zum Buddhismus,
und den Tieferblickenden wenigstens konnte es darum unmig-
lich entgehen, daB der Tag kommen werde, wo beide Gegner
sich miteinander messen sollten. Unter keinen Umstiinden dar!
indes die nachmalige bittere Feindschaft zwischen Brahmanis-
mus und Buddhismus, die mit der villigen Vertreibung des

') Am lehrreichsten ist In dieser Beziehung das SchluBkapitel des Dh. P.
mit Strophen wie 386, 391, 406:

»Wer andiichtig und ehrbar sitzt,
Dve Pilicht erfillt, von Sinden frei,
Das hichste Ziel schon hat erreicht,
Den neone einen Priester ich.”

~Wer in Werken und Worten nicht,
Noch In Gedanken Sinde tut,

In allen drefen wohl beziihmt,
Den nenne einen Priester jch.*

. «Wer unter Felnden selbst nicht feind,
Unter Grausamen milde Ist,
Nicht gierig unter Gierigen, —
Den nenne einen Priester ich.”
Auch im 5. N. begegnel man au! Schritt und Tritt dieser richtigen Schiitzung
der Menschen, %) 8. N. v. 538,
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letzteren aus Indien (ungefiihr 1000 n. Chr.) endigte, uns ver-
leiten, den Zeugnissen unserer iiltesten Texte zuwider die ver-
wandtschaftlichen inneren und die gesellschaftlichen fiuBeren Be-
ziehungen beider in Abrede zu stellen. Natiirlich ganz so glatt,
wie die buddhistischen Schriften es darstellen, hat sich der Sieges-
zug des Weisen aus dem Sakva-Stamme nicht vollzogen, In-
dem dieser — oft mit bitterer Ironie und jedenfalls stets mit
gribter Entschiedenheit — das Opferwesen in MiBkredit brachte,
die vedische Gelehrsamkeit als Torheit, wenn nicht geradezu
als Schwindel bekiimpfte und den brahmanischen Kastenhoch-
mut nicht gerade glimpflich behandelte, muBte er sich notwen-
dig viele Feinde machen. Aber der Brahmanismus war eben
keine durch geschlossene Organisation miichtige Kirche, die sich
obendrein des hillsbereiten Schutzes eines miichtigen Staates
zu erfreuen gehabt hiitte; und das personliche Ansehen der
einzelnen Brahmanen war keineswegs unerschiitterlich, wiewohl
gerade der EinfluB einzelner besonders belichter Brahmanen
einem Erfolge Buddhas oder seiner Jinger oft hinderlich ge-
wesen sein mag. In viel hfherem Grade war dies der Fall
gegeniiber den gleichzeitigen Asketenhiiuptern, vor allem der
Jaina, die ja bekanntlich so viele Berithrungspunkte mit der
Lehre Gotamas zeigen, daB man oft nicht ohne weiteres zu
entscheiden vermag, ob ein Text ihnen oder den Buddhisten
zugehirt. Da sind heftigere Reibungen nicht ganz ausgeblieben,
und auf beiden Seiten sind AuBerungen gefallen, die es mit
der Wahrheit nicht eben sehr genau nahmen; so z. B. wenn
in einem buddhistischen Texte von den Jaina gesagt wird, sie
seien ohne Glauben, ohne Moralitit, ohne Scham usw.; oder
wenn diese mit dem Spottverse dienten:

~Des Nachts aul welchem Lager ruhn,

‘nen braven Trunk des Morgens tun,

Zu Mittag speisen, zur Nacht dann trinken,

Zuckerwerk essend In Schlummer sinken —

Zum Schlul ist dann die Erlfsung gewonnen:
8o hot sich's der Sakyasohn ersonnen.®

11. Eine wirkliche Neuerung, durch welche der Buddhis-
mus seine Vorbilder im Brahmanentum wie unter den Samanas
weit hinter sich zuriicklieB, war, wie schon angedeutet, der
Anspruch, oder vom brahmanischen Standpunkte aus beurteilt,
die AnmaBung, keine Sekte zu sein wie die anderen, die alle
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mehr oder weniger Eintagsfliegen waren, sondern eine Gesell-
schalt, welche an riumliche und zeitliche Schranken nicht ge-
bunden, in Wahrheit also ein Staat im Staate war. Zu Leb-
zeiten Buddhas hatte man noech keine Veranlassung, diesem
Anspruch Beachtung zu schenken, und da die Texte uns Buddha
s0, wie er lebte und lehrte, zu vergegenwiirtigen suchen, be-
kommen wir auch nirgends von einem ernsten Zusammenstof
desselben mit den Brahmanen etwas zu hioren. Diese mochten
hoffen, daf sein Werk mit seinem Tode bald von selbst ver-
gehen werde. Allein Buddha starb, und doch bestand seine
Schipfung fort. Sie war also nicht wie ein Kleid nur auf einen
Leib zugeschnitten, sondern von unbestimmten gzeitlichen und
riumlichen Dimensionen. Thr Stifter selbst ahnte nicht, daB
und in welchem Umfange seine Prophezeiung zuschanden werden
wiirde, die er seinem Lieblingsjiinger Ananda gegeniiber tat:
»Nicht lange Zeit, Ananda, wird heiliges Leben bewahrt blei-
ben; fiinfhundert Jahre, Ananda, wird die Lehre der Wahrheit be-
stehen.” Beherrschte doch nach dieser Frist die buddhistische Ge-

meinde nicht nur Indien, sondern konnte ihre Apostel weit -

fiber die Grenzen Indiens mit unerhirtem Erfolge aussenden,
den uns ganz neuerdings die Funde in den Sandwiisten von
Turfan in so liberraschender Weise bezeugt haben!

Aber die Gefahr, die der Buddhismus fiir den Brahmanis-
mus bedeutete, wurde noch erheblich verschiirft durch eine
weitere wahre und wirkliche Neuerung. Niimlich der brahma-
nischen Engherzigkeit entgegen, welche die Teilnahme oder
Nichtteilnahme an dem erlsenden Wissen von der unveriinder-
lichen sozialen Stellung abhiingig machte, in die einen jeden
seine Abstammung gewiesen, sprach sich Buddha vielmehr da-
hin aus, dab fiuBere Rangabstufungen keinerlei MaBstab
tir die Betilhigung zum Heile abgeben sollten. Auch der
Niedriggeborene kann zur hichsten geistigen Wiirde empor-
steigen.

Wie nun die ersterwiihnte Neuerung den Kamp! ums Da-
sein zwischen Brahmanismus und Buddhismus zur unausbleib-
lichen Folge haben muBte, so war die letzterwiihnte geeignet,
den Brahmanismus {iber die Grundlagen aufzukliiren, auf denen
sein Fortbestand in Indien beruhte. Allein es darf dabei doch
nicht fibersehen werden, daB Buddha an den Einrichtungen des
sozialen Lebens selbst in keiner Weise riitteln wollte, wenn

\
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er-Leute aus allen Stiinden als in Sachen des Heiles gleichbe-

rechtigt betrachtete:
HGeditnet sel'n allen, die hiren,
Der Ewigkeit Plorfen.”

Darum ist es auch durchaus unstatthaft, Buddha als sozialen
Refogmator hinzustellen, ein Versuch, den schon Kbippen mit
Recht zuriickgewiesen hat'). Richtig ist allein, daB Buddha
mehr als irgend ein anderer der Anniherung der verschiedenen
Lebensstiinde aneinander durch die Emplehlung des Lebens im
whauslosen Stande”, in der ,Heimatslosigkeit”, Vorschub leistete.
Indessen gewahren wir bei ihm und seinen ersten Jiingern
nichts von einer Vorliebe fiir die unteren Volksklassen. So
viele Bekehrungsgeschichten wir auch aos unseren Pili-Schrif-
ten kennen, beinahe iiberall figurieren in ihnen reiche und an-
gesehene Leute. Eine Ausnahme scheint der Barbier Upili zu
machen; aber eben nur scheinbar: denn als Hofbarbier der
Sakya nimmt er eine ganz besondere Stellung ein; er ist da-
mit Holmann und erscheint denn auch als persinlicher Freund
der Sakya. Behr bezeichnend aber fiir den Geschmack jener
Zeiten ist in dieser Hinsicht eine AuBerung, die dem Vertrau-
ten Buddhas, seinem Schiiler Ananda, in den Mund gelegt wird.
»vVon groBer Bedeutung wiirde es sein,” sagt er zu Buddha,
diesen auffordernd, vor dem Geiste des Roja, einer geachteten
Persiinlichkeit, die Wahrheit aufgehen zu lassen, ,wenn ange-
sehene Leute sich der Lehre und Ordnung (dhamma-vinaya) an-
schlissen" *). Die Niedrigen und Armen lieB man, in den
iiltesten Zeiten wenigstens, ihre Wege gehen, ohne sich um sie
zu bekiimmern. Um ihre Gunst zu werben, hatte man damals
auch um so weniger Ursache, als aus hitheren Stiinden ohne-
dies viele (Sakyakuld oder kulaputtd) aus freien Stlicken zur
Lehre iibertraten®). Kippen ist daher entschieden im Irrtum,
wenn er die Ansicht vertritt, daB hierin der Buddhismus den
Vergleich mit dem Christentum aushalte. Mit nichten; und was
Kioppen zu Gunsten seiner Ansicht aus gewissen buddhisti-
schen Schriften anfiihrt, ist nicht geeignet, den Eindruck abzu-
schwiichen, den die Darstellung des Vinayapijaka auf uns macht,
und die Angaben dieses Werkes entsprechen unstreitig den ur-

1) Die Religion des Buddha 127, ) Vgl M. VI, 36, 3.
%) Vgl . B. M. 1,22 2; auch M. VIII, 13, 3 ist lehrreich. Buddha nimmt in
seiner Gesetzgebung ausdriicklich auf die kulaputta (Wohlgeborenen) Riloksichi
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spriinglichen Verhiiltnissen weit besser als die der jiingeren
Werke, auf welche sich Képpen beruft'). Immerhin war die
schrankensetzende brahmanische Abgeschlossenheit im Buddhis-
mus grundsiitzlich auigehoben, und so hiitte denn, mit un-
seren MaBen gemessen, auch der Brahmanismus selbst vor dem
Buddhismus den kiirzeren ziehen miissen. Es kam dennoch
anders. Dank dem volkstiimlichen Charakter seiner Opferfeste,
die ihn dem kalten und niichternen buddhistischen Kultus {iber-
legen zeigten, sodaB, was die AusschlieBlichkeit ihm an Beliebt-
heit aul der einen Beite entzog, ihm das Schaugepriinge groB-
artiger religiiser Festlichkeiten auf der andern wieder zuriick-
gab, und nicht zum wenigsten dank dem klugen Sinne, womit
man den einen und den andern Punkt der alten Lehre und

Sitte abschwiichte oder abiinderte?®), erhielt sich der Brahma- -

nismus in Indien, bis der Augenblick kam, wo derselbe infolge
von noch nicht villig aufgeklirten Verhiiltnissen einen bedeu-
tenden Vorsprung vor dem unliebsamen Nebenbuhler gewann
und ihn schlieBlich zum Weichen brachte,

Ill. Das religiiise Denken.

12. Im bisherigen haben wir mit anniihernder Genauigkeit
die Beziehungen des Buddhismus zum indischen Kulturleben fest-
zustellen gesucht. Hierbei ist jedoch das religitse Denken noch
unberiicksichtigt geblieben. Und doch begehren wir gerade dar-
fiber Bestimmteres zu erfahren. Es eriibrigt uns daher, den
religitsen Hintergrund, von welchem sich das eigenartige bud-
dhistische Denken abhebt, zu beleuchten.

Selbstredend ist aber das Bild, welches wir vorfithren, nur
die Metamorphose eines andern, ihm vorhergehenden, und dieses
wieder die eines noch iilteren. Wir begniigen uns damit, die
friiheren Metamorphosen beiseite lassend, bei derjenigen Halt
zu machen, bei der das religiose Denken Indiens im 6. vor-
christlichen Jahrhundert angelangt war. Freilich hat auch diese
1) Die Religion des Buddha 131.

%) Inshesondere durch dic ahimsi-Lehre, d. I die Lehre von der Schonung
der lebenden Wesen (keine bluligen Opler!), welche, wenn Rihler (ZDMG, 37,
101) recht hat, zuerst von den orthodoxen (brahmanischen) Asketen aufge-
stellt worden war, also nicht eine Errungenschaft des Buddhismus bildel. Doch

hat der Buddhismus die ahimsi-Lehre populiir gemacht, und seinem Einflug
aul die Anschauungswelse des Volkes ist es zuzuschreiben, wenn in der Folge-
zeit auch der offizielle Brahmanismus sie sleh #zu eigen machte,

P

e R




Erstes Kapitel. Einleitung. 25

Entwicklungsphase keineswegs in der Weise alle vorhergehenden
iiberholt, daB von denselben nichts mehr iibrig geblieben wiire.
Vielmehr haben, abgesehen wvon jenem unmerklichen Fort-
wuchern der alten Formen in den neuen, worin sie ihre Ver-
jingung feiern, religiise oder religiis sein wollende Elemente
in grofer Zahl selbstiindig ihr Dasein durch alle die vielen
Wandlungen hindurch fortgefiihrt, die das religitse Denken in
den Kipien der Gebildeten durchmachte, und in einem einzigen,
aber sehr bedeutsamen Falle sogar jenes mit neuen Kelmen
befruchtet. Ein solcher Fall liegt, wie wir glauben, vor in der
Seelenwanderungslehre '), die zu Buddhas Zeiten von Ge-
bildeten wie von Ungebildeten gleich unbedenklich fiir wahr
gehalten wurde, ja, sle ist recht eigentlich die Vorbedingung,
ohne die sich in Indien der Begriff ,Erlisung” nicht denken
liiBt; denn wo man auch fragt, wovon man denn erlist sein
wolle, lautet die Antwort {ibereinstimmend: vom Geburten-
kreislaufe.

Die iibrigen Elemente hingegen, die wir hier im Auge haben,
gehiiren zum unermefBlichen Bereiche des Aberglaubens, von
welchem wir aber anzunehmen berechtigt sind — und gerade
die buddhistische Literatur kommt uns hierbei fiir diese Periode
zu Hilfe — daB er eine michtige und wahrhaft bestrickende
Wirkung auf die Gemilier ausgeiibt habe.

Wenn wir dieser Seite des religiisen Denkens unsere Auf-
merksamkeit nicht giinzlich entziehen zu diirfen glauben, so tun
wir es, weil die historische Gerechtigkeit verlangt, daB eine
jede Stimme mit Geduld vernommen werde, auch wenn sie fiir
unser Ohr listig ist.

13. Nun besitzen wir noch In einem buddhistischen Trak-
tate, betitelt Mahdsila®), ausfilhrliche Listen von abergliiu-

1) Gough (The Philosophy ol the Upanishads, London 1852) hat die Hypo-
these verfochten, daf die indische Philosophie, welcher die Seelenwanderung
in der elnen oder anderen Form als ausgemachie Sache gilt, haoptsfchlich
aus diesem Grunde unter nichlarischen Einfliissen gestanden haben milsse,
und auch Rhys Davids (Hibbert Lectures 1851, 82) hilt dafir, dob die pri-
arlschen Stimme den Seeclenwanderungsglauben sell unbekannter Zelt hatten,
und dafl die Arier {hn erst annahmen, nachdem sie sich mit den Nichtariern
ot elnem Volke verschmolzen hatten.

%) Der Abschnitt findet sich zweimal in unsern Texten: im Brahmajila-
Sutta (vgl Grimblot, Sept Sutia Pilis, 12 11.) und im Tevijja-Sutta (vgl. SBE
vol. XI, p. 188 1.} Beide gehiiren zum [ — Filr die Kunde des Indischen
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bischen Briiuchen aller Art, vor denen als einer dem ,rechten
Benehmen® (sila) schiidlichen Sache gewarnt wird. Darin werden
namentlich aufgefiihrt: Wahrsagerei aus Zeichen am mensch-
lichen Kirper, Augurien; Deutung von Zeichen, Triiumen, von
guten und schlimmen Omen; Weissagung aus der Art, wie Ratten
Tuch u. dergl. Gegenstiinde benagt haben; Opfer, die dem Gotte
des Feuers dargebracht werden; Spenden von Dabbha-Gras'),
Spenden mit einem Loffel, Hilsen-, Kleie- und Reisspenden,
solche von zerlassener Butter, von Ol und von solchen Fliissig-
keiten, die aus dem Munde ausgespieen werden; blutige Opler;
Mitteilung von Spriichen zur Erhaltung der Leibesgestalt, zur
Bestimmung einer gliicklichen Lage (fiir Hausbau u. dgl.), zum
Schutz der Felder, Gliick im Kriege, gegen Geister und Ko-
bolde, um eine gute Ernte zu bekommen, Schlangenbisse zu
heilen, als Gegenmittel gegen Gift, gegen Skorpionen- und Ratten-
bisse; Wahrsagung aus dem Habichtsfluge, aus dem Gekriichze
der Raben; Erraten der Dauer des Lebens: Mitteilung von For-
meln zum Schutze gegen Verwundung; Vorgeben, die Sprache
der Tiere zu verstehen. Die Wahrsagerei insbesondere ist uner-
schopllich reich. Da hbren wir des weiteren noch von Praktiken
wie: gute und schlimme Punkte an Juwelen, Sticken, Gewiin-
dern, Schwertern, Pleilen, Bogen und sonstigen Kriegswalfen,
an Frauen, Minnern, Jiinglingen und Jungfrauen, an Sklaven
und Sklavinnen, an Elefanten, Rossen, Stieren, Ochsen, Ziegen,
Schafen, an Hiihnern, Schnepfen, Iguanas?), an langohrigen Wesen,
an Turteltauben und an Hirschen zu erkliiren. Oder man liebte
es, zukiinftige Ereignisse unter den Menschen und Vorgiinge
in der Natur, Sonnen- und Mondfinsternisse, Erdbeben, frucht-
bare und unfruchtbare Jahre u. dergl. vorherzusagen. Es gab
Volksbrauchs bietet nicht blof der angefiihrie Abschnitt, sondern auch noch
mancher anderer Passus in den buddhistischen Schriften interessante Einzel-
heiten; z. B. C. V, 33, 3 (Aberglauben beim Niesen) vgl. Morris, Contemp. Rev.
1881, May. Nicht minder reich ist die Ausbeute fir die Kunde des indischen
Volksbrauchs; VEL M.V, 7, 2: .das Volk glaubt, daf in elnem Baume Leben
wohnt.*

1} 8kt darbha, Name verschiodener Griiser, die bel den Opferzeremo-
nlen uls Streu, Wische usw. gebraucht werden; namentlich kuén-Gras, Era-
grostis cynosuroides Retz. und Imperata cylindrica Beauv.

¥) Iguana ist der Name einer Gattung von Kammeidechsen, die eine ilber
200 Arten zihlende Familie der dickziingigen Eldechsen (Crassilinguia) bilden.
Da sie aber ausschlicBlich der Neuen Waelt angehiiren, so ist obige Ubersetzung
ungenau. Es handelt sich um Monitor bivittatus oder eine andere Spezles,
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Leute, die sich darauf zu verstehen vorgaben, durch guten Rat
die richtigen Piirchen zusammenzufiihren, Vertrige zum Ab-
schluB oder zur Auflisung zu bringen, es anderen zu ermig-
lichen, Gelder in fhren Taschen anzusammeln und vorteilhaft
auszuleihen. Beschwirungen, Zauber-, Bann- und Fluchformeln
zum eigenen Heil und fremden Unheil, als Abwehr gegen Sterili-
tiit, Stuammbheit, Mundzwang, MiBbildung, Taubheit, desgleichen das
Orakeln mit Hilfe eines Spiegels, eines jungen Miidchens oder
eines Gottes erfreuten sich keiner geringen Gunst, Auffallend
ist dabei nur, daB auch hier wie oben mitten unter offenbar
abergliiubige Handlungen (zu den genannten nehme man auch
den Brauch hinzu, Feuer aus dem Munde zu speien) in dem
Texte, aus welchem wir zitieren, solche treten, die nach unserm
Geschmacke nicht mit ihmen auf eine Stufe zu stellen sind:
Sonnenkult und Kultus Brahmans. Werden wir wohl daraus den
SchiuB zu ziehen haben, daB der Buddhismus auch alles der-
artige als Aberglauben gestempelt habe? — Ober den Gott
Brahman reden wir gleich unten. Wenn indes keine Art
des brahmanischen Ritualismus gibt bis herab auf die Worte,
deren sich der gliiubige Brahmane beim Reinigen des Mundes
oder beim Baden bediente, die nicht in diesem Zusammenhang
aufs strengste verpint wird, so werden wir kaum umhin kéinnen,
jenen SchluB in der Tat zu ziehen und die Folgerichtigkeit
zu bewundern, welche hier wie in so vielem andern das aus-
zeichnende Vorrecht des iilteren Buddhismus gewesen ist. Er
hielt es unter seiner Wiirde, mit dem Gemeinschalit zu pflegen,
was unser Text bezeichnend , gemeine Kiinste und liignerische
Praktiken* nennt, wohl deshalb, weil sie dazu angetan sind,
den Menschen in eine unwiirdige Abhiingigkeit von aubermensch-
lichen Miichten zu bringen. Aus einem Vers im Sutta-Nipata "),
einer Schrift von sehr altertiimlichem Charakter, die zur Wiir-
digung des #Hlleren Buddhismus viele recht beherzigenswerte
Gedanken in sich birgt, ersehen wir, daB der Atharva-Veda —
der vierte unter den vier heiligen Vedas — in seinem Hymnen-
schatz noch immer das Material fiir jene anriichigen Kiinste darbot;
anderseits zugleich ein Beweis, daB die religifise Natur derselben
vom Brahmanismus fGrmlich anerkannt worden war.

1) 8 N.v. 027. Der Vers lautet:
Athabbapam supinam lakkhagam | Atharva-Studium, Schlaf- und Zelchendenterel
oo vidahe atho pl nakkhattam [ Soll er nicht Gben, noch In Sternen lesen.
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Vergessen wir iibrigens nicht, daB auch der Buddhismus,
in dessen Augen — was die Erlosung anbetrifit — der Mensch
allein alles ist, in seiner Lehre von den iddhis oder {ibernatiir-
lichen Kriilten ein gutes Stiick Magie enthiilt. Nur ist eben
dabei der Mensch selbst sowohl Urheber als NutznieBer seiner
(magischen) Kriifte, Er bringt sie durch gewisse exaltierte Zu-
stiinde seines Geistes hervor und macht ebenso auch nur wiih-
rend derselben Gebrauch von ihnen. Diirfen wir darin nicht
mit Recht ein Zugestiindnis erblicken, das der Buddhismus
selbst wider Willen dem Volksglauben machte? Wundergliiu-
big aber war der indische Geist, fast mochte man sagen, durch
eine Art von Naturverhiingnis zu jeder Zeit gewesen. In dieser
Hinsicht hat also der Buddhismus eigentlich nur das Machtver-
hiltnis zwischen der Menschen- und Gotterwelt umgekehrt,
die Diener zu Herren und die Herren zu Dienern gemacht.
War dies einmal geschehen, so konnte man sich unbedenklich
alle halbwegs anstiindigen Formen des indischen Volksglaubens
aneignen, ohne doch den Vorwurf fiirchten zu miissen, den der
Buddhismus seinerseits so gern gegen andere erhob, der Men-
schenwiirde etwas vergeben zu haben. 5

14, Das volkstiimliche Denken hatte das Jenseits mit den
devas (Gottern) bevilkert, als deren hichster immer noch Inda
(Indra) erscheint; mit den petas (pretas, den pitrs des Veda)
d. i. den Seelen der Abgestorbenen, den asuras, rakkhasas (rik-
sasas) und yakkhas (vaksas), diimonenartigen Wesen, welchen
hiiufig auch der Todesgott Mara zugesellt wird'). Von diesen
Wesen kannte man genau den Aufenthalt oder die Welt (loka),
sel es Himmel oder Holle, und erziihlie eine Menge von Ge-
schichten, die eine merkwiirdiger als die andere, die aber alle
80 geliiufig waren, daB schon die leistete Anspielung geniigte,
um sie jedem alsbald vor die Seele zu rufen %). Mit der Erde
und ihren Bewohnern, den Menschen und den halbmenschlichen
Wesen (Schlangendimonen oder nagas u. a.) stand das Jenseits
in lebhaftem, teils freundlichem, teils feindlichem Verkehre. Thm
zu Ehren unterhielt man auf Erden das heilige Feuer und schlach-
tete Tiere. So beim assamedha (asvamedha) oder RobBopler,
beim purisamedha (purusamedha), eigentlich Menschenopfer,
woliir aber schon liingst eine mildere Sitte als Ersatz Tieropier
hatte eintreten lassen, und bei so vielen andern, fiir die im

1) Vgl 2. B. 5 N. v. 300. 315. %) Wiederholt im 5, N,
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brahmanischen Zeremoniell besondere Namen vorgesehen waren '),
Eine Mittelstellung eigener Art nahm das Geschlecht der devatis
ein; wohlwollende Genien von ungleicher Giite und Machtvoll-
kommenheit, den Menschen zum Schutze gegeben, denen sie
wohl auch in schéner und leuchtender Gestalt zu erscheinen
pllegen, und deren Herzen sie lenken. Sie umgeben, wenn es
sein muB, in so groBer Zahl, daB alles mit fhnen erfiillt ist,
jene irdischen Stiitten, an denen sich bedeutungsvolle Ereignisse
zutragen sollen, und halten sich besonders gern in der Niihe
von Biiumen, Fliissen und Hilusern aul®). Indem nun der Buddhis-
mus diese Seite des Volksglaubens stiitzte, so darf es uns nicht
wundernehmen, wenn fihnliche abergliiubige Vorstellungen wie die,
welche er sich anschickte auszutreiben, in Gestallt der zu hisheren
und niederen Genien degradierten alten Volksgottheiten wieder
ihren Einzug in die Feste des geliiuterten Glaubens hielten. Ja im
AnschluB an diesen Genienglauben bildete sich spiiter sogar eine
eigene Wissenschaft aus, vatthuvijji (vastuvidyi) genannt, die uns
als eine Kunst beschrieben wird, die Vorteile oder Nachteile der
Lage elnes Teiches, eines Gartens u. dgl. herauszufinden ™),

15. Derselbe Volksglaube jedoch, welcher die devas mit
Indra an der Spitze mit gittlichen Ehren umgeben hatte, hatte —
nicht unbeeinfluBt von den unter das Volk gedrungenen Lehren
der religifsen Spekulation auf einer mehr fortgeschrittenen Stufe,
sicherlich aber schon vor Buddha — Brahman, die Personi-
fikation des unpersinlichen brahman, auf den Thron erhoben.
~ Vor seinem Glanze erblabten die alten devas, und dementspre-

¢hend fiihrt auch im buddhistischen Glauben Brahman oder Brahmi
Sahampati *) die Rolle des obersten aller Genien. Das Wort

1} ¥gl. 8. N. v. 302,

f) Vgl. M. P. 5. IIL. 14 ol 1, 26. Fir die Vorstelling von der Erfiillung
des Raumes mit devatis vgl. M. P. 8V, 10 und daza die Bemerkung des
Buddhaghosa (s. SBE vol. XI, p. 88, n.1). Eine Klassifikation der devas vom Stand-
punkte des buddhistischen Volksglaubens vl M. 1,6, 30, 4) Vgl. Childers s. v.

) DMe Erklirung von Brahmi Sahampati durch Anlehnung des saham-
patl an skt. svayampatl (vgl. Svayambhii) st cine der vielen geninlen Kon-
jekturen Oldenbergs®) (s. SBE vol. XIIL, p. 36, n. 1). Nach dem Petersh, Warter-
buch s v. ist Brahmi Sahampati oder Sghapati 5. v. a.  _Herr von der von
den Menschen bewohnien Well.® Brahmi Sahampatl erscheint in allen wich-
tigen Momenten in Buddhas Leben; so, um Buddha zu bestimmen, seine Lehre
zu predigen (M. L, 5, 4 11), um fhn zu verherrlichen (M. I, 18; M.P.8, VI, 15 u.4.).

*) Doch sagt O. selbst, das Wort sei nicht mit Sicherheit zo erkliren:
Buddha® 8 140, Anm, 1.
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brahman gibt uns selbst aber zugleich den Schliissel an die
Hand, um mittels seiner eine ganz neue Welt religibser Ideen
zu erschlieBen. Sie kennen zu lernen ist schon darum uner-
liiBlich, weil wir anders eine geschichtliche Ansicht vom Buddhis-
mus niemals gewinnen wiirden. An ihrem Aufbau hat der Volks-
glaube zuniichst keinen Anteil, es sei denn, daB er es war, der
ibr jene Vorstellung zufiihrte, die fortan sich unlésbar mit ihr
verbinden sollte, die von der Seelenwanderung. Wir sind
demnach an dem Punkte angelangt, wo wir die Lehre vom
brahman oder dem All-Einen besprechen miissen.

Zwei Wege fiihrten in Indien zur Spekulation. Der eine
hatte seinen Ausgangspunkt im Zweifel und Cberdruf an den
vielen devas, der andere im Opferdienst. Auch migen es hier
und dort verschiedene Kreise gewesen sein, die sich der Spe-
kulation zuwandten. Die einen ergriffen sie, um den Unglauben
zu iiberwinden, die andern, um sich zu einer hiheren Aufias-
sung des Gittlichen zu erheben.

Schon im Rigveda, dem iltesten aller indischen Literatur-
denkmiiler, treten uns mitunter skeptisch angehauchte AuBerun-
gen entgegen. So heibt es in einem Hymnus: »Bringt Lob dem
Indra, wenn ihr Beute wollt, wahres Lob, wenn er wirklich
ist“"). Aber man beruhigte sich nicht bei dem Zweilel, sondern
suchte an seine Stelle etwas Besseres zu setzen, etwas, wo-
durch zugleich dem Wirrwarr der vielen bunten Gittergesialien
und der schauerlichen Zweifelside ein Ende gemacht wiirde.
Ein wichtiger Schritt zu diesem Ziele war schon getan, als man
erkannte, da8 alle devas nur Namen seien fiir etwas, was sel-
nem Wesen nach bloB Eines ist. ,Sie (die Dichter) — so driickt
sich ein Hymnus?) aus — nennen (ihn) Indra, Mitra, Varupa,
Agni, dann ist er der gittliche, schénbeschwingte (Vogel) Ga-
rutmat; das Eine, das ist, nennen die Dichter auf ver-
schiedene Weise, sie nennen es Agni, Yama, Matariévan.”
Das seiende Eine oder das eine Seiende (ekam sat, Ev &),
ein geschlechtloses Prinzip wird mithin zunsichst behauptet. Dann
aber fragte man weiter: wie kam dieses Eine dazu, sich in der
Welt auszugestalten? Woher ist die Schipfung? Ist sie
vielleicht selbst das Eine? — Ein Hymnus?), das Schiépfungs-
lied genannt, gibt hierauf die Antwort. »Am Anfang", so heiBt
es, ,gab es noch keine Gegensiitze von Sein und Nichtsein, Tod

1) Rv. & 100, 2, ) Rv. 1, 164, 46. ) Rv. 10, 128,

T
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und Unsterblichkeit, Tag und Nacht. Nur Eines atmete ohne
Hauch von selbst, und dieses Eine kam zum Leben (Weltleben)
kraft der Wirme.* — Doch befriedigt diese Erklirung den
Dichter nicht, und die Schiipfung bleibt nach wie vor fiir ihn
ein Riitsel.

«Dn gab es weder SBein noch gab es Nichtsein,
Nicht war der Dunstkreis und der Himmel driber.
Bewegt sich was? und wo? In wessen Obhut?
Gab es das Wasser und den tefen Abgrund?

Nicht Tod und nicht Unsterblichkeit war damals,
Der Tag war nleht geschicden von den Niichten.
Nur Eines atmet ohne fremden Anhaoch

Von selbst; nichts andres gab es iber diesem.

Da regte sich in Thm zum ersten Male

Der Trieh, e war deg Gelstes crster Same.

Das Band des Seins entdeckien In dem Nichisein
Die Welsen, einsichtsvoll im Herzen strebend.

Wer well es wohl, wer kann es uns verkiinden,
Woher enistand, woher sie kam, die Schipfung,
Und ob die Gitter nach ihr erst geworden?

Wer wellh ez doch, von wannen sie gekommen?

Ven wannen diese Schipfung ist gekommen,

Ob sie geschalfen oder unerschaffen,

Das welll nur der, des Auge sie bewachel,

Vom hichsten Himmel — oder weil Er's such nicht?

Nicht immer freilich findet die Schipfungsidee einen so
reinen Ausdruck wie hier. In Indien liebt man das Anschau-
liche, und was ist dort von allem Anschaulichen das Anschau-
lichste? Offenbar dasjenige, womit jeder am meisten veriraut
war, und dies ist das Opfer. In das Opfer konnte man alles
hinein- und aus dem Opler alles herausdeuten. Wundern wir
uns daher nicht, wenn auch die Welt aus einem Opfer entstan-
den sein soll. Die Gétter opferten den Purusa (den Urmenschen),
und daraus geht alles hervor, so verkiindet das Purusalied').

Wiihrend demnach die einen, iiberdriissig der vielen devas,
das Eine betonten und daraus das Viele herzuleiten suchten,
gingen die anderen, denen die Erbschaft der Viiter noch zu
heilig war, darau! aus, durch mystische Betrachtung das
Opfer zu ergriinden und aul diese Weise das Schipfungsproblem
zu losen. Erst nachtriiglich werden sich diese beiden Wege,
zum (tbersinnlichen zu gelangen, vereinigt haben. Auch werden

1] Rv. 10, 80,



a9 Der Buddhismus,

es wohl Brahmanen gewesen sein, welche die Oplersymbolik
pllegten, Nichtbrahmanen, philosophierende Fiirsten und Adelige
hingegen, welche den rationalistischen Weg einschlugen ).

Am Opfer bedeutet jeder Teil, jeder einzelne Vorgang etwas,
was er nicht selber ist. Wir nennen dies oin Symbol. Aber
in den Augen der Brahmanen floB Symbol und Wirklichkeit Zl-
sammen, und nichts war ihnen gewshnlicher als zu sagen: das
Opfer ist das Weltall®), wo sie doch nur hiitten sagen dilr-
fen: das Opfer bedeutet das Weltall. Und wiederum lag es
ihnen so nahe, dasjenige, was das Opfer wirksam macht, also
das seine Darbringung begleitende Wort oder richtiger gesagt:
»fas geistige Fluidum, welches das heilige Wort und seinen
Triiger, den Brahmanen, {iber das profane Wort und die pro-
fane Welt erhebt”, das brahman, wie man es nannte, zur
Grundkraft zu erheben, die sich in allem betiitigt und im Grunde
aller Dinge waltet. {

»Durch das brahman — so lesen wir in einem der brah-
manischen Opferbiicher — werden Himmel und Erde Zusammen-
gehalten®; | das brahman ist das Erstgeborene in diesem All%,
Allerdings nur das Erstgeborene, noch nicht das Ungeborene
oder das Prinzip von allem. Doch LiBt auch diese Gleichsetzung
nicht lange auf sich warten. An einer andern Stelle desselben
Buches (Satapatha-brihmana) heift es geradezu: ,Das, was
war und was sein wird, preise ich. das groBe brah-
man, das Eine, Unvergiingliche® 9.

Mit dieser Vorstellung vom brahman traf aber eine andere
zusammen, die des Ich, des Innersten an uns, des Kernes der
menschlichen Persiinlichkeit, ausgedriickt durch dtman, eigent-
lich Hauch, Atem, das Selbst, das Subjekt. Und so wie das
brahman das Erstgeborene im All genannt worden war, so wird
nun der dtman, das erste, was im Menschen wird, ,der Erst-
ling dieses All“ genannt. Indem 80 das menschliche Selbst in
das gittliche umgewandelt, oder das gottliche Selbst dem wahren
menschlichen gleichgesetzt wird, bedeutet dieser hiéchste” filman

) Vel Garbes sebr lehrreichen Autsats Die Welsheit des Brahmanen

oder des Kriegers? in seinem Buche- Beltriige zur Indischen Kulturgeschichte,
Berlin 1903, 8. 1—36. B

!} Es sel hier bloB an Brhadir.-up. 1, 1 erinnert, wo das Advamedha
(RoBopter) auf das Weltall und seine Teile ausgedeutet wird. Belspiele dafir

finden Ilini in der Bribhmapa- und Upanigadliteratur in groBer Zahl
BX 41,0,
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(paramitman) nicht mehr das am Menschen in die Erscheinung
Tretende, sondern das iiber alle Erscheinung Erhabene, , weiter
denn der Himmel, weiter denn der Ather, weiter denn diese Erde,
welter denn alle Wesen".

Die beiden neuen Begriffe brahman und itman sind zu-
niichst nebeneinander hergegangen: wir wissen nicht, wie viele
Jahre oder Jahrhunderte, und auch die Namen der alten Weisen
wie Yajiavalkya oder Sandilya, denen in den Brihmanas usw.
die Diskussionen iiber brahman und dtman in den Mund ge-
legt werden, kénnen wir nur mit MiBtrauen betrachten. Sicher
ist aber, daf sich im Laufe der Zeit jene Kategorieen einander
immer mehr aniihneln, bis sie bloB noch zwei Namen fir den
einen Mittelpunkt sind, um den sich nun alle Spekulationen
drehen. Nun darf man freilich nicht erwarten, in diesen ein
wohlausgebautes philosophisches System in unserem Sinne zu
finden; es hat dazu in jenen Zeiten die dialektische Schulung
s0 gut wie die Neigung gefehlt. Es darf uns auch nicht ver-
wundern, etwa im Satapatha-Brihmana zu lesen, wie der Aitman
gar nicht als Gott oder als das Eine, das groBe Seiende, son-
dern sozusagen als ein ins Riesenhafte gesteigerter Mensch er-
scheint, der sich in seiner Einsamkeit fiirchtet, Sehnsucht emp-
findet, Menschen zeugt usw. Daneben dann wieder, auf einer
hiheren Stufe des Denkens, die Feststellung, daB der ditman
von allen Schranken, die das Wesen des Menschen einengen,
frei ist und vielmehr die Priidikate zuerteilt bekommt, die nur
dem hichsten Wesen zustehen: Vollkommenheit, absolutes Eins-
sein, unbegrenzte Fiille. Aber bei aller Phantasterei im ein-
zelnen wird man sich doch des Eindrucks nicht erwehren kinnen,
dafl hier ein Versuch, das Weltriitsel zu lésen, vorliegt, wie er
kilhner und grandioser kaum gedacht werden kann.

Jene Geheimlehre vom brahman und #Atman ist, wie es
scheint, fhrem einen Teile nach (als brahman) aus dem Opler
und fhrem anderen Teile nach (als ditman) aus dem in der tiel-
sten Stille des Gemiites sich vollziehenden Verkehre des per-
sonlichen Ich mit dem unpersinlichen gittlichen Selbste hervor-
* gegangen. Wir kennen sie aber nun einmal nur in der Fassung,
die eine spiitere Zeit ihr gegeben, nachdem die in den verschie-
denen Kreisen gereiften Gedanken gleich Biichen, die von ver-
schiedenen Seiten her zur Ebene niedersteigen, in ein einziges
Bett zusammengeleitet worden waren. Upanisad heiBen diese

Hardy, Der Boddhismus 2. Aufl. )
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Gedankenbiiche in der zweckmiiBigen Vereinigung, in welcher sie
eine besondere Literaturgattung, die eigentliche philosophische
Literatur des alten Indien bilden. [hr Inhalt ist kurz gesagt
+das Eine ohne ein Zweites” (ekam advitivam), von wel-
chem man nur sagen kann: ,es ist® (asti), oder ,nein, nein*
(neti, neti), d. h. es ist nicht so wie dieses oder jenes. Das Eine
aber ist immer das Gittliche, das brahman, und ,brahman
bin ieh®” (aham brahma asmi), denn das Selbst, der Atman, ist
das brahman. Fiir den, ,der dieses weiB" (ya evam veda) gibt
es keine in ,Namen und Gestalten® (namariipa) ausgebreitete
Welt, und nach dem Tode hirt auch das individuelle BewubBt-
sein auf. Da ist nur noch Einheit, und diese ist Allheit (sarvam);
da fst auch Leidensireiheit.
<Wer farschend alle Wesen im eigenen Selbste findet,
Filr den entweicht der Irrtum und alles Leiden schwindet®

Der Nichtwissende hingegen, der den Schein der Welt fiir Wirk-
lichkeit hiilt, muB nach dem Tode eine Reihe von Zustiinden
oder Zustandsveriinderungen durchmachen, ein wiederholtes Ge-
borenwerden (punarbhava) und Sterben erfahren:

«Im Geiste solten merken sie:

Nicht ist hier Vielhelt irgendwie.

Yon Tod zu Tode wird verstrickt,

Wer eine Vielheit hier erblickt™?!).

Leiden und Wiedergeborenwerden sind niimlich die beiden
Begriffe, die sich ganz von selbst ergeben miissen, wo der
dtman oder das brahman in so fiberschwiinglicher Weise ver-
herrlicht wird. Was auBer ihm ist, sagt Yajiavalkya, ist
voll Kimmernis.

Um der Macht des Todes zu entrinnen, der sich nach
einer ziemlich frith auftauchenden Ansicht nicht mit dem einen
Schlage begniigt, den er gegen den Menschen filhrt, versucht
dieser zuerst durch Opfer, inshesondere durch das Agnihotra den
Tod (Méra) zu versbhnen und zuletzt durch das Wissen vom All-
Einen in der Einbeit mit brahman Rube zu finden. Ohne diese
Einheit ist das Leben nur Leiden. Der atman allein ist leidens-
frei. Darum ist selig, wer itman kennt, ,das groBe, endlose, ufer-
lose, durch und durch Erkenntnis seiende Wesen®". Dort fin-
det sich kein Begehren mehr. Wo aber die Begierde verstummt
ist, hat auch das Tun (karman) sein Ende erreicht. Das vom

1) Die Belege s. bei Deussen, Dus System des Vediinta, 1853,
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Tod erlisende Wissen ertitet daher das Begehren sowohl als
das Handeln. Die Ruhe oder das Nichttun ist das hichste Gut,
das Gegenteil vom leidenschaffenden Tun. Alles f{ibrige, auch
die Pflichterfiillung, ist fiir diesen Standpunkt bedeutungslos
geworden. Der religitse Ritus mit seinen Opfern aber hat erst
recht keine Geltung mehr. In der villigen Loslésung von der
Welt haben wir demnach das praktische Ergebnis der Lehre
vom bhrahman-fitman zu erblicken. ,Ihn, den &tman erkennend,
lassen Brahmanen davon ab, nach Nachkommen zu begehren
und nach Habe zu begehren und nach weltlichem Heil zu be-
gehren, und als Bettler zighen sie einher”'). Fiir diese wellt-
fliichtigen Weisen verlohnte es sich nicht einmal der Miihe, die
Welt zu retten. Es war ihnen genug, die eigene kleine Welt,
die ein jeder mit sich fithrt, die Individualitit, durch das
Wissen zu befreien und darum zu vernichten. Das Interesse
an der Welt, obzwar kein unmittelbares und unbedingt l6bliches,
konnte Tiglich erst dort wieder erwachen, wo im Mittelpunkt
der Betrachtuug nicht mehr das Selbst stand, sondern das Lei-
den, und dies war der Fall im Buddhismus?).

16. Andere spekulative Richtungen als die pantheistische der
Upanisaden, welche auch einfach als Vedinta d. i. Ende oder Ziel
des Veda bezeichnet wird, waren aller Wahrscheinlichkeit nach
schon damals in Indien von einzelnen eingeschlagen worden,
und es haben sich von [zweien derselben, der Yoga- und der
Samkhya-Lehre, Niederschlige in der einen und andern Upa-
nisad erhalten. Mit dem Grunddogma des Vedanta ist die Yoga-
Lehre nicht unvereinbar. Im Sinne der letzteren heiBt yogin
oder mit Gott Einsgewordene”, und es fragt sich nur, ob dieser
»Gott“ persinlich oder unpersénlich zu verstehen ist. Als per-
sinlichen Gotft verstanden ihn sicher die spiiteren Anhiinger
der Yoga-Lehre, wiewohl die Gottesidee iiberhaupt gar nicht
in das System paBt, wie man bei Garbe®) nachlesen mige. Immer-
hin aber wiire es miglich, und manche Auberung in der Maitri-
upanisad weist darauf hin, daB die #ltere Yoga-Lehre sich

1) vgl. Oldenberg, Buddha®, 70 L Man vgl. such 8. N, v. 35: na puttam
fecheya, nach einem Sohne mige er nicht verlangen.

%) Wie der Buddhismus selbst dachte, ist z. B, aus 5. N. v. 36 ersichtlich:
<Wer mit Freunden und Vertrauten Mitleid hat, verliert (seinen) Vorteil (aus
den Augen), indem er elnen gefesselten (durch andere in Anspruch genom-
menen) Gelst hat”

%) SAmkhyn und Yoga, 8. 50,
:.
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an den pantheistischen Gedanken anlehnte, verschieden von der
Yoga-Lehre der jingeren Yoga-Siitras '). Mit der Samkhya-Lehre
verhiilt es sich fihnlich. Ein Widerspruch zwischen ihr und
der Vedinta-Lehre ist pach den Samkhya-Sitras unleugbar vor-
handen, wie denn z. B. $amkara, der bedeutendste Vedantist,
in seinem Kommentare Zu den Brahmasiitras oft genug gegen
den Samkhya polemisiert. Allein es ist fraglich, ob man den
Gegensatz auch anfangs schon so empfunden hat wie spiiter.
Wenn die Samkhya-Lehre beispielsweise von einer Vielheit in-
dividueller Geister redet, 80 hat auch die Vedinta-Lehre vom
gtandpunkt des gewbhnlichen empirischen Wissens aus, das sie
freilich als Nichtwissen kennzeichnet, eine solche Vielheit zu-
gestanden, und es gibt Upanisaden, welche lange und breite
Schilderungen yom  personlichen Selbste oder von der indivi-
duellen Seele (jivitman) enthalten?). Auch die Urmaterie (pra-
krti) der Siimkhya-Lehre 1i6t sich mit einem Begrill vergleichen,
welcher in der Fortbildung der Vedinta-Lehre (schon in der
Svetiaévatara-upanisad) mehr und mehr zur Geltung kam, mit
der Vorstellung einer Mayi oder Weltillusion®). Migen nun
aber auch in zeitlichem Zusammenhang mit der Vedanta-Lehre
poch andere Lehren ibre Ausbildung emplangen haben, so fehlen
uns doch die ndtigen Mittel zur sicheren Bestimmung ihres ge-
genseitigen Verhiiltnisses; ein Mangel, dem durch die offiziellen
Lehrschriften der in Indien als orthodox anerkannten sechs phi-
losophischen Systeme schon mit Rilcksicht aul ihre spiite Be-
glaubigung keineswegs abgeholfen wird 4, Deswegen ist auch
nicht im Samkhya-System des Kapila oder in frgend einem
andern, sondern einzig und allein in der Lehre vom brahman-
itman der Ankniipfungspunkt tiir den Buddhismus zu suchen.
Schon bevor dieser auf dem Schauplatze erschienen WAar, hatte
jedoch das eine Glied jener Gleichung (brahman) sich zum
Brahman, einem personlichen Wesen mit einem ganzen System
von Brahma-Himmeln und Brahma-Gottern umgebildet, ein Be-

1) Vgl das VL. Buch der Maltri-up. (Bibl. Ind. ed. Cowell und SBE vol. XV).

) Vgl u. & Maitri-up. IIL %) Vgl Svet-up. IV, 5, 10.

%) So kann z. B. der in den Yogasitras vorkommende Terminus fr die
Absonderung des Sclbstes von der Erschelnungswelt, kaivalya, ebensogut in
Anlehnung an den buddhistischen Terminus kevala (fir nirvina) gebildet sein,
wie umgekebrt dieser in Anlehnung an jenen, talls derselbe wirklich als Yoga-
Terminus vor den Yoga-8. nachwelsbar wiire, Aber die Yoga-S. dirfen jeden-
falls nicht zum Beweis der Prioriliit eines Yoga-Terminus herangezogen warden.

L
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weis, daB auch im religitisen BewubBtsein des Volkes die Idee
vom brahman zu Ehren gekommen war'). *

Unsere buddhistischen Texte kennen sowohl den Gott
Brahman als das unpersinliche brahman. Den einen erkennen
sie an als den allzeit bereiten Helfershelfer des ,Erhabenen”,
das andere iiberlassen sie der Fiirsorge der brahmanischen
Weisen, nicht ohne ibrigens deren Wissen als ,wasserlose
Wiiste®, als ,pladlosen Wald“ und als , Vernichtung® zu brand-
marken ?). Das zweite Glied jener Gleichung (&tman im Sinne
des  hiichsten® wie des Jindividuellen“ Selbstes) unterlag der
gleichen Kritik, die Buddhas Lehre unnachsichtlich an allem
substanziellen und individuellen Dasein iibte. .

Durch diesen geschichtlichen Riickblick vorbereitet, treten
wir nun an den Buddhismus selber heran und beginnen natur-
gemii mit dem Leben Buddhas.

1) Die ganze Frage nach dem Verhiltnis des Buddhismus zum Simkhys
Ist neuerdings eifrlg erdrtert worden {Literaturangabe bel Oldenberg, Buddha®,
8 64, Anm. 1). Man kann sle anl die einfache Formel bringen: ist dieses
philosophische System die Quelle, aus der Buddha seine Welshell geschipft
hat? Aber man kann sie doch wohl nicht so elnfach beantworten, wie es
Pischel (Buddha® S.13) getan hat, wenn er mit diirren Worten sagt, dal dle
Siimkhya-Philosophle .dem Buddhismus seine Grundlage geliefert hat®. Ich
glaube vielmehr, dad die gemibigters Form, In der Oldenberg seine Ansichien
dariiber vortriigt (a. n. O. 66 1), der Wahrheit zum mindesten nahe kommt
Danach ist die Lehre des Samkhya in der abgeschlossenen Gestalt, wie sle
uns In den erhaltenen Texten zugiinglich ist, nicht als vorbuddhistisch anzu-
sehen: aber @ltere Vorstadien sind dem Buddhismus vorangegangen und haben
seinen Siifter beelnfuBt, zu dessen Zelt eben diese vorklassische Gestalt des
Simkhya die herrschende Philosophie gewesen ist. Einen niheren Zusammen-
hang leugnet Oldenberg indes aul Grund der Tatsache, dad die Anklinge der
beiden Lehren nicht so zahlrelch, nicht so bestimmt gind, nls man sonst er-
warten dirfte. ,Nicht geringe Entfernungen also zwischen belden Gedanken-
krelsen, aber doch immerhin ein Zug innerer Verwandischalt und vermutlich
{iber jene Entfernungen hiniiber — wohl durch Mittelglieder, die uns uner-
kepnbar sind — ein gewisses BeeinfluBtwerden des Buddhismus; in dieser
wenn auch hichst unbestimmten Formel dar! man, michte fch meinen, das
Verhifilinis der Buddhalehre zu jenen alten Spekulationen nuszudrilcken ver-
sochen, die in der Folgezelt durch den Scharfsinn und die Felnheit maoderner
philosophischer Virtuosen zum Meisterstick des klnssischen Sinkhya ausge-
baut worden sind” (Oldenberg a. a. O. 68).

%) Tevijja-S. I, 39. Voller Ironie sind desgleichen auch die das. 15 IF
gebrauchten Bilder zur Kennzeichnung des Wahnwitzes nach brahman zu lor-
schen: Blinde gefiihet von Blinden (vielleicht eine Ansplelung aufl eln fhnliches
Bild in den Upanigaden, z. B. Kith-up. 2, §); der Verliebte; die Treppe ohne
Ende: der Mann, der zum jenseitigen Uler betet; der Gelesselte; der Verhillite.
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Zweltes Kapitel,

Gotama Buddhas Leben.

1. An geschichtlich beglaubigten Tatsachen ist das Leben
des indischen Religionsstifters arm, um so reicher aber an Be-
gebenheiten, welche ihren Ursprung in sagenhaften Vorstellungen
und im Wunderglauben des indischen Volkes unverkennbar an
der Stirne tragen. Wo nun hier die Geschichte aufhért und
die Legende beginnt, ist unmdéglich mit Sicherheit zu bestimmen,
und man wird wohl lir immer auf den Versuch, die histo-
rischen Bestandieile des Lebensbildes scharf von den {brigen
Zutaten zu trennen, verzichten miissen. Unsere Aufgabe Kann
daher nur darin bestehen, die zerstreuten biographischen
Notizen aus der iiltesten und dlteren Pili-Literatur zusammen-
zulesen '), ohne uns aul das sehliipfrige Gebiet der Kritik zu be-
geben und eine Ausscheidung des Wahren vom Erdichteten
vornehmen zu wollen.

Es scheint uns sogar gewagt zu sein, denjenigen Angaben,
worin die siidliche mit der nirdlichen Tradition, soweil wir die
letztere zur Stunde schon kemnen, fibereinstimmt, eine gribBere
Bewelskraft beizumessen als anderen, worin beide voneinander
pbweichen. Erst recht aber spotten jene Ziige am Lebensbilde
Buddhas einer kritischen Absonderung, welche in Anschauungen
wurzeln, auf deren Zusammenhang mit den politischen Verhilt-
nissen der Gangeslinder Rhys Davids®) aufmerksam gemacht
hat. Angenommen ndmlich, daB die Verfasser oder Kompila-
toren der dlteren Pali-Schriften sich unter dem frischen Ein-
druck der nach Alexanders d. Gr. Wegzug aus Indien (325 v.
Chr.) dort aufbliihenden griBeren Monarchien befanden, und
infolgedessen das Ideal eines Weltherrschers (cakkavatti-
rija) auf Buddha, der ihr Ideal war, iibertrugen, so mochten
in der Tat aul diesem Wege die ersten ungeschichtlichen Mo-
mente zu dem bis dahin verhiiltnismiiBig geschichtlich treuen

~Bilde herangetreten sein. Zu einer eigentlichen Biographie in-
des wurden sie noch nicht verarbeitet. Die Biographieen, die

1) Die aul Buddhas Jugend beziiglichen Stellen (bis zur Sambodhi oder
der Erleuchtung) hat Oldenberg, Buddha 113 —132, unter verschiedenen Rubri-
ken zusammengetragen, aul die wir fir das Folgende verweison, wolern nicht
zu einzelnem besondere Belegstellen angezogen worden.

%) Vgl Hibbert Leclures 1881, 129 I
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sogen. Buddha-Epen, gehbren einer viel spiiteren Zeit an und
fallen daher auberpalh des Rahmens unserer Betrachtung, with-
rend aus dem frilhesten Entwicklungsstadium des Buddhismus nur
unvollstindige ynd gelegentliche Nachrichten, welche
meistens Buddha gelbst in den Mund gelegt werden, aul uns
gekommen sind '),

An dieser Stelle milge einer Hypothese gedacht werden,
die in unserem Byddha lberhaupt keine geschichtliche Persin-
lichkeit sehen will, sondern die Beriehte {iber ihn au! den Sonnen-
heros bezieht: Nach Senart némlich (Essai sur la légende du
Buddha, Paris 1875, zweite Auflage 1882) ist das ganze Aul-
treten Buddha# Zyg um Zug nichts weiter als das Tageswerk
des Sonnengottes. Er wird ans den niichtlichen Wolken geboren,
jener aus dem dupklen Mutterschofe der Miyid; ein Lichtglanz
erfiillt die ganze Welt bel beider Geburt; May#d stirbt bald dar-
aut, gerade so wie die Morgenwolke vor den Sonnenstrahlen
verschwindet: der Sonpenheros liberwindet den Gewilterdiimon,
Buddha den Vergycher Mira unter dem heiligen Baume, der
seinerseits dem dypklen Wolkenbaume am Himmel entspricht;
nach errungenem Siege liiGt der eine sein leuchtendes Rad
fiber das Firmamept, der andere das ,Rad der Lebre" iiber die
Erde rollen: am Epde stirbt der Sonnenheros im blutigen Rot
der Abendwglke, puddha erlebt noch den Untergang seines
Geschlechtes, der gakya; und wie jener im Meere der Abend-
diinste versinkt, 8o loschen die Wasserstrbme, die aus der Luft
herabrégnen, die plammen von Buddhas Scheiterhaulen.

Die Bedenken, die gegen diese Hypothese geltend zu machen
sind, kann man njeht trefflicher formulieren, als es Oldenberg
(Buddha® p. 90 I1) getan hat; wir diirfen also denjenigen dar-
aul hinweisen, deér gich poch nicht davon hat {iberzeugen kbnnen,
daB Buddha als Mepsch mit Fleisch und Blut wirklich gelebt hat,

Sehr skeptisch hat sich ganz peuerdings R. Otto Franke ?)
gefiufert, nach dem wir auch nicht das geringste fiber die
Persinlichkejt deg Begriinders des Buddhismus wissen. Fiir
ihn st ,Buddhs Gottma gleichbedentend mit N. N. und die so-
genannte Buddhalepre vielleicht nur eine Zusammenstellung eines

1) Vgl Oldeaberg, o a 0. 84—112, sowle ders. in Verhandl. des 5. In-

tern. Orient. Kopgr- 1, 107 11,
1) ZDMG o, 455 1; Ostasiat Zeltschrift IV, Heft 1/2; Theol. Literatur-

zeltung, 14, Miirg 1014 164 11,

-
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Biindels von Lehrelementen aus dem groBen Schatze philoso-
phischer Gedanken, die dem damaligen Indergeiste in wuchern-
der und ausgebreiteter Fiille entstrimten®. Ohne nun die Ver-
dienste Frankes um die Erforschung des Buddhismus auch nur
Im kleinsten anzweifeln zu wollen, verharren wir einstweilen
noch bei der Uberzeugung, daB sein Stifter Gotama wirklich
gelebt hat. Er wird in dem Glaubensbekenntnis ausdriicklich
genannt; man betrachtet ihn nicht als einen Weisen, dessen
Zeit in die nebelgraue Vergangenheit verlegt wird, wie es sonst
hifufig genug in Indien geschieht, sondern als einen Lehrer, der
in etwa derselben Entfernung von der Kompilation der iiltesten
Texte steht wie Jesus von der Abfassung unserer Evangelien.
Rechnen wir noch hinzu die iiuBere Form der Tradition, die
in ihren anschaulichen Schilderungen doch durchaus den Ein-
druck irdischer Realitéit" macht, und die Tatsache, daB wir
fir zwei Zeitgenossen und Konkurrenten Buddhas, die Sekten-
hiiupter Nataputta und Makkhali Gosila, die bis auf kleine, leicht
erkliirliche Abweichungen iibereinstimmenden Berichte sowohl der
Buddhisten als auch der Jinisten besitzen!

2. Der ,Asket Gotama" (Gautama) oder, wie er auch wohl
im Familienkreise genannt wurde, Siddhattha (Siddhartha), unser
Buddha, war der SpriBling einer landadeligen Familie, deren
Stammsitz (im j. Gorakhpur-Bezirk) etwa hundert Meilen nord-
westlich von Benares an den siidlichen Ausliufern des Himalaya
lag. Das Geschlecht, dessen Stolz er war, die Sakyas, rilhm-
ten sich, Abkémmlinge des kriegerischen Okkaka') (Iksviku),
des ersten aus der Sonnenrasse (adicea-[aditya-]Jbandhu) zu sein?)
und waren ob ihres stolzen Sinnes (Sakyas s. v. a. die Gewaltigen)
geachtet und gefilrehtet®). Zu dem angrenzenden Reich der
Kosala, denen sie oft beigeziihlt werden, standen sie in einem
Abhiingigkeitsverhiiltnis, welches sie jedoch nicht hinderie, ihr
Gemeinwesen selbstiindig zu verwalten.

Gotamas Vater Suddhodana (,Reinreis") war ein reicher
Gutsherr, der vielleicht gleich anderen GroBgrundbesitzern aus
dem Bakya-Stamme*) (wir hiren noch von einem Sakya-riji
namens Bhaddiya), iihnlich den heutigen Rajputs den Titel riija

1) M. P. B. VT, 53, I B. N, v. 421 1. ef. v, 540,

5 C.VIL, 1, 4. Sakivi nima minanissiti »die 8 firwahr sind stolz®.
Ebenda erfahren wir auch, wie dieser Stolz gebrochen ward,

) C.VIL, 1,3, dab die SBakyns Farmer waren, ersicht man aus C. VI, 1, 2.
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(Kiinig) zu Ilihren berechiigt war, darum aber nicht notwendig
das regierende Oberhaupt seines Stammes gewesen zu sein
brauchte. Seine Mutter, welche gleichfalls dem Sakya-Geschlechte
angehiirte, hief Mayid. Dieselbe starb bald nach Gotamas Ge-
burt, worauf ihre Schwester Mahiipajipati Mutterstelle versah.
(Aus ihrer Ehe mit Suddhodana ging ein Sohn hervor, dessen
Name uns verbiirgt ist. Er hieB Nanda').) Der Name Miya,
um das nebenbei zu erwiihnen, ist der Kritik verdiichtig vor-
gekommen. So sah Albrecht Weber darin eine Anspielung auf
die bekannte kosmogonische Potenz der Vedinta-Philosophie,
wilhrend Senart meint, es sei der Morgendunst, der vor den
Strahlen der Sonne verschwindet.

Der Geburtsort war Kapilavatthu (Kapilavastu, j. Bhiiila
zwischen Basti u. Ayodhyi) oder vielmehr eine (spiiter als Hain
beschriebene) Ortlichkeit in der Néhe der Stadt, Lumbini mit
Namen®). Man hat bezweifeln wollen, daB diese Stadt iiber-
haupt existiert habe; denn ihr Dasein werde durch kein genii-
gendes Zeugnis verbiirgt. Nun will es ja allerdings an sich
nicht viel sagen, wenn die chinesischen Pilger, die im fiinften
und siebenten Jahrhundert n. Chr. nach Indien kamen, die Ruinen
von Kapilavatthu gesehen zu haben behaupten; denn den Ruinen
kann man, wie Senart einwirlt, nicht ansehen, wie die Stadt
geheiBen hat. Wenn aber der chinesische Bericht anderweit
seine Bestitigung findet, sel es durch direkte Angaben oder in-
direkte Andeutungen, so wird man gern glauben konnen, daB
es eine Ortschaft des Namens wirklich gegeben hat.

Uber das Jahr der Geburt weichen die Berechnungen um
mehrere Jahrzehnte voneinander ab. Mit einiger Sicherheit werden
wir dasselbe zwischen der Mitte und dem Ausgang des sechsten
Jahrhunderts v. Chr. ansetzen.

4. Im Lichte des buddhistischen Glaubens erscheint die
Menschwerdung des zukiinftigen Buddha, oder, wie man ihn in
diesem Stadium zu nennen pflegt, Bodhisatta (Bodhisativa) als
ein freiwilliges Aufgeben himmlischer Freuden?), die er als Lohn
fritherer Taten sich verdient hatte. Selbsiredend war hiermit
der Dichtung Tir und Tor gedfinet, und auch die sonst ver-
hiiltnismiiBig niichterne éltere Pali-Tradition konnte es sich nicht

_ versagen, den Akt der ,Verzichtleistung” gebiihrend auszu-

schmiicken.
T Vgl M. I, 54, 5. 1) 8. N. v. B8, . 3} Vgl jetzt Beckh I, 29 I1. 1
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Nach einer vielverbreiteten Erziihlung triiumte es der Mutter
in der Nacht, da sie schwanger wurde, daB ein weiBer Elefant
in jhre Seite eingetreten sei!). Der Elefant ist nach indischen
Begriffen ein Bild der Milde, also in diesem Falle der Milde,
die in Menschengestalt aul Erden erscheinen sollte. Der denk-
wiirdige Vorgang selbst findet sich mit der Inschrift: Bhagavato
okkanti (,die Herabkunft' des Erhabenen“) auf einem der alten
Basreliefs des Stipa (monumentaler Bau in Kegelform) von
Barhut®) verewigt. FEin heftiges Erdbeben begleitete, gemis
einem fiir alle Bodhisattas (denn unser Gotama ist weder der
erste noch der letzte) giltigen Gesetze, jenen Akt der ,groBen
Verzichtleistung”®). Bei der Geburt des Kindes herrschte un-
beschreiblicher Jubel unter den Géttern, und um zu erfahren,
wias dieser Jubel bedeute, eilt ein Weiser mit Namen Asita aus
dem Tusita-Himmel, wo er krait seiner hohen Meditation ver-
weilte, hin zu den Sakyas. Diese zeigen ihm das Kind, und,
indem Asita das Kind {ibergliicklich in seine Hiinde nimmt, spricht
er die Worte: ,Unvergleichlich ist dieser, der beste der Menschen.”
Eingedenk jedoch des eigenen Alters vergieBt er Triinen und
gibt, um den Grund befragt, zur Antwort: , Seid ohne Sorge!* —

w2 der Erlenchtung Gipfel seh’ ich stelgen diesen Knaben
Und des Gesetzes Rad, allreines Wesen schavend, wenden:
Mitleidig sinnt im Herzen er das Wohlsein vicler,

Und welthin seh’ ich seine Hellshotschaft verbreitet.

Doch ach! mein Leben hier wird bald ein Ende nehmen,
Mir nahen wird der Tod in seines {Buddhas) Lebens Mitte:
Nicht hiiren soll ich, was er lehrt, der ohnegleichen,
Darob jch bin versenkt in Traver, Schmerz und Leiden!”4)

4. Der zukiinftige Buddha verlebte seine Jugend, wie dies
bei Sohnen seines Standes Sitte war, in Kapilavatthu, umgeben
von allen Reizen eines bequemen und genuBreichen Lebens, in
welches nur der Wechsel der Jahreszeiten cine gewisse Ab-
wechslung brachte, Es ist richtig, daB der junge Gotama ver-
miihit war und einen Sohn, Rihula mit Namen, hatte, der spiiter
in den Orden der Buddhisten eingetreten ist. Damit ist alles
gesagt, was {iber Buddhas Kindheit und Jiinglingszeit glaub-
wilrdig iiberliefert ist, Er stand in den besten Jahren, und zwar
gibt die Uberlieferung sein Alter auf 20 Jahre an, als in ihm,

') Vgl. Rhys Davids, Buddhist Birth Storles, 1, 62 f1.
%) Vgl SBE vol. XI, p, 47 n.
% M. P. & 101, 15, HENv.BOML
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ohne einen besonderen HuBeren AnlaB (wiewohl die spiitere Zeit
einen solechen anzunehmen geneigt war), sondern wohl nur durch
deén in einem bloB sinnlich befriedigten Dasein so natiirlichen
Gedanken an die Nichtigkeit alles weltlichen Treibens das Ver-
langen nach dem Asketentum aufstieg. Je mehr er sich darau!
besann, um so mehr verging ihm die Lust an wdugend, Gesund-
heit und Leben“, und ,nicht achtend der Eltern Weinen und
Klagen®“ zog er ,von der Heimat in die Heimatlosigkeit®.
oLeld st fn Lust, Glick nur im Entsagen: aléo erkennend
Will ich hingehn, mich selber anstrengen; darin frohlock’ fch,“1)
liBt ein altes Lied ihn in Begeisterung ausrufen.

Im Anguttara Nikiiya I, 145 1. wird die Uberlegung, die den
Jungen Siddhattha zum Verzicht aul die Freuden dieser Welt be-
stimmt, folgendermaBen in Worte gekleidet: »Mit solchem Reich-
tum, ihr Jiinger, war ich begabi, in solch libergroBer Herrlich-
keit lebte ich. Da erwachte in mir dieser Gedanke: JEin un-
wissender Alltagsmensch, ob er gleich selbst dem Altern unter-
worfen und von des Alters Macht nicht fref ist, fihit Abschen,
Widerwillen und Ekel, wenn er einen andern im Alter sieht:
der Abscheu, den er da fiihlt, kehrt sich gegen ihn selbst. Auch
ich bin dem Altern unterworfen und von des Alters Macht nicht
frel. Bollte auch ich, der ich dem Altern unterworfen und von
des Alters Macht nicht frei bin, Abscheu, Widerwillen und Ekel
fiihlen, wenn ich einen andern im Alter sehe? Das kiime mir
nicht zu. Indem ich, ihr Jiinger, also bei mir dachte, ging in
mir aller Jugendmut, der der Jugend innewohnt, unter. — Ein
unwissender Alltagsmensch, ob er gleich selbst der Krankheit
unterworfen und von der Krankheit Macht nicht frei ist*, und
so fort — es folgt dieselbe Gedankenreihe, die eben iiber Alter
und Jugend gegeben war, jetzt in bezug auf Krankheit und Ge-
sundheit, sodann in bezug auf Tod und Leben. ,Indem fch, ihr
Jiinger,” schliet die Stelle, ,also bei mir dachte, ging in mir
aller Lebensmut, der dem Leben innewohnt, unter“?),

Viel farbenpriichtiger ist die Geschichte von der Flucht
Buddhas aus seinem Palaste in der jiingeren Literatur darge-
stellt. Der Konigssohn hat auf seinen Spazierfahrten nach den
Giirten vor den Toren der Stadt die Bilder der Vergiinglichkeit
in Gestalt eines hilflosen Greises, eines Schwerkranken, eines
Toten und endlich eines Bettelménches gesehen. Als er von

1) 8. N. v. 423, %) Oldenberg®, 8 120 L
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Zustiinde der Versenkung des Geistes herbeizufiihren; Praktiken,
die bekanntlich spiiter auch im Buddhismus eine groBe Rolle
gespielt haben. Nachdem er jene Lehrer also wieder verlassen
hatte, kam er nach mannigfachen Wanderungen im Magadha-
lande nach Uruveld an der Neradjari (J. Phalgu oder Lilayan
im j. Behar), einem Gehilze in der Gegend von Gaya. ,Dort
dachte ich bei mir, ihr Jiinger: wahrlich, dies ist ein lieblicher
Fleck Erde, ein schéner Wald; klar flieBt der FluB, mit schi-
nen Badepliitzen und lieblich; ringsum liegen Dérfer, dahin man
gehen kann; hier ist gut sein fiir einen Edlen, der nach dem
Heile strebt.” Er versuchte es nun volle sechs Jahre auf dem
Wege strenger BuBiibungen. Doch als auch sie ihn nicht zum
gewiinschten Ziele filhrten, gab er sie auf und kehrte zur ge-
wihnlichen Lebensweise zuriickt, indem er wieder reichliche
Nahrung zu sich nahm, um seinen Kirper meu zu kriftigen.
Fiinf Asketen, die ihn die ganze Zeit hindurch aus der niich-
sten Niihe beobachtet hatten, um fiir den Fall, daB ihm die er-
lisende Erkenntnis zuteil werde, sich ihm als Jilnger anzu-
schliefen, wurden an ihm irre und wandten sich von ihm ab.
Er aber verweilte unausgesetzt im nGeistesringen” (padhina)
am oben genannten Flusse, des Augenblickes gewiirtig, der ihm
die ,Sicherheit (yogakkhema) — d. i. Nirvipa — bringen
sollte. Da trat Mara, der Versucher, auch Namuci genannt,
die symbolische Verkirperung alles Bisen, an ihn heran mit
den Worten:

wDem Tode gebiirst du mit tausend Tellen,

Dem Leben du mit elnem schier:

Erhabner! schiin ist lebend Leben:

Nur lebend hast zum Tun du Kraft.®
Solches und Xhnliches sprach er zu Gotama. Allein dieser
blieb standhaft, und Mira sah sich iiberwunden.

~detzt sieben Jahre folg® ich schon des Hell'gen Spuren Schritt tir Schritt,
Doch keinen Fehler fand jch hier am Weisen, Hocherleuehteten™1),

Fiir Gotama war nun die entscheidungsvolle Stunde gekom-
men. In einer Nacht, die den Buddhisten heilig geblieben ist,
stieg er, unter einem Pipal-Baume sitzend (assattha, avattha,
Ficus religiosa), der in der Folgezeit den Beinamen ,Baum
der Erkenntnis (bodhirukkha oder kurz der Bo-Baum) er-
hielt, von einer Stufe der Betrachtung (jhiina, dhyfina) zur an-
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dern, bis sich ihm endlich das ,Wesen der Dinge“ enthiillte,
d. h. die Erkenntnis von der Seelenwanderung, das Wissen von
der Herkunft des Leidens in der Welt und von dem Wege zur
Aufhebung dieses Leidens. ,Da ich solches erkannte und da
ich solches schaute, ward meine Seele erlést von der Siinde
der Begier, erlist von der Siinde des irdischen Wesens, erlost
von der Siinde des Irrens, erlist von der Siinde des Niehtwis-
sens. Im Erlisten erwachte das Wissen von der Erlésung: ver-
nichtet ist die Wiedergeburt, erfiillt der heilige Wandel, getan
die Pfilicht; nicht werde ich zo dieser Welt zuriickkehren: also
erkannte ich.” Gotama war dadurch ein Sambuddha, ,ein
vollkommen Erleuchteter” geworden. Der Buddhismus hatte das
Licht der Welt erblickt. Die ersten Worte, die sein Stifter gespro-
chen haben soll, sind nachher zu hoher Berlihmtheit gelangt.
Sie lauten in der Spruchsammlung des Dhammapada'):

«Die Welt und mancheriel Geburt

Durchwandert' ich und fand doch nicht

Den Haunserbaver?®), mein Begehr;

Qualvoll war jede Neugeburt.

Jetzt, Hauserbauer, kenn® ich dich!

Nicht wieder wirst du bau'n das Haus!

Zerbrochen sind die Sparren all’,

Des Hanses Giebe] ist zerstirt;

Das Schwinden Jeglicher Begier,

Aulldsung hat der Geist erreicht”

6. Fiir die Zeit unmittelbar nach der Erlangung der Bud-
dhawilrde bis zur Gewinnung der beiden griBten von Buddhas
Jdiingern, Sariputta und Moggallina (Maodgalyiyana), besitzen
wir ein wertvolles Dokument im ersten Buche des Mahdvagga,
einer der Schriften aus dem Vinaya-pitaka.

Noch sieben Tage verweilte Buddha in seiner bisherigen
Lage, ,mit gekreuzten Beinen" am FuBe des Bo-Baumes, das
oGliick der Erlisung® (vimuttisukha) genieBend. Am Ende
dieser sieben Tage, wiihrend der ersten Nachiwache und der
beiden folgenden, richtete er seinen Geist aul die ,Verkettung
der Ursachen und Wirkungen" (paticcasamuppida), wovon wir
spiiter noch zu reden haben, und als er sie durchschaut hatte,
riel er aus:

1) v, 163 L (die Ubersetzung dieser und anderer Dhammapada-Stellen st
die von Leopold ven Schroeder),
%) Das ist der .Durst”, das Hingen an der Well und am Daseln
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~Wenn sich enthiillt ewiger Ordnung ‘.Tu.lt‘eu
Dem Sinnem, dem glihenden, des Brahmanen,
Dann mul zuriick jeglicher Zwelfel welchen,
Wenn kund fhm wird alles Geschehenen Ursprung.®
Das dritte Mal aber sprach er statt des letzten Verses:
w2t Boden wirlt er des Versuchers Scharen,

Der Sonne gleich, die dorch den Luftraum Licht strahle®
Abermals sieben Tage widmete Buddha der Betrachtung unter
einem Feigenbaume, ,Baum der Ziegenhirten“ (ajapala) ge-
nannt. Ein Brahmeane nahte sich ihm mit der Frage: ,Was
macht einen Menschen zum Brahmanen?“ Buddha antwortete:

+Wenn ein Brahmane frei von fedar Siindlichkeit,
Ven Hochmut frel und von Unrelnigkeit,

Die Sinne zilgelnd und Im Wissen stark,

Erfitllet hat die Pllicht der Heiligkeit:

Der mag mit Hecht ein Brihmana sich nennen ;
Mit fhm are Wert sich nichts wird messen kinnon,*

Die folgenden sieben Tage verbrachte Buddha wiihrend
eines furchtbaren UUnwetters unter dem Mucalinda-Baume, vom
Schlangenleibe des Naga (Schlangenkiinig) Mucalinda schiitzend
umwickelt. ,Nach sieben Tagen aber, als der Schlangenkinig
Mucalinda sah, da8 der Himmel hell und wolkenlos geworden
war, loste er seine Windungen von dem Leibe des Erhabenen,
verbarg seine Schlangengestalt, nahm eines Jiinglings Gestalt
an und trat vor den Erhabenen hin, mit gelalteten Hiinden den
Erhabenen anbetend. Solches sehend sprach der Erhabene zu
lener Zeit diesen Spruch:

Selig die Einsamkeit des Freud'gen, der die Wahrheit kenat und schaut;

Wer unentwegt fest steht, solig, wer sich biindigt zu jeder Frist.

Selig, wem jede Leidenschalt, alles Wiinschen ein Ende nahm,

Uberwinden der Ichhelt Trotk wahrlich st hichste Seligkeit”
Nochmals sieben Tage verstrichen in betrachtender Stille unter
dem Rijiyatana-Baume. Gotama hatte, seitdem er Buddha ge-
worden war, noch keine Speise zu sich genommen. Zwel Kauf-
leute, Tapussa und Bhallika, die des Weges daher kamen, durf-
ten ihm die erste Nahrung reichen, Reiskuchen und Honig-
kuchen. Zum Lohne dafiir wurden sje als seine (ersten) , Ver-
ehrer” (upiisaka) zugelassen. &

Vom Rajiyatana-Baume ging Buddha nach Ablauf der sie-
ben Tage zuriick zum Ajapala-Baume. Bedenken stiegen in ihm
aul von soleher Art: ,Erkannt habe joh diese tiefe Wahrheit,
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die da schwer zu erblicken, schwer zu verstehen ist, die friede-
reiche, erhabene, die alles Denken iibersteigt, die sinnvolle, die
allein der Weise fassen kann. In irdischem Treiben bewegt
sich die Menschheit, in irdischem Trefben hat sie ihre Stiitte
und findet sie hre Lust. Der Menschheit, die sich in irdischem
Treiben bewegt, die in irdischem Treiben ihre Stiitte hat und
ihre Lust findet, wird dies Ding schwer zu erfassen sein: das
Gesetz der Kausalitiit, die Verkettung von Ursachen und Wir-
kungen; und auch dies Ding wird ihr gar sehwer zu erfassen
sein: das Zurruhekommen aller Gestaltungen, das Ablassen von
allem Irdischen, das Erléschen des Begehrens, das Aufhiren
des Verlangens, das Ende, das Nirvipa. Wenn ich nun die
Lehre verkiindige und man mich micht versteht, briichte es mir
nur Erschoplung, briichte es mir nur Miihe.*

«Wozu der Well olfenbaren, was ich In sghwmm Kampf errang?

Die Wabrheit blefbt dem verborgen, den Begehren und HaB erfillt.

Milhsam ist es, geheimnisvoll, tief, verborgen dem groben Sinn:

Nicht mag's schaven, wem Irdisches Trachten den Sinn mit Nacht umbtlle*
Buddha neigte also dahin, die errungene Erkenntnis fir sich
zu behalten und sie nicht der Welt zu verkiinden. Die Krisis
war bedeutsam genug, um (fir die buddhistische Phantasie)
das Eingreifen des héchsten Genius, des Brahmi Sahampati,
zu rechtfertigen. Derselbe erscheint alsbald vor Buddha und
bemiiht sich, seine Zweifel zu verscheuchen, indem er zum
Zeichen seiner Elrfurcht die rechte Schulter entbléBt, das rechte
Knie zur Erde beugt und die gefalteten Hiinde zum Erhabenen
erhebt. Die Worte, welche er zur Bekriiftigung seiner Bitte
an den Erhabenen richtete, sind iiberaus eindringlich und von
einem weihevollen Tenor. Sie lauten:

«Im Magadhalande erhob sich vordem

Unreines Wesen, siindiger Menschen Lebre.

Eriiftne do, Welser, dns Tor der Ewigkeit,

Lal hiren, was, Sindloser, du erkannt hast.

Wer droben steht hoch au! des Berges Felsenhanpt,
Dis Auge schaut weit Ober alles Volk hin.

Bo stelg auch du, Welser, empor, wo droben

Weit iibers Land ragen der Wahrheit Zinnen,

Und schan® hinab, Leidloser, au! die Menschheit,
e leidende, welche Geburt und Alter quitlt

Hardy, Der Buddhismos 2 Aufl.
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Wohlau!, wohlauf, streitbarer Held, an Siegen reich,
Zieh' durch die Welt, siindloser Wegeskundiger,
Erhebe deine Stimme, Herr; viele werden dein Wort verstehen®1),
Das Mitleiden mit der Welt trug in Buddha den Sieg davon.
Nachdem Brahman Sahampati seine Bitte dreimal wiederholt
hat, ist jener entschlossen, seine Lehre zu verkiinden:
JGeiftnel sel allen das Tor der Ewigkeit;
Wer Ohren hat, hiire das Wort und glaube,
Der elgnen Pein decht’ fch, drum hab® ich, Brahma,
Das edle Wort noch nicht der Welt verkiindet™®),
Doch wer soll zuerst durch jenes Tor eingehen? Buddha denkt
an seine beiden Lehrer Alira und Uddaka. ,Sie werden leicht
die Lehre verstehen." Durch die Eingebung einer ,unsicht-
baren devati® vernimmt er, daB sie nicht mehr am Leben sind.
Wer soll es nun sein? Jene fiinf Asketen, die so lange bei
ihm ausgeharrt hatten. Sie weilen jetzt im Wildpark (migadiya)
Isipatana bei Benares. Dorthin lenkt er daher seine Schritte.

Unterwegs zwischen Gayid und dem Bodhi-Baume begegnet ihm

ein Mitglied der Sekte der Ajivakas, Upaka, der ibn nach seinem
Lehrer und seiner Lehre fragt. Buddha erwidert in githiis (Lied-

strophen):
ber alle Feinde hab' loh gesiegi, wissenskundig bin ich geworden, flecken-
los in jeglicher Weise.
Alles hab' ich verlassen, Frelheit erlangt durch Besiegung der Lust
Wissend durch mich, kenn' lch keinen Meister. Lehrer Ist kelner und kelner
mir gleich.
Heiliger bin fch, selbst hiichster Lehrer, vollkommen Wissender bin ich allein,
Rube ward mir zutell und Nirviipe. Kisi (Benares) besuch’ fch, zu griinden
allhfer der Wahrheit glinzendes Relch.
Riihren will ich die Trommel unsterblichen Wesens mitten im Dunkel der
irdischen Welt."

1) In der Cbersetzung dieser dem Mahivagga entnommenen Verse bin
leh, wo es Immer ging, Oldenberg (Buddha 134 I1.) gelolgt.

%) Die Oberselzung dieses Verses (M. 1, 5, 7 vgl 8 p. [, 138 apiiruté
tesam nmatassa dvird | ve solavanto pamuficantu saddbham) st nicht ohne
Schwierigkeiten. Tch kann mich weder mit dem Vorschlag von Hendall (JPTS
1853, 77 M) noch mit dem von Morris (ebenda 1885, 46 1) befreunden. Letz-
terem gebe loh zo, daB pamuficantu mit: .sie sollen Holern, kundgeben, er-
kliiren* zu (berseizen ist (welche Bedeutung von p. auch Childers &. v. ganz
richtig verzeichnet). Im ibrigen aber gibt die Ubersetzung in SBE vol. X111, 88
den Sinn am besten wieder, und scheint mir die von Morris vorgeschlagene
Bezichung des tesam aul die im vorhergehenden erwilhnten befdhiglen Men-
schen und die Erklirung des solavanto = Kenner sel. der Lehre (nachwelsbar
In dieser Bedeutung ist nur sutavii vgl 8. N. v. 70) nleht notwendig zu sein.

L
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Koplschiittelnd schliigt der Asket einen andern Weg ein.
Buddha aber setzt seine Reise nach Benares fort. Die fiinf Aske-
ten (Kondaiifia, Vappa, Bhaddiya, Mahinama, Assaji) begriiBen ihn,
hiiren seine Belehrung iiber den Mittelweg (zwischen dem Leben,
der Lust und der Abtitung, der kein anderer ist als ,der edle
achtgliederige Weg"), und iiber die ,vier edlem Wahrheiten*
(Leiden, sein Ursprung, seine Aufhebung und der Weg, der dahin
fiihrt), bekehren sich und empfangen die upasampada (,Zulas-
sung” d. L. zur Genossenschaft oder Gemeinschaft, hier zunfichst
mit Buddha selbst). Im Mahivagga (I, 6, 10 11.) ist uns dieser
erste Lehrvortrag Buddhas, sozusagen die buddhistische Berg-
predigt, in aller Ausfiihrlichkeit fiberliefert. Sie lautet in Olden-
bergs Ubersetzung folgendermaBen:

»Und der Erhabene, von Ort zu Ort wandernd, kam nach
Benares, zum Wildpark Isipatana, wo die fiinf Minche weijten,
Da sahen die fiinf Ménche den Erhabenen, der von fern her-
ankam; als sie ihn sahen, redeten sie einander zu: JFreunde,
dort kommt der Asket Gotama, der im UberfluB lebt, der sein
Streben aufgegeben und sich dem UberfluB zugewandt hat. Wir
wollen ihm keine Ehrerbietung bewelsen, nicht vor ihm auf-
stehen, ihm nicht seine Almosenschale und sein Obergewand °
abnehmen; aber wir wollen einen Sitz fiir ihn hinstellen; wenn
er will, mag er sich setzen.'

wJe mehr und mehr aber der Erhabene den fiin! Ménchen
sich niiherte, um so weniger konnten die fiinf Ménche bei ihrem
EntschluB bleiben: sie gingen dem Erhabenen entgegen; einer
nahm dem Erhabenen die Almosenschale und das Obergewand
ab; ein andrer bereitete ihm einen Sitz, ein dritter stellte fhm
FuBwasser, eine FuBbank, einen FuBschemel hin.. Der Erha-
bene setzte sich nieder auf dem Sitz, der fiir ihn bereitet war:
als er sich gesetzt hatte, wusch der Erhabene seine FiiBe.

wJene aber redeten den Erhabenen mit seinem Namen an
und nannten ihn Freund. Da sie so redeten, sprach der Er-
habene zu den fiinf Ménchen: ,Ihr Minche, redet den Vollen-
deten nicht mit seinem Namen an und nennt ihn nicht Freund.
Der Vollendete, ihr Ménche, ist der heilige, hochste Buddha.
Tut euer Ohr auf, ihr Ménche, die Erlosung vom Tode ist ge-
funden; ich unterweise euch, ich predige die Lehre. Wenn ihr
nach der Unterweisung wandelt, wird euch iiber eine kleine

Zeit das, um dessenwillen edle Jimglinge von ihrer Heimat
{!
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in die Heimatlosigkeit gehen, die hiichste Vollendung heiligen
Strebens zuteil werden; ihr werdet noeh in diesem Leben die
Wahrheit selbst erkennen und von Angesichtzu Angesicht schauen.”

,Da er so redete, sprachen die fiinf Monche zu dem Er-
habenen: ,Hast du durch jenes Streben, Freund Gotama, durch
jenen Wandel, durch jene Kasteiungen die ibermenschliche Voll-
kommenheit, die volle Herrlichkeit des Wissens und Schauens
der Heiligen nicht erreichen kénnen, wie willst du jetzt, wo du
im UberfluB lebst, wo du dein Streben aufgegeben und dich
dem UberfluB zugewandt hast, die iibermenschliche Vollkom-
menheit, die volle Herrlichkeit des Wissens und Schauens der
Heiligen erreichen?”

Da sie so redeten, sprach der Erhabene zu den [iinf Mén-
chen: ,Der Vollendete, ihr Minche, lebt nicht im tiberflul; er
hat nicht sein Streben aufgegeben und sich dem Uberfluf zu-
gewandt. Der Vollendete, ihr Monche, ist der heilige, hichste
Buddha. Tut euer Ohr auf, ihr Minche, die Erlisung vom
Tode ist gefunden; ich unterweise euch, ich predige die Lehre.
Wenn ihr nach der Unterweisung wandelt, wird euch iiber
eine kleine Zeit das, um dessenwillen edle Jiinglinge von ihrer
Heimat in die Heimatlosigkeit gehen, die hichste Vollendung
heiligen Strebens zu Teil werden; ihr werdet noch in diesem
Leben die Wahrheit selbst erkennen und von Angesicht zu
Angesicht schauén,

(Ein zweites und ein drittes Mal wiederholen sich dieselben
Wechselreden).

.Da sie so redeten, sprach der Erhabene zu den fiinf Mon-
chen: ,Gesteht ihr mir zu, ihr Monche, daB ich niemals zuvor
also zu euch geredet habe?*

oDas hast du nicht, Herr."

Der Vollendete, ihr Minche, ist der heilige, hichste Buddha.
Tut euer Ohr auf, ihr Mionche, die Erlésung vom Tode ist ge-
funden,” usw.

»Da hiirten die fiinf Miimche von neuem auf den Erhabenen;
sie taten ihr Ohr auf und richteten ihre Gedanken auf die Er-
kenntnis.

,Da sprach der Erhabene zu den fiinf Minchen: ,Zwei
Enden gibt es, ihr Minche, denen muB, wer ein geistliches
Leben filhrt, fern bleiben. Welche zwel Enden sind das? Das
eine ist ein Leben in Liisten, der Lust und dem Genub ergeben;
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das ist niedrig, unedel, ungeistlich, unwiirdig, nichtig. Das
andere ist ein Leben der Selbstpeinigung; das ist triibselig, un-
wiirdig, nichtig. Von diesen beiden Enden, ihr Minche, ist der
Vollendete fern und hat den Weg, der in ihrer Mitte liegt, er-
kannt, den Weg, der das Auge auftut und den Geist auftut, der
zur Ruhe, zur Erkenntnis, zur Erleuchtung, zum Nirvina fiihrt.
Und welches, ihr Mdnche, ist dieser Weg in der Mitte, den
der. Vollendete erkannt hat, der das Auge auftut und den
Geist auftut, der zur Ruhe, zur Erkenninis, zur Erleuchtung,
zum Nirvina filhrt? Er ist dieser heilige, achtteilige Plad, der
da heiBt: rechtes Glauben, rechtes EntschlieBen, rechtes Wort,
rechte Tat, rechtes Leben, rechtes Streben, rechtes Gedenken,
rechtes Sichversenken. Dies, ihr Minche, ist der Weg in der
Mitte, den der Vollendete erkannt hat, der das Auge auftut
und den Geist auftut, der zur Ruhe, zur Erkenntnis, zur Er-
leuchtung, zum Nirvina fiihrt.

wDies ihr Minche, ist die bheilige Wahrheit vom Leiden:
Geburt ist Leiden, Alter ist Leiden, Krankheit ist Leiden, Tod
ist Leiden, mit Unliecbem vereint seif ist Leiden, von Liebem
getrennt sein ist Leiden, nicht erlangen was man begehrt ist
Leiden, kurz das fiinffache Haften (am Irdischen?!) ist Leiden.

wDies ihr Minche, ist die heilige Wahrheit von der Entste-
hung des Leidens: es ist der Durst (nach Sein), der von Wieder-
geburt zu Wiedergeburt fiihrt, samt Lust und Begier, der hier
und dort seine Lust findet: der Durst nach Liisten, der Durst
nach Macht.

wlies, ihr Minche, ist die heilige Wahrheit von der Auf-
hebung des Leidens: die. Aufhebung dieses Durstes durch
giinzliche Vernichtung des Begehrems, ihn fahren lassen, sich
seiner entiiuBern, sich von ihm lbsen, ihm keine Stiitte ge-
wiihren.

»Dies, ihr Miinche, ist die heilige Wahrheit von dem Wege
zur Aufhebung des Leidens: es ist dieser heilige, achtteilige
Plad, der da heiBt: rechtes Glauben, rechtes EntschlieBen,
rechtes Wort, rechte Tat, rechtes Leben, rechtes Streben, rechtes
Gedenken, rechtes Sichversenken.

1} Das Haften an den finf Elementen, aus welchen das [cmh-gﬁuﬁga
Dasein des Menschen besteht: Kirperlichkeit, Empfindungen, Vorstellungen,
Gestaltungen (oder Strebungen) und Erkennen.
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..Dies ist die heilige Wahrheit vom Leiden': aslso, ihr
Mibnche, ging mir iiber diese Begrifie, von denen zuvor niemand
vernommen hatte, das Auge auf, ging mir die Erkenntnis, die
Kunde, das Wissen, der Blick auf. Diese heilige Wahrheit vom
Leiden muB man verstehen' — ,diese heilige Wahrheit vom
Leiden habe ich verstanden': also, ihr Monche, ging mir iiber
diese Begriffe, von denen zuvor niemand vernommen hatte,
das Auge auf, ging mir die Erkenntnis, die Kunde, das Wisgen,
der Blick aul.

(Es folgen éhnliche Ausdriicke iiber die andern drei Waklr-
heiten.)

_Und so lange ich, ihr Ménche, nicht von diesen vier hei-
ligen Wahrheiten diese dreifach gegliederte, zwilfteilige, wahr-
haftige Erkenntnis und Einsicht in voller Klarheit besal, so
lange, ihr Mdnche, wubBte ich auch, daB ich noch nicht in dieser
Welt samt den Gotterwelten, samt Maras und Brahmas Welt,
unter allen Wesen, samt Asketen und Brahmanen, samt Git-
tern und Menschen die hiéchste Buddhaschalt errungen hatte.
Seit ich aber, ihr Ménche; von diesen vier heiligen Wahrheiten
diese dreifach gegliederte, zwdlfteilige Erkenntnis und Einsicht -
in' voller Klarheit besitze, seitdem weiB ich, ihr Miénche, dal
ich in dieser Welt samt den Gitterwelten, samt Miras und
Brahmas Welt, unter allen Wesen, samt Asketen und Brah-
manen, samt Gottern und Menschen die hochste Buddhaschaft
errungen habe., Und ich habe es erkannt und geschaut; un-
verlierbar ist meines Geistes Erlisung; dies ist meine letzte
Geburt; nicht gibt es hinfort fiir mich neue Geburten.”

4Also redete der Erhabene; froh priesen die fiinf Monche
des Erhabenen Rede.” — A

Die Genossenschaft (safigha) war mit der Bekehrung jener
fiinf Asketen gebildet. Ihre Mitgliederzahl belief sich urspriing-
lich auf sechs, Buddha und die fiinf ersten Bekehrien.

7. Benares ist unter den Buddhagliubigen immer gefeiert
worden als die Stitte, wo ,der Lehrer* (satthii, &asta) ,das
Rad des Gesetzes (der Lehre) — dhammacakka — in Bewegung
setzte”. Der Bericht hieriiber fihrt daher die Aufschsift: Dhamma-
cakka-ppavattana-Sutta d. i. das Sutta von dem In-Bewegung-
setzen des Rades des Gesetzes (der Lehre). Aus Dankbarkeit
errichtete man spiiter an der Stelle einen Thiipa (Stiipa). Cunning-
ham glaubt denselben in dem ein paar Meilen nérdlich von der
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Stadt gelegenen Stiipa, der heutigentags Dhamék genannt wird,
,Wiedergefunden zu haben und bringt seinen Namen mit dhar-
madesaka d. i. Lehrer des dharma (dhamma) in Verbindung *).

X Was aber war der Inhalt dieses Gesetzes (dieser Lehre)?

wh

»Es gibt zwei Gegensiitze (antd, eigentl. Enden), welche
ein Hausloser (pabbajita) meiden soll: auf der einen Seite die
Pllege solcher Dinge, die vermiige der Leidenschaften, besonders
der Sinnenlust (kiima) anziehen, — ein niedriger, gewéhnlicher,
unwiirdiger und fruchtloser Weg, der nur fiir weltlich Gesinnte
paBt — auf der andern Seite die Pllege der Selbstabtiitung
(attakilamatha) — ein schmerzlicher, unwiirdiger und nutzloser
Weg. Einen Mittelweg gibt es, der diese beiden Gegensiitze
vermeidet. Ihn hat der Tathfigata (ein Epitheton, das sich Buddha
gern selbst beilegt %), s. v. a. der Vollendete) entdeckt, einen Weg,
der die Augen i@ifnet und Kenntnis verleiht, der zum Geistes-
frieden fiihrt, zu der hiheren Weisheit, zur vollen Erleuchtung,
zum Nirvina. Wahrhaftig, dieser Weg ist der edle acht-
gliedrige Weg, nimlich rechies Glauben, rechtes EntschlieBen,
rechtes Wort, rechte Tat, rechtes Leben, rechtes Streben, rechtes
Gedenken, rechtes Sichversenken.*

Den Schliissel zu dieser Lehre bietet uns jedoch erst die
nachfolgende Reihe von den ,vier edlen Wahrheiten® (catt-
viri ariya-sacciini), :

wDies, ihr Minche, ist die heilige Wahrheit vom Leiden:
Geburt ist Leiden, Alter ist Leiden, Krankheit ist Leiden, Tod

') The Anclent Geography of Indin, 437 1.

%) Insofern [st dieses Epitheton vergleichbar dem  Menschensohn® dies
N.T. Dab avch andere, z. B, selno Schiller, dieses Beiwort gebrauchen, wgl,
M. VIIL 1, 30, Die buddhistischen Erklirungen des Ausdruckes Tathiigata geben
iiber die wahre Bedeutung kelnen befriedigenden Aulschiug, Hingegen fihri
die Vergleichung mit dem verwandten Ausdrick Tatthagaya, d. L ulnm:. der
dorthin oder in jene Welt (der Freihelt) gelangt ist — ein Epitheton der Jinas
oder Sieger in der Juina-Religion — 2u einer sinngerechien Bedeutung, wenn
man annimmt, daf Tathigain = Tatthigats sel, Indem dic Formveriinderung
leicht aus Unkenntnis der ursprilnglichen Bedeatung des Wortes hervorgegangen
sein kann, also ginen, der angelangt ist, d. L an der Freihelt, cinen Vollende-
ten, wie wir liberseizien, bezeichne. Den Tathfigatas werden verschisdone
eigentlimliche Handlungswelsen rugeschrieben, so z. B, wie und wann sie Iragen.
Vgl M. I, 31, 4. [Zusatz des Herausgebers: Viel einfacher ist die wilrtliche,
ungekinstelte Ubersetzung, wie sle Oldenberg, Buddha®, 144, Anm. 2 von dem
Worte gibt, nilmlich der so Gegangene®, der so gegangen ist, wie man gehen
soll, wenn man Buddhist werden will; d. h. elner, der den edlen achigliedrigen
Fiad betreten hat. Vgl jetzt K. 0. Franke, Dighanikdya 287 1.]
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jst Leiden, mit Unlieben vereint sein ist Leiden, von Lieben
getrennt sein ist Leiden, Gewiinschtes nicht erlangen ist Leiden,
kurz das fiinffache (je nach den fiinf Daseinsbestiinden: Kiirper-
lichkeit, Empfindung, Vorstellung, Gestaltung, Bewubtsein) Haften
am Dasein (pafcupadanakhandhi) ist Leiden (dukkha).

Dies, ihr Miinche, ist die heilige Wahrheit von der Ent-
stehung des Leidens (dukkha-samudaya): es ist der Durst
nach Sein (tapha), der von Wiedergeburt zu Wiedergeburt fiihrt,
samt Lust und Begier, der hier und dort seine Befriedigung
findet: der Durst nach Liisten (kima), der Durst nach Werden,
der Durst nach Macht.

Dies, ihr Monche, ist die heilige Wahrheit von der Aul-
hebung des Leidens (dukkha-nirodha): die Aufhebung dieses
Durstes durch giinzliche Vernichtung des Begehrens, ihn fahren
lassen, sich seiner entiiufern, sich von ihm lisen, ihm keine
Stiitte gewiihren.

Dies, ihr Ménche, ist die heilige Wahrhéit von dem Wege
zur Aufhebung des Leidens: es ist dieser heilige, achtteilige
Plad (ariyo atthangiko maggo), der da heifit: rechtes Glauben®
(ete. wie oben).

Das ,rechte Glauben” erifinet hier, bezeichnend genug,
die Reihe. Der Glaube an Buddha und seine Worte ist der
erste Schritt zum Heile. Die Quintessenz aller Worte Buddhas
hinwieder, mit denen er ,das Reich des Gesetzes" begriindet
hat, sind die vier edlen Wahrheiten. ,So lange ich sle nicht
kannte — spricht Buddha zu seinen fiinf ehemaligen Gefiihrten
— wubte ich, daB ich die hichste, vollkommene Erleuchtung
(sambhodi) noch nicht erlangt hatte, — aber seitdem ich sie
kenne, weiB ich, daB ich die hichste, vollkommene Erleuchtung
erlangt hahe. — Ich weill, daB dies meine letzte Geburt ist,
und daB ich hinfiir nicht wiedergeboren werde.” Aul diese
vier Wahrheiten, im eigentlichen Sinne Buddhas dhamma, seine
Lehre oder sein Gesetz genannt, beziehen sich die Unterweisungen,
als deren Frucht ,das reine und fleckenlose Auge des
Gesetzes” (dhammacakkhu) hervorgehoben wird, kraft dessen
der zum Glauben gelangte Mensch erkennt: ,Alles, was ent-
steht, vergeht.”

_ Die ersten zum Glauben an Buddha Bekehrten waren damit
zugleich auch ,Bettler* (bhikkhu) geworden und in den Voll-
besitz aller durch indisches Herkommen geheiligten Bettler-
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pllichten und Bettlerrechte eingetreten. Unser Text versiumt
daher nicht eigens zu bemerken, daf auch Almosengiinge bei
der kleinen Genossenschalt schon an der Tagesordnung waren.

Zu den fiinf ersten Bhikkhus gesellle sich als sechster ein
edler Jiingling, der Sohn eines Schatzmeisters (sefthi), Yasa

‘mit Namen. Er kam in das Isipatana und trat zu Buddha heran

mit der Klage: ,Ach was fiir ein Ungliick, ach, ‘was fiir eine
Gefahr!® — _Hier ist kein Ungliick, — entgegnet ihm Buddha
— hier ist keine Gefahr*. — ,Komm- her, Yasa, setze dich
nieder, ich will dich das Gesetz lehren.” Yasa beruhigt sich,
er hirt Buddha aufmerksam zu und erlangt die erlisende
Einsicht. Sein Vater und dann auch seine Mutter und Yasas
Jiriihere Frau“ werden ,,Verehrer® durch die Formel . der heiligen
Dreiheit®: ,lech nehme meine Zuflucht zu Buddha, zur Lehre
und zur Gemeinde." Vier Jugendireunde Yasas folgen seinem
Beispiele und begehren und erhalten Aufnahme in die Genossen-
schaft, welche nunmehr aus ,elf Ehrwiirdigen® (arahats), Gotama
Buddha mit eingeschlossen, besteht.

_Die Schar von Buddhas Anhiingern aus Benares und Um-
gegend wiichst rasch auf 60 an. Es waren lauter Leute aus
den ,besien und besseren Familien® (kulaputti).

8. Die  sechzig” sollten nun auch selbst zur Ausbreitung des
.Reiches des Gesetzes" mithelfen. Vor ihrer Aussendung redet
sie der Erhabene also an: -

JVon allen Fesseln, menschlichen und gittlichen, bin ich
befreit. Auch ihr seid von allen Fesseln, menschlichen und
gittlichen, befreit. So geht denn hin zum Gewinn fir viele,
zur Wohlfahrt vieler, aus Mitleid mit der Welt, zum Besten,
zum Gewinn und zum Heile der Gitter und Menschen! Geht
nicht zu zweien denselben Weg! Predigt die Lehre, die herr-
lich ist am Anfang, herrlich in der Mitte und herrlich am Ende,
nach dem Geiste (attha) und nach dem Buchstaben (vyaficana)!
Verkiindigt ein vollkommenes und reines Leben (brahmacariya)!
Es gibt Wesen, deren Geistesaugen kaum mit Staub bedeckt
sind: wenn ihnen aber die Lehre nicht gepredigt wird, so kiinnen
sie die Erlésung niecht erreichen. Sie werden die Lehre ver-
stehen. Und aunch ich will nach Uruveld zum Dorf des Feld-
hauptmannes (Sendaninigima) gehen, um die Lehre zu predigen!”

Nochmals trat ihm Mira, und zwar diesmal als Wider-
spruchsgeist, enlgegen, es war vergebens,
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Die Jiinger hatten sich nach allen Himmelsgegenden zer-
sireut, withrend der Lehrer selbst nach Uruveld seine Schritte
lenkte. Auf seiner Wanderung dahin bekehrte er dreiBig reiche
junge Leote. _Suchet euch selber,” sagle er zu ihnen, und
dieses Wort geniigte, sie nachdenksam zu stimmen und fiir seine
Lehre und Lebensweise zu gewinnen. Zu Uruveld angekommen, "
galt sein erster Besuch der Einsiedelei eines Jatila (bramanischen
Waldeinsiedlers) Kassapa mit dem Beinamen ,aus Uruvelf®
(Uruveld-K.), der das Haupt eimer ansehnlichen Asketensippe
war, gleichwie auch dessen beide Briider, der eine genannt
»Kassapa vom Flusse" (Nadi-K.) und der andere ,Kassapa von
Gaya" (Gaya-K.), zahlreichen Asketen vorstanden. An dem Orte,
wo Uruveli-Kassapa sein heiliges Feuer unterhielt, hauste ein
feuriger Schlangendimon. Um dem Einsiedler seine Macht zu
offenbaren, wirkte Buddha =ein erstes Wunder, indem er den
Niiga-Konig bezwang und in seine Almosenschale bannte, frei-
lich ohne daB dieser Erfolg auf Kassapa einen Eindruck machie.
Schlag auf Schlag erfolgen nun die Wunderkiinste, deren Auf-
ziihlung wir uns hier ersparen diirfen, da wir sie ohnedies spiter
in einem anderen Zusammenhang erwiihnen miissen. Auch ist
an der uns im Mahavagga vorliegenden Erziihlung mehr der
Umstand beachtenswert, daB durch alle magischen Wunder die
Bekehrung des Kassapa nicht zustande kam, sondern erst durch
die kategorische Erklirung Buddhas: ,Du bist nicht ehrwiirdig
(arahii), Kassapa, noch bist du in den Weg, der zur Ehrwiirdig-
keit fiihrt (arahatta-magga), eingetreten, noch wandelst du in
einer Weise, die dich zur Ehrwiirdigkeit oder zum Weg zur Ehr-
wiirdigkeit fiihren kann.* Dies allein gab den Ausschlag. Kassapa
von Uruveld bat um Aufnahme in die Genossenschaft, und das-
selbe taten auch Kassapas Jiinger und ihnen folgend auch Kassa-
pas beide Briider nebst ihrem Anhange. Zum Zeichen, dab sie
mit ihrer Vergangenheit griindlich zu brechen gedachten, iiber-
gaben sie siimtliche Feueroplersachen dem nahen Flusse und
blieben fiir die niichste Zeit in Buddhas Gefolge.

An diese neugewonnenen Jiinger, 1000 an der Zahl, hielt
Buddha bald darauf auf dem Gayiisisa, d. |, Gaya-Kopl (der jetzige
Berg Brahmiyoni bei Gayi), seine Feuerpredigt, des Inhaltes:
n»Alles brennt, und wie s0? — Das Auge brennt, die sichtbaren
Dinge brennen; die geistigen Bilder, die auf dem Auge beruhen,
brennen, die Berlihrung des Auges (mit den sichtbaren Dingen)
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brennt, auch die aus dieser Beriihrung entstehende Empfindung,
sei sie genufivoll oder sei sie leidvoll oder weder/genuB- noch
leidvoll, brennt. Mit was fiir einem Feuer brennt aber dies
alles? Mit dem Feuer der Leidenschaft (rigaggi), mit dem Feuer
der Bosheit (dosaggi), mit dem Feuer der Tiuschung (mohaggi),
mit Geburt, Alter, Tod, Gram, Klage, Schmerz, Niedergeschlagen-
heit und Verzweillung. (Dasselbe wird dann ausgelihrt von
den fibrigen Sinnen und zuletzt von dem Geiste oder manas,
als dem sechsten, dann heiBt es weiter:) Dies beachtend wird
ein Jiinger, der unterrichtet ist und auf dem ',edlen Wege"
wandelt, iiberdriissig des Auges, iiberdriissig der sichtbaren
Dinge, iiberdriissig des Geistes, iiberdriissig der Gedanken. In-
dem er alles dessen iberdrilssig wird, legt er ab die Begehr-
lichkeit und wird dadurch frel. Wenn er frel ist, ist er sich
bewuBt frei zu sein; er weil, daB das Wiedergeborenwerden
gin Ende hat, daB das reine Leben (brahmacariya) vollendet,
die Pflicht erfiillt ist und daB es keine Rilckkehr mehr gibt in
diese Welt."

Vom Gayisisa bewegl sich der Zug der Bettler, mit Buddha
an der Spitze, nach Rijagaha, der Hauptstadt des Magadha-
Kiinigs Seniya Bimbisira. Mit einem groBen Gefolge zieht dieser
Buddha entgegen, und der Eindruck, den dieses Schauspiel auf
die Anwesenden machte, war so groB, daB alle, vom Kinig
angefangen, ihre Bereitwilligkeit, ,Verehrer” zu werden, zu er-
kennen gaben. Aus Dankbarkeit machte der Kénig seinen Lust-
garten Veluvana ,der Genossenschaft der Bettler mit Buddha
als ihrem Haupte® zum Geschenk und ist sein langes Leben
hindurch ein treuer Beschiitzer Buddhas und der jungen Ge-
meinde gewesen. Noch eine andere Erwerbung kniiplte sich
an den damaligen Aufenthalt Buddhas zu Réjagaha. Zwei junge
Brahmannen Sariputta (d. i. Sohn der Siri, sein eigentlicher
Name war Upatissa) und Moggallina, Schiiler Safijayas, eines
Wanderminches, die spiiter als die Ersten der buddhistischen
Genossenschaft geachtet wurden, hatten sich gegenseitig das
Versprechen gegeben: ,Wer zuerst das Ewige (amata, d. i
die Befreiung vom Tode) findet, soll es dem andern sagen.”
Da sah eines Tages Siriputta einen von Buddhas Schillern,
Assaji, der seinen Almosengang durch die StraBen von Rijagaha
machte und durch sein wiirdevolles Auftreten auffiel.
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LAl er ihn sah, dachte er: ,Wahrlich, dies ist einer der
Ménche, die da heilig sind in der Welt oder die den Plad der
Heiligkeit erreicht haben. Ich will zu diesem Ménch hingehen
und will ihn fragen: Freund, in wessen Namen hast du der Welt
entsagt? Und wer ist dein Meister? Und wessen Lehre be-
kennst du?* Da aber gedachte Sariputta der Bettelminch: ,Jetzt
ist nicht die Zeit, diesen Moénch zu fragen. Zwischen den Hiju-
sern geht er und sammelt Almosen. Ich will diesem Ménch
nachgehen, wie man dem nachgeht, von welchem man etwas
begehrt’. Als aber der ehrwiirdige Assaji zu Rijagaha Almosen
gesammelt hatte, nahm er die empfangenen Gaben und kehrte
um. Da ging Sariputta der Bettelmiinch zum ehrwiirdigen
Assafi; zu ihm gelangt begriifte er sich mit dem ehrwiirdigen
Assaji. Nachdem er begriiBende, freundliche Worte mit ihm
gewechselt hatte, stellte er sich neben fhn. Neben fhm stehend
sprach Siriputta der Bettelmonch zum ehrwiirdigen Assaji also:
,Deine Miene, Freund, ist hell, deine Farbe ist rein und klar.
In wessen Namen, Freund, hast du der Welt entsagt? Und
wer ist dein Meister? Und wessen Lehre bekennst du?' Es
ist der grobe Samana, Freund, der Sakyasohn, der aus dem
Sakyahause kommt und der Welt entsagt hat. In seinem des
Erhabenen Namen habe ich der Welt entsagt, und er, der Er-
habene, ist mein Meister, und seine des Erhabenen Lehre be-
kenne ich.' ,Und was sagt dein Meister, Freund, und was
lehrt er?' ,lch bin ein Neuling, Freund; es ist nicht lange,
dafl ich die Welt verlassen habe; ich bin eben erst herzuge-
kommen zu dieser Lehre und dieser Ordnung. Ieh kann dir
die Lehre nicht in voller Ausdehnung verkiinden, aber ihren
kurzen Sinn kann ich dir sagen. Da sprach Saripuita der
Bettelménch zum ehrwiirdigen Assaji: Sei es also, Freund. Sage
mir wenig oder viel, aber vom Sinne rede mir; nach dem Sinn
allein trage ich Verlangen; was willst du dich viel an den
Buchstaben kehren?* Da redete der ehrwiirdige Assaji zu Séri-
putta dem Bettelminch dieses Wort der Lehre:

~Die Wesenheiten, die aus einer Ursache flieBen, deren
Ursache lehrt der Vollendete, und welches Ende sie nehmen;
dies ist die Lehre des groBen Samana'!),

1) Dieser Spruch hat spiter als das kurzgefaSte Glaubenshekenntnis des

Buddhismus gegolten; man begegnet ihm inschriftlich auf zahlreichen Monu-
menten.
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»Als aber Siriputia der Bettelménch dieses Wort der Lehre
hiirte, erwachte in ihm das reine, feckenlose Wahrheitsauge,
und er erkannte: ‘Was immer dem Enistehen untertan ist, das
alles ist auch dem Vergehen untertan’. (Und er sprach zu
Assaji;) ,Wenn die Lehre auch nichts als dies ist, so hast du
die Stiitte erreicht, wo es kein Leid gibt, die seit vielen
Myriaden von Weltaltern nicht geschaunt ist'.”

Siriputta geht jetzt zu Mogallina, seinem Freunde. ,Deine
Miene, Freund,” sagt Mogallina, ,ist hell, deine Farbe ist rein
und klar. Hast da die Erlésung vom Tode gefunden?® ,Ja,
Freund, ich habe die Erlésung vom Tode gefunden.” Und er
gpricht ihm von seiner Begegnung mit Assaji, und auch dem
Moggaliina ,erwacht das reine, fleckenlose Warheitsauge® ).

Vergebens gibt sich ihr Lehrer Safjaya alle Milhe, die
beiden zuriickzuhalten. Sie gehen unverziiglich zu Buddha, der
iiber sie weissagend spricht: ,Diese beiden Genossen, die jetzt
kommen, werden ein echtes Schillerpaar, ein sehr vorziigliches,
gliickbringendes Paar sein“?). Im AnschluB an die Aufnahme
dieser beiden Jiinglinge mit ihren 250 Gefiihrten in die Genossen-
schaft fihrt unsere Quelle also fort: ,Zu jener Zeit fihrien viele
treffliche, hochgeborene Jiinglinge aus Magadha ein reines Leben
unter des Erhabenen Leitung. Das Volk aber murrte dariiber und
sprach: ,Der Asket Gotama ist Schuld daran, daB Viiter keine
Sihne zeugen, daf Frauen Witwen werden und Familien ausster-
ben. Jetzt hat er 1000 Jatilas und diese 250 Wandermiénche, die
Anhiinger Safijayas, aufgenommen, und diese vielen trefflichen
Hochgeborenen aus Magadha fiihren jetzt ein reines Leében
unter der Leitung des Asketen Gotama.” Und so oft das Volk
die Bettler sah, schmiihte es sie mit den Versen:

~Oexogen kam der groBe Ménch zu der Magadha Bergesstadi,
Die Safijava bekehrt er all, wen wird heut’ er bekehrem sich?™ —

Buddha tréstete die Jinger. Dieser Liirm, sagte er, wird nur

1) Oldenberg, Buddha®, S, 152 I

f) VgL M.1, 23 1. Upatissa (Sariputta) kommt In Kinlg Afokas Edikt von
Bair} (Bhabra) vor, indem hier unter den Texten, deren Studinm der Kinlg
den Ordensgliedern und Lalen beiderlel Geschlechts empliehlt, die Fragen des
Upatissa® erwiihnt werden. Vermutlich beziehen sich diese Fragen auf die
(M. I, 23 miigeteilie) Unterredung zwischen Assaji und Siriputta; doch ist anch
eine Bezlehung aul andere .Fragen" nicht ausgeschlossen, wie denn K. E. Neu-
mann an M. N. 24 erinnert.
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sieben Tage dauern, nach sieben Tagen wird er voriiber sein.
Wenn man euch schmiiht, so erwidert:

_Die Helden, die Vollendeten, bekehren durch ihr wahres Worl;
Wer will schmiihn den Erleuchteten, der durch der Wahrheit Wort bekebrl?

9. Damit schlieBt der zusammenhiingende Bericht iiber die
erste Zeit nach der Erlangung der Buddhawiirde ab I, Nur
iiber die letzte Zeit vor Buddhas Tod oder, wie man sich aus-
driickte, vor seinem Eingang in das Nirviina, steht uns wieder
im Mahd-Parinibbdna-Sutta ein solcher tagebuchartiger Be-
richt zu Gebote. Zwischen beiden Ereignissen liegen 45 Jahre,
Jahre des Wanderns und Lehrens. Fiir die Ausbreitung des
Buddhismus war diese Praxis des Herumziehens von Ort zu
Ort ein miichtiges Vehikel. Ober eine Strecke von etwa 453 km
(von Sivatthi im N.-W. bis Rijagaha im 5.-0.) dehnten sich
diese Wanderziige aus. An den Kreuzwegen oder auch in den
Dérfern, durch die der Weg fiihrte, luden dffentliche Ruhe-
pliitze ?), die von mildtitigen Gliubigen errichtet waren, zu kur-
zem Aufenthalte ein. Da und dort fand man auch an diesen
Pliitzen Reisvorriite vor, die zum Gebrauch fiir Reisende von
frommer Hand geliefert wurden. In der Niihe von Stiidten oder
Disrfern wurde in der Regel Halt gemacht, und als solche Sta-
tionen nennt uns die Tradition insbesondere das Jetavana®),

1) Derselbe umfaBt die ersten 20 Kapitel des 1. Buches (Khandhaka) des
Mahivagga.

#) Gvasatha hiel eln derartiger Gifentlicher Ruheplatz. Vgl Pitim. Pacit,
f#1: M. P. 8. 1. 10; II, 5; Mahi-Sodassana-5. I, 6.

) Es war das nicht der einzige Park neben dem Veluvans, den die Ge-
meinde besaB: vielmehr hiren wir von einer groBen Menge solcher Buen
retiros, die mit Baalichkelten aller Art fir die Bedirfnisse des Monchslebens
ausgestattet waren, . Nicht zu lern und nicht zu nahe bel der Stadt, wohl
versechen mit Eingiingen und Ausgiingen, leicht errelchbar fir alles Volk, das
dorthin verlangt, bei Tage nicht zu belebt, bei Nacht still, von Lirm und
Menschendunst entfernt, ein Ort der Zorlickgezogenheit, eine gute Stifte lir
e'nsame Betrachtung.” Jetavana wird beschrieben als

. «dns lebliche,

Weisenscharendurchwandelte,

Wo gewohnt hal der Wahrheit Fiirst,

Der Ort, der mir das Herz erfreot™
Aniithapindika hatte es sich eine hilbsche Summe kosten lassen, um diesen
Park der Gemeinde zu schenken; wenigstens wird erzihll, dal sein Besitzer,
der Prinz Jeta, ihn erst hergab, als A. so wiel Gold zahlte, als hinreichte, das
Grundstiek ganz damit zu bedecken!
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den Park des Anithapindika bel Savatthi und den Gijjhakiita
(Geierskopf) sowie den Bambushain Veluvana bei Rijagaha.
Hunderte von Lehrreden Buddhas werden an die eine oder
andere dieser Stiitten verlegt. An dem und dem Platze, dies
wullte man, hatte der Erhabene eine denkwiirdige Begegnung
mit diesem oder jenem beriihmten Laien oder Minche gehabt,
Zu Rijagaha z. B. in dem Mangogarten des Jivaka hatte er jene
Lehre vom Lohn des Asketentums vorgetragen, wovon das Si-
mafifia-phala-Sutta handelt usw.

Von den Jiingern, die auBer den genannten zu griBlerem
Ansehen in der Gemeinde gelangten, ist noch Ananda zu nennen,
Buddhns Vetter und Liebling, ferner Anuruddha, ein anderer
Vetter, Upali aus dem Sakya-Stamme (zum Unterschied von einem
andern Upidli aus Rijagaha) und Mahikassapa. Zu dem fiirst-
lichen Patron Bimbisfira gesellte sich spiiter noch ein zweiter,
Kiinig Pasenadi von Kosala'). GroBmiitige Wohltéter aus biirger-
lichem Stande waren der schon genannte Kaufmann An&thapin-
dika aus Sdvatthi, der sein schines Jetavana der Bettlergenossen-
schaft schenkte, und aos der gleichen Stadt eine reiche Biirgers-
frau, die ehrwiirdige Matrone Visikha, die als die erste Stifterin
groBartiper Wohltiitigkeitsanstalten gilt. Ihr gewiihrt Buddha

~ folgende acht Wiinsche: ihr Leben lang der Gemeinde Regen-

gewiinder zu reichen, den fremden ankommenden Ménchen Nah-
rung zu reichen, den durchreisenden Ménchen Nahrung zu rei-
chen, den kranken Brildern Nahrung zu reichen, den Kranken-
plegern Nahrung zo reichen, den Kranken Arznei zu reichen,
tiigliche Spenden von Reisbrei zu verteilen, der Gemeinde der
Nonnen Badegewiinder zu reichen.

+~Welche Absicht, Visdkhii, siehst du an, daB du mit diesen
acht Wiinschen dem Vollendeten dich nahst?®

(Visiikhi erkliirt nun ihre einzelnen Wilnsche. So sagt sie?)

oEin Mbtnch, Herr, der aus der Fremde ankommt, kennt
StraBen und Wege nicht, und miide zieht er einher, Almosen
zu sammeln. Wenn der die Speise genossen hat, die ich den
ankommenden Minchen reichen lassen will, mag er dann, wenn

1} Bimbisiira war nicht minder ein Génner des Stifters der Jainn-Sekte,

Seine Gatfin, von den Buddhisten Vaidehi, von den Jalnas Cellani genannt,

war eine Tochter des Celaka, des Oberherrn von Vesall, dessen Schwester

_Trisali mit dem landadeligen SiddhArtha vermihlt war, dem Vater des Stifters
'H&ar Jainn-Sekte. Vgl. SBE vol. XXII, p. XI (und oben 8. 16 Anm. 2).
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er StraBen und Wege erkundet hat, ausgeruht Almosen sam-
meln gehen. Diese Absicht, Herr, sehe ich an; darum begehre
ich mein Leben lang den ankommenden Minchen Nahrung zu
reichen. — Und wiederum, Herr, ein durchreisender Monech
wird, wenn er sich selbst Nahrung zu suchen hat, hinter seiner
Karawane zuriickbleiben, oder wo er Rast zu halten gedenkt,
da wird er spit ankommen, und miide wird er seine Strale
ziehen. Wenn der die Speise genossen hat, die ich den durch-
reisenden Monchen reichen lassen will, wird er hinter seiner
Karavane nicht zuriickbleiben, und wo er Rast zu halten ge-
denkt, da wird er zur rechten Zeit ankommen, und ausgeruht
wird er seine StraBe ziehen. Diese Absicht, Herr, sehe ich an;
darum begehre ich, mein Leben lang den durchreisenden Mon-
chen Nahrung zu reichen. — Es hat sich begeben, Herr, daB
die Nonnen im Flusse Aciravati (Rapti) an demselben Bade-
platze mit Huren zusammen nackt badeten. Die Huren, Herr,
schalten die Nonnen: ,Was wollt ihr, Verehrteste, mit eurem -
heiligen Leben, so lange ihr jung seid? Gebiihrt es sich nicht,

der Lust zu pflegen? Wenn ihr alt seid, mogt ihr ein heiliges

Leben anfangen, so wird beides, das Diesseits und Jenseits,
ener sein.” Als die Nonnen, Herr, also von den Huren ge-
scholten wurden, wurden sie verstimmt. Unrein, Herr, ist die
Nacktheit bei einem Weibe, schiindlich und verwerflich. Dies,
Herr, sehe ich an; darum begehre ich mein Leben lang der
Gemeinde der Nonnen Badegewiinder zu reichen.”
Dafiir lobt sie der Erhabene mit dem Spruche:

.Die Speis’ und Trank spendet voll edler Freudigkelt

Des Helligen Jiingerin, reich an Tugenden,

Die sonder Neid Gaben um Himmelslphn gibt,

Die Schmerzen stillt, Freude zu bringen stets bedacht,

Erlangt himmlischen Lebens Los.

Den lichien Plad wandelt sle, den gepriesenen,

Van Schmerzen frel, frohlich genleft gar lange sie

Der Guitat Lohn droben im sel'gen Himmelreich*!).

Die letzten Lebensjahre Buddhas wurden getriibt durch
seines Vetters Devadatta, des Sohnes des Godhi, Auflehnung
gegen ihn und die Gepossenschaft. In seinem Hochmute sprach
derselbe: ,Ich solite die Bettlergemeinde leiten!” Devadatta
hatte es zuniichst daraul abgesehen, Buddha auf jede Weise

1) Flir diesen und die andern im vorigen erwithnten Punkte vgl M. u.C.
passim. Ober Visikhd M. VIII, 15.
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zu diskreditieren. Damit nicht zufrieden, machte er wiederholt
Anschliige auf Buddhas Leben. Er steckte sich zuerst hinter Bim-
bisfiras Sohn Ajatasattu, der nach dem viiterlichen Throne strebte.
Dieser sollte seinen Vater und er (Devadatta) Buddha titen.
Dieser Plan ward vereitelt, der gegen Buddha gerichtete, wie
zu erwarten, durch ein Wunder. Wiihrend Buddha am Fube
des Geierkoples lustwandelte, brachte Devadatta einen gewal-
tigen Felsblock aul der Hohe des Berges ins Rollen. Aber
zwel Bergspitzen neigten sich einander zu und hielten den
Block im Fallen auf. Nur ein Splitter verletzte den FuB des
Erhabenen ein wenig, so daB er blutete. Alsdann lieB Deva-
datta den Elefanten Niiligiri in einer engen Gasse gegen Bud-
dha losstiirmen. Aber das Tier konnte der Kraft der Liebe, die
der Erhabene iiber es ergoB (mettena citlena phari), nicht wider-
stehen, machte vor fhm Halt und figte ihm kein Leid zu. Auch
eine Spaltung unter den Jiingern suchte Devadatta hervorzu-
rufen, indem er eine Reihe strengerer Ordensregeln aufstellte:
die Miinche sollten nur im Walde leben, jede Einladung ablehnen,
nie Fleisch (auch keins von Fischen) essen, am Fube der Bilume
ohne schiitzendes Dach leben und sich nur in Lumpen kleiden.
Diegser Versuch gelang ihm auch wirklich mit Hille des Min-
ches Kokiillka, wenn es sich dabei auch nur um einen vor-
iibergehenden Erfolg gehandelt zu haben scheint. (Es gab
allerdings noch im siebenten Jahrhundert n. Chr. Miénche von
der Observanz des Devadatta.)!) Fiinfhundert jiingere Ordens-
glieder aus Vesili schlossen sich ihm an, ohne zu wissen, um
was es sich handelte, bis sie durch Sariputta und Moggallina
von ihrem Irrtum {iberzeugt und vom Gayi-sizsa, auf den sie
ausgewandert waren, zum VeJuvana zuriickgelithrt wurden.
Zur Strafe fiir seine arglistigen Anschliige nimmt Devadatia ein
trauriges Ende, indem die Hille sich auftut und ihn bei leben-
digem Leibe verschlingt 7).

10. Indem wir dem Berichte iiber Buddhas letzte Reise)
folgen, heben wir daraus dle hauptsiichlichsten Begebenheiten
hervor. Von Rijagaha zog Buddha mit seinen Jiingern nach Nor-
den fiber Ambalafthikd und NiJandi nach Patalighma, dem nach-

1) Ajitnsattu seinerseits warl seinen Vater In ein Turmverlie, wo er
ibn durch Hunger und Folter miBhandelte, daf er siarb,
) Vgl C. VI, 2—4, 5 M. P. 5.1, 13 bis zu Ende,

Hardy, Der Buddhlsmus. 2 Anfl b
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herigen Pataliputta, setzte in der Niihe dieses Platzes fiber den
Ganges, berilhrte aul der Weiterreise Kotigima und Nitika und
kam nach Vesili wo er sich im Mangowalde der Courti-
sane Ambapali aufhielt. Ambapili und die jungen Licchavis,
jenes schon [rilher (8. 13) erwiihnte Adelsgeschlecht der Stadt
Vesili, wetteiferten miteinander, um Buddha mit Aufmerksam-
keiten zu iiberhiiufen. Im Hause der Courtisane nahm er das
Mittagsmahl ein. Nachdem die Tafel aufgehoben war, setzte
gich Ambapdli Buddha zu Fiiben und sprach: ,Herr, ich schenke
diesen Ruheplatz der Genossenschaft der Bettler, deren Haupt
Buddha ist.* Von Vesili wanderte er nach dem Dorfe Beluva,
woselbst er die Regenzeit zubrachte und zum ersten Male er-
krankte. Nach seiner Genesung und da er, der Achtzigjiihrige,
wuBte, daB sein Laul bald vollendet sein werde, sprach er
zu Ananda, der ihn in seiner Krankheit bedient hatte: ,Ananda,
seid euch gegenseitig Leuchten! Seid ginander Zuflucht, haltet
fest an der Lehre als eurer Leuchte! Schaut euch nach
keiner andern Zuflucht als euch selber um!® Zum letzen Male trat
der Versucher an ihn heran, um ihn zu iiberreden, auf der
Stelle in das Nirvina einzugehen. Buddha blieb Sieger. ~Nach
drei Monden wird der Vollendete sterben,” erwiderte er Miira,
und im selben Augenblicke erbebte die Erde und Donner rollte
iiber den Himmel. Je nfiher sein Ende kam, desto eindring-
licher wurden seine Lehren, deren jede in dem Gedanken giplelt:
LAlles vergeht.”

_Dem Ende reift mein Dasein zu, nahe lst meines Lebens Ziel.

Ich gehe hin, ihr bleibt zurick; der Zuflueht Ort ist mir bereit.

Bold wachsam ohne Unterla, wandert allzeit in Helligkeit,

Entschlossen stets und stets bereit bewahrt, ihe Jinger, euren Giefst.

Wer sonder Wanken Immerdar wandelt, dem Wort der Wahrhelt treu,

Ringt von Geburt und Tod sich los, dringt durch zu alles Leidens Ziel."

Noch einen letzten Blick warl der Erhabene auf Vesili, dann

zog er von Dorf zu Dorl weiter, bis er nach Pivi kam und im
Mangowalde eines Schmiedes namens Cunda Rast machte. Die-
ser bereitete fiir ihn ein Mahl zu und setzte Buddha auber an-
deren Speisen auch gedbrrtes Schweinefleisch ') vor. Buddha
fiihlte sich, nachdem er davon gegessen hatte, unwohl, raffte

1) Das ist die herkfmmliche Erklirung, zu der sich z. B. Oldenberg und
R!. gﬂﬂﬁrmtﬂ bekennen. Filr das gedirrte Schweinefleisch setzt Pischel 8. 41
e :
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sich jedoch wieder aul, um nach Kusindrd (j. Kasia) zu pil-
gern. Aul dem Wege dahin, als ér von der StraBe abbiegend
sich an dem FuBe eines Baumes um auszuruhen niedergesetzt
hatte, bat er, von Durst gequiilt, Ananda, ihm Wasser zu holen.
Das Wasser des vorbeifliecBenden FliiBechens war aber nichis
weniger als hell und klar. Sobald indes Ananda daraus schiipite
verlor es seine triibe Farbe, und der Erhabene trank von dem
Wasser. Zur selbigen Zeit kam ein Schiiler des (uns aus Go-
tamas pabbajji bekannten) Alira Kilima, Pukkusa mit Namen,
des Weges daher von Kusindrii nach Pévi. Buddha lieB sich
in eine Unterredung mit ihm ein und gewann ihn fiir seine
Lehre. Pukkusa bot darauf Buddha zwei golddurchwirkte Ge-
wiinder an, von denen dieser eines liir sich und eines fiir Ananda
anzunehmen geruhte. Als nun der ehrwiirdige Ananda den
Leib des Erhabenen in die golddurchwirkten Gewiinder kleidete,
schienen diese plitzlich ihren Glanz verloren zu haben, so hel-
leuchtend erstrahlte die Hautfarbe des Erhabenen. Buddha er-
klirte dies seinem Lieblingsschiiler, indem er sprach: ,In der
Nacht, in welcher ein Vollendeter die hochste Erkenntnis er-
reicht, und in der Nacht, in welcher er dahingeht in jenem
letzten Dahingang, der nichts zuriickliiBt, bei diesen beiden Ge-
legenheiten wird die Hautfarbe des Vollendeten helleuchtend
und strahlend.” Alsdann zog der Erhabene zum Flusse Kakuttha '),
Der Bericht nimmt die Gathid-{Lied-)Form an:

<Gewandert kam Buddha zum Flusse Kakuotthi,

Dem rohigen, reinen, mit klarem Wasser.

Ins Wasser stieg mide hinab der Meistor,

Der hichste Vollendete, Ohnegleichen.

Als er gebadet, trank ans dem Flusse der Meister

Und stieg hinaus mit seinen Jingerscharen.

Der heillge Meister, der Wahrheit Kilnder,

Der Wedse ging hin zum Mangowalde.

Draufl sprach er zu Cunda, dem Minche: Falte

Dag Kleld mir vierfach, dad lch mich niederlege.

Und Cunda tat froh, wie der Herr gebolen.

Vierfach gelalten breitef’ er schnell das Kleid aus.

Da legte der Meister sich hin, der miide,
Und Cunda avch setzie sich bel [hm nicder.”

1) Nach Cunningham, Ancient Geography of Indin, p. 400, die heutige
Badhi oder Barhi, die & englische Mellen unterhalb Kasia in die Chota Gandak

milndet.
ﬁi
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Im Sila-Haine ') der Mallas, dem Upavattana von Kusindird,
lieB Buddha sich zwischen zwel Bilumen eine Lagerstiitte be-
reiten, Die Bilume regneten einen Bliitenregen auf ihn hernie-
der, wihrend vom Himmel herab Wohlgeriiche sich in der Luft
verbreiteten und himmliche Musik sich horen lieB. Der ehr-
wiirdige Updvana hatte gich vor Buddha gestellt, ihn anzu-
ficheln. Da hieB dieser ihn auf die Seite treten, damit auch
die herbeigeeilten Geister der zehn Weltsysteme ihn ansehen
konnten. Noch vieles sprach der Erhabene, beispielsweise iiber
die Stiitten, die ein Gliubiger mit Gefiihlen der Scheu und Ehr-
furcht besuchen solle, iiber das Verhalten der Minche den
Frauen gegeniiber, iiber die Art und Weise, wie seine Uberreste
zu behandeln seien, iber die Personen, die Anspruch auf ein
Grabdenkmal (thiips) haben. Ananda, der lange Zeit hindurch
ruhig den Lehrreden seines Meisters gelauscht hatte, konnte end-
lich seinem Schmerz nicht mehr Einhalt gebieten. An die
Tiire seines vihdira gelehnt, weinte er, also klagend: ,Ach, ich
bleibe doch nur noch ein Lernender, einer, der noch seine
eigene Vollendung auszuwirken hat, und der Meister scheidet
von hinnen, er, der so giitig ist.* Buddha, welcher den Seelen-
schmerz seines Lieblingsjiingers kannte, lieB Ananda zu sich
rufen und sprach ihm Mut zu mit den Worten: ,Genug, Ananda.
Traure nicht, weine nicht! Habe ich dir nicht gchon bei frilhe-
ren, Gelegenheiten gesagt, daB wir von allem, was uns lieb und
teuer ist, scheiden milssen? Wie wiire es also moglich, Ananda,
daB, wo alles, was geboren und ins Dasein getreten ist und
Organe hat, in sich den notwendigen Grund seiner Auflisung
triigt, solch ein Wesen (wie ich) nicht sollte aulgelost werden?
Nein, das kann nicht sein, Seit langer Zeit, Ananda, bist du
mir nahe gestanden durch Werke, Worte und Gedanken der
Liebe, treu und ehrlich, ohne zu wanken. Darin hast du wohl
getan, Ananda. Strebe mit Eifer und bald wirst du frei von den
groBen Ubeln sein, von der Sinnlichkeit, Individualitiit, Tiiuschung
und Unwissenheit® Alsdann belehrte Buddha seine Jiinger
dariiber, daB alle ,Vollendeten®, auch die der friiheren Zeiten,
eben so treu ergebene Diener gehabt haben, wie er an Ananda
einen hatte. Auch in Zukunit, sagte er, werde dies so sein.
Darauf hob er noch vier rihmliche Eigenschaften an Ananda

1) Shorea robusta Gaert .An immense timber tree® (Roxburgh, Flora
[ndica I, 615).
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hervor. Als er geendet hatte, bat ihn Ananda, er mige doch
lieber in einer der groBen Stiidte als an diesem unansehnlichen
Orte sterben. Doch Buddha fiel ihm in die Rede: ,Sprich nicht
so, Ananda. In frilherer Zeit war dieses Kusinfiri unter dem
Namen Kusivati die Residenz des Kiénigs Mahi-Sudassana (des
groBen [Kinigs] der Herrlichkeit), und damals war es ausge-
dehnt, wohlhabend und bevillkert. Gehe, Ananda, jetzt nach
Kusinéiré hinein und sage den Mallas: heute in der letzten Nacht-
wache wird der Vollendete von hinnen scheiden.” Als die
Mallas diese Kunde vernahmen, wurden sie sehr traurig und
einige von ihnen weinten, zerrissen ihr Haar, warfen sich auf
den Boden und riefen aus: ,,Zu bald wird der Erhabene sterben!
Zu bald wird der Selige von hinnen scheiden! Ganz bald wird
das Auge der Welt (cakkhum loke) verschwinden!® Daraut
eilten die Mallas, Minner, Weiber und Kinder, zum Salhaine,
um Buddha. fhre Verehrung zu bezeigen. Nach Familien ge-
ordnet, traten sie hinzu und beugten sich in Ehrfurcht vor dem
Erhabenen,

11. Zu jener Zeit weilte der Bettelminch Subhadda, der
kein Anhiinger des Asketen Gotama war, in Kusindrd., Dieser
dachte: ,Ein Gefiihl der Unsicherheit ist in mir aufgestiegen
und ich setze das Vertrauen aul den Asketen Gotama, daB er
mir so die Wahrheit vorstellen kann, daB ich dieses Gefiihles
der Unsicherheit los und ledig werde.* Ananda, dem er sein
Anliegen wvortrug, wies ihn ab. Beliistige den Vollendeten
nicht; der Erhabene ist miide," sprach er. Buddha hirte den
Wortwechsel und befahl Ananda, den Bitisteller vorzulassen.
»Was Subhadda von mir erbittet, erbittet er aus Verlangen nach
Wissen und nicht um mich zu langweilen. Und was ich aul
seine Fragen antworte, wird er schnell verstehen.” Nun trat
Subhadda vor Buddha hin und legte ihm seine Bedenken .vor,
woher es kiime, daB die berithmtesten Sektenhiiupter unter sich
uneins wiiren. ., LaB dies auf sich beruhen,” erwiderte ihm Bud-
dha, ,die Wahrheit will ich dich lehren. In jedweder Lehre,
worin der edle achigliederige Weg nicht vorkommt, gibt
auch keinen Asketen vom ersten, zweiten, dritten und vierten
Range. In dieser Lehre allein, Subbadda, kommt der edle
achtgliedrige . Weg vor, und in ihr allein gibt es darum einen
wahren Asketen. Leer sind die Systeme der anderen Lehrer,
leer an wahren Asketen. Und wenn nur, Subhadda, die ,Bettler™
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aul’ rechte Weise leben, wird die Welt nic Mangel an ,Ehr-
wiirdigen® haben.

Im neonundzwanzigsten der Jahre stand feh,

Als ich, das Heil suchend, der Welt entsagle;

Und es verfloB mehr als ein balb Jahrhundert,

Seitdem ich entsagie der Well, Subhadda,

Inmitten wahrhaften Geselzes stehend, —

Von welchem fern keine Askelen miglich®1).

Subhadda bat nun um Aufnabme in die Genossenschait,
und indem [hm die fir Asketen aus andern Sekten vorge-
schriebene viermonatliche Probezeit erlassen wird, erlangt er
sofort die Gewiihrung seiner Bitte. Er war (was in unserm Be-
richte nicht unerwiihnt gelassen wird) ,der letzte der von
Buddha persdnlich Bekehrten.”

Nachdem der Erhabene noch einige Anordnungen getroffen
hatte, sprach er: ,Es kann sein, ihr Ménche, daB in dem Geiste
des einen oder andern ein Zweifel oder ein MiBverstiindnis hin-
sichtlich Buddhas, der Lehre oder des Weges sich erhebt. Forschet
frei! Sorget dafiir, daB ihr euch keinen Vorwurf zu machen braucht,
indem ihr denkt: Unser Lehrer war von Angesicht zu Ange-
sicht bel uns, und wir konnten uns nicht entschlieBen, den Er-
habenen zu fragen, so lange wir von Angesicht zu Angesicht
bei ihm waren.” — Als keine Antwort erfolgte, sprach Buddha
dasselbe zum zweiten und dritten Male, dann redete er die
Seinen also an: .Es kann sein, ihr Ménche, da8 ihr aus Ehr-
furcht vor dem Lehrer keine Fragen an ihn stellt. Moge der
eine sie dem andern mitteilen!* Abermals schwiegen alle. Da
ergrifl Ananda das Wort, indem er sprach: ,Wie wundervoll
ist dies, Herr! Wahrhaftig, ich glaube, daB in dieser ganzen
Versammlung von Mbnchen kein einziger sich befindet, der einen
Zweifel oder ein MiBverstiindnis hat hinsichtlich Buddhas, der
Lehre oder des Weges." — _Aus der Fiille des Glaubens hast
du geredet, Ananda, — gab ihm Buddha zur Antwort — aber
der Vollendete weill filr gewill, daB in dieser ganzen Versamm-
lung von Monchen sich keiner findet, der einen Zweifel oder
ein MiBverstiindnis hat hinsichtlich Buddhas, der Lehre oder
des Weges. Denn sogar derjenige, Ananda, der am weitesten.
zuriickgeblieben ist von allen diesen 500 Minchen {nw::h Buddha-
ghosa aluo Anspialung aul Ananda selbst), hat sich bekehrt und

1) Iﬂmh Kr.-rn Jucobl, Der Buddhismus 1, 259,
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braucht nicht mehr in einem Leidenszustand wiedergeboren zu
werden, er ist der endlichen Erlésung gewiB. Sehet nun, ihr
Mionche, ich ermahne euch; alles Entstandene vergeht. Wirket
euer Heil mit Eifer!"

Dies waren seine letzten Worte.

Darau!l trat der Erhabene ein in das erste Stadium der tiefen
Meditation (jhéina). Aus diesem erhob er sich und gelangte in
das zweite, dann in das dritte und vierte Stadium, aus diesem
in jenes, in welchem bloB die Unendlichkeit des Raumes dem
Geiste gegenwiirtig ist, dann in dasjenige der Unendlichkeit des

" Denkens, darauf in das des Nichts. Aus diesem trat er ein

in jenes, welches zwischen dem NichtbewuBten und Bewubten
liegt, daraus in das, in welchem das BewuBtsein sowohl der
Empfindungen als der Gedanken giinzlich geschwunden ist.
Da sagte Ananda zu Anuruddha: ,O Anuruddha, der Er-
habene ist tot.* _Nein, Ananda,” erwiderte Anuruddha, .der
Erhabene ist nicht tot. Er ist bloB in jenes Stadium getreten, in
welchem sowohl Emplindungen als Gedanken aufgehiirt haben."
Darauf ging der Erhabene ein in das Stadium zwischen Be-
wubBtsein und BewuBtseinslosigkeit, aus diesem in das des Nichts,
darauf in das der Unendlichkeit des Denkens, dann in das der
Unendlichkeit des Raumes, aus diesem in das vierte Stadium
der tiefen Meditation, darau! in das dritte, zweite und erste,
und aus dem ersten in das zweite, dritte und vierte, und aus dem
vierten erhob er sich und ging unmittelbar in das Nirvipa ein.
In demselben Augenblicke entstand ein furchtbares Erd-
beben, und Donner brach los. Brahmd Sahampati lie sich
vernehmen:
JIn den Welten die Wesen all legen einst ab die Leiblichkeit,
So wie jetzt Buddha, der Siegestirst, der hiichste Meister aller Welt,
Der MAchtige, Vollendete, zum Nirviioa ist gegangen eln.”
Und Sakka (Indra), ,der Kinig der devas“, sprach den Vers:

_Wie kurz ist aller Erdendinge Bein!

Sie milssen wachsen und daraul vergehn;

Sie kommen und sle schwinden wieder hin;
Und wohl ist ihoen, wenn zur Huh' sie gehn.*

Anuruddha und Ananda sprachen sich gleichfalls fiber das
Ereignis in entsprechenden Versen aus. Diejenigen aus der
Genossenschaft, die noch nicht frei von Gemiitsbewegungen
waren, weinten und jammerten, die iibrigen aber waren gefalt,
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denn sie wubten: vergiinglich ist alles Irdische. Anuruddha trij-
stete in einer Ansprache die Ménche und vorab Ananda iiber
das Hinscheiden des Erhabenen. Am Morgen des folgenden
Tages sandte er den Ananda nach Kusinird, um den dortigen
Mallas die Nachricht von Buddhas Tode zu bringen. Mit groBer
Trauer wurde diese Nachricht von den gerade in der Stadthalle
zur Beratung versammelten Mallas aufgenommen. Daraul Kamen
gie mit Wohlgeriichen, Kriinzen und Musik zum Silhaine, um
den Erhabenen zu ehren. Sechs Tage verstrichen unter Leichen-
feierlichkeiten. Am achien Tage trugen acht angesehene Mallas
die Leiche nach einem ostlich von der Stadt gelegenen Schreine,
Makuta-bandhana (,Kronband”) genannt. Auf die Frage, was
mit den sterblichen Uberresten des Erhabenen geschehen sollte,
erteilte Ananda den Mallas folgenden Bescheid: ,Wie man die
Uberreste des Kiinigs der Kinige behandelt, so soll man die
des Vollendeten behandeln,” und setzte ihnen dann auseinander,
was der Erhabene selbst in dieser Hinsicht angeordnet hatte.

Darauf kleideten die Mallas den Leichnam in neue Kleider
und legten ihn auf einen Scheiterhaufen von wohlriechenden
Hillzern. Vier der Angeschensten machten den Versuch, den
Scheiterhaufen anzuziinden; — doch vergebens, denn es fehlte
noch einer, der bei der Leichenverbrennung zugegen sein sollte.
Gerade, als alles dies vor sich ging, war Mahikassapa mil un-
gefiihr 500 Gefiihrten au! dem Wege von PivA nach Kusinira.
Als er nun abseits der StruBe am FuBe eines Baumes sich
niedergelassen hatte, sah er aus einiger Entfernung einen brah-
manischen Asketen des Weges daher kommen mit einer Man-
dirava-Blume (Himmelsblume) in der Hand. Von ihm erfubr
Kassapa den Tod des Meisters und daB er auf diese Weise zu
jener Blume gekommen sei. Denn Himmelsblumen regnet es
nur, wenn ,Vollendete* sterben. Am Makuta-bandhana daselbst
angelangt, begab er sich in Ehrfurcht zu den FiiBen des Er-
habenen, und im ndmlichen Augenblicke entziindete sich der
Scheiterhaufen von selber. Die Mallas sammelten alsdann die
Gebeine und verbrachten sie in ihr Rathaus. Hier stellten sie
dieselben hinter einem von Speeren und Bogen gebildeten Giiter
sieben Tage lang aus und verehrten sie mit Tanz, Gesang,
Musik, Kriinzen und Wohlgeriichen. Da sie keine Miene machten,
etwas von Buddhas Uberresten herzugeben, so wiire beinahe
dariiber ein heftiger Streit ausgebrochen, hiitte sich nicht der




Zweites Kapitel, Gotama Boddhas Leben, 73

Brahmane Dopa (Drona) ins Mittel gelegt, indem er recht ver-
niinftig sprach:

«Ihr Herren hirt ein Wort von mir!
Vertriiglichkeit war unsers Buddhas Lehre.

Driom wiir's unziemlich, wenn die Teilung

Der Oberreste des, der war der Wesen bestes,
Erregen sollte Streit und Blut und Krieg.

So laBt uns alle sie elnmiit'gen Sions

In Ireundschafilicher Welse unter acht verieilen.
In jedem Lande Thiipas soll'n sich erheben,
Zum Zeichen, dal die Welt dem Buddba glaubt.”

Dopa wurde mit der Verteilung betraut, und er teilte die
Reliquien in acht gleiche Teile, tiir sich aber erbat er nur die
Urne. Alle, welche einen Teil davon erhielten, der Kinig Ajatasattu
von Magadha, die Licchavis von Vesdli, die Bulis von Alla-
kappa, die Koliyas von Rimagima, der Brahmane Vethadipaka,
die Mallas von Pivii, die von Kusinfiri, errichteten {iber den-
selben einen thiipa (tumulus) und feferten zu fhren Ehren ein
Fest. Desgleichen taten auch Donpa iiber der Urne und die
Moriyas (Maurya) von Pipphalivana, die zu spiit gekommen
waren und deswegen nur noch die Holzkohlen bekommen hatten.

Der Reliquienhiigel der Sakyas von Kapilavatthu wurde
1898 bei Pipravd im Tarai von dem Besitzer des Geliindes,
William Claxton Peppé, gefunden und gedfinet. ,Zehn Fub von
der Spitze entfernt fand sich eine kleine zerbrochene Steatiturne,
die voll Lehm war, in den Kiigelchen, Kristalle, Goldschmuck,
geschnittene Sterne und dgl. eingebettet waren. Von da ab
zog sich in die Tiefe hinab ein kreisrunder Schacht, der mit
Lehm angefiilli und von Mauerwerk umschlossen war. Nach-
dem man achtzehn FuB durch dieses feste Mauerwerk gegraben
hatte, stieB man auf eine riesige Steinplatte, die sich bei weiterer
Ausgrabung als der Deckel eines massiven Sandsteinkastens er-
wies. Der Deckel war durch demn Druck des Mauerwerks in
vier Teile zerbrochen, der Kasten aber trotzdem villig geschlossen,
da die Sticke durch die Art der Befestigung des Deckels fest
zusammenhielten. Sie konnten ohne Beschiidigung des Inhalts
des Kastens entfernt werden. Der Kasten selbst war aus hartem,
feinem Sandstein von hervorragender Giite, und mit gewaltiger Ar-
beit und groBen Kosten aus einem massiven Felsblock ausgehdhlt,
der von weither hingeschafft worden sein muB, da in der Niihe
gich i#ihnliches Gestein nicht findet. Im Innern des Kastens



74 Der Boddhismus.

stand eine Steatiturne, die in alter Brahmischrift und in Magadhi-
Sprache die Inschrift zeigte [iyam salilanidhane budhasa bhagavate
sakivanam sukiti bhatinam sabhaginikanam saputadalanam]:
JDieser Behiilter der Reliquien des erhabenen Buddha aus dem
Geschlechte der Sikyas ist die fromme Stiftung der Briider samt
den Schwestern, mit Kindern und Frauen.' Unmittelbar rechts
von dieser Urne stand eine prachtvolle Kristallbiichse, zu der
ein Deckel gehirte, der hohl und mit gekirnten Sternen aus Blati-
gold angefiillt war. Der Griff des Deckels hat die Gestalt eines
Fisches. Links von der Urne stand eine Vase, vor beiden ein
flaches, korbartiges Kistchen mit Deckel, und links von der
Vase eine zweite Steatiturne, die griBer ist als die erste, aber
keine Inschrift hat. Alle diese GefiiBe waren zur Hiilfte an-
geliillt mit Zieraten aus Gold, Silber, Edelsteinen, Kristall, die
die verschiedensten Formen aufwiesen, wie Sterne, Blumen,
Figuren von Ménnern, Frauen, Vigeln, Elefanten u. dgl., Stiicken
aus Blattgold, in die die Figur eines Léwen und das mystische
Zeichen des Svastika oder Hakenkreuzes eingepriigt war, das
auf anderen Stiicken auch allein steht. In geringerer Mannig-
faltigkeit der Formen haben sich diese Zieraten auch in dem
buddhistischen Stiipa in Bhattiprojlu im Dekhan gefunden, wo
auch drei Kristallbiichsen standen, die kleiner sind als die von
Pipriivii, ihr aber in der Form gleichen. Fachmiinnische Unter-
suchung hat gezeigt, daB der Stiipa von Piprivd vor 1098 nie
gedlinet worden ist, so da an der Echtheit der Religuien Buddhas
nicht gezweifelt werden kann.“ (Pischel, Buddha® S. 431)
Gegeniiber dieser Zuversichtlichkeit ist der Kontrast um so groBer,
wenn man R. O. Frankes Ausliihrungen liest, der (Ostasiat.
Z. IV, 1/2) die siimtlichen bisherigen Deutungsversuche der In-
schrift einer kritischen Untersuchung unterzieht und schlieBlich
#zu dem Ergebnis kommt, dab ein Beweis fiir die Echtheit der
Reliquien in keiner Weise erbracht ist. Mit diesem Skeptizismus
steht er iibrigens nicht allein da; er sagt vielmehr gleich am
Anfang seines Artikels, daB die Frage ,eigentlich lingst er-
ledigt“ sei, ,dank namentlich den beiden franzisischen Ge-
lehrten E. Senart (J A 10 Série, Tome VII, 1908, p. 132—136)
und Aug. Barth (Journal des Savants, Nouvelle Série, Tome IV,
1806, p. 541—0554)", von denen der letztere z. B. alle sensationellen
Schliisse bestreitet, die man aus jener Inschrift gezogen hat.
Es mige hier nur erwiihnt werden, daB nicht einmal dariiber
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Finigkeit besteht, mit welchem Worte sie anfiingt, denn sie ist
kreisfiirmig geschrieben! Dazu kommt noch die Schwierigkeit,
daB infolge der eigenartigen Orthographie von Eindeutigkeit
keine Rede sein kann. Man wird also an Frankes Aufsatz
nicht s0 ohne weiteres vorbeigehen diirfen.

12. t'ber Buddhas Todesjahr, das von den Buddhisten selbst
nicht vor dem zwiliten nachchristlichen Jahrhundert zur Zeit-
bestimmung verwendet wurde '), wie die Inschrift eines ceylonesi-
schen Kinigs mit Namen Vissaika Malla zu wverstehen gibt,
herrscht Meinungsverschiedenheit unter den Forschern. Wihrend
Max Miiller, Cunningham und Bilhler das Ereignis um das
Jahr 477 v. Chr. datieren?), was der Wahrheit am niichsten
kommen diirfte und auch von der Datierung Oldenbergs, der
480 als Todesjahr annimmt, nicht weit abliegt, haben sich Rhys
Davids fir die Zeit zwischen 420 und 400, Westergaard fiir
das Jahr 368 (370) und Kern fir 370 (380) oder 388 entschieden.
Ohne die Griinde der letztgenannten Gelehrten zu verachten,
wird man doch gestehen miissen, daB dieselben nicht im-
stande sind, die unabhiingig voneinander auf verschiedenen
Wegen zu dem niimlichen Ergebnis fiihrenden Untersuchungen
der erstgenannten aufzuwiegen. Das Datum 543 aber ist unter
-allen Umstiinden aufzugeben ).

Drittes Kapitel

Die Lehren des idlteren Buddhismus.

1. Die Zahl der Schriften aus der kanonischen Pili-Litera-
tur, welche dem dhamma oder der Lehre (Gesetz, Dogma und
Moral) gewidmet sind, ist keine geringe. Umfangreiche Aus-
fiihrungen, Reden und Unterredungen, wie sie der Digha-Nikiya
bietet, wechseln ab mit solchen von mittlerer Grie (Majjhima-
Nikiiya) und kurzen Suttas (Khuddaka-Nikiya). Manche dieser
Lehrschriften sind zu Gruppen (vaggas) verbunden (Samyutta-
Nikdiya), andere hinwieder in der Weise geordnet, dafl die
folgende Abteilung jedesmal um eine Nummer stiirker ist als

1) Vgl. Rhys Davids, Journal of the Hoyal Asiatic Society 1875.

%) Burgess, Date of Buddha's Nirvana, hilt 478 v. Chr. fir gesichert

%) Zur Orientierung vgl. SBE vol. X, p. XXXV L. Fir Rhys Davids Da-
tierung vgl. insbesondere SBE wol. XI, p. XLV L. und fir diejenige Oldenbergs
vol. XIII, p. XXII 1., Buddha® 221, In der Revue critique intern., Louvaln 1851,
86 wurde 483 in Vorschlag gebracht
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die vorhergehende (Afguttara- Nikiya). Nicht alle Schriften
gind ihrem Inhalte nach gehaltvoll und nur die wenigsten ihrer
Form nach gefiillig. Den Vorzug der Gediegenheit vereinigen
mit einer geschmackvollen Behandlung vorzugsweise zwei. Es
gind dies die ,Dhammapada” und ,Sutta-Nipdta® iber.
schriebenen Texte, von denen ersterer nur Verse und letzierer
mit Prosa untermischte poetische Lehrstiicke enthiilt.

In Buddhas Lehrweise kinnen wir vier verschiedene Formen
unterscheiden, wie es das Saddharmapundarika (,,Lotus der rich-
tigen Lehre*) ausdriicklich tut, ein Werk etwa um 200 n. Chr., das
allerdings dem nordlichen Buddhismus angehirt. Da ist zuniichst
der Lehrvortrag, der vielfach an eine Fragestellung seitens
eines Mitgliedes des Ordens oder eines Andersgliubigen ankniipft
oder sich zwanglos aus einem Gespriiche entwickelt: eine wissen-
schaftlich formulierte Darstellung dieser oder jener »Wahr-
heiten”, entsprechend dem abstrakten Denken, wie es sich zu
jener Zeit liingst herausgebildet hatte. Wir diirfen ohne Zigern
annehmen, daB, wenn auch diese Lehrvortriige keineswegs eine
wortgetreue Wiedergabe dessen sind, was aus des Meisters
Munde hervorgegangen ist, sie doch ein sprechend idhnliches
Bild davon geben. Buddha wollte sich ja nicht an die Herzen
wenden, die er — wie Jesus — mit schinen schlichten Worten.
am besten hiitte gewinnen kénnen, sondern an den Verstand,
und dazu brauchte er die scharfen Waffen der abstrakten Dia-
lektik, in deren Handhabung seine Gegner zumeist bestens ge-
iibt waren. Denn lange vor Buddhas Auftreten hatte sich in
den Brahmanenschulen der ,Kurialstil der dogmatischen Lehr-
und Streitlehre® herausgebildet mit seinem feierlich-langwei-
ligen Ernste, seiner schwerfiilligen Gravitiit, die wir nun in den
buddhistischen Leistungen oft bis zur Unertriiglichkeit gestei-
gert sehen?).

»Die Perioden dieser Reden in fhrem’ bewegungslosen,
starren Einerlei, auf das kein Licht und kein Schatten fillt,
sind ein getreues Abbild der Welt, wie sie sich den Augen
jener Ménchsgemeinde darstellte, der grauen Welt des Entste-
hens und Vergehens, die in ewig gleichem Gange ihre leiden-
erfillite Bahn durchmiBt und hinter der die unbewegten Ab-
grinde des Nirvina ruhen. Es klingt aus den Worten dieser

!) Vgl. Mrs. Rhys Davids, Buddhist Parables and Similes (Open Court,
Sepl. 1808),
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Verkiindigung kein inneres Arbeiten, kein Suchen heraus, nichts,
das von Person zu Person dringend mit der Gewalt, die das
Wort eines fiberlegenen Menschen besitzt, und mit der Hiirte,
die von dieser Gewalt unzertrennlich ist, den Hirer ergrifle.
Kein ungestiimes Driingen, daB man zum Glauben herzukomme,
keine Bitterkeit gegen den Unglauben, welcher fern bleibt. In
diesen Reden legt ein Wort, ein Satz in einténiger Ruhe neben
dem andern, gleichviel ob er das Geringligigste oder das
Bedeutsamste ausspricht. Wie dem buddhistischen Bewubt-
sein Gétter- und Menschenwelten nach ewiger Notwendigkeit
geordnet sind, so sind es auch die Welten der Begriffe und
der Wahrheiten; auch liir sie gibt es eine, und nur eine not-
wendige Form der Erkenntnis und des Ausdrucks, und diese
Form schafit der Denkende nicht, sondern er ergreift die bereit
liegende — was Buddha redet, haben in zahllosen Weltperioden
unziihlige Buddhas ebenso geredet und werden es ebenso reden.
Alles, was einem Tfrelen oder gar willkiirlichen Schalten des
Geistes mit dem Stoffe ihnlich sieht, muf darum hier fern bleiben;
jeder Gedanke hat dasselbe Recht, an der Stelle, die ihm ge-
biihrt, unverkiirzt ausgesprochen zu werden, und so hiiufen sich
jene endlosen Wiederholungen an, welche die Jiinger Buddhas
nicht miide werden immer von neuem anzuhiiren und immer
von neuem als das notwendige Gewand des heiligen Gedankens
zu ehren. Freilich je weiter man hier ging, um so mehr wird der
profanere Geschmack mancher rebelliert haben; in den Texten
begegnen uns gelegentlich charakteristische Klagen iiber die
Miénche, die nicht zuhren, wenn die tiefen Predigten des Voll-
endeten von iibersinnlichen Dingen vorgetragen werden, und
denen nur die mit Dichterkiinsten und bunten Worten verzierten
Reden gefallen. In der Tat kann es nicht allen gegeben ge-
wesen sein, die fromme Aufmerksamkeit ganz zu bewahren,
wenn z. B. eine Rede Buddhas das Thema, daB der Mensch
wie viel Liebes so viel Leid hat, folgendermafen auseinander-
legte: ,Wer hundertiaches Liebes hat, hat hundertfaches Leid.
Wer neunzigiaches Liebes hat, hat neunzigiaches Leid* — und
go die ganze Zahlenreihe herab in aller Vollstiindigkeit, bis ge-
schlossen wird: ,,Wer ein Liebes hat, hat ein Leid. Wer kein
Liebes hat, hat kein Leid.* Viele, ja die meisten der alten
Lehrreden sind dem mehr oder minder iihnlich. Man sehe noch,
wie eine der beriihmtesten unter denselben den Gedanken aus-
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driickt, daf alle Sinne des Menschen samt der Welt, die sie
erfassen, von den leidenbringenden Miichten des Irdischen und
der Vergiinglichkeit wie mit Feuersgluten erfaBt und verzehrt wer-
den — man michte meinen, dab zu Buddhas Zeit der menschliche
Geist das Zauberwort noch nicht gefunden, das die Breiten des
Nebeneinanderliegenden zu einer gedrungenen Einheit zusam-
menschlieBt, das unscheinbar michtige Wort ,und".

wDa sprach der Erhabene zu den Jiingern: Alles, ihr Jiin-
ger, steht in Flammen. Und was Alles, ihr Jiinger, steht in
Flammen? Das Auge, ihr Jiinger, steht in Flammen, das Sicht-
bare steht in Flammen, das Erkennen des Sichtbaren steht in
Flammen, die Beriihrung mit dem Sichtbaren steht in Flammen,
das Gelilhl, das aus der Beriilhrung mit dem Sichtbaren ent-
steht, sei es Freude, sei es Leid, sei es nicht Leid noch Freude,
auch dies steht in Flammen. Durch welches Feuer ist es ent-
flammt? Durch der Begierde Feuer, durch des Hasses Feuer,
durch der Verblendung Feuer ist es entflammt, durch Geburt,

- Alter, Tod, Schmerzen, Klagen, Leid, Kummer, Verzweiflung ist es
entflammt; also rede ich. Das Ohr steht in Flammen, das Hor-
bare steht in Flammen, das Erkennen des Hirbaren steht in
Flammen, die Beriilhrung mit dem Hiirbaren steht in Flammen,
das Gefiihl, das aus der Berilhrung mit dem Hirbaren entsteht,
sei es Freunde, sei es Leid, sei es nicht Leid noch Freude, auch
dies steht in Flammen. Durch welches Feuer ist es entflammt?
Durch der Begierde Feuer, durch des Hasses Feuer, durch der Ver-
blendung Feuer ist es entflammt, durch Geburt, Alter, Tod, Schmer-
zen, Klagen, Leid, Kummer, Verzweiflung ist es entflammt; also
rede ich. Der Geruchssinn steht in Flammen — und nun folgt zum
dritten Mal dieselbe Reihe von Siitzen —; die Zunge steht in
Flammen; der Leib steht in Flammen; der Geist steht in Flam-
men — jedesmal ist die Ausfilhrung unverkiirzt die gleiche.
Dann fihrt die Rede fort:

»Also erkennend, ihr Jiinger, wird ein weiser, edler Horer
des Wortes des Auges iiberdriissig, er wird des Sichtbaren iiber-
driissig, er wird des Erkennens des Sichtbaren iiberdriissig, er wird
der Beriihrung mit dem Sichtbaren fiberdriissig, er wird des Geliihls
liberdriissig, das aus der Beriihrung mit dem Sichtbaren entsteht,
sei es Freude, sei es Leid, sei es nicht Leid noch Freude. Er wird
des Ohres fiberdriissig”, — und nun folgen nacheinander die simt-
lichen Begriffsreihen wie oben. Die Rede schlieBt:
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JIndem er dessen fiiberdrilssig wird, wird er Irei von Be-
gierde, von Begierde frei wird er erlbst; in dem Erlisten be-
steht die Erkenntnis: ich bin erlist; vernichtet ist die Wieder-
geburt, vollendet die Heiligkeit, getan die Pflicht; keine Riick-
kehr gibt es mehr zum Diesseits; also erkennt er*’).

Und doch darf man nicht iibersehen, daf Buddha ein leb-
haftes Gefiihl fiir die Wirkung der Poesie und des Rhythmus
besessen hat. Letzierer zeigt sich deuwtlich genug in Wendun-
gen wie ucchinni bhavataphi, khind bhavanetti, n’ atthi déni
punabbhave (,Geldscht ist der Durst nach Sein, vernichtet der
zum Dasein fihrende, nicht gibt es hinfort eine Wiedergeburt®),
die mit ihrem parallelismus membrorum, wie Beckh I, 107 es*
sehr treffend ausdriickt, bewirken, ,dab die Gedanken mit einer
gewissen sanften Uberredung sich in die Seele hineingieBen®.
Das rein poetische Element aber sehen wir vertreten durch
die Strophen (giith@), die die Prosa des Kanons so hiiufig unter-
brechen, darunter gewiB nicht wenige, die Buddhas Eigentum
gind oder die er doch wenigsiens aus dem Schatze iilterer
Spruchweisheit ibernommen hat. Jedenfalls bilden sie den schén-
sten Schmuck der Predigten Buddhas und sind auch in Form
von Improvisationen manchen seiner Jilnger milhelos gelungen,
wie es die Tradition z. B. von Vangisa berichiet, dem seine
Verse ,plotzlich aufleuchten” (thiinaso mam patibhanti). Mit
dem edel maBvollen Schmuck indischer Bilderrede umkleidet
blickt sinniges Fiihlen uns entgegen, und die Slokas mit ihren
sanft gemessenen, Einférmigkeit und Mannigfaltigkeit so eigen-
artig verschmelzenden Rhythmen flieBen auf und ab wie die
schwanken Wellen des Sees, in denen sich zwischen bunten,
duftenden Lotosblumen der Himmel spiegelt. Die Seele aber
dieser Poesie ist nichts anderes, als was die Seele des buddhi-
stischen Glaubens selbst ist, der eine Gedanke, der in erha-
bener Eintinigkeit aus diesen Spriichen allen hervorklingt: un-
selig die Vergiinglichkeit, selig, wer das Ewige hat. Von diesem
Gedanken her breitet sich iiber die Spruchweisheii der Bud-
dhisten jene Stimmung tiefer, seliger Ruhe, von der das stolze
Wort sagt, daB die Gotter selbst sie beneiden: jene Ruhe, die
auf die ringende Welt hinabblickt, zu dem Gedingstigten sich
neigt und ihm still das Bild des eigenen Friedens entgegenhiilt™ ?).

1) Oldenberg, Buddha®, S, 204 1L %) Oldenberg, Buddha® 8. 219 I
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Ein Gegengewicht gegen die starre Form abstrakter Deduk-
tionen bilden ferner die von Buddha so gern und so gliicklich
angewandten Gleichnisse, mit denen er namentlich dem naiven
Verstiindnis der Zuhirer entgegenkommt, ohne damit aber etwas
Neues zu bringen: auch andere Religionslehrer in Indien haben
davon reichlich Gebrauch gemacht. Gemeinsam ist all diesen
Gleichnissen Tiefsinn und Gedankenreichtum, ja nicht wenige
haben dazu noch den Vorzug groBer dichterischer Schinheit.
Als Beispiel diene das Gleichnis, an dem Buddha den Unter-
schied zwischen seiner Lehre und der der iibrigen Meister auol-
zeigt: ,Die Anhiinger der verschiedenen Systeme, die fiber die
*metaphysischen Fragen streiten, die Buddha aus dem spekulativen
Denken unerreichbar hinstellt, werden mit Blindgeborenen ver-
glichen, die einen Elefanten betasten: jeder der Blinden betastet
einen anderen Kirperteil und gibt dementsprechend eine andere
Beschreibung des Elefanten, und der Streit artet zuletzt in Tiit-
lichkeiten aus. Nirgends ist das Wesen des Buddhismus und
sein Unterschied von aller Philosophie klarer bezeichnet als hier.
Eine Feinheit ist zuniichst diese, daB gesagt wird, daB jeder
der Blindgeborenen einen Teil des strittigen Gegenstandes be-
tastet und ihn, soweit er mit seinen beschriinkien Sinnesfiihig-
keiten dazu imstande ist, richtig beschreibt. Darin liegt, daB
im Sinne des Buddhismus nicht alles geradezu falsch ist, was
Philosophie und #uBeres Wissen iber die Dinge auszusagen
haben: alle solche iiuBere Meinungen stellen von einem be-
stimmten niederenundbeschrinkten Gesichtspunkteaus
die Wahrheit richtig dar, und der Fehler ihrer Vertreter liegt
nur darin, daf sie die Beschriinktheit dieses Gesichtspunktes
nicht erkennen, und ihre Meinung so verfechten, als ob sie
schon die ganze Wahrheit enthielte. Demgegeniiber will Bud-
dha die Seele auf jemen héheren Standpunkt fiihren, aul dem
sich ihr die ,schauende Erkenntnis® erifinet, die dem niederen,
an die Sinnlichkeit gebundenen Denken nicht erreichbar ist.
Jener schauenden Erkemmtnis erscheinen dann alle diejenigen,
die am sittlichen Denken festhaltend den Weltenzusammenhang
ergriinden wollten, als die von Geburt Blinden, die erst, wenn
Buddha ihnen durch die Wandlung, die er durch sein Wort
in ihre Seelen herbeifiihrt, gewissermafBen den Star sticht, zu
Sehenden gemacht werden. In eipem solchen Gleichnis lHegt
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vieles, was man in allgemeiner, absirakter Gedankenform zu
Buddhas Zeit noch kaum hiitte zum Ausdruck bringen kénnen* ).

Endlich viertens muB noch der Miirchen und Fabeln ge-
dacht werden, die in Buddhas Lehrvortriigen eine groBe Rolle
spielen. Das kann nicht wundernehmen, wenn man sich er-
innert, daf die Lust am Fabulieren in Indien von jeher leben-
dig gewesen ist. Viellach ist in diesen Erziihlungen Buoddha
in einer friilheren Existenz selber der Held, und das sind die
Texte, die ung in dem sog. Jataka-Buche gesammell vorliegen,
547 an der Zahl. Nicht weniger davon sind spiiter {iber Per-
slen zu den Syrern gekommen, die sie dann an die Araber
weltergaben; und diese brachten sie schlieBlich nach Enropa, wo
sie moch heute die Herzen von jung und alt erfreuen.

Ein zuverliissiges Kriterium zur Scheidung der Nachbil-
dungen von dem Urspriinglichen und Echten ist uns nicht
gegeben. Nieht einmal werden wir sagen diirfen: je kiirzer
und markiger, desto treuer und wahrer. Denn Indien verlangt
eben andere MaBstiibe als die uns gewohnten, und gerade im
Zeitalter Buddhas war Kligelndes Denken und  scholastische
Rede beliebter als Einfachheit in Gedanken und Ausdruck. Ja
der Brahmanismus selbst war es, der der neuen Lehre einen
groben Schatz von technischen Namen und Formeln entgegen-
brachte, welche leicht im Sinne der veriinderten Auffassung
umzumodeln waren. Eine gewisse schulmiilige Darstellung der
Gedanken, so viel ist ganz sicher, mubB schon bestanden haben,
als der Sutta-Nipdta verlaBt wurde, und doch ist dies eine unserer .
iiltesten Lehrschriften. Fiir uns also gibt es keine Moglichkeit
mehr, die dem Buddhismus wesentlichen (jedanken uns anders
zum BewuBtsein zu bringen als in der stereotypen Form, worin
sie uns iiberliefert sind. Obschon nun allerdings ein sicheres
Urteil in diesen Dingen kein wirklich Besonnener fillen mochte,
s0 wird doch auf keinen Fall mehr als ein verschwindand kleiner
Bruchteil von allem als authentiseh d. h. als Buddhas litera-
risches Eigentum anzusehen sein. Weilaus das meiste macht
durchaus den Eindruck des Schablonenhaften. Wir sind daher
angesichts der iiberlieferten Gestalt der Lehren Buddhas nicht
imstande, das, was der historische Buddha lehrie, und das, was
ihm bloB pachgeredet und angedichtet wurde, genugsam gegen-

1) Beckh 1, 109 L
Hardy, Der Buddhismos 2 Aull L]
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einander abzuwiigen. Immerhin tragen wir kein Bedenken,
die Lehren des dilteren Buddhismus fiir das treueste
Spiegelbild der Lehren Buddhas selbst anzusehen und
betrachten es ganz und gar fiir ausgeschlossen, daB dieser
etwas gelehrt habe, was unsere Texte verschweigen.

Eine Geheimlehre war damals, als diese Texte entstanden,
nicht bloB nicht bekannt, sondern man wuBte im Gegenteil be-
stimmt, daB der ,Vollendete" die Wahrheit verkiindigt hatte,
ohne einen Unterschied zu machen zwischen Eingeweihten und
Uneingeweihten, ,denn — so lauten die Buddha in den Mund
gelegten Worte — in Sachen der Lehren (dhammesu) ist der
Vollendete nicht wie ein (brahmanischer?) Lehrer mit einer ge-
schlossenen Faust® [cariva-mutthi] (worin er manches liir sich
zuriickbehiilt). Anders war es in den brahmanischen Schulen').
Hier, wo die Lehre vam All-Einen eine geheime Mitteilung nétig
machte, rithmte man sich aber zugleich auch, durch Offenbarung
in ihren Besitz gelangt zu sein®). Buddha, der keine Offenbarung
gelten lieB, sondern nur die eigene Intuition (bodhi), brauchte
fihnliche Riicksichten nicht zu nehmen. Jeder andere konnte ja
eben so gut wie er aul dem niimlichen Wege zum niimlichen
Wissen vordringen.

Hier muB nun noch nachdriicklich daran erinnert werden,
daB man Buddhas Lehre nicht allein nach dem beurteilen darf,
was er geredet hat; man muB auch seines Schweigens ge-
denken! Das Schweigen gehiirt nach. buddhistischer Anschauung
zu den allervortrefflichsten Eigenschaften, die ein Mensch haben
kann; wird es doch au! eine Stufe mit dem Gespriich
liber die heilige Lehre gestellt und heibt das edle Schweigen
(ariyo tuphibhiivo)! Ist das nun zuniichst auch nur etwas
AuBerliches, ebenso wie der oft erwiihnte Zug, daB ,der Voll-
endete” bei Einladungen seine Zusage durch Schweigen zu er-
kennen giht, so gewinnt dieses doch an Bedeutung und wird
geradezu ein sehr wichtiger Fingerzeig zum Verstiindnis der
Lehre Buddhas, wenn wir uns die Stelle im Samyutta-Nikiya (V.
437) vergegenwiirtigen, wo er mit einem Gleichnis von seinem
Schweigen redet: ,Zu einer Zeit weilte der Erhabene zu Ko-

1) M. P. 8,11, 32 (mit der Frklirung des Buddhaghosa in SBE vol XI,
p- 36, n. ).
%) Vel = B. Mupd-up. I, 1, 1, 2.
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sambi im Simsapd-Walde'). Und der Erhabene nahm wenige
Simsapabliitter in seine Hand und sprach zu den Jingern:
,Was meint ihr, ihr Jiinger, was ist mehr, diese wenigen Simsapii-
bliitter, die ich in die Hand genommen habe, oder die anderen
Bliitter droben im Simsapiwalde?

,Die wenigen Bliitter, Herr, die der Erhabene in die Hand
genommen hat, sind gering und viel mehr sind jene Bliitter
droben im Simsapawalde.'

.50 auch, ihr Jinger, ist das viel mehr, was ich erkannt
und euch nicht verkiindet, als das, was ich euch verkiindet
habe. Und warum, ihr Jiinger, habe ich euch jenes nicht verkiin-
det? Weil es euch, [hr Jilnger, keinen Gewinn bringt, weil es nicht
den Wandel in Heiligkeit firdert, weil es nicht zur Abkehr vom
Irdischen, zum Untergang aller Lust, zum Aufhiiren des Ver-
géinglichen, zum Frieden, zur Erkenntnis, zur Erleuchtung, zum
Nirviina fithrt: deshalb habe ich euch jenes nicht verkilndet.
Und was, ihr Jiinger, habe ich euch verkiindet? Was das Leiden
ist, ihr Jiinger, habe ich euch verkfindet. Was die Entste-
hung des Leidens ist, ihr Jilnger, habe ich euch verkiindet.
Was die Aufhebung des Leidens ist, ihr Jiinger, habe ich euch
verkiindet. Was der Weg zur Aufhebung des Leidens ist, ihr
Jiinger, habe ich euch verkiindet'*®). Diese und iihnliche Stellen
der heiligen Texte werden gewiB das Richtige treffen: denn,
wie derselbe Gewiithrsmann 8. 234. betont, es weist das, was
ausgesprochen wird, ,zu seiner Erkliirung und Ergiinzung auf
anderes hin, das unausgesprochen blieb ... wovon es aber
nicht immer leicht ist zu glauben, daB es in der Tat nicht in
den Gedanken Buddhas ... vorhanden gewesen sein soll.“

2. Jenes Wissen aber, welches der Intuition entspringt
und Kein Siegel einer iibermenschlichen Autoritiit an sich triigt,
ist darum doch nicht ein rein spekulatives Wissen, welches dar-
aufl ausgeht, das Wesen der Dinge zu ergriinden. * Es ist ein
Wissen von vorwiegend praktischer Tendenz. Wer es be-
sitzt, hat den Weg vom Irdischen und Vergiinglichen zum Ewigen

1) Ein Wald, dessen Bestand aus Dalbergia sissoo Roxb.-Blumen gebildet
wird. .Upon the whole | scarcely know nny other tree that deserves more
attention, for when its rapid growth In almost every soll, its beauly, and uses
are taken into the nccount, lew trees can be compared with it (Roxburgh,
Flora Indica 3, 224 L)

%) Oldenberg, Buddha®, S, 228 L. e
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und Unvergiinglichen gefunden. |, Leiden und Erlésung® heiBen
die beiden Angelpunkte, um welche sich dasselbe hewegl,_ i3
wie das groBe Weltmeer nur einen Geschmak hat, den Ge-
schmack des Salzes, so hat auch diese Lehre und Ordnung
(dhammavinaya) nur einen Geschmack, den Geschmack der Er-
lisung“'). Dieses praktische Moment verleiht Buddhas Lehre
das ihr eigentiimliche Gepriige. Sie kiimmert sich nur um das,
was ein jeder erfahren muB, das Leiden, und um das, was
ein jeder erreichen soll, die Erlésung. Den Ausgangspunkt
bildet mithin eine Erfahrungstatsache: ,Alles Dasein ist Lei-
den”, oder mehr nach der moralischen Auffassung ausgedriickt :
wAlles brennt” (s. 0. 8. 58).

Mit dieser Wahrheit hebt das buddhistische Glaubensbe-
kenntnis an. Unter den ,vier edlen Wahrheiteri®, von welchen
es heibt, daf sie ,die eigentiimliche Lehre der Buddhas® ) sind,
niimlich nach den Merkworten: Leiden (dukkha), Entstehung
(samudaya), Aufhebung (nirodha) und Weg (magga), ist sie die
erste, und wenn es darau! ankam, den Inhalt von Buddhas
dhamma durch ein Wort in Erinnerung zu rufen, so geniigte
es zu sagen: ,Leiden”. Und das Leiden reicht genau so weit
als das Dasein. Denn Dasein ist Werden, Entstehen und Ver-
gehen, weder Sein noch Nichtsein®), sondern ein Mittleres, ein
steter FluB, ein Kommen und Wiederkommen, Verschwinden
und Wiedererscheinen, Samsiira, d. i. ein ('bergang von einer
Existenz zur andern, der erst dann endet, wenn durch Abwen-
dung vom Wandelbaren und Vergiinglichen dem Dasein und
Leiden ein Ende gemacht wird.

Nirgends auBer dem Geiste, der es erkennt, ist Bestand
und Ruhe. Das Auge des Gesetzes” (dhammacakkhu), wie es
genannt wird, ist die Einsicht: ,Was dem Entstehen unter-
worlen, ist auch dem Vergehen unterworfen® (vam kifici samu-
dayadhammam, sabbam tam nirodhadhammam). Geburt, Alter
und Tod sind die Hauptformen des Daseins, welches Leiden ist.
»Die Wanderung der Wesen (samsiira), ihr Jiinger — heiBt es
im Samyutta Nikiiya I, 179 nach Oldenbergs Ubersetzung,

NCIX 1, 4. ) Vel M.V, 1, 9.

%) Vgl 8 p. 1L, 17, wo os heidt: _alles ist* (sabbam atthi), dies ist das
elne Ende (ayam eko anto) — _alles fst nicht" (sabbam natthi), dies ist das
andere Ende (ayam dutiye anto): diese beiden Enden sind nicht za erreichen
(ete. . .. ubho ante anupagamma).
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Buddha® S. 243 1. — hat ihren Beginn in der Ewigkeit. Kein
Anfang liiBt sich erkennen, von welchem an die Wesen, im
Nichtwissen befangen, vom Durst nach Dasein gefesselt, umher-
irren und wandern. Was meint ihr, ihr Jiinger, was ist mehr,
das Wasser, das in den vier groflen Meeren ist, oder die Trii-
nen, die geflossen und von euch vergossen sind, wie ihr auf
diesem weiten Wege umherirriet und wandertet und jammertet
und weintet, weil euch zuteil wurde, was ihr haBtet, und nicht
zuteil wurde, was ihr liebtet? ... Der Mutter Tod, des Vaters
Tod, des Bruders Tod, der Schwester Tod, des Sohnes Tod,
der Tochter Tod, Verlust der Verwandten, Verlust der Giiter,
das alles habt ihr durch lange Zeiten erfahren.”

Aber das Dasein und so auch das Leiden mub einen Grund
haben, und dieser Grund ist unser Wille, gewidhnlich bezeichnet
als Durst (taphd), ,der Durst nach Dasein, der von Wieder-
geburt zu Wiedergeburt fithrt®. Darauf weist die zweite der
Lvier edlen Wahrheiten® hin. Eine besondere Formel, die vom
Ursachenzusammenhang oder ,Kausalnexus des Entste-
hens* (paticcasamuppida), mitunter auch die Formel der zwalf
nidianas (der Grundlagen der Existenz) genannt, deckt die letzle
Wurzel des Leidens auf. In ihrer riickliiufigen Form hiingt
diese Formel mit der dritten der ,vier edlen Wahrheiten®, der
von der Aufhebung des Leidens, ebenso zusammen, wie diese
mit der von der Entstehung des Leidens. Wir finden sie daher
gelegentlich in ihrer doppelten Form (,, vorwirls und rilckwiirts")
geradezu fiir die zweite und dritte Wahrheit eingesetzt'). Sie
lautet: ,Aus dem Nichtwissen entstehen die Gestaltungen
(samkhiira), aus den Gestaltungen entsteht das BewuBtsein
(vififiipa), aus dem BewuBtsein entsteht Name und Kirperlichkeit,
ans Namen und Kérperlichkeit entstehen die sechs Gebiete (der
sechs Sinne?) und ihre Objekte), aus den sechs Gebieten ent-
steht die Berlihrung, aus der Beriihrung entsteht die Empfindung,
aus der Empfindung entsteht der Durst, aus dem Durste ent-
steht das Haften (am Dasein), aus dem Haften entsteht das
Werden, aus dem Werden entsteht Geburt, aus der Geburt ent-
steht Alter und Tod, Gram und Klage, Leid, Kiimmernis und
Verzweiflung. Wird aber das Nichtwissen aulgehoben unter
der giinzlichen Vernichtung des Begehrens, so werden dadurch

1) % B, A. pag. 1, 177.
%) Die Inder rechnen das Denken (manas) als sechaten Sinn.
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und Unvergiinglichen gefunden. _Leiden und Erlosung” heifien
die beiden Angelpunkte, um welche sich dasselbe bewegt. ,So-
wie das groBe Weltmeer nur einen Geschmak hat, den Ge-
schmack des Salzes, so hat auch diese Lehre und Ordnung
(dhammavinaya) nur einen Geschmack, den Geschmack der Er-
lisung"'). Dieses praktische Moment verleiht Buddhas Lehre
das ihr eigentiimliche Gepréige. Sie kiimmert sich nur um das,
was ein jeder erfahren muB, das Leiden, und um das, was
ein jeder erreichen soll, die Erlésung. Den Ausgangspunkt
bildet mithin eine Erfahrungstatsache: ,Alles Dasein ist Lei-
den”, oder mehr nach der moralischen Auffassung ausgedriickt ;
»Alles brennt” (s. 0. 8. 58).

Mit dieser Wahrheit hebt das buddhistische Glaubensbe-
kenntnis an. Unter den ,vier edlen Wahrheiteri®, von welchen
es heiBt, daB sie ,die eigentiimliche Lehre der Buddhas® ?) sind,
niimlich nach den Merkworten: Leiden (dukkha), Entstehung
(samudaya), Aufhebung (nirodha) und Weg (magga), ist sie die
erste, und wenn es darauf ankam, den Inhalt von Buddhas
dhamma durch ein Wort in Erinnerung zu rufen, so geniigte
es zu sagen: ,Leiden“. Und das Leiden reicht genau so weit
als das Dasein. Denn Dasein jst Werden, Entstehen und Ver-
gehen, weder Sein noch Nichtsein?®), sondern ein Mittleres, ein
steter FluB, ein Kommen und Wiederkommen, Verschwinden
und Wiedererscheinen, Samsira, d. i. ein Ubergang von einer
Existenz zur andern, der erst dann endet, wenn durch Abwen-
dung vom Wandelbaren und Vergiinglichen dem Dasein und
Leiden ein Ende gemacht wird.

Nirgends auBer dem Geiste, der es erkennt, ist Bestand
und Ruhe. Das ,Auge des Gesetzes* (dhammacakkhu), wie es
genannt wird, ist die Einsicht: ,Was dem Enistehen unter-
worfen, ist auch dem Vergehen unterworfen® (vam kifici samu-
dayadhammam, sabbam tam nirodhadhammam). Geburt, Alter
und Tod sind die Hauptformen des Daseins, welches Leiden ist.
»Die Wanderung der Wesen (samsiira), ihr Jiinger — heibt es
im Samyutta Nikiya II, 179 nach Oldenbergs Ubersetzung,

WEIK 1, 4 ) Vgl M. V, 1, 0.

") Vgl 8. p. 01, 17, wo es heiit: _alles ist [sabbam atthi), dies ist das
eine Ende (ayam eko anto) — _afles st nicht™ (sabbam natthi), dies ist das
andere Ende (ayam dutiyo anto); diese belden Enden sind nicht zu erreichen
(ete. . . . ubho ante anupagamma),
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Buddha® 8. 243 1. — hat ihren Beginn in der Ewigkeit. Kein
Anfang liBt sich erkennen, von welchem an die Wesen, im
Nichtwissen befangen, vom Durst nach Dasein gefesselt, umher-
irren und wandern. Was meint ihr, ihr Jilnger, was ist mehr,
das Wasser, das in den vier groBen Meeren ist, oder die Trii-
nen, die geflossen und von euch vergossen sind, wie ihr auf
diesem weiten Wege umherirrtet und wandertet und jammertet
und weintet, weil euch zuteil wurde, was [hr haBtet, und nicht
zuteil wurde, was ihr liebtet? ... Der Mutter Tod, des Vaters
Tod, des Bruders Tod, der Schwester Tod, des Sohnes Tod,
der Tochter Tod, Verlust der Verwandten, Verlust der Gilter,
das alles habt ihr durch lange Zeiten erfahren.”

Aber das Dasein und so auch das Leiden muB einen Grund
haben, und dieser Grund ist unser Wille, gewdhnlich bezeichnet
als Durst (taphd), ,der Durst nach Dasein, der von Wieder-
geburt zu Wiedergeburt filhrt”, Darauf weist die zweite der
Lvier edlen Wahrheiten* hin. Eine besondere Formel, die vom
Ursachenzusammenhang oder ,Kausalnexus des Entste-
hens* (paticcasamuppiida), mitunter auch die Formel der zwill
nidinas (der Grundlagen der Existenz) genannt, deckt die letzle
Wurzel des Leidens auf. In ihrer riickliufigen Form hingt
diese Formel mit der dritten der .vier edlen Wahrheiten®, der
von der Aufhebung des Leidens, ebenso zusammen, wie diese
mit der von der Entstehung des Leidens, Wir finden sie daher
gelegentlich in ihrer doppelten Form (,vorwiirts und rilckwiirts®)
geradezu fiir die zweite und dritte Wahrheit eingesetzt'). Sie
lautet: ,Aus dem Nichtwissen entstehen die Gestaltungen
(samkhiira), aus den Gestaltungen entsteht das BewuBtsein
(vififiipa), aus dem BewuBtsein entsteht Name und Korperlichkeit,
aus Namen und Koérperlichkeit entstehen die sechs Gebiete (der
sechs Sinne?) und ihre Objekte), aus den sechs Gebieten ent-
steht die Beriihrung, aus der Berilhrung entsteht die Empfindung,
aus der Empfindung entsteht der Durst, aus dem Durste ent-
steht das Haften (am Dasein), aus dem Haften entsteht das
Werden, aus dem Werden entsteht Geburt, aus der Geburt ent-
steht Alter und Tod, Gram und Klage, Leid, Kimmernis und
Verzweiflung. Wird aber das Nichtwissen aulgehoben unter
der giinzlichen Vernichtung des Begehrens, so werden dadurch

1) o B. A. pag. I, 177.
%) IMe lnder rechnen das Denken (manas) als sechsten Sinn.
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die Gestaltungen aufgehoben, durch die Aufhebung der Gestal-
tungen wird das BewuBtsein aufgehoben, durch die Aufhebung
des BewuBtseins wird Name und Kirperlichkeit aufgehoben,
durch die Aufhebung von Namen und Kiirperlichkeit werden
die sechs Gebiete aufgehoben, durch die Aufhebung der sechs
Gebiete wird die Beriihrung aufgehoben, durch die Aufhebung
der Beriihrung wird die Empfindung aufgehoben, durch die Auf-
hebung der Empfindung wird der Durst aulgehoben, durch die
Aufhebung des Durstes wird das Haften aulgehoben, dureh die
Aufhebung des Haftens wird das Werden aufgehoben, durch die
Authebung des Werdens wird die Geburt aufgehoben, durch die
Aufhebung der Geburt wird Alter und Tod, Gram und Klage,
Leid, Kimmernis und Verzweiflung aufgehoben. Dieses ist
die Aufhebung des ganzen Reiches des Leidens® 1.

3. Der Ursprung des Leidens wie auch sein Ende wird
hiernach ausschlieBlich in das menschliche Wesen hineinverlegt.
Die Natur des Menschen selbst aber wird gedacht als ein Aggre-
gat von fin! Bestandteilen (khandhas), die alle (nur nicht alle
in gleichem MaBe) einem unabliissigen Wechsel unterworfen
sind, niimlich; der organisierte Leib, d.i. die rein materiellen Attri-
bute des Menschen (riipa-khand ha), die Emplindung (vedani-khan-
dha), die Vorstellung (safifi-kh.), die Gestaltungen oder Stre-
bungen (samkhira-kh.) und als hichster von allen das BewuBt-
sein (vifiidpa-kh.) Eine Seele, also ein bleibendes Selbst oder
Ich im Menschen, kann es ebensowenig geben, wie ein dauer-
haltes Dasein (auch ein kirperliches) iiberhaupt. Sehr klar
wird das dargetan im Milindapaiiho p- 2b IL:

Kinig Milinda sagt zu dem grobien Heiligen Nigasena:
«~Wie kennt man dich, o Ehrwiirdiger, welches ist dein Name,
Herr?“

Der Heilige erwidert: _Ich werde Nigasena genannt, o
grober Konig; aber Nigasena, groBer Kinig, ist nur ein Name,
eine Benennung, eine Bezeichnung, ein Ausdruck, ein bloBes
Wort; ein Subjekt findet sich hier nicht.* :

Da sprach Kénig Milinda: »Wohlan, miigen die fiinfhundert
Yavana (Griechen) und die achtzig Tavsende von Miinchen es
hiren; dieser Nagasena sagt: [Ein Subjekt findet sich hier nicht'.
Kann man dem seinen Beifall geben 7

) VELM.L 1, 2
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Und Kénig Milinda sprach weiter zum ehrwilrdigen Niaga-
sena: ,Wenn, o ehrwiirdiger Nigasena, ein Subjekt sich nicht
findet, wer ist es denn, der euch spendet, was ihr bediirft, Klei-
dung und Speise, Wohnstiitten und Arzenei fir die Kranken?
Wer ist es, der alle diese Dinge genieBt? Der in Tugenden
wandelt? Der an sich selbst arbeitet? Der den Pfad und die
Frucht der Heiligkeit erreicht? Der das Nirvana erreicht? Der
mordet? Der stichlt? Der in Lilsten wandelt? Der ligt? Der
trinkt? Der die fiinf Todsiinden begeht? So gibt es denn kein
Gutes und kein Boses; es gibt keinen Tiiter und keinen Ur-
heber guter und boser Taten; edle Tat und arge Tat bringt keinen
Lohn und triigt keine Frucht. Wenn jemand dich tiitete, ehrwilr-
diger Nagasena, selbst der beginge keinen Mord."

,Sind, o Herr, die Haare Niigasena?"

.Nein, groBer Kinig."

,Sind Niigel oder Zihne, Haut oder Fleisch oder Knochen
Nigasena?" .

.Nein, groBer Konig.”

JIst, o Herr, die Kérperlichkeit Niigasena ?"

,Nein, grofer Konig."

oSind die Empfindungen Nigasena?"

.Nein, groBer Kinig.“

Sind die Vorstellungen, die Gestaltungen, das Erkennen
Niigasena?"

.Nein, groBer Kinig.”

.Oder, Herr, die Verbindung von Korperlichkeit, Empfin-
dungen, Vorstellungen, Gestaltungen und Erkennen, ist dies
Nigasena?"

oNein, grofer Konig.“ .

Oder, Herr, auBerhalb der Korperlichkeit und der Emp-
findungen, der Vorstellungen, Gestaltungen und des Erkennens,
gibt es da einen Nigasena?"

.Nein, groBer Kinig."

~Wo immer ich also auch frage, Herr, nirgends finde ich
einen Nigasena. Ein bloBes Wort, Herr, ist Nigasena. Was ist
denn Niigasena? Falsch, Herr, redest du und liigst; es gibt keinen
Nigasena.”

Da sprach der ehrwiirdige Nagasena zum Konig Milinda
also: ,Du bist, groBer Konig, an alle Bequemlichkeit firstlichen
Lebens, an die hichste Bequemlichkeit gewdhnt. Wenn du
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nun, grober Kinig, um die Mittagsstunde auf dem heiBen Boden,
auf dem brennenden Sande zu FuB einhergehst und auf die
scharfen Steine, Kies und Sand trittst, so schmerzen deine FiiBe:
dein Leib ermiidet; dein Geist wird verstimmt; es entsteht ein
mit Unlust verbundenes BewuBtsein des kiirperlichen Zuﬂmndea:
Bist du zu FuB gekommen oder zu Wagen?*

«lch gehe nicht zu FuB, Herr; zu Wagen bin ich herge-
kommen.*

»Wenn du zu Wagen gekommen bist, groBer Kinig, so er-
klire mir den Wagen: ist die Deichsel der Wagen, groBer
Kionig?*

Und nun kehrt der Heilige gegen den Kiinig die vorher
von diesem selbst angewandte Argumentation. Nicht die Deichsel
und nicht die Riider, nicht der Wagenkasten und nicht das Joch
ist der Wagen. Der Wagen ist auch nicht die Verbindung
aller dieser Bestandteile oder etwas anderes auBer denselben.
»Wo immer ich also auch frage, groBer Kinig, nirgends finde
ich den Wagen. Ein bloBes Wort, o Konig, ist der Wagen.
Was ist denn der Wagen? Falsch, Kinig, redest du und liigst;
es gibt keinen Wagen. Du bist, o groBer Kiinig, Oberherr
iber ganz Indien. Vor wem fiirchtest du dich denn, daB du
die Unwahrheit redest? Wohlan, migen die fiinfhundert Ya-
vana und die achtzig Tausende von Minchen es horen:; dieser
Konig Milinda hat gesagt: Zu Wagen bin ich hergekommen.'
Da sprach ich: Bist du zu Wagen gekommen, groBer Konig,
0 erklire mir den Wagen.' Er aber vermag den Wagen
nicht aufzuzeigen. Kann man dem seinen Beifall geben 2

Als er also redete, riefen die finfhundert Yavana dem
ehrwiirdigen Nigasena Beifall und sprachen zum Kinig Mi-
linda: ,Jetzt, grbBer Kinig, rede, wenn du kannst®.

Kénig Milinda aber sprach zum ehrwiirdigen Nigasena:

»lch rede nicht die Unwahrheit, ehrwiirdiger Nigasena,
In Bezug auf Deichsel und Achse, Riider, Wagenkasten und
Stange wird der Name, die Benennung, die Bezeichnung, der
Ausdruck, das Wort \Wagen' gebraucht.*

nWohl fiirwahr, groBer Kinig, kennst du den Wagen. So
wird auch, o Konig, in Bezug au! meine Haare, meine Haut
und Knochen, aul Kirperlichkeit, Empfindungen, Vorstellungen,
Gestaltung und Erkennen der Name, die Benennung, die Be-
zeichnung, der Ausdruck, das Wort ,Niigasena® gebraucht; ein
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Subjekt aber im sirengen Sinne des Wortes findet sich hier
nicht.*

Der Glaube an ein unwandelbares Selbst ist darum eine
falsche Annahme (difthi), der zu entsagen ein jeder verpflichtet
ist. der auf dem von Buddha bezeichneten Plade Fortschritte
machen will,

Im Sabbasava-Sutta') werden als tirichte Annahmen be-
zeichnet die folgenden: 1. Ich habe ein Selbst, 2. ich habe
kein Selbst, 3. durch mein Selbst bin ich meines Selbstes be-
wubt, 4. durch mein Selbst bin ich meines Nicht-Selbstes be-
wubBt, 5. diese meine Seele kann wahrgenommen werden, sie
hat die Folgen der hier und dort veriibten guten und bosen
Handlungen zu erfahren, so ist denn diese meine Seele bleibend,
dauernd, ewig, hat die ihr anhaftende Eigenschaft, sich nie zu
veriindern und wird immer und ewig fortbestehen.® — Hier-
mit ist freilich nur gesagt, daB es nutzlos sei, nach der Seele
zu fragen, allein wer es mit Buddhas Wort von der Bestand-
losigkeit und dem ewigen Wechsel alles Gewordenen ernst
nahm, konnte unmbglich dariiber im Zweifel sein, daB der Glaube
an eine Seele sich damit absolut nicht vertrage. Zum Uber-
flud fehlt auch nicht die ausdriickliche Erkldrung: ,Was unbe-
stiindig ist, das ist Nicht-Selbst (an-atta), was Nicht-Selbst ist,
das ist nicht mein, das bin ich nicht, das ist nicht mein Selbst" 9,
und da zu den Kennzeichen des Selbstes gerade gerechnet wird
die Bestindigkeit und die Leidenslosigkeit, so ergibt sich, dall
das Selbst dieser Welt nicht angehdrt, und nichts an dem Men-
schen, weder Korperlichkeit noch Empfindung noch etwas der-
gleichen, das Selbst ist. Was das Selbst eigentlich ist, erfahren
wir nicht. Doch konnen wir die Antwort uns selber geben,
wenn wir bedenken, daB Unbestiindigkeit (anicea), Leiden (duk-
kha) und Selbst- oder Wesenlosigkeit (anatta) die Attribute alles
Existicrenden sind. Und das Existierende, was soll es sein? Un-
wirklich? Ein purer Schein? — Ein etwas dunkler Passus
im Mahi-Parinibbina-Sutta, der von den ,acht Standpunkten
der Weltbeherrschung” (attha abhibhivataniini) handelt, scheint
dies nahe zu legen?).

Auf den Ausdruck ,Weltillusion® (papaica) stoBen wir
gleich zu Eingang des Sutta-Nipdta, und hier vernehmen wir

1) 8 1m. ) M. L, 6 35 IL ") m, 24
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auch, daB in den Wesen kein Saft (sdra), kein Gehalt, kein
Wesen ist, daB alles falsch oder unwirklich (vitatha) ist’).

Dies hinderte jedoch nicht, Gedanken iiber das oder viel-
mehr die Weltsyteme auszudenken, die sehr realistisch sind, und
von einer in Aeonen verlaufenden periodischen Zerstirung und
Wiederherstellung des Weltalls zu reden, gleich als ob nichts
wirklicher und gewisser wiire wie dieses. Man muB sich aber
doch hiiten, diese buddhistischen Welten oder Weltensphiiren
immer als etwas in modern-astronomischem Sinne Vorhandenes
zu nehmen, wie es z. B. Spence Hardy getan hat, und sie ins
Liicherliche zu ziehen, was dann allerdings nicht schwer [Fillt,
Es handelt sich niimlich dabei oft nur um geistige Erleb-
nisse auf den verschiedenen Stufen der Meditation. Da hat
denn jede Weltensphiire auch die ihr zukommende Kategorie
von Weltwesen und Gitlern, von denen in der Regel neun Klassen
unterschieden werden®). Man vergleiche hierzu jetzt die sehr
lehrreichen Ausfilhrungen von Beckh 11, 52 ff.

4. Die letzte Ursache alles Daseins und Leidens ist nach
der oben mitgeteilten Formel das Nichtwissen (avijji). Dieses
aber ist einfach nichis anderes als die Unkenntnis der ,vier
eillen Wahrheiten®. ,Durch Nichtverstehen und Nichterfassen
der vier edlen Wahrheiten muBten wir, ihr sowohl wie ich —
spricht Buddha zu seinen Jiingern — so lange laufen, so lange
wandern aul diesem miihevollen Pfade des Wiedergeborenwer-
dens. Und was sind das fiir vier? Die edle Wahrheit von dem
Leiden, die edle Wahrheit von der Entstehung des Leidens, die
edle Wahrheit von der Aufhebung des Leidens und die edle
Wahrheit von dem Wege, der zu dieser Authebung fithrt. Wenn
aber diese edlen Wahrheiten erfaBt und erkannt sind, dann st
das Verlangen nach Dasein ausgerottet; zerstort ist das Ver-
langen, welches zu erneutem Dasein fiihrt, und dann gibt es
keine Geburt mehr* ?).

Nun kann selbstredend nicht die persénliche Unkenntnis
des einzelnen gegenwiirtig existierenden Menschen sein eigenes
persinliches Dasein verursacht haben. Vielmehr kann daran
nur das Nichtwissen desjenigen Wesens schuld sein, an dessen
Stelle und zwar genau entsprechend der von diesem aufge-
hiiuften Verdienste oder MiBverdienste das gegenwiirtig existie-

B N.v.5IL ) Koeppen, 1, 260; A. IV, 302,
HM.PSIV,2—3; A.p. I, 11
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rende, an das Leiden gebundene Wesen getreten ist. Es liegt
demgemiiB die Vorstellung zu Grunde, daf jedes Dasein wieder
in einem andern Dasein wurzelt, welches aber nicht von ihm
verschieden, sondern durch ein gewisses Band, nur nicht das
einer persiinlichen und individuellen Seele, mit ihm verbunden
ist. Es wird also angenommen, daB in gewisser Weise ein jeder
sich selbst gestalte oder sich selbst seinen Charakter gibt,
wenigstens nach seiner sittlichen Seite. Daher sind die Gestal-
tungen (samkhiira), welche unmittelbar aus dem Nichiwissen
hervorgehen, gerade das, was ein jeder ist. Oder es wird ein jeder
so, wie er sich gestaltet hat (samkhirupatti, d. i. Entstehen je
nach den Gestaltungen genannt). Jeder lebt wieder aul, sei es als
Mensch, sei es als iiber- oder untermensehliches (tierisches) Wesen
und ist darum genau das Resultat seines eigenen Gestaltens .
Beim Menschen, fiberhaupt bei jedem empfindenden Wesen fallen
diese Gestaltungen mit den Strebungen oder Begehrungen, sonach
mit dem Willen zusammen.

Schon in der Brhadirapyaka Upanisad, die einen Teil des
beriilhmten Satapatha-brihmapa, des ,Brihmaga der hundert
Plade® bildet, ist der Satz enthalten: Jeder wird sein wie er
handelt; rein (gliicklich) wird er durch reine Tat, bise (ungliick-
lich) durch bése Tat*?). Man trug hier in den Seelenwan-
derungsglauben die Idee einer sittlichen Vergeltung hinein
und als Ausdruck derselben galt das vielsagende Wort karman

1) Es ist nicht lefcht, den technischen Ausdruck samkhfira genan wieder-
zugeben, da er sowohl akiive wie auch passive Bedeutung hat: . Zubereilung™
und ,das Zubereitete®. Von den zahlireichen Ubersetzungen hiilt Plechel (Buddhn
p. 61) ,Residuum* fir dicjenige, die der Wahrheit am nikchsten kommt; er
selbst hat  latenter Eindruck® gewiihlt, und in der Tat handelt es sich hier,
wao die Anlehnung an das Simkhya-System handgreifiich Ist, um dns, was von
trilheren Existenzen her im Geiste Iatent zuriickgeblichen fst, um Prildisposi-
tionen, die sich je nachdem bemerkbar machen, gleichsam ~Bazillen, die sich
unter bestimmten, fir sie ginstigen Bedingungen entwickeln™ {Pischel, 8. 62).
Ahnlich Beckh [1, 16: . unterbewuBte Bildekriifte*. — Die fibermenschlichen
Wesen, welche der Buddhismus annimmt (devas), haben demnach [hren Ent-
stehungsgrund in dem kamma eines dahingegangenen Wesens, obschon man
sie opapiitikd, d. 1. Wesen, die ohne Eltern (scheinbar durch Zufall) entstehen,
pannte. Sie sind unerlfst und dem Krelslaut des Sterbens und Wiedergeboren-
werdens unterworfen, so lange sie noch nicht als Menschen das eridsende
Wissen erlangt haben, und daber ebensogut wie alle Ubrigen noch unerlisten
Wesen ein Gegenstand des Mitleidens und der wohlwollenden Liebe.

N4, 45
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d. i. Tat. Nun hieB es, das karman filhrt zur Wiedergeburt
(punarbhava). ,Wie sein Wille ist, so ist seine Tat, und was
fiir eine Tat er tut, die wird er zur Reife bringen.”

Buddha fand alle diese Lehren bereits vor. Auch ihm soll
das karman (kamma) die Erklirung fiir das Lebenslos der Men-
schen sein:

«Nicht In der Luft, nicht In des Mecres Mitie,
Noch wenn man in des Berges Hihle fichtet, —
Es findet nirgends sich cin Ort auf Erden,
Wo von der bisen Tat man wieder Ired wird*?),
Doch von der guten Tat gilt genau dasselbe, Das kamma wirkt
als sittliche Vergeltung mit naturgesetzlicher Notwendigkeit.
Indessen nicht an das #uBere Handeln, sondern an das innere,
an das Wollen und Verlangen ist dabei vorzugsweise zu denken.
So trifit dem Sinne nach das kamma als determinierende oder
richtiger praedeterminierende Tat mit den in der Ursachen-
formel aufgefiihrten samkhiiras zusammen. Jedes sittliche Ver-
dienst findet seine Belohnung und jede sittliche Schuld ihre
Bestratung, sei es in diesem oder im andern Leben:
«Der Einen Los ist Neugeburt;
Zur Holle fibhrt der Sinder Volk:
Zum Himmel gehn die Edlen ein;
Wer villig reln, verwehet ganz®?),
Was soll nun aber das Bindeglied sein zwischen dem auflebenden
und sterbenden Menschen, wenn doch die Seele keinen bleiben-
den Bestand hat? Aus den Gestaltungen, sagt unsere Formel,
geht das ,BewuBtsein* hervor, und aus diesem wieder ent-
steht Name und Korperlichkeit, d. h. das Geistig-Leib-
liche am Menschen. Wenn im Tode das leiblich-geistige Da-
sein des Menschen aufhbrt, so hirt das BewuBtsein, so lange
das Nichtwissen und der damit von selbst gegebene Durst nach
Dasein noeh fortbesteht, nicht auf, sondern dient vielmehr als
Keim fir einen neuen Menschen. Wir kennen das BewuBtsein

1) Dh. P. v. 127, -

¥) Le v.126. — An Himmeln wie an Hillen ist keln Mangel vorhanden,
Die Namen der 10 verschiedenen Hollen gibt das Kohaliya-S. (8. N.) an. Filr
die Vertellung der 26 Himmel auf die drej Weltreiche, das der Lust (kiima-
loka), das der Formen (riipa-loka) und das der Formlosigkeit (aripa-loks)
willite ich kein dlteres Zeugnis anzufihren. Himmel und Hille entstehen und
vergehen in periodischem Wechsel. Der Welten soll es nach M. [, 6, 31 10000
geben.  Sle umlassen devas, Miras und Brahmis, vgl. M. I, 22, 2
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als einen der fiin! Bestandteile (khandhas)'). Das BewubBtsein
ist aber auch eines der sechs Elemente (dhitu)®): Erde (pat-
havidhitu), Wasser (apodh.), Feuer (tejodh.), Luft (viyodh.),
Ather (ikisadh.), und BewuBtsein (vififiinadh.), nur ein feine-
res Element als die anderen. Dieses BewubBtseinselement oder
diese ,Denksubstanz” nimmt in sich das gute oder bése kamma
des Menschen auf und verbindet sich im Augenblicke, da das
eine Wesen stirbt, in irgend einem Mutterleibe mit dem mate-
riellen Stoff, und so entsteht an Stelle des Irfiheren ein neues
in Namen und Korperlichkeit ausgebreitetes Dasein?). Mithin
gehiren auch Name und Korperlichkeit und BewuBisein zu-
SAMIMEen.

Beldes in untrennbarer Einheit schafit sich alsdann seine
Organe, d. i. die in der Kausalitiitsformel genannten sechs Ge-
biete, (saliyatana), sowohl die subjektiven (ajjhattikiini dya-
tandini) d. i. Auge, Ohr, Nase, Zunge, Leib, Verstand, als auch
die objektiven (biihirapi i.) d. i. Kérper, Tine, Geriiche, Schmeck-
bares, Beriihrbares, Gedanken oder Begriffe (dhamma). Die
Annahme eines sechsten Sinnes als Zentralorganes der (fiinf
Sinne, manas genannt, stimmt vollkommen mit der Lehre der
Upanisaden iiberein; das manas gilt zugleich als Sitz der Ge-
fiilhle und als Quelle des Willens. Treten die Organe des Sub-
jektes mit den Gegenstiinden der AuBenwelt in Beziehung, so
entsteht die Beriihrung (phassa), und die Begleiterscheinung
oder Folge dieser ist die Empfindung (vedand), welche immer
auch ein Gefiihlsmoment einschlieBt, wie die Einteilung der

) Vel AL p. L 176

) Dor Ausdruck entspricht genau der buddhi des Simkhys, die hier
ebenfalls als Substanz godacht ist, — Die sechs Elemente sind namhbaft ge-
macht A. 11, 61, 6,

% Dal es sich hier In der Tat um den Augenblick der Konzeption han-
delt, bewelst zum Uberflub das Mahinidina Sutta (D, [1, 55 1), in dem Buddhas
Licblingsjinger Ananda wie folgt belehrt wird: .Wenn Erkennen [= die Denk-
substanz], Ann=da, sich nicht in den Mutterleib hineinsenkte, wilrden sich Namo
und Kirperlichkeit im Multerleibe gestalten? — _Nein, Horr.” — .Und wenn
das Erkennen, Ananda, nachdem es sich in den Mutterleib hineingesenkt hat,
seine Stitte wieder verlieBe, wiirden Name und Kiirperfichkelt der Geburt zu
diesem Leben teilhaftig werden® — Nein, Herr." — +Und wenn das Er-
kennen, Ananda, bei den Knaben oder Midehen, wihrend sie noch klein sind,
wieder verloren ginge, wilrden dann Name und Kérperlichkeit Wachstum, Zu-
nahme, Gedeiben erlangen? —  Nein, Herr
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Empfindungen in Freude und Leid und was weder Freude
noch Leid ist zu verstehen gibt. '

Aus der Empfindung entspringt der Durst (taphd), der,
den sechs Sinnen entsprechend, ein sechsfacher ist. Mit dem Dur-
ste ist Immer auch das Haften am Dasein (upidiina) mit seinen
verschiedenen Richtungen gegeben, als da sind das Halten durch
Begehren (kAimupédina), durch (falsche) Ansichten (ditthupad.),
durch Vertrauen aul Tugend und rituelle Handlungen (silabba-
tupat.), und durch Gedanken und Reden fiber das Ich (attavi-
dupiid.). Wo immer ein Haften ist, kann von einer Erlosung
nicht die Rede sein. Man beachte, daB das Wort fiir ,Haften"
— upiidina — die Bedeutung von Brennstoff hat, und daf dem-
enisprechend auch das nibbana (s. u.) auf das Erléschen des
Feuers anspielt, dem kein weiterer Brennstolf mehr zugeliihrt
wird '),

Was noch folgt in der Formel: Werden (bhava), Geburt
(Jati), Alter und Tod (jarimarapa), Gram und Klage (sokapari-
deva), Leid, Kiimmernis und Verzweiflung (dukkha-domanassa-
updyiisa) steht anscheinend mit den vorhergehenden in keiner
folgerichtigen Verbindung mehr, denn das Individuum, von dessen
Werden, Altern und Sterben nun die Rede ist, war ja doch
lingst in die Erscheinung getreten! Haben wir es hier mit einer
stereotypen Zusammenstellung zu tun, die im einzelnen nicht ge-
nau genommen werden darl? Oder sollen wir in der bisher
doch klaren Gedankenentwicklung einen RiB annehmen, der
die ganze Kausalitiitsformel unheilbar zerreift? Pischel (S. 65)
erklirt: ,Das Hangen am Irdischen fiihrt zu ewigen, neuen
Existenzen. Die SchluBsiitze fiihren dies nur im einzelnen aus,
indem sie Geburt, Alter und Tod, Sehmerz und Klagen, Leid,
Kummer und Verzweillung nennen. Der theoretische Bud-

t) Statt vieler Stellen nur zwei, die fir unsers Auffussung recht lehrreich
sind: 8. N.v.18, wo Buddha in Erwiderung auf die mit weltlichem Wohlgetihl
geliufierten Worte des reichen Guisherrn Dhaniyo® &hito ginl — mein Feuer
Ist angeatindet — sagt: nibbuto ginl — mein Feuer ist ausgelischt. S. N. v. 1074,
wo Buddha zu Upasiva sagt auf dessen Frage: bhavetha vififiinam tathivi-
dhassa — wird es ein BewuBisein geben flir elnen solchen (nimlich den Er-
listen): mecl yothi vitavegena khitto | atham paleti na upeti sankham — evam
munl nimakiyd vimutto | attham paleti na upeti safkham — Wie eine Flamme,
durch die Gewalt des Windes ausgeblasen, verschwindet und nicht mehr ge-
ziihlt werden kann, so verschwindel auch der Weise, von Namen und Leib-
lichkelt befreit, und kann nicht mehr gezihlt werden (als existierend).
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dhismus hat also ziemlich alles vom Samkhya-Yoga entlehnt®
(wo statt bhava der Ausdruck samsrti oKreislaul der Gebur-
ten* steht). In demselben Sinne driickt sich Oldenberg (Bud-
dha®, S. 270) aus, wenn er sagt, daB es sich hier nur um die
niichste Geburt handeln kann, die dem in Lust und Durst
verfallenen Wesen verhiingt ist; mit anderen Worten, es wird
,die Religion des Geborenwerdens zweimal beriihrt, und das Irre-
fiihrende, die tatsiichlich vorhandene Unklarheit liegt darin,
daB dies beidemal mit verschiedenen Ausdriicken geschieht,

" welche das Spiel der Kausalitit in dem sich immer erneuern-

den Prozef der Wiedergeburt von verschiedenen Seiten her zur
Darstellung bringen.® Dagegen hat sich Beckh 11, 100 1. erkliirt,
der in bhava den ersten Eintritt in das sinnlich-physische Da-
sein sieht und von einer Wiedergeburt nichts wissen will; er
{ibersetzt das Wort geradezu mit ,Emplingnis*. ,Der erste posi-
tive Teil der Formel (die Formel des Werdens) handelt von gar-
nichts anderem, als daven, wie ein Obersinnliches, das noch
kein ,Sein” im physischen Sinne ist, zum Physisch-Sinnlichen,
zum ,Sein“ wird, gleichsam sich verdichtet ... Daraus folgt
dann, daB es sich bei saliyatana, phassa, vedand, taphé noch
nicht um die Sinne eines physisch organisierten individuellen
menschlichen Wesens, sondern hichstens des fibersinnlichen
Seelenwesens handelt, das erst in der Empfingnis zum ,Sein®,
zur Vereinigung mit dem sinnlich-stofflichen Dasein gelangt.”

5. Die Authebung des Leidens geht aus vom Wissen
(vijja), welches die Erkenntnis von dem wahren Werte des Da-
seins ist.

~Schneld' ab den Strom mit aller Kraft]
Priester, troib die Begierden fort!
Wissend, wie alles Ding vergeht,
Wirst du des Ew'gen Kenner sein®!).

Sowie das Nichtwissen im Durste, so verkirpert sich das Wissen
in der Ausrotiung des Durstes mit seiner Wurzel:
_Drum sag' ich euch eln herrlich Worl,
Wieviel ihr da versammelt seld:
Grabet der Gler die Wurzel nus,
Wie Krilutler tun dem Hiran-Gras,
Dall nicht, gleichwie der Flub das Rohr,
Der Tod euch breche Mal auf Mal®

1) Dh. P. v. 383, Der ,Strom” ist die leidenschaliliche Gier.
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«Wie, wenn die Wurzel unverletzt, ein starker Baum,
Ob man [hn fEllte auch, doch Immer wieder wilchst,
8o, wenn zur Gier die Neigung nicht zerstirel jst,
Wird wieder, Immer wieder dieses Leid erzeugl™ ).

»[las nennen Welse kelne starke Fessel,

Was nur von Elsen oder Holz und Binsen:

Die Sorge, die an Ringe und Juwelen,

Sihne und Weib sich leidenschaltlich klammert,
Die nennen Welse eine starke Fessel,

Zu Boden ziehend, weich, doch schwer zu lGsen:
Wer diese Fessel brach, der zieht dahin,

Von Sorgen frel, Wilnsche und Gliek nulgebend™ ).

E

«[Me an die Lust gebannt, folgen dem Strome,

Wie ihrem selbsterzeugten Netz die Spinne; —
Dies Band zerrelBend wandeln hin die Welsen,
Von Sorgen fref und allen Schmerz verliorend® "),

L ]
~Ganz vollendet und ohne Furcht,
Von der Begier und Sinde frel,
Zerbrach des Daseins Pleile or:
Dies ist filr fhn der letzte Leib!“4)

L]
~Wer Irel von Gler, von Nelgung frei,
Die Worte der Erkliirung kennt,
Die ganze Schar der Laute kennt,
Die ersten und die folgenden,
Der weilt In seinem letzten Lib,
Heit ein hochweiser, hober Mann®5),

Mit dem Durste schwindet auch das »Haften", upadina,
Jenes innerliche Gebundensein, und macht dem Zustande inner-
licher Freiheit (anupadina) Platz. Die Flamme des Daseins
hat keinen Stoff, kein Substrat (upadhi) mehr. Es herrscht
das Freisein davon (nirupadhi), nachdem der letzte Rest von
Begierde (kiima), Siinde (kilesa) und Tat (kamma) und jedes
Hindernis der Vollkommenheit (kificana), -d. i. Leidenschatft,
Bosheit und Thuschung (riga, dosa, moha) beseitigt ist®). Die

') L e. 337, 338, Das . Leid” ist natiirlich das mit der Existenz verknfipfte.
Das Biran-Gras Ist Andropogen muricatus (Sanskrit virnpa), dessen Wurzel
sehr wohlriechend [si

%) L c. 345. 346. N L e 847 4) 1. ¢ 351. 5) 1. ¢. 362

) Eine Angabe aller Giiter und Vorziige, In deren Gbnub die wenigen,
denen es verginnt war, in das N, elnzugehen, schwelgten, ist in einem Aus-
spruch Knssapas (M.1, 22, 5) enthalten, und hier wird auch das akificana, d. i.
elgentlich ,ohne etwas selend® nicht VErgessen.
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khandhas bestehen zwar bis zum Tode noch fort, aber da das
Gesetz des kamma keine Macht mehr hat, so treten keine neuen
mehr an jhre Stelle, und das Bewubtsein erlischt im Tode.
Keine Riickkehr gibt es mehr zu dieser Welt. N ibbéna (nir-
viipa) heifit dieser Stand der Begierde- und Leidlosigkeit, Es
ist das héochste Gut, die héchste Vollendung, die Erlésung
(mokkha): ein Begriff, der die mannigfaltigsten Schattierungen
zulieB, an die uns z. T. auch die gleichbedeutenden Ausdriicke
erinnern, wie nirodha (Aufhiéren), para oder parama (das Hich-
ste, Beste), paramattha (das hochste Gut), ananta (das Unendliche),
amata (das Ewige), seyya (Seligkeit), yogakkhema (Ruhe, Sicher-
heit), santapada (der ruhige Zustand), anakkhita (das Unaus-
sprechliche), kevala (das Einzige) usw.

Eins ist aber gewiB: man kann des Nirviina schon noch bel
Lebzeiten teilhaftig werden. Abgesehen niimlich davon, daB das
Wort oft in seiner urspriinglichen Bedeutung ') verwendet wird,
um ein Verloschen irgend welcher Art zu bezeichnen, gebraucht
man es auch in libertragenem Sinne vom Verlbschen des Feuers
der Lust, des Durstes etc. Einen solchen Zustand seliger Ruhe?)
kann aber bereits aul Erden, bei Lebzeiten, derjenige erreichen
und hat ihn erreicht, der die vier edlen Wahrheiten erfabt hat
und danach handelt. Fir ihn ist ja alles erloschen, was er-
lischen muB, soll das von Buddha erstrebte Ziel erreicht werden:
da macht es nichts aus, wenn das irdische Dasein noch fort-
dauert; es ist in der Wurzel vernichtet! Und so sagt ein solcher
Vollendeter mit Siriputta (oder von wem sonst diese Verse
stammen mdégen): ,Ich verlange nicht nach Tod, ich verlange
nicht nach Leben; ich warte, bis die Stunde kommt, wie
ein Knecht, der seinen Lohn erwartet. Ich verlange nicht
nach Tod, ich verlange nicht nach Leben; ich warte, bis die
Stunde kommt, bewuBt und wachen Geistes“®), DaB in
der Tat Nirvipa der Zustand der Siindlosigkeit und Leid-
losigkeit ist, bestiitigen unsere Texte hiiufig genug. Wir

1) Es ist der Form nach das Partieipium Praeteriti Passivi von der Worzel
v .wehen* + nis (nir) = ausgeweht, nusgelischt.

%) .Seligkelt ist das Nirvina, Seligkelt Ist das Nirviige,” ruft Siiriputta
aus (Anguttara Nikiiya V, 414), und aul den Einwand, wie da Seligkeit sein
kinne, wo es keine Empfindungen mehr gibt, lautet seine Antworl: ~Ehen
dies, o Freund, ist die Seligkeit, dal hier keine Emplindung jst.*

") Millndapafiho p. 45 Theragiitha 1002 1.

Hardy, Der Ruddhismus. 2 Aufl, v
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sehen also, daB die Buddhisten auch hier in den Bahnen wan- -
deln, denen auch andere indische Weise und Sektenstifter ge-
folgt sind: wir haben es hier mit der jivanmukti, der _Erli-

sung bei Lebzeiten“ zu tun, einem Begriffe, dem das buddhj-

stische samditthikam nibbinam, wdas Nirviipa bei Leb-
zeiten”, genau entspricht. Dieses Nirvipa nun ist die erste
Stufe und notwendige Vorbedingung zum Parinibbina (Sans-
krit Parinirviipa), seltener Samminibbiina (= Samyannirvina),
»Villiges Nirviipa“, das ist der Zustand eines Toten, der die
villige Erlosung von der Wiedergeburt erreicht hat. Ungenau
steht in den Texten freilich ot Nirviipa, wo sie Parinirvapa
gebrauchen sollten. Es ist gut, auf diese beiden, zuerst ven
Rhys Davids festgelegten Stufen hinzuweisen, zumal auch Beckh
(I, 117 1) sich dariiber ausliBt. Auch er betont, daB Nirvapa
»ein positiver Zustand“ ist, der von dem Jiinger in der sicht-
baren Welt des Diesseits, noch in der physischen Leiblichkeit
erlebt werden kann.

Hilt man sich dies gegenwiirtig und bedenkt man auch I
vor allem, daB man hier mehr wie sonst der abendliindischen

Denkungsweise sich zu entschlagen hat, auch sjch hiiten mub,
in einen fremden Glauben hineinzuerkliiren, was nicht darin

steht, so 1Bt sich die alte Streitfrage, ob Nirvana (oder rich- .

tiger, Parinirvapa) die Vernichtung des Individuums oder eine
ewige Seligkeit bedeute, fiir denjenigen, der buddhistisch zu
denken weiB, nicht ohne weiteres zu Gunsten des einen
oder des anderen entscheiden, Zuniichst scheint mir von den
Neueren und Neusten Pischel (Buddha?, 8. 70 1) das Pro-

blem der Lisung nicht nither gebracht oder doch wenigstens diese

nicht schar! genug formuliert zu haben. GewiB ist Nirviipa
der Gegensatz zu trspi (taphil): hier die Bejahung des Willens
zum Leben, dort seine -Verneinung. Aber es ist nicht weit
liber das Ziel hinausgeschossen, wenn er fortfihrt: ndas Er-
lischen des Durstes hat das Erléschen des Lebens zur Folge, den
ewigen Tod"? Sagt er doch selbst, dag der Jiinger beim Eintritt
in das erste Stadium des Nirvipa erkennt: diese Existenz ist die
letzte; es gibt keine Wiedergeburt mehr fiir ihn! Aber etwas ande-
res ist doch ,ewiger Tod* und »keine Wiedergeburt mehr”; wer
nicht wieder in eine (so oder so geartete) Existenz zuriickkehrt,
braucht doch noch nicht in jeder Beziehung tot zu sein! Und hat
Buddha ,wirklich nichi den geringsten Zweifel daran gelassen,

L
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was das Ziel seiner Lehre ist“? Hat er nicht tatsiichlich die Frage
nach dem Zustande nach dem Tode direkt abgewiesen? Wozu
hiitten sich dann z. B. Oldenberg und Beckh so unendliche
Miihe zu geben brauchen, hinter dies Geheimnis zu kommen ?
Jedenfalls gelangt Pischel zu dem Ergebnis, dafBl das Nirvipa
fir Buddha ,das véllige Erléschen nach dem Tode, das Ende
der Wiedergeburten* war. Driicken wir aber doch lieber den
Tatbestand mit Beckhs Worten aus, dem zufolge .im Nirvina
die Axt an die Wurzel des Weltenseins, der physischen Existenz
gelegt ist, (wobei man sich das , physiseh” unterstrichen denken
mdge) ,und liir das materialistische abendliindische Denken, fiir
ein Denken, das alle Realitiit nur eben in der physischen Exi-
stenz, im ,Sein’ erfassen kann, bedeutet das auf das diesseitige
Nirvana folgende Parinivina also ganz zweifellos das Nichts*
Aber — so entnehmen wir seinen weiteren Ausfiihrungen — eine
darauf gerichtete Sehnsucht (etwa bei einem Selbstmordkandi-
daten) wird ausdriicklich als verfehlt gekennzeichnet') und von
Buddha als unedel und nicht zum Ziele der Belreiung fithrend
ausdriicklich verworfen?). So ist auch nichts verkehrter als
wenn man den Buddhismns als eine Philosophie des Weltekels
hinstellt; der Jiinger wendet sich nur ab von allem, was
nicht das Ewige ist. Nur darf man auch in dje Nirvana-Sphiire
nichts hineintragen, was irgendwie auch nur wie ein Schatten
malterialistisch-personlich gefiirbter Unsterblichkeitsholfnungen
aussieht. Schon deshalb hat Buddha die Frage, ob der Vollen-
dete nach dem Tode weiter existiere, abgewiesen.

Es mdge hier?) ein sehr lehrreicher Dialog aus dem Maj-
 jhimanikiiya (I, 426) mitgeteilt werden, der an Deutlichkeit doch
wahrlich nichts zu wilnschen iibrig liBt:

Der ehrwiirdige Malunkyiputta kommt zum Meister und
spricht sein Befremden dariiber aus, daf die Predigt des Meisters
eine Reihe gerade der wichtigsten und tielsten Fragen unbe-
antwortet 1dBt. Ist die Welt ewig oder ist sie zeitlich begrenzt?
Ist die Welt unendlich oder hat sle ein Ende? Lebt der voll-
endete Buddha (Tathigata) jenseits des Todes fort? Lebt der
Vollendete jenseits des Todes nicht fort? Da8 dies alles unbe-
antwortet bleiben soll, sagt jener Ménch, gefiillt mir nicht und
scheint mir picht recht; darum bin ich zum Meister gekommen,

1) Itivuttaka 49, f) V. 1, p 10; 8V, p. 421,
%) Nach Oldenberg, Buddhat®, 8. 315 1.
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ihn iiber diese Zweifel zu befragen. So mbge denn Buddha,
wenn er kann, antworten. _,Wenn aber Jemand etwas nicht
weiB und es nicht kennt, so sagt ein gerader Mensch: das
weiB ich nicht, das kenne ich nicht.“

Wir sehen: die Frage nach dem Nirvipa wird von jenem
Miinch so direkt wie miglich vor Buddha gebracht. Und was
antwortet Buddha? Er sagt in seiner sokratischen Weise nicht
ohne leise Ironie;

»Wie habe ich doch frilher zu dir gesagt, Malunkyaputta?
Habe ich gesagt: Komm, Malunkydputta, und sei mein Jiinger;
ich will dich lehren, ob die Welt ewig oder nicht ewig ist, ob
die Welt begrenzt oder unendlich ist, ob die Lebenskraft mit
dem Korper identisch oder von ihm verschieden ist, ob der
Vollendete nach dem Tode fortlebt oder nicht fortlebt, oder ob
der Vollendete nach dem Tode zugleich fortlebt und nicht fort-
lebt, oder ob er weder fortlebt noch nicht fortlebt 2“

wDas hast du nicht gesagt, Herr.* ;

Oder hast du, fiihrt Buddha fort, zu mir gesagt: Ieh will
dein Jiinger sein, offenbare du mir, ob die Welt ewig oder .
nicht ewig ist, usw.?

Auch dies muB Malunkyiiputta verneinen.

Ein Mann, so redet Buddha jetzt weiter, wurde von einem
vergifteten Pfeil getroffen: da riefen seine Freunde und Ver-
wandten einen kundigen Arzt. Wie wenn der Kranke nun
sagte: ,lch will meine Wunde nicht behandeln lassen, bis ich
weil, wer der Mann ist, von dem ich getroffen bin, ob er ein
Adeliger oder ein Brahmane, ob er ein Vaisya oder ein Sudra_
ist“ — oder wenn er sagte: ,Ich will meine Wunde nieht be-
handeln lassen, bis ich weiB, wie der Mann heiBt, der mich
getroflen hat, und von was fiir einer Familie er ist, ob er lang
oder kurz oder mittelgroB ist, und wie seine Walfe aussieht,
mit der er mich getroffen hat," — was wiirde das Ende der
Sache sein? Der Mann wiirde an seiner Wunde sterben,

Weshalb hat Buddha seine Jiinger nicht gelehrt, ob die
Welt endlich oder unendlich, ob der Heilige im Jenseits fort-
lebt oder nicht? Weil das Wissen von diesen Dingen nicht
den Wandel in Heiligkeit lordert, weil es nicht zum Frieden und
zur Erleuchtung dient. Was zum Frieden und zur Erleuchtung
dient, hat Buddha die Seinen gelehrt: die Wahrheit vom Leiden, die
Wahrheit von der Entstehung des Leidens, von der Aufhebung
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des Leidens, vom Wege zur Authebung des Leidens. ,Deshalb,
Milunkyéputta, was von mir nicht offenbart ist, das laB un-
offenbart bleiben, und was offenbart ist, das laB offenbart sein.*

Wenn also Pischel') sagt, die Behauptung sel nicht richtig,
daB Buddha eine scharfe Formulierung des Begriffes Nirviina
vermieden habe und daf es das offizielle Dogma gewesen sei:
fiber den Zustand nach dem Tode hat der Vollendete nichts offen-
bart, so weiB ich nicht, wie der ausgezeichnete Forscher zu diesem
Urteil gekommen ist. Fiir mich haben jedenfalls die Ausfithrungen
Oldenbergs?) etwas durchaus Uberzeugendes, denen zufolge iiber
eine etwaige Fortdaver nach dem Tode aus Buddhas Munde
nichts verlautbart ist, ohne da8 dem Einzelnen damit die Mog-
lichkeit genommen wiire, entsprechend scinem Herzensbediirf-
nis an das absolute Nichts oder an eine .ewige Seligkeit" zu
glauben.

Es entsprach auch der praktischen Richtung Buddhas,
solche Fragen, wie die nach dem letzien Ziele, unbeantwortet
zu lassen. BSje gehiiren zu den Verirrungen des Denkens,
welches mit Unrecht die Grenzen (anta) zu erfassen sucht (an-
taggihiki ditthi). Es gibt aber drei derartige Grenzen: sakkiyo
anta (das Selbst), sakkiyasamudayo ‘anta (die Entstehung des
Selbstes), und sakkiayanirodayo anta (die Vernichtung des Selb-
stes”). Fiir Buddha und besonders fiir die Seinen war es ge-
nug, zu wissen, daB Nirvapa im Sinne von Vernichtung der
Leidenschaft (riiga), Bosheit (dosa) und Tiuschung (moha) zu
nehmen sel. ,leh verkiindige die Vernichtung (uccheda) der
Lust, des bisen Willens und der Tiinschung, ich verkiindige
die Vernichtung der mannigfachen Grundiibel des Herzens (fisa-
vas), die bise und nicht gut sind“‘). Diese Vernichtung ist
zugleich die wahre Zucht (vinaya) und Askese (tapas)®). Wer
sich dieser Vernichtung bewuBt ist, ist schon an das .andere

Ufer” gelangt, hat die Erlsung von der Wiedergeburt ge-
Tunden:
«Nur wen'ge aug der Menschen Zahl
Zu jenem Ufer kommen hin;
Das andre Volk hier Muft doch nur
An diesem Uter aof und ab.”

1) 8 71 %) Buddha®, 8. 308—325,
%) Vgl M. IV, 16, 12 und dazu Morris In JPTS 1884, 70 L
%) VgL M. VL 31, 7.. ¥) Vgl M. VI, 81, &



S o

102 Der Buddhismus.,

«Die, welche redlich leben nach

Dem woblverkindeten Gesets,

Ans andre Ufer kommen die, —

Schwer geht sich’s durch des Todes Rejoh,*
L 3

«Die, deren Denken ganz und gar
In aller Einsicht wohlgeschult,

Die aller Weltlust ganz entsagt,

Frel von Begierden, Irihlich sind,
Strahlend, von Leidenschaften frei, —
Sind sellg hler aut Erden schon™?),

8. Aus der Welt des Entstehens und Vergehens, der Ver-
giinglichkeit alles Daseins und der Vergeblichkeit alles Tuns
fibrt ein Weg in jene Welt, wo das Feuer der Lust und der
Begierde erloschen und alles Leiden vernichtet ist. Dieser
Weg, der alles das erreichen lehrt, was man die Ethik des Bud-
dhismus nennen kann, hat acht Glieder %): rechtes Glauben (sam- N
mi-diithi), rechtes EntschlieBen (s.-kappa), rechtes Wort (s.-vii-
¢i), rechte Tat (s.-kammanta), rechtes Leben (s.-ijiva), rechtes
Streben, (s.-viyima), rechtes Gedenken (s.-sati), rechtes Sich-
versenken (s-samidhi). Rechtes Glauben, d. i. ohne Aber-
glaube oder Téduschung, rechtes EntschlieBen, d. i. wie es dem
gedankenvollen und ernsten Menschen geziemt; rechtes Wort,

. d. L. freundliche, offene, wahre Rede: rechte Tat, d. i. friedler-

tig, ehrbar und rein: rechtes Leben, d. i. ohne ein lebendes
Wesen zu verletzen oder zu geldhrden; rechtes Streben, d. L
Selbstzueht und Selbstiiberwachung: rechtes Gedenken, d. i. ti-
tigen, wachsamen Geistes sein; rechtes Sichversenken, d. L
ernstes Nachdenken {iber die Riitsel des Lebens.

DaB der Glaube in dieser Formel an der Spitze steht,
kinnte in einem so verstandesmiiBigen Systeme wie der Bud-
dhismus fast verwundern, wiiBten wir nicht, daB es sich hier .
nicht um ein blindes iurare in verba magistri handelt, sondern
lur um eine Vorstufe, allerdings eine fast unerliBliche, zum
Wissen. Es ist im Wesentlichen die feste Uberzeugung, dab
Buddha die rechte, wahre Lehre der Erlésung gepredigt hat:
nEin Jiinger des Hohen hat die sichere vertrauensvolle Klar-
heit Eaveneapasida} Uber den Buddha: ,Er, der Erhabene, .
R e e :

) Dh.P.v. 85 1.; sp,
*) VEL R. O. Franke, Die Buddhalehre in fhrer erreichbar iltesten Ge-
salt (im Dighaalkiya): ZDMG 69 (1915), 455—490: 71 (1917), 50—98.
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ist der vollendete, vollkommen Erleuchtete, kundig des rechlen
Wissens und Weges, der Pladvollender, der Welterkenner . . .
der Buddha, der Erhabene'; die sichere vertrauensvolle Klar-
heit {iber die Lehre ... und die sichere vertrauensvolle Klar-
heit iiber die Ménchs-Schar® '). Dieser Glaube hat also in erster
Linie den Zweck, vor Tiiuschung und Aberglauben zu be-
wahren; den Jiinger die Irrwege meiden zu lassen, die die
anderen Religionsstifter gegangen sind und ihn zur Weltflucht
zu treiben, was er #HuBerlich dadurch bekundet, da8 er sgich
Kopf- und Barthaar scheren 1iBt%) und gelbrote Gewiinder, die
Kleidung der Angehirigen verachteter Berufe, anzieht, um nun
aus der Heimat in die Heimatlosigkeit zu gehen. (Beziiglich der
Laien s. weiter unten.) — Es soll noch bemerkt werden, daB
der Glaube insofern nicht durchaus unerliiBlich ist, als z. B. Bud-
dha selbst ja auch keinen Glauben besal, sondern von sich
aus den rechten Weg zur Erlisung gefunden hatte, was dieser
oder jener andere schlieBlich auch kann.

Die Glieder zwei bis sieben des Hellsweges (also rechies
EntschlieBen, rechles Wort, rechte Tat, rechtes Leben, rechtes
Streben und rechtes Gedenken) fiihren den zusammenfassenden
Namen sila (sittliche Zucht) und bilden die erste Stule des
Plades, der zur Erlésung filhrt. Da begegnen uns denn zu-
niichst die fiinf Gebote oder genauer Verbote (5. unten), zu
denen sich die genauesten Parallelen im Yoga-System finden?),
Die mehr oder minder erfolgreiche Beachtung dersefben, zu
denen fiir die Minche noch fiinf weitere strenge Vorschriften
kommen, sowie die griberen oder geringeren Erfolge auf den
beiden letzten Stufen des Heilsweges ergeben fiir die dem Nir-
viipa Zustrebenden vier Rangabstufungen: 1) die Stufe des-
jenigen, der ,in den Strom gelangt ist”, d. h. den Plad der
Heiligkeit betreten hat (sotdpanna, sotiipatti-magga). Er
wird noch siebenmal wiedergeboren, ehe er in das Nirvina ein-
geht, aber nicht in den niederen Welten, also den Hillen, der

1) D.XV] 2, 8, — Daher auch die stereotype Fassung des (lanbensbe-
kenninigses ! Jlch nehme meine Zullucht zu Buddhs, zu seiner Lehre und zu
selner Gemelnde.” F

%) Radikales Scheren des Hoares wurde in Indien am Delinquenten vor-
genommen, um fhn als ehrlos zu kennzelchnen; avch an solchen, die des Lan-
des verwlesen werden sollten.

4} Vgl. Beckh, Buddhismus, 11, 27 IL.
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Welt der Gespenster und der Tiere. 2) Die Stufe des ,noch ein-
mal Zuriickkehrenden® (sakadigimi, sakadagami-magga),
von dem es heiBt: ,Durch die Vernichtung der drei Bande,
durch die Verringerung von Begier, HaB und Verblendung sind
gie zu einmal Zuriickkehrenden geworden: wenn sie noch ein-
mal in diese Welt zuriickgekehrt sind, werden sie das Ende
des Leidens erreichen.” — 3) Die Stufe des ,Nichizuriickkeh-
renden” (andgimi, andigami-magga); ein solcher wird nur
noch einmal in einer der Gitterwelten wiedergeboren, von wo
aus er dann in das Nirviipa eingeht. — 4) Die nur von Monchen,
nicht auch von Laien (oder von diesen hichstens noch an-
gesichts des Todes) zu erklimmende Stufe des ,Ehrwiirdigen®,
d. h. ,Heiligen® (arahd, arahatta-magga)’).

Der Zustand des Ietztere_u ist das Nirvipa, und von ihm
heibt es:

- Wer schon am Ziel, wer kummerlos,
Wer ganz und gar erliset ist,

Von allen Fesseln freigemacht, —
Fiir diesen gibt es kelnen Schmerz.

Es brechen aul die Denkenden,

Nicht freun sie sich an Haus und Heim:

Wie Schwiine fliegen aus dem Telch,

Verlassen Ihre Wohnung sie. X

Die kelne Giter hilufen nn,

Nur essen die bekannte Kost,

Wie in der Lult der Vigel Plad,
Ist's schwer zu folgen Ihrer Bahn®?).

~Gleichwie der Plau, das blaugehalste Fligeltier,

Es nicht des Sehwanes milcht'gem Fluge glelchtun mag,

S0 kommt ein Weltkind nicht dem Manch, dem Bettler glelch,
Dem Welsen, der in Waldesstille Schauung fibt*%),

Alle vier Klassen von Heilsbeflissenen fiihren den gemeinsamen
Namen , Edle” (ariya) im Gegensatz zu den gewihnlichen Menschen,
die nicht eine jener vier Stufen erstiegen haben (puthujjana).

') Es entsprechen diesen vier Stufen vier besondere Frilchte, So ist die
Frucht (phala) des Eingangs in den Strom (sotapattiphale) das Frelsein von
der Thuschung, als ob vin Selbst existiore (sakkiyadiithi), von Zweifel (vici-
kicch) und von Vertrauen aul Zeremonien und Werke (silabbata-parimisa).
Vgl. C. VII, 1, 4.

%) Dh. P. v. 80 I %) 8. N. 221; Oldenberg, 8. 368,
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~Andnchisvoll und avsdavernd, stets

Hiichster Bemiibung zugewandt,

Erreichen das Nirviga sie,

Die Welsen, und das hichste Hell*1).
Die gewhnlichen Menschen, die sich zu dem ,edlen achigliederigen
Wege" und einer derartigen Lebensfiihrung (magga-brahmacariya
genannt) nicht hingezogen fiihlen, dienen ihrer Sache am besten,
wenn sie eine niedere Gerechtigkeit (adi-brahmacariya) {iben:

wFiinffach, ihr Hausbewohner, ist der Verlust eines, der

Ubles tut aus Mangel an Gerechtigkeit. FErstens geriit er in
groble Armut durch seine Saumseligkeit, zweitens hat er iiber-
all einen biisen Namen, drittens wagt er kaum unter die Men-
schen zu gehen, viertens ist er voller Angst im Augenblicke
des Todes und finftens nach dém Tode wird er in einem un-
seligen Zustande des Leidens und des Wehes wiedergeboren.
Flinffach ist aber auch der Gewinn eines, der Gutes tut durch
Ausiiben der Gerechtigkeit. Erstens erwirbt er groBes Ver-
migen durch seinen Flei, zweitens hat er iiberall einen guten
Namen, drittens getraut er sich in jede Gesellschaft der Men-
schen zu gehen, viertens stirbt er ohne Angst und schlieBlich
nach dem Tode wird er in einem seligen Zustande im Himmel
wiedergeboren® ?),

Die Ehrwiirdigen oder Arahats sind ausgestatiet mit drei
Vollkommenheiten: Ruhe des Geistes (samatha), Ekstase (jhiina)
und Einsicht in das wirkliche Verhalten der Dinge (vipassanii).
Auch zehn Attribute dieser, ,,die nichts mehr zu lernen brauchen®,
(asekhd dhammé genannt), werden aufgefiihrt, von denen die
ersten acht den ,edlen achtgliederigen Weg” im Superlativ
und die letzten zwei: ,rechtes Erkennen“ (sammi-fiina) und
rechtes ,,Sichloslisen” (sammé-vimutti), jedoch in hiichster Potenz,
betreffen ¥). Solche tragen das BewuBtsein mit sich herum:
»Geburt (Wiedergeborenwerden) ist zerstirt, ein reines Leben
gefihrt, was zu tun war ist getan, es gibt keine Rilckkehr
mehr zu dieser Welt" ). Uber ihnen stehen nur noch die ,Er-
leuchteten” (buddha), welche selbst wieder entweder solche
sind, die die Erlenchtung bloB fiir sich besitzen (paccekabuddha),
also nicht auf Erden als Lehrer auftreten, oder solche, die fiir
alle zur Erleuchtung des Geistes gelangt sind (sammasambuddha).

1) Dh. P. v. 23. HM.PEIL2L 0) Vgl M. 1, 22, 13,

f) Vgl z. B. 5. N. Kasibhiiradvija-S. in fin.; khipd Jat, vusitam brahma-
eariyam, katam karaniyam, niparam itthattiya
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Eine Erldsung anders als durch das eigene Erkennen gibt
es nicht ). Weder Autorititsglauben noch Erlésung durch fremdes
Verdienst noch, wie wir, dem Folgenden vorgreifend, beifiigen
kinnen, Gehorsam gegen einen hiichsten gesetzgeberischen Willen
erkennt der Buddhismus an,

Gotama Buddha ist ihm bloB der erste der Erkennenden,
einer, der auch anderen die Erkenninis bringt oder sie in ihnen
weckt, indem er sie lehrt, wie auch sie sich erliisen konnen,
der sie aber keineswegs durch sein Leben, Lehren und Tun
erlost. Ein jeder, der erkannt und somit sich selbst erlist hat,
wie Gotama sein eigener Erloser ist, kann von sich sagen:
»lch bin ein Buddha®®), wenn auch nicht wie Gotama: ,lch
allein bin der vollendete Buddha (sammisambuddha)®, denn der
vollendeten Buddhas sind nur wenige, aber immerhin erschienen
nach buddhistischem Glauben vor unserm Gotama im jetzigen
Weltalter, welches deswegen ein gesegnetes Weltalter (bhaddi-
kappa) genannt wird, bereits drei, und wir kennen auch schon
den Namen des niichstfolgenden: Metteyya (Maitreya).

«Nicht iiberall und immer erscheint ein Mann, dessen Kraft der Menschennatur
MaB fbersteigt; glickselig Geschlecht, das sioht eines solchen Welsen Geburt*9),

Die Unterscheidung zwischen den Pacceka-buddhas und
den Sammi-sambuddhas bedar! keiner Erliuterung. Die einen
behalten ihr Wissen fiir sich, ohne es der Welt mitzuteilen,
die andern erscheinen in der Welt im Lichiglanze eines Welt-
herrschers (riija-cakkavatti) ,zum Heil fiir viel Volk, zur Freude
fir viel Volk, zum Segen, zum Heil, zur Freude fiir Gitler und
Menschen“*, sie werden alle geboren im dstlichen Teile von
Mittelindien, haben alle die gleichen Lebensumstiinde, sind an
Wissen und Giite uniibertrefflich, ,reden nichts Unwahres®, ver-
kiinden das Gesetz, ,herrlich in seinem Anfang, herrlich in seinem

1) Baddhi (Glanbe) ist kein Bewels gegen das Gesagte. Das Wort driekt
vielmehr, ganz entsprechend seloer etym. Abkunft von skr. &raddhi, érad-
dadhfimi gr. xagdic, It cord-ls usw. (vgl. G. Meyer, Griech, Grammutik & 154),
die Hingebung aus. Nicht die Autoritiit oder die ,Ehrfurcht vor dem Lehrer*
(satthugiirava) entscheidet, sondern die selbsteigene Erkenntnis: vgl M. N.
P 1, 265: panu bhikkhave yad eva tumhikam samam fdtam samam ditthamp
samam viditam, tad eva tumhe vadetha: ,Nicht wahr, Ihr Minche, was hr
selbat erkannt, selbst geschaut, selbst elngeschen habt, das redet fhr?

f) VgL M. 1, 6, 8

) Vgl M. P. 8. an verschiedenen Stellen, I, 2; Tev. S. I, 46 (Simafifin
Ph. 8. p. 133 1), 9ALp 22
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Fortschritt und herrlich in seiner Vollendung” — und geben so
vielen den AnstoB vom hiiuslichen Leben in den hauslosen Stand
iberzugehen. Schwieriger schon ist die Unterscheidung der Bud-
dhas von den Arahats, indem arahat auch stets einen der Titel
des vollkommenen Buddha bildet. Beide erlésen sich durch ihr
Erkennen. Wiihrend aber das Erkennen bei demjenigen, der
einfach ein Arahat ist, nieht zum Durchbruch kommen kann
ohne die Beihiilfe eines allwissenden Buddha, so hat der Buddha
allein eine solche Befhiilfe nicht vonniiten.

Um ein Arahat zu werden, sind vor allem vier Grund-
iibel (asavas) zu f{iberwinden: Sinnlichkeit (kimisava), Indi-
vidualitiit (bhaviis.), THuschung (ditthds) und Unwissenheit
(avijjis.)'). Weiterhin sind zehn Fesseln (samyojana) zu brechen:
1. die Téuschung iiber das Selbst (sakkaya-ditthi), 2. der Zweifel
(vicikiechi), 3. das Vertrauen auf die Krait der rituellen Gebriiuche,
also namentlich der Opfer, aber auch der Zauberei, Wahrsagerei
u. dgl. (silabbata-parimisa), 4. die leiblichen Liiste oder Leiden-
schaften (kama), 5. HaB und O)belwollen, (paligha), 6. das Ver-
langen nach einem kiinftigen Leben in der Welt der Form (riipa-
riga oder bhavariiga), 7. das Verlangen nach einem kiinftigen
Leben in der formlosen Welt (ariipariga oder issd), 8. Stolz
(miina), 9. Selbstgerechtigkeit (uddhacea oder macchariyva), 10, Un-
wissenheit (avijja). Statt dieser zehn Fesseln werden auch mit-
upter fiinf Arten von geistiger Knechtschaft (pafica cetaso
vinibandhi) aufgefiihrt, wovon die erste mit der vierten, die
zweite und dritte (kiya d. i. Kérperlichkeit und riipa d. .. Form
oder Gestalt) mit der sechsten, die finfte (afifiatara deva-nikiiya
d. i. Hoffnung auf Belohnung im andern Leben) z. T. mit der
dritten der oben genannten Fesseln iibereinstimmen. Nur die
vierte (sukha d. i. Bequemlicheit) ist dieser Aufziihlung eigen-
tiimlich. Auch fiinf Arten geistiger Diirre (pafica cetokhili)
sind zu vermeiden. Daran leidet derjenige, dem es fehlt an
Vertrauen aul den Lehrer (satthd d. i. Buddha), auf das Gesetz,
aul die Gemeinde, auf die Selbstheiligung (sikkhi), und der sich
mit seinen Mitbrildern fiberworfen hat.

Die Vorliebe fiir begriffliche Kategorien hat da, wo es gilt,
das geistige Leben der Ariyas mit einem Wall von Vorsichis-
maBregeln zu umgeben, noch weitere Bliiten getrieben, die den

1) Eine Explikation dieser iisavas gibt die Dhamma-Safgapl, 1006 1.
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erwiihnten sehr dhnlich sind. Es sind dies die ,Hinf Schleier®
(Avarapiis) oder ,Aufenthalte” (nivarapis) oder ,Hindernisse®
(onahiis) oder ,Verwirrungen® (pariyonahiis), wie sie genannt
werden: Lust, Bosheit, Triigheit, Stolz, Selbstgerechtigkeit und
Zweilel ).
Die Gemiitsstimmung der Heilsbeflissenen soll vereinigen

Geistessammlung, Ernst und Eifer (appamaida).

=~Wie in oln Hnus, das gut gedeckt,

Der Regen nimmer bricht herein,

So bricht auch nicht die Leidenschalt

In einen wollgezognen Gelst"2).

7. Kaum eine andere Lehre wird so hiufig eingeschiirft
als die vom ernsten Sichbesinnen und der VollbewuBt-
heit (sati-sampajaiifia, satosampajino). ,Er (der Bettler) tut
alles, was er tut, bei vollem BewuBtsein, wenn er ausgeht und
heimkehrt, wenn er hinschaut und aufmerkt, wenn er seinen
Arm an sich zieht oder ihn ausstreckt, wenn er seine Kleider an-
legt oder seinen Almosentopl triigt, wenn er iBt und trinkt, geht
oder steht oder sitzt, wenn er schlift oder wacht, wenn er
spricht und schweigt“?). Es handelt sich bei dieser Vorschrift,
die immer wieder eingeschiirft, erweitert und ergiinzt wird, um
eine fiir den Buddhisten sehr wichtige Sache, denn sie steht
in der Formel vom Heilswege unmittelbar vor dem ,rechten Ver-
senken®, bildet also die Vorstufe zur Meditation, und diese hat
ja im Buddhismus die griBte Bedeutung. Das Ziel der im bud-
dhistischen Heilswege zu leistenden Seelenarbeit ist, wie Beckh
es (II, 38) treffend darstellt, die Beherrschung der samkhiiras,
der im , UnterbewuBten wirksamen Bildekriifte®, in denen ja der
Keim zur Wiedergeburt liegt, ,den der Jdiinger vernichten will®,
»Es mu daher sein Bestreben sein, aus dem UnterbewuBten
gleichsam alles heraufzuholen und in die Sphiire des Bewubt-
seins zu erheben. Darum ist es wichtig, daB er alles, was er
tut, mit wachem Bewubtsein begleite”?). Ebenso hitufig wird
das Lob der Ernsthaltigkeit gesungen, z. B.:

»Ernst Streben fihrt zum ew’gen Hell,
Die Trigheit ist des Todes Bahn!
Wer ernsthaft strebt, der stirbet nicht;
Die Trigen sind schon hier wie tot™

1) Tev. 8. I, 30. %) Dh P. v. 14. N M. P S I, 15
4} VgL jetzt auch R. 0. Franke, ZDMG 71 (1817), 8, 11,
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<Der Bettler, welcher ernstlich strebt
U'nd die Gofahr der Trigheit sieht,

Der ANt picht ans der rechien Bahn,
Fr naht sich dem Nirvipa schon®').

Der Eifer schlieft ein die Selbstanstrengung, das unab-
liissige Bemilhen und Streben aul dem Wege des Heils:
«Eilrlg streben ist euere Pllicht,
Die Buddhas welsen nur den Weg,

Die Frommen, welche diesen gebn,
Belreln von Todes Banden sich™®),

Obenan steht daher auch unter allen Pflichten die Pflicht
gegen das eigene Selbst,

-Sein eignes Selbst befest'ge man
Zuerst in dem, was gut und recht,
Dann lehre man den andern egst!

S0 schiitzt der Weise sich vor Lefd® ),

J Selbsterkenntnis und Selbstprifung ist natiirlich auch
hier wieder das Erste, aber auch das Schwerste:

«Der andern Fehler sieht man leicht,
Den elgnen aber sleht man schwer:
Der andern Fehler stellt man jo
Ganz gerne klar, so viel man kaon,
Verbirgt die eignen aber wie
Der Schult den Talschen Wilrfel birgt™4),

Selbstbewachung (indriyasamvara) und Selbstherr-
schaft diirfen nie fehlen.

Wenn man gich selber dazu bringt,
Was von dem andern man verlangt,
Geblindigt selbst wind biind'gen man;

Sich selbst, firwahr, bezwingt man schweor.*
L]

~Bporne du selbst dich selber an,

Erforsch’ dich selber durch dich selbst,

Besonnen, durch dich selbst bewacht, ;
Wirst du, o Beftler, glicklich sein.”

1) Dh. P. v. 21, 82,

¥ lLe v 276. —In 8 p. I, 1 sagt Buddha von gich: yadid sviham dvuso
santitfhiimi tadissy samsidimi, yadi sviham Avuso Byibimi tadiissu nibbu-
¥hiimi. — Als lch, Freund, ruhlg war, da sank ich (in der Flut), als leh, Freund,
mich anstrengte, da erreichte ich das Ufer. — Fir denjenigen aber, welchem
das Nirvipa gewiB ist, hirt die Selbstanstrengung aul. Davon heiBt es 8.
P L 48: gadham ca laddhiina thale {hito so | niyihati piragato hi s0 — wenn
er einen sicheren Stand erlangt hat und auf festem Boden steht, strengt er
sich nicht mehr an, denn er hat das (andere) Uler erreicht.

7 L o v 158 1) L o v. 2562,
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«Das Selbst (st ja sein eigner Herr,
Das Selbst ist ja seln olgner Hort,
Darum bezihme du dein Salbst,
Wie der Hindler cin edles Rof®1),

8. Eine Hauptgefahr liegt in dem, was charakterisch die
Welt genannt wird. Sie ist die Stiitte der Sinnenlust, der Ver-
suchung, wo das bose Prinzip kima oder Mara den Menschen
umstrickt. Der Jiinger Buddhas hat daher gegen den Strom
»2U schwimmen®, er ist ein uddhamsoto, d. i. einer, der gegen
den Strom schwimmt. Er muB daher vor allem auch lernen,
den menschlichen Leib, den Sitz der Begierden, richtig zu be-
trachten und demgemiif zu verachten.

«Im Alter schwindet die Gestalt,
Dies Krankheiisnest, das bald zergeht;
Der FRulnishaufe spaliet sich:
Das Leben In [hm ist nur Tod.”
L]

»Wie Wellenschaum den Erdenleib betrachtend,

Ihn als ein Spiegelbild der Luft erkennend,
Zerschneldet man des Mira Blumenpfeile

Und braucht des Todes Herrscher nleht u schauen® f).

Konig Yama, der Totenrichter wird daher — so malt es
sich die Phantasie aus — den Obeltiter, der von den Hillen-
wiichtern vor seinen Thron geschleppt wird, fragen: Hast du nicht
des Todes ersten Boten (devadiita d. i. Gitter- oder Todesboten)
gesehen? Wenn er dann antwortet: Nein, so wird Yama sagen:
Also hast du niemals einen gebrechlichen, von Alter niederge-
beugten Mann mit grauem Haar oder eine solche Frau gesehen?
Und wenn er darauf erwidert: Ja, so wird Yama wieder sigen:
Warum hast du nicht als gereifter und vernilnitiger Mensch be-
dacht, da8 auch du dem Alter unterworfen bist, und dich dar-
nach betragen?  Ich wollte mir keine Miihe geben und es
ernst nehmen®, gibt er zur Antwort. In derselben Weise fragt
Yama den Bisen aus iiber seinen zweiten und dritten Boten,
d. i. einen von Krankheit aulgeriebenen Mann, beziehungsweise
ein solches Weib, und einen Toten. Die Antwort ist immer
die gleiche: ,Ich habe ihn nicht gesehen, denn ich wollte mir
keine Miihe geben und es ernst nehmen*?).

Im Tun selber aber hat nichis Wert, was noch irgendwie
von einem Verlangen, sei es auch nach dem Hichsten und

B levi158; 3701 %) L e v. 148; 46. NApl 1381
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Reinsten, und von irgend einer Befriedigung angekriinkelt ist.
Die Alfekte giinzlich aus dem Herzen auszurotten und das Ge-
miit vollkommen zur Ruhe gelangen zu lassen, um dann mit
dem Meister sagen zu kionnen: ,Zuneigung und HaB gibt es
fiir mich nicht; ... iiberall bin ich gleich, in Freud und Leid
bleibe ich unentwegt, dies ist meines Gleichmuts Vollendung* ?)
das ist es, wonach der wahre Jiinger Buddhas zielt. Also vil-
lige Apathie und Ataraxie soll sein Seelenzustand sein.

+Er gleieht der Erde, welche nichis erreget,

Ist treu-verlilich wie der Stein dor Schwelle,

Ist wie gin See, nus dem der Schlnmm verschwunden,

Und ist befreit vom Kroelslaul der Geburten.®
®

wDarum laf gar nichts lieb dir sein!
Verluat des Lieben ist jo schlimm!
Fir solche gibt es Fesseln nicht,
Denen nichts lieb noch unlieh ist,”

LDor, dessen Gelst den Listen fremd
Und dessen Sinn nicht aufgeregt,
Der fiber Gut und Bise steht,

Der Wachsame I=t frel von Furcht.®

]
«Wer kelne Sehnsoehi in sich trigt,
Wer durch Erkenntnls zweilelfrel,
Des Ew'gen Tiefe hat erfabt, —
Den nenne einen Priester jch™ *).

Im Verkehre mit der Welt ist dieses Ideal nicht zu verwirk-
lichen, darum ist die Loslisung von der Welt, das Hinausziehen in
den hauslosen Stand, die unerlfiBliche Voraussetzung zu seiner
Verwirklichung, Das Alleinwandern (ekacara) ist noch nicht
gerade damit gemeint, obschon aoch dieses unter Umstiinden
zur Pllicht werden kann?).

9. Nach Buddhes Lehre, die kein hiheres Wesen aner-
kennt, durch dessen Willen sich der Mensch in seinem Innern
zum Guten bestimmt fiihit, hat das sittlich Bése oder die Siinde
natiirlich nicht die Bedeutung einer Auflechnung gegen einen
gittlichen Willen. Sie kann vielmehr nur in der Hinkehr zum

1) Vgl C. P. I, 15. ¥) Dh. P. v. 85; 211 39, 411,

%) Dasselbe wird besungen 8. N, v. 35 fI. In v. 58, wo ziemlich sinnlos
der Refrain eko care khaggavisipakappo stehen geblieben, hat der buddhi-
stische safgha, bew. das Leben in demselben sich selbat angepriesen.
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Vergiinglichen oder in der Anhiinglichkeit (anusaya) und letzt-
hin in der Unwissenheit bestehen. Alle Siinde mub Unwis-
senheit sein, oder da die Unwissenheit verkehrte Begierden
(Furcht oder Lust) zeitigt, Begehrlichkeit (kiima)'). Da diese
hinwieder im Kiorper entsteht, so muB auch die Kirperlieh-
keit selbst ein siindhaftes Ding sein, und da die Kirperlichkeit
durch die Begierde dem Tode erliegt, so muB alles begehrliche
Tun den Todeskeim oder Mira in sich tragen. Der Unter-
schied von Gut und Bis ist deswegen eins mit dem Unterschied
von Wissen und Nichtwissen, Begierdelosigkeit und Begehr-
lichkeit. Freilich kommt es beim Guten auch aul die Betiiti-
gung an, aber die Motive dafiir liegen immer im Bereiche des
Wissens, d. h. des Wissens im buddhistischen Sinne, wovon
Iriiher die Rede war, und woran wir gewiB auch zu denken
haben, wenn es heiBt, daB das Denken oder die Gesinnung
entscheide:
wAus der Gesinnung sprieft dus Sein,
Geslnoung Ist ihm Haupt und Kern“%),

Gnade finden daher von den guten oder rechtschaffenen Hand-
lungen (sildni) nur solche, denen es eigen ist, daB sie bhujis-
siini, d. i. zur Freiheit (des Geistes) fiihrend und aparimatthini,
d. i. unberiihrt von dem Verlangen (nach einem kiinftigen Le-
ben) sind®). Wer sich ihrer beriihmen kann, fir den sind die
Wurzeln der Siinde (mili akusalii) abgeschnitten, und es gibt
nichts Bses mehr fiir ihn4). ;

10. Die Pllichten gegen die Nebenmenschen sind alle ohne
Ausnahme getragen von dem Gedanken einer Gleichheit aller,
auf der auch das Recht eines jeden auf menschenwiirdige Behand-

Bonst werden auch waohl, mehr zu diszipliniiren Zwecken, folgende Gattungen
von Siinden unterschieden, entweder 5 (pirdjikn, sanghidisesa, phcittiva, piti-
desaniyn, dukkhata) oder 7 (die genannten und obendrein noch thullaceaya
und dubbhiisita); vgl. C.1X, 3, 3. — Es st nicht lefcht, die Bodeutung dieser
Namen auseingnder zy halten; parijika und piicittiya (skr. priyaseittiya, d. L
zu sihnendes) sind Vergehen, durch welche man solort eine Strafe inkurriert,
dukkhata und thullnecaya sind solche, durch welche man spiiter eine Strafe
Inkurriert. .
N Dk P.ov. 1. NMP.BI 12

‘) Er kann sagen: Pipam pana me na vijjati, Biscs existiert Hir mich
nicht 8 N. v, 23,
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lung beruht. Zwar heiBt es nur in Bezug aul den Schutz des
leiblichen Lebens:

«Er ist wie Ich!* so denke man

Und tite nieht und richte nichit),
Doch libt dies eine Verallgemeinerung zu.

Die Pilichtenlehre umfaBt drei Kapitel: Rechtsehalfen-
heit (sila), Sichversenken (samiadhi) und Weisheit (pafifia).

Verbindlich fiir alle, auch fiir jene, welche dem Orden nur
als Verehrer oder Verehrerinnen nahe stehen, sind fiinf Verbote
(paiica-sila), deren Beachtung die ,Rechtschalfenheit® aus-
macht: 1) kein lebendes Wesen zu titen, 2) kein fremdes
Eigentum zu nehmen, 3) mit der Gattin des andern nicht zu
verkehren, 4) nichts Unwahres zu reden und 5) keine geisti-
gen Getriinke zu trinken.

Alle diese Verbote sind dreifach geteilt, indem sie sich
auf Siinden in Gedanken, mit Worten und mit der Tat beziehen,
wie es, nebenbei bemerkt, auch im System des Yoga gehal-
ten wird. So heiBt es sich denn gegen das erste Gebot schon
versiindigen, wenn man gegen ein Lebewesen feindselige Gedan-
ken hegt oder unfreundliche Reden fiihrt. Bekannt ist wohl allge-
mein, in welche Extreme da der Buddhismus (wie auch die Anhiinger
anderer Systeme in Indien) verfallen sind! So wird denn z. B.
im Vinayapitaka III, 224 den Minchen der Gebrauch seidener
Decken verboten, weil die Seidenweber murren und sprechen:
»Unser Ungliick ist es, unser MiBgeschick ist es, daB wir um
des Lebensunterhaltes willen, um unserer Weiber und Kinder
willen viele kleine Tiere titen milssen.” Aus alle dem ergibt sich
dann die Pflicht der Freundlichkeit (mettd) und des Mitleids
(karupd), die den Jiingern Buddhas immer aufs neue eindring-
lich gepredigt wird. Diese buddhistische Liebe, diese _Erli-
sung des Herzens" (cetovimutti) wird in schiinen Worten ge-
feiert an einer Stelle, die Pischel S. 73 ans Licht gezogen hat
(Itivuttaka § 27): ,Alle Mittel in diesem Leben, um sich reli-
gises Verdienst zu erwerben, ihr Minche, haben nicht den
Wert eines Sechzehntels der Liebe, der Erlésung des Herzens.

1) Wiirtlich: man tite nicht und lasse nicht titen. Dh. P. v. 120, Vgl
8. N, v. 705: yathi abam tathi ete {wie lch, so sie) yathi ete tathi aham
(wie sie, so ich) attinmm upamam Katvd (sich zum Ebenbild machend) na
haneyya na ghitaye (mdge er nicht tilen noch titen lassen).

Hardy. Der Buddhlsaas. 2 Aufl. 8
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Die Liebe, die Erl?isung des Herzens, nimmt sie in sich auf
und leuchtet und gliinzt und strahlt. Und wie, ihr Minche,
aller Sternenschein nicht den Wert eines Sechzehntels des
Mondscheins hat, sondern der Mondschein ihn in sich aufnimmt
und leuchtet und glinzt und strahlt, so auch, ihr Ménche, haben
alle Mittel in diesem Leben, um sich religitises Verdienst zu
erwerben, nicht den Wert eines Sechzehntels der Liebe, der
Erlosung des Herzens. . .*

Das zweite Verbot (etwas zu nehmen, was nicht freiwillig
gegeben wird) hat als positive Seite das Gebot der Freigebig-
keit, die ja denn auch den buddhistischen Gliubigen gegeniiber
in reichstem MaBe geiibt worden ist.

Die Forderung der Keuschheit, die, wie wir gleich sehen
werden, bei den Monchen eine besonders strenge Form annimmt,
fihrt im Yoga-System wie im ganzen Brahmanentum die Be-
zeichnung brahmacarya (Pali: brahmacariya). Hier zeigt sich
ganz besonders deutlich, wie alle diese Gebote immer auf die
Versenkung (samidhi) abzielen und aufs engste verkniipft sind:
wer das dritte Gebot nicht zu befolgen vermag, dem ist auch
die rechte Meditation, wie der Buddhismus sie versteht, giinz-
lich verschlossen. Das brahmacariya ist eben die Quelle fiir
die Konzentration des Geistes, die den Zugang zu den jenseits
der Sphiire des Sinnlichen liegenden Welten eréffnet, und w80
bezeichnet dieses 3. Gebot den kritischen Punkt, an dem die
Méglichkeit, schon in diesem gegenwiirtigen Leben zu den hi-
heren Stufen des Plades und damit zur Erreichung des buddhi-
stischen Heilszieles zu gelangen, fiir die meisten zunichte wird* Y).
Die Literatur der Buddhisten ist denn auch voll von Erziih-
lungen und Betrachtungen fiber die Gefahren, die dem From-
men von ihren Rinken drohen. ,Unergriindlich verborgen wie
im Wasser des Fisches Weg ist das Wesen der Weiber, der
vielgewitzten Riuberinnen, bei denen Wahrheit schwer zu linden
ist, denen die Liige ist wie die Wahrheit und die Wahrheit
wie die Liige." — ,Wie sollen wir, Herr", wird Buddha von
Ananda gefragt, ,uns gegen ein Weib benehmen?* — ,Ihr sollt
ihren Anblick vermeiden, Ananda.* — _Wenn wir sie aber
doch sehen, Herr, was sollen wir dann tun?“ — ,Nicht zu
Ibr reden, Ananda." — ,Wenn wir aber doch mit jhr reden,

') Beckh 11, 32,
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Herr, was dann?“ — ,Dann mibBi ihr fiber euch selbst wach-
sam sein, Ananda®“!).

Zu dem vierten Gebote, nichts Unwahres zu sprechen,
zitiert Pischel®) (aus dem Kokilivasutta) eine Stelle, die ich hier
wiedergebe, da sie zeigt, wie weit die Buddhisten die Gebote
fabien: ,Im Munde des Menschen entsteht bei seiner Geburt
eine Axt, mit der der Tor sich selbst verletzt, wenn er schlechte
Rede fiihrt. Wer einen lobt, der zu tadeln ist, oder einen ta-
delt, der zu loben ist, der wirft mit seinem Munde einen Un-
gliickswurf, und durch den Ungliickswurl findet er kein Glilck.
Das ist ein unbedeutender Ungliickswurf, durch den man beim
Wiirfelspiel sein Geld verliert; der tut einen gréBeren Ungliicks-
wurl, der sich an Guten versiindigt. Wer die Unwahrheit spricht,
und wer leugnet, was er getan hat, kommt in die Hille; beide
niedrig handelnde Menschen sind nach ihrem Tode im Jen-
seiis gleich. Wer einen nicht Schlechten schlecht macht, einen
reinen, unschuldigen Mann, auf den Toren fiillt die Siinde zu-
riick, wie feiner Staub, der gegen den Wind geworfen wird."
— Dem Verbote, die Unwahrheit zu sprechen, stelll Buddha
das CGebot gegeniiber, vom Niichsten nur Gutes auszusagen.
Der Mibnch lii8t von Verleumdungen ab, hirt mit Verlenm-
dungen aul. Was er hier gehiirt hat, sagt er nicht dort wieder,
um diese zu veruneinigen, was er dort gehiirt hat, sagi er
njcht hier wieder, um jene zu veruneinigen. Er versiihmt, die
sich veruneinigt haben, und bestéirkt, die sich geeinigt haben.
Die Eintracht ist seine Wonne, die Eintracht ist seine Freude,
die Eintracht ist seine Lust; Eintracht schaffende Worte spricht
er. Er liBt von grober Rede ab, hirt mit grober Rede aufl.
Er spricht tadellose, den Ohren angenehme, liebe, zu Herzen
gehende, héfliche, der Menge liebe, der Menge angenehme
Worte.®

DaB endlich der GenuB berauschender Getriinke verboten
ist, kann in Indien schon des Klimas wegen nicht wundernehmen
und ist auch in der brahmanischen Literatur anerkannt. Fiir
Buddha kam aber natiirlich noch die Erwiigung hinzu, daB
Alkoholgenu8 der fiir die Versenkung niitigen Konzentration
des (ieistes im hichsten Grade hinderlich ist. Entsprechend
verbietet fhn auch der Yoga.

1) Oldenberg, Buddha®, 5. 155, ) 8 B2
H.
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Fiir die Ordensmitglieder wird das dritte Verbot verschiirft
zur Vermeidung jeglichen geschlechtlichen Umganges, und noch
weitere fiinf Verbote haben fiir sie verpilichtende Kraft, also
im ganzen zehn (dasa-sila oder sikkhii-pada), niimlich auBer den
genannten: 1) nicht zur unerlaubten Zeit (d. i. nach Mittag) zu
essen, 2) nicht an Tanz, Gesang, Musik und Schauspielen teil-
zunehmen, 3) sich keiner Kriinze, Wohlgeriiche, Salben und
Sehmucksachen zu bedienen, 4) nicht au! hohem oder breitem
Bettgestell zu schlafen und 5) kein Gold oder Silber anzunehmen.

Bei diesen allgemeinen Vorschriften bleiben natiirlich unsere
Lehrschriften, namentlich die poetischen, nicht stehen, vielmehr
gelallen sie sich gerade darin, in das frische Menschenleben
hineinzugreifen, um so die Nutzanwendung auf alle erdenklichen
Verhiiltnisse zu machen, auf das der Kinder zu den Eltern und
umgekehrt, das Freundesverhiiltnis, das hiiusliche und hauslose
Leben, das Verhalten gegen Niedere und Hohere, Glaubensge-
nossen und solche, die es nicht sind usw. Solche Stellen muB
man aber selber lesen in der frischen, kriiftigen Sprache eines
Sutta-Nipita oder Dhammapada und sie unmittelbar und ruhig
aul sich einwirken lassen, und wer irgend unbefangen zu ur-
teilen versteht, wird dem hohen sittlichen Ernste, der hier
waltet, und der umfassenden Weite des Blickes, der sich kaum
eine Erscheinung des menschlichen Zusammenlebens, insonder-
heit in Indien, hat entgehen lassen, seine volle Anerkennung
zu zollen bereit sein. Eine einfache Regelsammlung (wie das
Sigiloviida-Sutta eine enthiilt) !), auch wenn sie iiber das Nume-
rieren hinausgeht, gewiihrt nicht im entferntesten einen derar-
tigen GenuB, wie jene zwar auch nach Ton und Inhalt didak-
tisch gehaltenen, aber immerhin in freierem Schritte einher-
schreitenden dichterischen Erzeugnisse, auf welche wir dem-
nach den Leser selbst verweisen,

Durch drei ,Pforten® (tividhadvira), d. i. Gedanken, Wort
und Tat geht alles Gute und Bose aus dem Menschen hervor.
Mit Riicksicht auf diese Dreiheit werden zehn Siinden nam-
halt gemacht, vor deren Begehung gewarnt wird, némlich drel
Siinden des Gedankens: Habsucht, Bosheit, Zweilelsucht; vier
Stinden des Wortes: Liige, Verleumdung, Schelten und Fluchen,
eitles Geschwiitz; drei Siinden der Tat: Titung, Diebstahl, Un-
keuschheit,

1) Vgl Grimblot, o a 0. 267 11,
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wSindliches Tun zu meiden ganz,
Dem Guien ernstlich sich zu weihn,
Und rein zu machen seinen Sinn, —
Dies der Erlouchieten Gebot“1).

Besonders eindringlich wird (wie oben 5.113 schon erwiihnt)
allen die Plicht der allgemeinen Liebe, Milde, Giite, Barmherzig-
keit, des Wohlwollens und der Wohltitigkeit ans Herz ge-
legt. Viele Gleichnisse und Erziithlungen sind daraof berechnet,
diese Liebe zu allen Wesen dem Verstiindnis auch der Unver-
stiindigen nahe zu riicken. Wenn es im Dhammapada heibt:

<Denn nlemals kommt aul Erden hier
Feindschaft durch Feindschaft ganz zur Huh;
Durch Nichtfeindschaft kommt sie zur Ruh.
DMes Ist das ewige Gesetz“?),

8o mochte hier vor Augen schweben die Geschichte vom Konig
Dighiti von Kosala und dem Prinzen Dighfivu:

Vor vielen, vielen Jahren lebte zu Benares (Kisl) eln Kinlg mit Namen
Brahmadatta. Er war sehr relch und michtig. Und es lebte zu glelcher Zeit
ein Kinlg von Kosala mil Namen Dighiti. Er war arm und hatte nur ein
kleines Relch. Da fing Kinig Brahmadatia mit Kinlg Dighiti Krieg an. Der
Kiinig Dighiti nahm, als er davon horte, daf Kinlg Brahmadatta ihn angreifen
wollte, seine Gattin und floh mit fhr aus der Stadt. Kinlg Brahmadatta rickte
darauf in das Relch des Kinigs Dighiti ein und ergriff davon Besitz. Kinig
Dighiti machie sich aul und kam nach Benares und wohnte hier mit seiner
Gaitin als Wandermineh verkleidet nahe bei der Stadt im House eines Tip-
fers. Hier kam die Konigin nleder und gebar einen Sohn, der den Namen
Dighiivu, d. i. Lebelang, erhielt. Aus Furcht, Kfnlg Brahmadatta wilrde dem
Dighfivu, wenn er von seinem Dasein erfiihre, nach dem Leben streben, licl
Kinlg Dighiti selnen Sohn, als er zu den Jahren der Unterscheidung gekommen
war, auber der Stadt wohnen. Hier erlernte er alle Kilnste. Nun weilte zur
selben Zelt der Barbier des Kinlgs Dighiti am Hofe des Konigs Brahmadatin
Dieser erkannte seinen ehemaligen Herrn wieder und verriet ihn Kinlg Brah-
madattn. Der Konlg gab daraul Belehl, den Konig Dighiti von Kosala und
seine Gattin gebunden unter lautem Trommelschlag durch die ganze Stadt her-
umzufithren und dann drouBen vor der Stadt in vier Stieke zu zerhauen und
die Stlicke nach allen vier Himmelsgegenden zu zerstreuen. Wihrend so die
Eltern des jungen Dighfivu unter lautem Trommelsching von elner Sirale zur
andern gefihrt wurden, kam Dighiiva nach Benares, und als er dieses Schau-
splel sah, niherte er sich seinem Vater und seiner Mutter. Der Kiinig Dighiti
sprach, indem er seines Sohnes ansichtig wurde, zo ihm die Worte: Schan
night fern, mein lieber Dighiive, und schau nlcht nahe, denn nicht durch Had
wird HaB besfinftigt, durch Nichthall wird Hal besiinftigt. Die Leute, die die-
ses hirten, hielten Dighiti fir verrilickt, Indem slo nicht begriffen, woas dieser

1) Dh. P, v. 189, HlLevws
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Dighfiva mit thm zu schaffen hatte. Er aber sprach: ich bin nicht verrickt,
er, der kiug ist, wird es verstehen. Alsdann ward an Kinlg Dighitl und selner
Gattin das Urtedl vollzogen. Eine Truppe Soldaten hlelten bel den Gebelnen
der Ermordeten, die nach allen vier Himmelsgegenden geworfen worden waren,
Wache. “Der junge Dighfivu aber machte sio trunken und sammelte die Ober-
reste seiner Eltern, crrichtete einen Schelterhaulen, verbrannte darauf die
Leichen und umschritt dreimal mit gefaltenen Hiinden den Scheltorhaufen.
Konig Brahmadatta sah ihn von der Terrasse seines Palastes aus, wublte aber
nicht, wer er wilre. :

Dighfivu kam, nachdem er sich im Walde ausgeweint hatte, nach Bena-
res und nahm Dienste in den Elefantenstillen In der Nihe des kiniglichen
Palastes. Beim ersten Morgengrauen stand er aufl und sang und splelte aul
der Laute so hilhsch, dab Kinig Bruhmadatta ihn kennen zu lernen wilnschie,
Er mubte darau! vor dem Kinig gingen und spielen, und dieser erhob fhn
zum Range seines Adjutanten. Nach einiger Zoit ging der Kinig aul die Jagd,
Dighiivu lenkte den Wagen und wubite es einzurichten, daB er mit seinem:
Wagen einen andern Weg einschiug als das Gelolge des Kinigs. Mit der Zelt
ward der Kinig milde, stieg vom Wagen herunter und legte sich nieder, um
zu ruhen. Er legte sein Haupt in Dighivus Schof und schilef eln. Da dachte
Dighiivu, dieser Kinig Brahmadatta hat uns viel Leid zugeliigt, er hat uns
alles genommen und meinen Vater und meine Mutter getitet.  Jetzt Ist die
Zelt gekommen, meinen HaB zu kihlen. Indem er so dachte, zog er sein
Bchwert aus der Scheide. Da kam (hm aber plitzlich der Gedanke: mein Vater
hat in der Stunde seines Todes zu mir gesagt: schau nicht fern, mein lieber
Dighiivy, und schau nicht nabe, denn nicht durch HaB wird Hag besinftigt usw.
Es geziemt mir nicht, den Befehl melnes Vaters zu iibertreten, und or steckte
sein Behwert wieder ein. Im gleichon Aungenblicke sprang Konlg Brahmadatta
ganz erschrocken aul. Es hatte ihm getrijumt, der Junge Dighiive, der Sohn
des Kinigs Dighiti von Kosala, hiitte mit seincm Schwerte ihn iliberfallen. Da
Inbte Dighiva mit seiner Linken das Haupt des Kiinigs und mit seiner Hech-
ten zog er sein Schwert und sprach zum Kiinig: Ich bin jener junge Dighfivu,
der Sohn des Konigs Dighiti von Kosala, du hast uns alles genommen und
melnen Vater und melne Mutter getitet, jetzt ist die Zoit gekommen, meinen
Hall zu kilhlen. Da fiel Kénlg Brohmadaita vor dem jungen Dighiivu nieder
und sprach: Schenke mir mein Leben, mein lisher Diighiiva, schenke mir meln
Leben, mein lieber Dighfiva! ,Wie kann ich dir dein Leben schenken, o
Kinlg; du, o Kiinig, mudt mir mein Leben schenken.® ~Gut, mein lieber
Dighiva, dann schenke mir mein Leben und ich will dir dein Leben schenken.*
So schenkten der Kinig Brahmadatta von Kiisl und der junge Dighiive einnnder
gegenseitiy das Leben, reichten sich einander die Hand und schwuren, ein-
ander keln Leid anzutun, Zu Hause angekommen, versummelte der Kiinig
seine Minister und scine Ratgeber um sich und legte ihnen die Frage vor:
Wenn fhr den jungen Dighiivu, den Sohn des Kinigs Dighitl von Kosala, sihet,
wns wilrdet [hr thm tun? Die einen gaben zur Antworl, wir wilrden {hm
seine Hilnde abhaven, die-andern, wir wiirden' ihm seine Fibe abhsuen usw.,
andere rieten, ibm den Kopl abzuschlagen. Da stellte der Kilnig [hnen in seinem
Adjutanten den Sohn des Kionigs Dighiti vor und setzte hinzu® es ist micht
erlaubt, Ihm etwas zuleide zo tun, er hat mir mein Leben geschenkt und ich
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habe ihm sein Leben geschenkt. Nun mubte Dighivu dem Kinig erkliren,
warum seln Vater in der Stunde des Todes zu fhm gesagt hatte: Schau nicht
fern usw, Mit dem .nicht fern”, gab Dighiivu zur Aniwort, wollle er sagen:
laB deinen HaB nlcht lange wilhren, und mit dem _nicht nahe”: sel nicht ellig,
dich mit deinen Freunden zu Oberwerfen, und mit den Worlen .denn nicht
mit Had wird Hal besinftigt, mit Nichthal wird Haf besinftigt®, wollte er
sagen: du hast meinen Vater und melne Mutter getitel, o Konlg, wenn leh
dich darum des Lebens beraubte, o Kinig, dann wilrden deine Anhiinger mich
des Lebens berauben, und meine Anhinger hinwleder wiirden diese des Lebens
berauben, und so wiirde mit Had dieser Hal nicht besinftigt werden. Jetzi
aber, o Kinlg, hast du mir mein Leben geschenkt und fch habe dir dein
Leben geschenkt, so ist mit Nichtha8 der Hal besiinftigt worden! Der Kinig
fand diese Auslegung wunderschiin und gab dem jungen Dighiva wieder alles
zuriick, was er seinem Vater genommen und gab ihm obendrein noch seine
Tochter ).

Es ist die Liebe des Wohlwollens, die mit dem Geben und
Vergeben beginnt und mit der Hingabe des eigenen Leibes
und Lebens endet. Sie findet sich nirgends schiner illustriert
gls in der Erziihlung von Vessantara, der selbst nur eine Per-
sonifikation des Buddha in der vorletzten seiner frilheren irdi-
schen Existenzen ist. Wir geben sie hier auszugsweise nach
der poetischen Darstellung des Cariyf-Pitaka wieder:

Vessantara, der Kﬁnlg“nh'u, versagle kelnem, der ihn darum bat, eine
Gabe. In seinem Besitze beland sich auch ein weiber Elefant, der die Macht
hatie, Regen aul dle Erde herabzuzlehen, so oft die Menschen selner bedurl-
ten. Auch diesen verschenkie er an die Bewohner eines Noachbarlnndes, wo
Dilrre herrschte, Darilber gerieten seine Stammesgenossen 8o In Wat, dal sie
den Kinig bestimmten, den Prinzen mit seinem Weibe und seinen zwel Kin-
dern des Landes zu verweisen, Auof einem wvon Plerden gezogenen Wagen
fuhren die Verbannten (ber die Grenze, Da kamen Brahmanen des Weges
daher und sprachen den Prinzen Vessantara um seine Plerde und dann um
selnen Wagen an. Er gab sie ihnen. So zogen sle zum Vanks-Berge. Hier
bauten sie im Walde eine Hitte aus Laubwerk und lebien als Einsiedler, Da
trat ein Brahmane auf Vessantara zu und bat fhn um seine Kinder, und Ves-
santara gab sie lichelnd dem Brahmanen. Und es geschah, dal der Gott Sakka
(Indra) als Brahmane verkleidet aul die Erde niedersticg und fhn am seine
tugendrelche und treue Gattin Maddi ansprach. Freudigen Sinnes gab sie
Vessantara dem Gotle. Alles gab er hin ohne es zu nchien, um die Erleuch-
tung zu erlangen (bodhiyd yeva kirapi)=).

Ein AusfluB dieses Wohlwollens, worin wir einen Grundzug
des dlteren Buddhismus zu erblicken haben, ist die von Buddha
gelibte und eingeschiirite Pllicht der T oleranz. Ein Beispiel. Siha,

ein Anhiinger des Nigantha Nataputta, war zu Buddha gekommen

M. X, 2 810 5 CPLo
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und war, nachdem er ihn angehirt hatte, entschlossen, sein
Jiinger zu werden. In diesem Entschlusse bestiirkte ihn nicht
wenig, daB Buddha ihm riet, sich den Schritt, den er zu tun
vorhatte, wohl zu {iberlegen, und daB er ihn aufforderte, nach
wie vor den Nigapthas Speise zu reichen, wenn sie auf ihrem
Almosengang zu ihm kiimen ).

Ein anderes Beispiel. Die Minche Buddhas HubBerten einst
wegen Schmihungen, die Ménche aus einem andern Orden iiber
Buddha, die Lehre und den Orden ausstiefen, ihren Unwillen,
Aber Buddha verwies ihnen dieses und machte ihnen zur Pllicht,
einfach zu sagen: dies st unrichtig, dies ist nicht so, so etwas
kommt unter uns nicht vor?),

Die dufere Rechtschalfenheit, welche durchdrungen ist
von der Stimmung des Wohlwollens gegen alle Wesen, erhiilt
ihre Vollendung durch die Weisheit und ist dadurch erst wahre
Rechtschaffenheit,

»Von der Rechischaffenheit durchdrungen ist Weisheit frucht-
bar und segensreich: von Weisheit durchdrungen wird die Seele
ganz und gar von allem Unheil erlist, von dem Unheil der
Begierde, vom dem Unheil des Werdens, von dem Unheil des
Irrtums und von dem Unheil des Nichtwissens® 7.

Zwischen der Rechtschaffenheit und der Weisheit, welch
letztere der Erlisung selber gleichzusetzen ist, bewegt sich das
»Sichversenken” (samidhi). Darunter ist die Konzentration
des Geistes (ekodi-bhiva) zu verstehen ‘), welche durch metho-
disches Aufgeben aller Zertreuungen und stérenden Eindriicke
(bis auf das BewuBtsein) erworben wird, was die fiuere Vor-
bereitung zur Versenkung ausmacht, Wer plausgeriistet ist mit
Jenen hohen Dingen: dem Schatze der sittlichen Zucht, der
Wachsamkeit gegen die Sinne, der ernst besonnenen Vollbe-
wubtheit und der Zufriedenheit, der sucht eine weltentriickte
Aufenthaltsstiitte auf, die Wildnis, den Platz unter einem Baume,
einen Berg, eine Schlucht, eine Berghiihle, einen Bestattungs-
platz, die Waldeinsamkeit, eine Stelle unter freiem Himmel oder
einen Strohhaufen. Dort setzt er sich nach der Mahlzeit, vom
Almosengange zuriickgekehrt, mit gekreuzten Beinen nieder,
mit gerade aufgerichtetem Oberkdrper, und hiillt (die Sinneswerk-
zeuge seines) Gesichtes in ernste Selbstbesinnung ein“®).

) Vgl M. VL 31,10 & %) Brahma-jila-S. p. 8L %) M. P. S passim.
¥) Vgl iiber ekodi-bhiva JPTS 1885, 32 1. %) D.IL 37 nach R. 0. Franke.
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Die Aufstellung aller dieser Regeln ist nicht etwa eine
Neuerung, die der Buddhismus eingefiihrt hiitte. Wir sehen
daraus nur, daB der achtgliedrige Heilsweg, indem er die Me-
ditation als letzte Stufe bringt, mit aller Deutlichkeit darauf
hinweist, daB diese den Weg zum hiéheren BewubBtsein freimacht
und die Erlosung aus den Fesseln des sinnlichen Daseins ver-
mittelt; dab aber auch zum gliicklichen Erfolge dieser Medi-
tation alles das als Vorbereitung gehirt, was wir als die Ethik
des Buddhismus kennen gelernt haben: ,nur vom rechten Verhal-
ten getragen und durchdrungen kann die Meditation segensreich
und fruchtbringend sein“, hat Buddha gelehrt. Er vergleicht') den
Jiinger, der ohne die rechte Vorbereitung und ohne Kenntnis
von den rechten Wegen zu haben, ,mit der ungeschickten Ge-
birgskuh, die in jugendlicher Unreife, ohne Ortskenntnis und Er-
fahrung im Wandeln rauher Bergesplade, von der Beglerde ge-
triechen, neue unbekannte Gegenden aufzusuchen, neue unge-
wohnte Kriiuter zu fressen und an fremden Wiissern sich zu
laben, es nicht verstiinde, sachgemiB Schritt fiir Schritt zu
machen. Sie wiirde weder zu den ertriiumten Kriiutern und
Wiissern gelangen, noch auch wiirde sie sich heil zuriickfinden zu
ihrer Alm, von der sie ihr neugieriger Drang in die Ferne getrie-
ben. ,Und warum dies, Ihr Jiinger? Weil sie eben die jugendliche,
unreife, nicht ortskundige Gebirgskuh ist, die es nicht versteht,
rauhe Bergespiade zu wandeln." Ebenso, wie dieser ungeschick-
ten Almkuh, meint Buddha, erginge es dem Jiinger, der, ohne
die rechten Wege zu kennen, zu den vier Stufen der Meditation
gich erheben wollte, Er wiirde nicht nur die geistigen Hihen,
die er sucht, nicht erreichen, sondern ernstlich Schaden nehmen,
und sich nicht mehr heil dahin, von wo er ausgegangen (d. h. zu
der Stiitte seines frilheren Bewubtseins), zuriickfinden. So wiirde
er, wie Buddha es ausdriickt, dasiehen als einer, der ,mnach
beiden Richtungen hin (d. h. sowohl fiir das gewGhnliche Welt-
leben wie fiir das hihere geistige Leben) alle Chancen verloren
hat* (ubhato parihino)“®).

Nichts Neues also bietet hier der Buddhismus, vielmehr
besteht, wie zu erwarten war, gerade hier die engste Uberein-
stimmung zwischen ihm und dem Yoga, der in erster Linie in der
Vorschrilt des disana die Kirperhaltung geregelt hat. Dariiber

1 A. IV, 418 %) Beckh II, 39 1 .
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gibt es namentlich in den Lehrbiichern des Hathayoga!) die
eingehendsten Regeln, die, wie Beckh II, 41 trelfend sagt, ,eine
nur fiir indische Verhiiltnisse passende eigenartige Ausgestal-
tung” bedeuten, wiihrend es sich im Buddhismus wie bei Pa-
taijali nur darum handelt, der Kirperhaltung neben der Be-
haglichkeit vor allem die zur Konzentration des Geistes uner-
lifliche Festigkeit, einen Stiitzpunkt zu geben. Darum wird
hier von all den einer spiiteren Zeit angehiirenden, z. T. hiichst
grotesken Kiinsteleien *) abgesehen.

Von dem zweiten Erfordernis, dem Anhalten oder der son-
stigen Regelung des Atems (prapdyama) ist in den buddhistischen
Texten zwar weniger hiiufig die Rede, doch wuBte Buddha den
wichtigen Zusammenhang zwischen der Beherrschung der Atem-
technik und dem Gelingen der Konzentration des Geistes sehr
wohl zu wiirdigen. Er nannte die 'bung des Ein- und Aus-
atmens eine treffliche und freudenreiche, und im Samyuttani-
kidya besitzen wir ein liingeres Kapitel, das ganz dieser Kunst
gewidmet ist: das Anfipana-Samyutta.

DaB auch die dritte Vorschrift des Yoga, der pratyiihira,
d. h. die Zuriickziehung der Sinnesorgane von den Sinnesob-
Jjekten, im Buddhismus eine groBe Rolle spielt, ist ja selbstver-
stiindlich. Man spricht hier von einer ,Bewachung der Tore
der Sinne“, nur steht diese Vorschrift an einer anderen Stelle,
niimlich vor dem ,ernsten Sichbesinnen“, Auf jeden Fall han-
delt es sich dabei um eine recht schwierige Kunst, in deren
Beherrschung es Buddha freilich zur Meisterschalt gebracht hatte,
denn er merkte nicht, daB der Blitz in seiner unmittelbaren
Niihe zwei Bauern und vier Ochsen titete, wiihrend er in Me-
ditation dasaB?®),

Die fiinf Fesseln oder Hemmnisse (nivarapa, s. oben S. 107),
die der Dighanikiya‘) nun noch nennt, wiirden den ProzeB der
Versenkung nicht glatt vonstatten gehen lassen; daher wird die
griindliche S#uberung der Seele von ihnen nochmals einge-
schiirft: Er unterdriickt das Begehren nach der Welt und
hiilt sein Herz dauernd frei davon, er liiutert sein Inneres, daB

1) Vgl H. Walter, Hathayogapradipiki, Minchen 1563,

¥) Es sei erlanbt, hier auf mein Buch: Fakire und Fakirtum, Berlin 1908,
zu verweisen, In dem ich cine groBe Anzahl solcher Stellungen nach indischen
Aquarellen wiedergegefen habe.

HM.P.S.p a4t 4) Simaffaphalasutta 68,
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es ihm nicht anheimfiillt, Er tut von sich ab Boswilligkeit und
Lust zu schaden und verschlieBt ihnen fortab sein Herz; nur
bewegt von der Sorge um aller Kreaturen Wohlsein liutert er
sein Inneres, daB Bosheit und Schadenfreude .ihm fernerhin fremd
bleiben. Triigheit und Schlaffheit legt er ab und hiilt sie hin-
fort von sich fern, lichten Geistes, ernst besonnen und vollbe-
wubt liiutert er sein Inneres von Triigheit und Schlaffheit. Uber-
triebene Angstlichkeit und Unruhe iiberwindet er . . . Von Zwei-
fefn hat er sich frei gemacht und ist fortan ilber sie hinaus,
er kennt kein Schwanken des Urteils gegeniiber dem Guten, er
liintert sein Inneres so weit, daB es der Skepsis nicht wieder
anheimbillit" ).

Sind nun alle diese Hemmnisse iiberwunden, so empfindet
der Jiinger Befriedigung (pimujjam), infolge der Befriedigung
Freude (piti), infolge der Freude Ruhe des Kiirpers, infolge der
Ruhe Wohlbehagen (sukham), und so ist nun der Geist im Be-
gitz der Konzentration, die ihn belihigt, die vier Stufen des
jhiina, der Versenkung, zu durchlaufen, die folgendermaBen be-
schrieben werden *):

LIndem er [der Minch] sich losmacht vom Begehren, von
den biisen Dingen, erreicht er die noch mit Denken und Er-
wiigen verbundene gliick- und freudenreiche erste Stufe der Ver-
senkung, die durch Loslésung gewonnen wird, und hiilt sie fest.
Er triinkt ... diesen seinen Korper mit der Freude und dem
Gliick, die aus der Loslisung erwachsen“?).

Dann wieder erreicht er, indem er allem Denken und Er-
wiigen ein Ende macht, die von Denken und Erwiigen freie
gliick- und freudenreiche zweite Stufe der Versenkung, die Frie-
den im Innern und auf einen einzigen Punkt gerichtetes Streben
(cetaso ekodibhiva) ist und durch Sammlung gewonnen wird,
und hiilt sie fest. Er triinkt. .. diesen seinen Kérper mit Freude
und Gliick, die aus der Sammlung erwachsen“?).

oDann wieder erreicht er, indem er sich von der Freude
liiutert, in Gleichmut dahin lebt, ernst besonnen und vollbewubt,

1) B 0. Franke, ZDMG 71, 8. 63.

#) I, 11, 75. 77. 70. 81 nach R. O. Frankes Cherselzung L. c 66 1

%) Das Behngen auf!dieser Stufe wird an anderer Stelle mit dem ange-
nehmen Gelihl verglichen, welches das Aultragen des Seifenschaumes durch
den Barbier verursacht (Beckh II, 45.)

1) Das Behagen hier verglichen mit einem kithlen Strome, der Im Innern
¢ines nicht durch iuBere Zullisse gespeisten Teiches seinen Ursprung hat. (L e.)
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und kérperlich Gliick empfindet, die dritte Stufe der Versen-
kung, welche die Auserwiihiten meinen, wenn sie sagen: Eleich-
miitig, ernst besonnen und begliickt’, und hiilt gie fest. Er
triinkt . .. diesen seinen Kiorper mit dem Gliick, das frei von
Freude ist ., .“}Y),

»Dann wieder erreicht er die vierte Stufe der Versenkung,
wo nach dem Freiwerden von Gliick sowohl als Leid, nach dem
Einschlafen der friiher vorhandenen Empfindung fiir Gliick und
Leid, Leid- und Gliicklosigkeit herrscht, und wo er geliutert ist
durch Gleichmut und ernstes Sichbesinnen, und hiilt sie fest.
Er sitzt da, diesen seinen leiblichen Kirper mit Geistes-Liluterung
und -Helle durchdringend, daB nicht das kleinste Winkelchen
desselben von ihr undurchdrungen bleibt“?),

Wiihrend nun diese Stufen der Versenkung vorwiegend die
Gefiihlsseite beriicksichtigen, finden wir nun noch vier resp. fiinf
noch hihere angefiigt, die sich auf den Intellekt und seine Liiu-
terung beziehen. Ich lasse hier R. O, Franke sprechen:

a) Die acht Stufen der Authebung des BewuBtseins.

Dieses System triigt Buddha in D, IX, 14—17 dem Wander-
Asketen Pofthapida vor. 14. »Potthapida, wenn dann weiter
der Monch, indem er das Gestalten-BewuBtsein vollstiindig iiber-
windet, dem BewuBtsein von materiellen Dingen ein Ende macht
und dem von der Mannigfaltigkeit der Objekte in seinem Geiste
keine Stiitte mehr gewiihrt und nur noch den unbegrenzten Raum
anerkennt, erreicht er den Zustand (des BewuBtseins von) der
Unbegrenztheit des Raumes und lebt in ihm. Dann er-
lischt das Gestalten-BewuBtsein, das er vorher hatte ... 15.
Potthapada, wenn dann weiter der Ménch, indem er den Zu-
stand des (BewuBtseins vom) grenzenlosen Raume giinzlich iiber-
windet, auf den Gedanken kommt, daB die Wahrnehmung unbe-
grenzt sei, erreicht er den Zustand (des BewuBtseins von) der
Unbegrenztheit der Wahrneh mung und lebt in ihm. Dann er-
lischt das BewuBtsein von der feinen Wabhrheit der Unbegrenztheit
des Raumes . . . 16, Potthapida, wenn dann weiter der Monch, in-

') Der Zustand wird verglichen mit dem von Lotosblumen, die, ohne die
Oberfliche des Wassers 2y erreichen, ganz von kithlem Wasser umspilt sind. (1. c.)

f) In diesem Zustande ist der Jinger wie mit einem weiBen Kleide an-
Eetan, das fhn vom Kople bis zu den FiiBen ganz umbhiillt, so daf auch nicht
die klelnste Stelle des Korpers vom Weilen unbedeckt biuibt (L . 8. 46.)
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dem er den Zustand (des BewuBtseins von) der Unbegrenztheit der
Wahrnehmung giinzlich iiberwindet, zu der Vorstellung kommt, dag
fiberhaupt nichts existiere, dann erreicht er den Zustand des
(Bewubtseins von) Nichtvorhandensein von irgend etwas
(Erscheinungsweltlichem) und lebt in ihm, Dann erlischt das
Bewubtsein von der feinen Wahrheit der Unbegrenztheit der Wahr-
nehmung.. 17. Pojthapiada, von diesem Punkte dieser Schulung
an, wo der Ménch nur noch sein (von der AuBenwelt unab-
hiingiges) BewuBtsein hat, steigt er allmiihlich zu immer héheren
Zustiinden des BewuBtseins empor, bis er dessen héchsten Zu-
stand erreicht hat. In diesem Stadium denkt er: [Es ist filr
mich unangebrachter, zu denken, als nicht zu denken. Wenn
ich denke und (innerlich) bilde, dann werden diese meine jetzigen
BewuBtseinszustiinde verdriingt, und andere, griiBere, treten an
ihre Stelle. Es ist also besser, wenn ich nicht denke und (inner-
lich) bilde'. Und er denkt nicht und bildet (innerlich) nicht. Dann
schwinden sowohl die Bewubtseinszustiinde dahin, in denen er
sich befand, wie auf der anderen Seite keine anderen, gréiberen,
mehr erscheinen. So erreicht er die Aufhebung (des Bewubt-
seins). Potthapada, auf diese Weise geht also die stufenweise
fortschreitende vollbewuBte Erreichung der Aufhebung der Be-
wubtheit vor sich® ).

b) Die neun Zustiinde der Stufenfolge.

Die sieben ersten Zustiinde dieses Systems sind genau die
gleichen wie die des soeben, unter a), besprochenen, und der
achte ist wenigstens dem Sinne nach gleich dem achten von
jenen. Er heiBt in dem System b) der ,Zustand von zugleich
NichtbewuBtheit und NichtnichtbewuBtheit”, in a) dagegen ein-
fach , Aufhebung (des BewuBtseins)®. Etwas anderes als Auf-
hebung des Bewubtseins ist auch mit der Bezeichnung von b)
nicht gemeint, so eigenartig und dunkel sie zuniichst auch klin-
gen mag. Der Zusatz ,und NichtnichtbewuBtheit” soll nur die
Miglichkeit der Auffassung beseitigen, als ob in diesem Zustande
mit ,NichtbewuBtheit” die Vernichtung eines vorher wirklich
vorhandenen BewuBtseins gemeint sei, und die Auffassung be-
tonen, daf auch das BewuBisein bis dahin uns als seiend nur
erschien, in Wirklichkeit es aber nicht war. ,NichtbewuBtheit
und NichtnichtbewuBtheit” heiBt also: ,tatséichliches Nichtvor-

1) R. O. Franke, ZDMG 71 (1917), 8. 60.
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handensein des (scheinbaren) BewubBtseins (seit je), nicht aber
etwa eine Vernichtung des vorher vorhandenen BewuBtseins®,
Neu ist in dem Neunsystem also nur der neunte Zustand ,Auf-
hebung von BewuBtsein und Gefiihl®. Inhaltlich tut aber auch
dieser Zustand nichts neues hinzu, er faBt einfach das Resultat
sowohl der vier mehr das Gefiihl angehenden Versenkungsstulen
wie der vier den Intellekt betreffenden folgenden Stufen zu-
sammen ).

Gelegentlich begegnet unmittelbar hierauf eine Reihe von
vier Arten, wie der also konzentrierte Geist die Welten durch-
dringt; Ubungen, die auch nur den Zweck verfolgen, daf der
Jiinger von seinem Selbst und der Welt sich frei macht, wozu
einerseits selbstloses Aufgehen in Liebe, Mitleid ete., anderseits
Gleichmut, Interesselosigkeit gegenilber den Gegenstiinden der
irdischen Welt gehiiren. Die Stelle lautet in R. 0. Frankes
Ubersetzung*): ,Ein solcher durchdringt (1iillt) mit liebevoller ...,
mit mitleidsvoller . .., mit giitiger Gesinnung, mit Gleichmut
(metti-sahagatena, karupii-sahagatena, muditi-sah., upekhi-sah.
cetasi) erst eine Himmelsgegend, dann ebenso die zweite,
dritte und vierte, und so durchdringt (fiillt) er nach oben und
unten und horizontal die ganze Welt an allen Stellen vollstindig
mit umfassender, grofler, alles MaB iiberschreitender, friedfertiger,
liebevoller . . ., mitleidsvoller . . ., .. Gesinnung, mit Gleichmut.”

Der Jinger gestaltet nun einen geistigen Kérper, der mit
allen Haupt- und Nebengliedern und mit vollstindigen Sinnes-
organen ausgeriistet ist. Diesen geistig-fitherischen Kirper zieht
er dann aus seinem physischen Kiérper heraus, wie einen Halm
aus der Blatischeide, oder wie ein Schwert aus der Scheide,
oder wie eine Schlange aus dem Korbe. Damit iibt er nun die
Kiinste, die den Gelehrten unter dem Namen iddhi (iibersinn-
liche Vollkommenheit, Phiinomen der hitheren Geistesmacht), dem
groBen Publikum aber als ,Fakir-Kiinste* bekannt sind und je
nachdem bestaunt oder beliichelt werden. Beckh fast sie I, 75
zusammen unter den Gesichispunkten der Vervielfiltigung der
Erscheinung, Ausschaltung der Sehwirkung und Uberwindung
der Erdenschwere; eine Aufziihlung findet sich z. B. Dighanikaya
Il, 87: ,Aus der einen Person wird der Jiinger zu einer Viel-
heit und aus der Vielheit wieder zu einer einzigen Person, bald
liBt er sich sehen, bald verschwindet er, ungehemmt geht er

1) L e & 70 N Le B Tl
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durch Wiinde, Wiille, Berge, als wiiren sie leere Luft, er taucht
in die Erde und wieder heraus, als wiire sie Wasser, und fuf
dem Wasser wandelt er, ohne einzusinken, wie auf dem Erd-
boden, er schwebt aul gekreuzten Beinen sitzend durch die
Luft wie der beschwingte Vogel, jene beiden so miichtigen und
gewaltigen (Himmelskiérper) Mond und Sonne faBt er mit der
Hand und streichelt sie, und in kirperlicher Gestalt vermag er
bis in die Welt Brahmans zu gelangen®'). Ferner hat der kon-
zentrierte Geist die Fihigkeit erworben, mit ,reinem, gittlichem
Gehiir" (dibbam sotam) nicht nur menschliche, sondern auch
gittliche Laute Zu vernehmen, und zwar aus der Nithe so gut
wie aus der Ferpne, und mit dem ,reinen gbitlichen Auge™
(dibbam cakkhum) die abscheidenden und neu geboren wer-
denden Wesen auf allen ihren Schicksalswegen aul Erden
und in Himmel und Hille zu fiberschauen, und endlich besitzt
ein solcher Geist die unbegrenzte Erinnerung an die frilheren
Existenzen sowie die Fiihigkeit, die Gedanken und Herzens-
regungen anderer zu erkennen.

Alle diese Wunder milssen dem abendlindischen Empfinden
als hiichster Aberwitz oder Schwindel erscheinen, so lange man
sich die Sache so vorstellt, als kinne die Realitiit der iiber-
ginnlichen Welt und der iibersinnlichen Erscheinungen ,mit dem
Auge des Fleisches” (mamsacakkhuni) geschaut werden, oder
als wenn alle diese Dinge in grob-materiellem Sinne zu ver-
stehen seien. Buddha selbst warnt vor der Preisgabe der Phii-
nomene der hiheren Geistesmacht an Laienaugen und hat sich
auch stets geweigert, sie der neugierigen Menge vorzufiihren?).
Es handelt sich hier eben um etwas Hocherhabenes, dem pro-
fanum wvulgus strenge geheim zu Haltendes, das nur dem ge-
liiuterten Geiste des Ménches erreichbar, nur dem wahrhaft
ernstlich nach dem Nirvina Strebenden wahrhaft verstiindich
und wirklich niitzlich ist. Wieso es zur Erlisung beitragen
soll, das zu wissen oder auch nur zu ahnen kann ich nicht be-
haupten! Beckh, der sich in der dankenswertesten und erfolg-
reichsten Weise darum bemiiht hat, das Wesen gerade der bud-
dhistischen Meditation aufzukliren, wozu er immer wieder das
System des Yoga zum Vergleiche heranzieht, mige das letzte
Wort haben: ,Der Tathiigata, so wird gesagt, bemeistert jene
Elemente der iiberirdischen Macht, darum eben heiBt er der

1) R. 0. Franke, L c. 8. 75, T ¥glL C. 1L 112 und D. ], 211.
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Tathdgata [S. V, 257], sie gehoren also im Sinne des Buddhis-
mus zu den von ihm nicht wegzudenkenden Vollkommenheiten
eines Buddha. Das Gleiche gilt nach dem Ilddhipada-Samyutta
(a. a. O. p. 274) von allen wahrhaften Asketen und Brahmanen
der Vergangenheit und Zukunft. Auch das hiichste Befreiungs-
ziel, so wird weiterhin gesagt (p. 257), haben alle Jiinger durch
die iddhipada-Meditation . . . erreicht. ,Und wie die Gargi un-
aufhaltsam nach Osten in ihrem Laufe gerichtet ist, dem Osten
sich zuwendet, nach Osten strimt, also auch ist der jene vier
Voraussetzungen iibersinnlicher Vollkommenheit meditierende
Jiinger dem Nirvana zugewendet, zum Nirvana hineilend’ (a.a. O.
p. 200). In diesem Sinne gelten diese Dinge im Buddhismus
als eine der hichsten Errungenschaften des Plades (simafifia-
phala). Sie sind nicht das Ziel, aber eine Erscheinung, die auf
dem Wege zur Erreichtung des Zieles nach der Lehre Buddhas
mit GewibBheit sich einstellt, und ein Mittel zur Erreichung dieses
Zieles. Durch Meditation von iddhipada werden auch die Fesseln,
die den Jinger an das sinnliche Dasein ketten, zerschnitten
(S. V, p. 202)*Y).

Als dritte Stufe des Pfades nennen die Buddhisten die
Erkenntnis (pafifii), wohlverstanden auch hier wieder eine
Erkenntnis, die nicht sowohl dem gewd&hnlichen Verstande, als
vielmehr dem als Ergebnis der Meditation sich einstellenden
hitheren, hellsichtigen Schauen angehirt. Es ist die dreifache
Erkenntnis gemeint, zu der Buddha vordringt, wiihrend er unter
dem Bodhi-Baum sitzt: die oben schon erwiihnte Erinnerung
an friihere Lebensliiufe ?), die Erkenntnis der Schicksale der ver-
schiedenen Wesen im Geburtenkreislaufe”) und endlich — so

1) Beckh, Buddhismus, 11, 76 L

%) Es kommt diese Erinnerung dadurch zustande, dab das UnterbewuBte
(der samkhiira) kraft der Meditation dem BewuBtsein nahe gebracht wird. Je
nach der Fiihigkelt des Meditierenden ist die Erinnerung mehr oder minder
lebhalt: bei gewihnlichen Asketen nur so schwach wie der Schein eines Glih-
wiirmechens, bel Jingern Buddhas wie der Scheln einer Lampe, bel auser-
wilhlten Jingern wie der Glanz des Morgensterns, bel einem Paccekabuddha
wie Mondschein, und bel einem Sammisambuddha wie der Glanz von tnusend
Sonnen.
%) .Wie jemand von hoher Warte auns, so wird im Gleichnisse nusge-
fihrt, die Menschen nu! Strafen und Plitzen dahinwandern, in Hiuser hinein-
und wieder herausgehen sieht, also sieht der Meditlerende, wie die Wesen
durch fible Gedanken, Worte und Werke, durch mangelnde Ehrfurcht, durch

e AR L
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zu sagen als Ergebnis davon: — die Erkenntnis von den vier
heiligen Wahrheiten vom Leiden, von der Entstehung des Lei-
dens, von der Aufhebung des Leidens und von dem Wege, der

falsche Weltanschauung und dadurch, dab ihe Tun von dieser falschen Ansicht
bestimmt wird, nach dem Zerfoll des Kirpers im Tode den schlimmen Gang'
(duggntl) gehen, in dunkle Qualorte versetzt werden, und wie sie durch gute
Gedanken, Worte und Werke, durch Verehrung Erhabener, durch richtige
Weltanschauung und dadurch, dad (hr Tun mit dieser richtigen Anschanung
Im Einklang stehe, nach dem Tode den guten Gang' gehen, zu lichten Him-
melswelten sich erheben , . . Zum Eingehen in die himmlischen Freudenreiche
der Gotter fibrt Insbesondere die hingebende Verchrung fir den Melster, fir
Buddha, Wer hler anf frommer Pilgerfahrt mit bewegtem Herzen die Stitten
schaut, wo der Tathigata geboren ist, wo er zur Buddhaerleuchtung erwachie,
wo er das Rad der Norm in Bewegung setzte und wo er in die substratlose
Nirvanasphiire einging, der wird, wenn er mit abgekllirtem Gelste durch die
Todesplorte geschritten Ist, nach dem Zerfall des Kirpers zur Seligkeit der
himmlischen Welt (sugatim saggam lokam) cingehen. Diese (st keine ewige
Seligkelt, sondern glelchwie das Leben der einzelnen Gotterklnssen an eine
bestimmte, wenn auch menschliche Lebenszeit {ibersteigende Zeitdaver ge-
bunden ist, so errelcht such jenes Verwellen in den Gittersphiren, wenn das
entsprechende Karmn nufgezehrt ist, sein Ende, und in elnem bestimmten
Zeltpunkte mufl das betreffende Wesen, sofern es nicht in tiefere Sphilren
herabsinkt (A. 11, p. 127), wieder als Mensch in eine physische Verkirperung
eingehen, Die Erldsung, der endgliltige Ausweg aus dem Krelslaule (samsfra)
kaon nur von elner solchen menschlichen Verkfirperung ans gefunden wer-
den ... Damit ist gewissermafen der .normale Gang' dessen, der hier im
rechien Streben wandelte, geschildert. Demgegeniiber steht der  abnorme’
oder abwirts fibrende® Gang (apiya), zn dem die andern sich durch lhre
verkehrten Gedanken, Worte und Werke verdammen. Er fihrt in die Hollen-
reiche (naraka oder niraya), das Schattenreich (petaloka), die Dimonen-
welt (asurnloka) oder in Tierleiber (tiraechiina)l Die cigenllichen Qual-
orie oder Hillen werden, wenn sie awch fir den (in der Meditation) gelstig
Erkennenden als fibersinnliche Zustinde zu denken sind, im Buddhismus doch
wie iiufers Ortlichkeiten geschildert und genau klassilizierl, und lhre Schreck-
nisse werden in grausigen Bildern des sinnlichsten Reallsmus susgemalt. Ein
Zwischenzustand lst der des Schattenreichs (petaloka), das mit dem Fege-
fewer’ verglichen werden kann. In [hm befinden sich die Seelen (d. h hier:
Reste der iibersinnlichen Wesensbhestandteile) Abgeschiedener, die nicht in
Hillen-, Diimonen- oder Tierreich cingegangen, aber anch nicht oder noch
nicht zu Himmelswelten aufgestiegen sind. Sie missen in jencr Sphiire die
ihnen von den Iim Menschenleibe begangenen Sinden anhafende Unrelnheit
hinwegliiutern . . . Im Adguitaranikiya (Bd. L p. 35 1L) ist davon die Rede,
daB die Fille der Verkirperung in den Unterwelten, im Didmonen- und im
Tierreich viel zahlreicher sind als die der Verkirperung im Menschonreich . ..
Der abnorme Gang® (apdye) splelt alko im Sinne des Buddhismus in der
Wirklichkelt elne griGere Holle als der gute oder normale. Der entscheidende
Hardy, Der Buddiismus. 2 Aufl 9
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zur Aufhebung des Leidens fiihrt. Beckh') betont nachdriick-
lich — und er tui recht daran — daB auch diese wichtigste
Erkenntnis, die Grundlage des Buddhismus, ,das unmittelbare
Ergebnis meditativen Schauens” ist und nicht etwa ein solches
der Spekulation, kein ,abstraktes Werturteil iiber das irdische
Dasein®. Weiterhin stellt Beckh einen wichtigen Unterschied
fest zwischen dieser durch Meditation gewonnenen Erkenntnis,
die im vollsten Sinne eine erkannte Wahrheit ist, und dem
Glauben des Jiingers, der im Vertranen auf das Wort des Meisters
die Lehre vom Leiden als eine zunichst nur gefiihlte Wahr-
heit hinnimmt, um erst nach restloser Zuriicklegung des Heils-
plades den (Glauben in Wissen zu wandeln. Nur so wird man
Lmicht mehr in den Irrtum verfallen kinnen, in der Aufstellung
jenes ,Satzes vom Leiden' einen AusfluB pessimistischer Seelen-
stimmung zu sehen. Ein solcher Pessimismus lag dem Buddha...
ganz fern, und wer sein Urteil nicht aus zweiter Hand, sondern
aus den urtextlichen Quellen schipit, wird sich bei unbefan-
gener Betrachtung gestehen miissen, daB von einer eigentlichen
pessimistischen Stimmung, wie wir etwa bei Schopenhauer oder
Hartmann begegnen, in diesem Quellen nicht das geringste zu
finden ist. Die Stimmung des Buddhismus ist iiberall eine schlichte,
ruhige Heiterkeit, nicht ohne das ausgesprochene Bewubtsein
(vgl. Dhammapada 197—200)%), daB auch an wahrer irdischer
Gliickseligkeit dem Jiinger des Plades ein weit hiheres MalB
beschieden ist, als dem in der Weltlichkeit Verharrenden, wenn

Gesichtspunkt des Buddhismus ist aber der, daB es asuch in jenen dunklen
Reichen eine davernde (ewige) Verdammnis nicht gibt; der Aufenthalt dort
kann durch gewaltlg lange Zeitriume sich erstrecken . . ., aber wenn das
fragliche Gble Karma sich ausgewirkt hat, aulgezehrt (wie der technische Aus-
druck lauiet) oder abgearbeitet ist, steht dem Betreffenden die Miglichkelt
der Verkiirperung in hiheren Relchen, im Menschenreich, ja selbst in Giitter-
sphiiren offen . . .* (Beckh, Buddhismaos, I, 84 L) 1) L o 88,
%) Die Strophen lauten:

LAul, lasset glicklich leben uns, Unter Feinden von Felndschaft freil

" Unter feindlich gesinnten Menschen  Wollen wir wandeln feindschaftslos.
Aul, Insset glieklich leben uns, Unter Kranken von Krankheit freil
Unter lauter kranken Menschen Wollen wir wandeln krankheitslos.
Auf, lasset glicklich leben uns, Unter Gierlgen frel von Gler!
Unter lanter gierigen Menschen Wollen wir wandeln frei von Gier.
Aul, lasset gliicklich leben uns, Wir, die wir nichis besitzen mehr!

Freude wird unsre Speise sein, Wie's bei den lichten Gottern ist.”
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auch dem letzteren zur Erkenntnis dieser Tatsache jeder MagB-
stab fehlen mag. Nicht die Empfindung des Weltleidens, sondern
der Sieg, den er {iber dieses Leiden errungen hat, gibt der Stim-
mung desbuddhistischen Jilngers ihr charakteristisches Gepriige™ ').

Die vierte Stufe endlich, das Ziel des echten Jiingers
Buddhas, ist die ,Befreiung” (vimutti): ,das Friedvolle, Hoch-
erhabene, die Aufhebung aller samkhiiras, die Auflosung aller
Substrate, die Vernichtung der sinnlichen Begierde, die Leiden-
schaltslosigkeit, die Ursachenvernichtung, das Nirviipa“ ).

Uber die Bedeutung dieses viel umstrittenen Begriffes st
oben (S. 97) schon gesprochen worden; hier mige noch nach-
getragen werden, daB die heiligen Texte am Nirviina zwei Seiten
unterscheiden: eine pafifndvimutti, , Wissensbelreiung”, d. h.
wohl Befreiung durch das Wissen und ein ,Hinausgelangen {iber
das Wissen in einen héheren Bewubtseinszustand®®), und eine
cetovimutti, ,Herzensbelreiung®, d. h. eine Liiuterung des Her-
zens von aller Sinnlichkeit und Leidenschaft. So heift Nirvipa
geradezu ,durch Zerstirung des Wahnes schon im sichtbaren
Dasein erlangte wahnlose Herzensbefreiung und Wissensbefrel-
ung“*). Diese cetovimutti erscheint im Kanon oft als stehendes
Beiwort, ja als Synonym von mettd, jener Form der Liebe,
die geistlich-libersinnlich wie eine Zaubermacht durch bloBe
Ausstrahlung wirkt; wie ein Regen, der alle Strime wachsen
liiBt und damit Segen ilber alle Geschiipfe ergieft. Dasselbe
gilt auch noch von drei anderen Seelenstimmungen: dem Mit-
leiden (karunpa), der Mitfreude (muditd), und dem Gleichmut
gegeniiber allem Unreinen und Bisen (upekkhid); alle vier
werden unter dem Namen der ,Unendlichen® oder ,,Unermef-
lichen” (appamaiifii) zusammengefabt.

So haben wir denn als das Ergebnis des buddhistischen
Strebens: die vollkommenste Seelenruhe, welche aber keine
dilstere Resignation, keine schwere leidmiitige Stimmung be-
deutet, sondern Friede und Freude des Geistes, ist das
letzte und hochste Gut, auf welches alles fibrige vorbereitet.
Aus ibr entspringt fiir den Vollendeten das Mitleid mit denen,
die noch im Weltgeiiimmel sich befinden. Der Gedanke, auch
fiir sie zur Leuchte zu werden, hiillt ihn im Dasein, denn der

1) Beckh, Boddhismus, I1, 60 7)) AL IV, 423 ete.
%) Beckh II, 133, der au? A. IV, p. 452 hinweist.

4} L c.; Beckh zitfert A. 101, 29 und IV, 118, °
g.
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wiire kein echter Buddhajiinger, der nicht allen den Weg zeigen
miichte, welcher zur ,Reinigung des Gemiites” Tiihrt und ,Ein-
sicht bringt".

Dies ist der Weg! Keln andrer ist's,
Der zu der Einsicht Liut'rung fihrt;
Drum wandelt ihr doch diesen Weg!
[He Weltfhier Miras Blendwerk ist*1).

Viertes Kapltel

Buddhas Orden.

1. Gotama Buddha griindete nach dem Vorgange zeitge-
niissiger Asketen eine Gemeinde oder einen Orden, sangha ge-
nannt, und traf seine Einrichtungen fiir denselben griBtenteils
nach gegebenen Mustern. Seine Ordensglieder, Bettler (bhikkhu)
und Bettlerinnen (bhikkhuni), waren Leute, welche im ,Ver-
lassen des Hauses" das hichste Gliick erkannt und Buddha
zu ihrem Fithrer in Sachen des Heiles erwiihit hatten. Jene,
die dem Orden bloB nahestanden, ohne in ihn einzutreten, und
zwar Leute beiderlei Geschlechts, empiingen den Namen ,Ver-
ehrer” (updisaka) und _Verehrerinnen® (upisiki).

Ordensregeln mub es schon seit dem Auftreten Buddhas
als eines Ordenstifters gegeben haben. Thre Kodifizierung hat
sich indes gewiB erst im Laufe der Zeiten und nach Lage der
Umstiinde vollzogen. Darum werden wir schwerlich die unseren
Gemeinderechisbiichern (Vinaya-Pitaka) zugrunde liegende An-
schauung ernst zu nehmen haben, wonach die rechtsbildende
Kraft als ausschlieBlich Buddha innewohnend zu denken sei, wiih-
rend der Orden nur Entscheidungen in strittigen Fiillen zu
geben habe.

Das uns erhaltene altbuddhistische Gemeinderecht um-
faBt auBer einer Zusammenstellung von miglichen Vergehungen
der Ordensglieder, die in ihrer kiirzeren nichtkanonischen Form
im Patimokkha (d. i. Entlastung)®) allmonatlich bei den Beichi-

1) Dh. P, v, 274. "

%) Diese von Oldenberg gegebene und noch jetzt von [hm (Buddha®,
8. 419, Anm. 1) aofrecht erhaliene Ubersetzung, der sich auch Winternitz,
Gesch. 4. ind, Lit. 11, 18, Anm. 3 anschliédt, hat von Kern, Manual of Indian
Buddhism, 74, Anm. 5, Widerspruch erlahren, weil nach selner Ansicht die
Erkifirung des Wortes nleht gesichert erscheint: Unhappily patimuoficati,
pratimuficati is not pamuficati, and denotes exactly the reverse, viz. .to
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felern vorgetragen wurde, die eigentliche Ordensdisziplin, und
zwar in zwei Abteilungen, dem Mahdvagga und Cullavagga.
Der Mahivaggan enthiill Bestimmungen: 1) iiber die Auinahme
in den Orden; 2) iiber die Uposatha-Feier, 3) iiber den Auf-
enthalt wiihrend der Hegenzeit; 4) liber die Pavirana-Feier;
5) iiber FuBbekleidung, Sitze, Fahrzeuge u. dgl; 6) iiber Arznei-
mittel; 7) fiber die Kathina-Feierlichkeiten, 8) tiber die Kleidung;
) fiber Gilltigkeit und Ungiiltigkeit von Prozeduren im Orden;
10) fiber Beilegung von Spaltungen. Der Cullavagga enthiilt
Bestimmungen: 1) iiber das untergeordnete Disziplinarverfahren;
2) iiber Probezeit und BuBe; 3) {iber Beilegung von Streitigkeiten,
4) iiber das tiigliche Leben der Bettler, 5) iiber dic Wohnungen
und ihre Einrichtungen; 6) {iber Spaltungen im Orden; 7) iiber
die Pllichten der Ordensglieder gegeneinander; 8) iiber den
AusschluB von der Uposatha-Feier; 8) iiber die Phichten der
weiblichen Ordensglieder.

2. In den Orden konnten alle aufgenommen werden mit
Ausnahme derjenigen Personen, die mit gewissen kirperlichen
oder geistigen Irregularititen behaftet waren. Aussiitzige, Kriip-
pel, Blinde, Einiiugige, Taubstumme, Schwindsilchtige, Epilep-
tische, Eunuchen, Hermaphroditen, ferner Mirder, Riiuber und
solche, die einer schimpflichen Strafe verfallen sind, Verschul-
dete, Leibeigene, Soldaten und Leute in kbniglichen Diensten,
sowie jene, die noch nicht das fiinfzehnte Lebensjahr erreicht
oder die Erlaubnis ihrer Eltern erhalten hatten, waren ausge-
schlossen ').

Zur Zeit, als Buddha Jiinger um sich zu sammeln anfing,
war das einfache Wort ,komm, Bettler” (ehi bhikkhu) der Aus-
druck fiir die Verleihung der Jiingerschaft?). Mit der Zeit aber
bildete sich eine zweifache Form der Aufnahme in den Orden

put on, Iaslen, bind“. It mever has another meaning in Pali, nor in older
Sanskrit* [Das widerlegt aber Oldenberg L e mit dem Hinwels aol Divya-
vadina p. 04, 137, 452 und Mano X, 118.] Kern nimmt also das Wort .in the
senge of cuirass, or rather, something serving os a (spiritual) cuirnss®,

1) Bei der genetischen oder genetisch sein wollenden Darstellung des
buddhistischen Ordensrechis, wo nicht selien Bestimmungen, die an einem
Orte gegeben werden, an einem andern wieder abgedondert oder aufgehoben
werden, erfordert die Auslese dessen, was wirklich als rechisgiiltig zu be-
trachten ist, schon clpe gewisse Umsichl, und dilrfte deswegen ein Uboersehen
hier um so eher Goade flinden. Die Exklusivparagraphen beginnen M, L 38, 7
und reichen bis I, 7L T VgL M. 1, 6, 32 u i,
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heraus. Die eine hieB das ,Hinausgehen®, niimlich aus dem
Hause in den hauslosen Stand (pabbajja), die andere das Hin-
gelangen oder ,Hinzutreten“ (upasampada). Diejenigen, wel-
che die pabbajja empfingen, wurden Schiller (antevasika), auch
Genossen (saddhivihiirika) oder Novizen (sAmanera) genannt,
Es gehorte zur Gilltigkeit der pabbajji nur, dal der Petent,
pnachdem er das gelbe Gewand angelegt und Haar und Bart
sich hatte scheren lassen, vor irgend einem vollberechtigten
Mitgliede des Ordens die Erklirung seines Entschlusses, ein
Asket (pabbajito) zu werden, abgab mit den Worten der soge-
nannten ,Zufluchtsformel”: ,Ich nehme meine Zuflucht zu Bud-
dha (Buddham sarapam gacchiimi), ich nehme meine Zuflucht
zum Gesetze (dhammam sarapam gacchami), ich nehme meine
Zuflucht zur Gemeinde (sangham sarapam gacchimi)“. Diese
Formel muBte er dreimal aussprechen, und damit war der Akt
der pabbajji vollzogen'). Alsdann wurde er unter die Leitung
gines Lehrers (dcariva) und eines Aufsehers (upajjhiya) ge-
stellt, oder vielmehr er hatte sich selbst seinen Lehrer und
Aufseher zu wiihlen?®). Das Amt des letzteren mochte als das
hishere gegolien haben, woranf u. a. der Umstand hinzudeuten
scheint, daB der upajjhiiva zehn Jahre, der dcariya hingegen
nur sechs Jahre #lter sein muBte als sein Schiller, das Alter
vom Tage der upasampadd an gerechnet®). Das ganze Ver-
hiiltnis, welches in beiden Fiillen den Namen nissaya d. i, ,,Schutz*
fiihrte und iiber die Probezeit hinaus fortdauerte, im ganzen
aber in der Regel die Dauer von zehn Jahren nicht {ibersehritt ),
entsprach in allen seinen Einzelnheiten ziemlich genau dem des
brahmanischen Lehrers zu seinem Schiiler. Der upajjhiiya
soll den saddhiviharika betrachien als seinen Sohn, und dieser
jenen als seinen Vater"®). In gleicher Welse wie der Brah-
manenschiiler verpflichtet war, seinem Lehrer tiiglich verschie-

1) M. 1,12, 4; 54, 3. ") M., 32, 2; 26, 7.

%) ML 81, 5. Noch ein anderer Punkt dirfte fir die Superioritit des
upajjhiiya entscheidend seln. Nachdem fn M. 1,36, 1 finf gleichlantende Griinde
namhaft gemncht worden sind, die das Aufhiren des nissayn einerseits zwi-
schen saddhivibirika und upajjhiiva und anderseits zwischen antevisika und
dcariya rechtfertigen, wird als sechster, der den nissayn zwischen anteviisika
und dcariva anflist, angegeben; .wenn der fcariva und der upajjbiiya (des-
selben Schillers) am selben Orte zusammen kommen®, Soll fir diesen Fall
nicht etwa das Rocht des fcarlya an den upajjhiya devolvieren?

4) Vgl M. 1, 32, 2; 64, 4. &) M. 1, 25, 6.
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dene kleinere oder griBere Dienste zu leisten, so waren auch
fiir den buddhistischen ,Schiiler” eine Menge von Dienstleistun-
gen vorgeschrieben. Von friih morgens bis spiit abends hat
er sich in der Niihe seines Lehrers aufzuhalten und acht darauf
zu geben, daB er es ja nicht versiumt, dem Lehrer den Stuhl
hinzustellen, wenn dieser sich setzen will, oder ihn wegzunehmen,
wenn er aufgestanden ist usw. Macht der Lehrer seinen gewohn-
ten Almosengang ins Dorf, so hat der Schiiler ihm seine Klei-
der, die er nach Vorschrift anlegen muB, zu reichen. Wenn
er den Lehrer aul dem Wege begleitet, so darl er nicht zu
pahe hinter ihm dreingehen und sich nicht in zu groBer Entfer-
nung von ihm halten. Auf dem Heimwege aber mull der
Schiiler dem Lehrer vorausgehen, um in dem vihidra das Notige
fiir die FuBwaschung anzuordnen. Redet der Lehrer, so hat
der Schiiler Schweigen zu beobaehten. Wiinscht der Lehrer
¢in Bad zu nehmen, so muB der Schiller fiir kaltes oder warmes
Wasser sorgen. Auch fiir die Reinhaltung des vihira und aller
Geriitschaften und der Wiische iibernimmt der Schiiler die Sorge.
Kurzum, er ist der gehorsame Diener seines Lehrers von mor-
gens bis abends. Dafiir aber hat der Lehrer ihn in die Lehre ein-
zufiihren, iiber das Gelernte ihn auszufragen, ihn in allem, was
das Asketenleben betrifft, wohl zu unterweisen, ihm zu sagen,
wann es Zeit ist, sein Kleid zu waschen oder ein neues anzu-

fertigen oder es zu firben. Wenn der Schiiler erkrankt, so

liegt es dem Lehrer ob, ihn so lange zu pilegen, bis er wieder
genesen ist!). Aus Mangel an Liebe zum Lehrer, an Zuneigung,
Ehrfurcht und Ergebenheit kann der Schiiler entlassen werden.
Dann aber hatte er zuvor den Lehrer noch um Verzeihung zu
bitten, die ihm in keinem Falle verweigert werden durfte?).
Nicht jeder, der séinem Alter nach geeignet gewesen wiire, den
nissaya zu gewiihren, war iibrigens dazu berechtigt, vielmehr
nur ein solcher bhikkhu, der die vom Gesetze vorgeschriebenen
Kenntnisse und sittlichen Eigenschaften besaB”). Es war nicht
ausgeschlossen, daB auch mehrere einen Aufseher oder upajj-
hiiya hatten®).

Die Probezeit (pariviasa) dauerte unter Umstiinden meh-
rere Jahre, denn vor dem zwanzigsten Lebenjahre konnte nie-
mand die upasampadi emplangen. Auch die Mitglieder anderer

1) Vgl M. I, 25, 8 fI.; 26. ) M. 1, 27.
= Vgl M. I, 31, 8; 36, 2. 3; 27; 69; 2. Vgl M. L, 74,
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Ménchsorden (titthivas) mubten vor derselben eine viermona-
tige Probezeit bestehen, ausgenommen den Fall, da sie ihrer
Herkunft nach Sakyas waren. ,Dieses Privileg — lidfit unser
Text Buddha sagen — bewillige ich meinen Standesgenos-
sen”!), Ohne pariviisa sollen die brahmanischen Ritualisten
und die Jatilas (S. 17) zugelassen werden, und zwar deshalb,
weil sie lehren, dall unsere Handlungen je nach ihrem sittlichen
Verdienste belohnt werden ?).

Zur upasampadi, durch welche man ein ordentliches Mit-
glied der Bettlergemeide wurde, gehirte ein eigens vor der Ge-
meinde zu vollziechender Rechtsakt (kamma), Die Anwesenheit
von mindestens zehn vollberechtigten Ordensgliedern?) war dazu
erforderlich. Bevor man aber zur Aufnahme schreiten konnte,
mubte zuerst der Aufseher (upajjhiiyva) des Aufzunehmenden die
Versicherung abgeben, daB der Zulassung nichts im Wege stiinde,
und einen formellen Antrag (fatti) stellen®). War dies ge-
schehen, so durfte der Kandidat in demiitiger Haltung, das Ober-
gewand iiber die linke Schulter gelegt, eintreten. Bei seinem
Eintritt verbeugte er sich tief vor den Versammelten, setzte sich
aul den Boden nieder und, indem er seine gefaltenen Hiinde
erhob, sprach er dreimal: ,Ich bitte dringend die Gemeinde
um die upasampadii; mige sie Mitleid mit mir haben und mich
herausnehmen aus der Welt.” Alsdann wurden an ihn die
Fragen gestellt: Bist du frei von Aussatz, Beulen, Schwindsucht,
fallender Sucht usw.? Bist du ein Mensch, bist du ein Mann?
Bist du frei, nicht in kiniglichen Diensten? Bist du ohne Schul-
den? Hast du die Erlaubnis deiner Eltern? Bist du volle zwan-
zig Jahre alt? Hast du einen Almosentop! und Kleider? Wie
heiBest du und wie heiBt dein Lehrer? — Fiel die Antwort zur
Zufriedenheit aus, so galt der Kandidat als aufgenommen. Man
teilte ihm dann die ,vier Zuflichte" (nissaya) und die  vier
Hauptverbote" (akarapiyini) mit. Die vier Zufliichte sind
folgende: 1) Bissen zur Speise, die als Almosen gegeben werden;
2) Lumpen zur Kleidung, die von einem Schmutzhaufen an einer
Leichenstiitte (pamsukiila) genommen werden; 3) Wurzeln der
Biiume zum Nachtlager; 4) Kuhurin zur Arznei. In allen vier

1) Darfiber vgl. C. I, 1—3; M. [, 49, 6 (dazu gl 1, 75

£ M. I, 95, 1—4; 11. n M. 1, 38, 11.

4) M. L M, 25 fiir die upasampadé-kammaviieiis vgl. M. [, 12, 4; 76; 77.
Belspiele einer fAatti finden sich M. 1, 28, 4—6; 76, 10; vgl 11, 6.
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Fiillen gab es Dispensen. Es war erlaubt, auch bessere Speisen

zu essen, wenn sie geschenkt wurden, oder die Einladung zur
Mahlzeit bei einem reichen Wohltiiter des Ordens anzunehmen.
Ebenso leinene, wollene, seidene oder hiinfene Kleider, die von
Laien geschenkt wurden (gahapaticivara), zu tragen, wenn sie
zuerst in drei Stiicke zerrissen und gelb geliirbt worden waren,
war gestattet. Auoch in Hilusern, Hiltten oder Grotien zu wohnen
und in der Krankheit zerlassene Butter, Milch, Honig oder
Syrup zu genieBen, war erlaubt. Die vier Hauptverbote sind:
1) Unkeuschheit und geschlechtlicher Verkehr jeder Art; 2) kein
fremdes Eigentum, nicht einmal einen Grashalm zu nehmen;
3) kein lebendes Wesen, nicht einmal eine Ameise oder einen
Wurm zu toten: 4) sich nicht in fillschlicher Weise libermensch-
licher Eigenschaften (uttarimanussa-dhammi) zu rilhmen ").

3. Mit dem Eintritt in den ,hauslosen Stand®, also schon
mit der pabbajji, galt das Eheband als geldst, und es pllegte
deshalb der Minch von seiner Frau nur wie von der ,fritheren®
(puriinadutivaki) zu reden?. Privatbesitz war verboten.

JAuf, lasset glicklich leben uns,
Wir, die wir nichts besltzen mehr.
Freode wird unsre Speise sein,

Wie's bei den lichten Gittern ist"™
&®

LDie keine Glter hiiofen an, ”
Nur essen die bekannte Kost,

Wie in der Luft der Vigel Plad

Ist's schwer zu folgen fhrer Bahn®®),

Geld darl der Bettelménch nicht annehmen. Tut er es
dennoch und sieht er-seinen Fehler ein, so mub er dasselbe an
die Kommunitiit, zu der er gehirt, abliefern. Diese gibt es als-
dann einem Parkwiichter (irimika) oder einem Laienjiinger (upa-
saka), damit dieser davon zerlassene Butter oder Ol fir die
Kommunitiit kaufe. An dem Genusse der gekauften Gegenstiinde
hat aber der Schuldige keinen Anteil. Wenn der Laie sich
weigert, dies zu tun, so soll man ihn bitten, das Geld wegzu-
werlen. Geht auch dieses nicht an, so soll einer der Minche
firmlich als ein Geld-Beseitiger (rupiya-cchaddaka) auigestellt
werden?), Dieser soll das Geld irgendwo hinwerfen, ohne die

) Vgl M. I, 76—78. ) M.L 8, 1; 75 1.
%) Dh. P. v. 200; 82 1) Pitim. Phcitt. 18 u. Vibhatga.
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Stelle zu bezeichnen. — Die Almosenschale und die Kleider, die
der Mineh, um Miinch zu sein, besitzen muBte, gingen bei seinem
Tode in den Besitz der Genossenschaft iiber. Zuofolge eines
formellen Aktes (kammaviicd), ohne den es nun einmal nach
dem buddhistischen Ordensrecht nicht abgeht, emplangen als-
dann jene, welche den Vorstorbenen in seiner letzten Krank-
heit gepflegt hatten, diese Gegenstiinde. =Was sich sonst noch
in seiner Hinterlassenschaft befindet, wird bei dem zur Be-
schluffassung einberufenen Kapitel an die Anwesenden ver-
teilt oder wird, wenn es das gewidhnliche Mal {iberschreitet,
Eigentum des ,Ordens der vier Himmelsgegenden, derer, die
hinzugekommen sind und derer, die nichts haben®').

Die Bekleidung der Ordensglieder anlangend, so bestand
dieselbe aus drei Stiicken (ticivara), niimlich einem Unterkleid
(antara-viisaka), welches um die Lenden geschlungen wurde
und bis auf die Knie herabreichte, einem Lendenkleid (sanghiiti),
welches um den Leib und Riicken getragen und mit einem Gir-
tel festgehalten wurde, und einem Oberkleid (uttarfisanga), wel-
ches die Beine bedeckte und mit seinem Ende von der rechten
Hilite aus fiber die linke Schulter geworfen wurde, Kiirzere
Kleidung war fiir die Regenzeit vorgesehen?).

Es fanden sich wohltitige Leute genug, die um des ,Ver-
dienstes® willen den Orden (oder eine einzelne Kommunitit) mit
Stoffen fiir Kleider versahen. Der Kleiderverteiler, einer
der wenigen Beamteten, die das buddhistische Recht kennt
(auBer ihm gab es noch einen Kleiderstoffempliinger, Aufbewahrer
und Magazinaufseher), nahm dann die Verteilung an die Ordens-
mitglieder durch das Los vor?).

Uber der Sorge fiir seine minchische Kleidung durfte aber
der wahre buddhistische Asket doch auch wieder nicht ver-
gessen, dal der Habit nicht den Minchen macht.

«Nicht durch Tonsur wird der Asket,
Der zuchtlos ist und lgnerisch,

Der ganz von Gier und Lust erlilllt —
Was wird das sein fir ein Asket?

<Gar viele in dem gelben Kleid

Sind siindhalt doch und unbeziihmi;

Die Schlechten, durch [hr schiechies Tun
Zur Hiolle fahren sie hinab,

1) Vel VIIL 27, 2 1L %) M. VI, 13; 15. ) M. VI, 5—0.
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Besser solll’ ein so schlechter Mann
Ein glihend Eisen, Teuergleich,
Verschlingen, als da8 er sich frech
Von des Landes Speise erniihrt™!).

Fiir die rechtliche Stellung der buddhistischen Bhikkhus
in den kleinen politischen Gemeinwesen, in welchen sie Schutz
oder Duldung fanden, ist die gelegentliche Notiz nicht ganz
wertlos, wonach Konig Bimbisira von Magadha ihnen Idemni-
tiit zugesichert hatte®). Nach dem Wortlaut des betreffenden
Dekretes scheint es, da andere Samapas als die Sakyaputtiya
Samapas sich einer gleichen Vergiinstigung nicht erfreuten.
Da eine Ehre die andere wert ist, so unterlieB auch Buddha
nicht, seinen Monchen den Gehorsam gegen Kinige ausdriick-
lich vorzuschreiben ?).

4. Niemanden hielt ein Geliibde in der Genossenschaft zu-
riick. Jedem stand es frel, auszutreten, wann er wollte, und
zur Welt zuriickzukehren. ,Er geht hinweg" (vibbhamati)
hiel alsdann von einem solchen. Tat er es, weil ihm das
Joch zu hart war, so sagte man: .er unterliBt die Vor-
schriften” (sikkham paccakkhati). Hatte er sich gegen eines
der Hauptverbote versiindigt, so lautete der offizielle Ausdruck
dafiir; ,die Gemeinde tilgt ihn aus” (niseti).

Von der definitiven AusschlieBung (niisand) zu unterscheiden
ist die zeitweilige AusstoBung (ukkhepaniya). Sie konnte
verhiingt werden, wenn ein Monch einen von ihm begangenen
Fehler nicht einsehen (&pattiyii adassane) oder fiir einen solchen
keine BuBe tun (dpattivd appatikamme) oder wenn er eine
falsche Lehre nicht aulgeben wollte (papikiya ditthiya appati-
nisagge) ).

5. Kultushandlungen im eigentlichen Sinne gab es nicht.
Denn nach buddhistischem Lehrbegriffe hat Gebet und Opler
keinen Sinn. Wenn es daher iiberhaupt eine Art von Kultus
gab, so konnte dieser nur das eigene Selbst zum Gegenstande
haben. Einen solchen Kultus besaB der Buddhismus an der
sogenannten Uposatha-Feier. Es war dies eine Versamm-
lung séimtlicher zu einem bestimmten Bezirk (Avisa), der etwas
weniger als 40 km (= 3 yojanas, 1 y. = 8 engl. Meilen) im
Umkreis haben durfte und wohlabgegrenzt sein muBte, gehrigen

1) Dh. P v. 264; 307 1. ) Vgl M. I, 46. ") Vgl M. IIL 4, 3.
§) M.I 79, 1; vglL I1, 22, 3; Vibhaiga I, 1, 8 g2
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Ordensglieder. Sie hatte zum Zweck, allen ihre Pllichten einzu-
schiirfen und fand zweimal im Monat, einmal in jedem Halb-
monat (pakkha), regelmiiBig am 14. oder 15. Tag statt. Ein
eigenes Lokal (uposatha-figiira) mit einem freien Platz in seiner
Umgebung (uposatha-pamukha) muBte dafiir zum voraus genau
bezeichnet werden. Bei dieser Gelegenheil kam ein Verzeich-
nis von fiber 200 VerstiBen gegen die Ordenszucht, gegen Sitte
und Sittlichkeit zum Vortrag, welches Pitimokkha, d. i. Ent-
lastung hieB. In diesem Verzeichnis, welches in neun Kapitel
zerfiillt, stehen obenan jene 4 Regeln, welche fiir alle die Grund-
lage ihres Lebens und Strebens im Orden bilden, und deren
AuBerachtlassung darum eine ,Niederlage® (im Kampfe mit dem
Bisen) zur Folge hat (pérdjika-dhamma, von para-ji, Nieder-
lage erleiden). [hnen zuniichst stehen 13 weitere Regeln, in
denen Vergehen zensuriert werden, welche jedesmal, so oft
sie begangen werden, ein sanghakamma, d. i. eine Verhandlung
in einem eigens zu diesem Zwecke berufenen Ordenskapitel
nitig machen (sanghidisesfi-dh.). Dann folgen 2 Regeln, welche
solche Vergehen betreffen, bei denen es auf die nitheren Um-
stiinde ankommt, ob sie in der einen oder anderen Weise zen-
suriert werden sollen (aniyati-dh.). Eine vierte Klasse von
30 Regeln behandelt Vergehen, durch welche das Recht auf
den Gebrauch des Gegenstandes verwirkt wird, um welchen es
sich gerade dabei handelt (nissaggivii pdcittivi-dh.). Daran
reihen sich 92 Regeln, pacittiyi-dh. genannt, weil sie eine Siihne
verlangen, ferner 4 Regeln, welche Vergehen beriicksichtigen,
die bloB gebeichtet werden miissen (patidesanivi-dh.), dazu
75 Regeln, die es mit der HuBeren Disziplin zu tun haben
(sekhiyii-dh.) und endlich noch 7 Regeln zur Entscheidung von
gewissen Filllen (adhikarapasamathi-dh.).

In der Einleitung (niddna) erkliiren die Anwesenden fhre
»Reinheit” (parisuddhi). Daraus ersehen wir, daB keiner an
der Uposatha-Feier teilnehmen durfte, der sich eines Vergehens
bewubt war — er hatte es entweder vorher oder noch wiihrend
der Feier zu beichten und zu siihnen —, wiihrend urspriinglich
gewil mit dem Vortrag der Regeln auch das Bekenntnis der
dagegen begangenen VerstiBe verbunden war. Denn in der-
selben ,Einleitung” redet der Vorsitzende die Versammelten
also an: ,Wer eine Siinde begangen hat, miige sie bekennen,
wo keine Slinde ist, soll man Schweigen beobachten. Aus dem
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Schweigen werde ich entnehmen, ob ihr rein seid ... Ein
Méneh, der auf eine dreimal an ihn gestellte Frage wissentlich
seine Siinde nicht bekennt, ist einer vorsiitzlichen Liige schul-
dig; eine vorsiitzliche Liige aber ist ein Hindernis (an der Er-
langung der Vollkommenheit): dies ist die vom Erhabenen ver-
kiindete Lehre, Darum soll ein Minch, der weil, daB er ge-
siindigt hat und sich von seiner Siinde zu reinigen wiinscht,
sie bekennen, denn (eine Siinde), die bekannt wird, wird [hm
leicht sein“ ‘).

Eine iihnliche Feier wurde am Ende des Vassa, d. i. der
Regenzeit (von dreimonatiger Dauer, beginnend mit Juni-Juli
oder Juli-August), wilhrend welcher Zeit kein Minch seinen
Aufenthaltsort verlassen durfte, abgehalten. Der Name dafiir
war Paviarani, d. i. Einladung. Bei dieser Gelegenheit sollte
giner nach dem andern die fibrigen Ordensmitglieder Iragen,
ob sie ein Vergehen an fhm bemerkt, vom einem solchen ge-
hiirt oder etwas dergleichen vermutet hiitten; in diesem Falle
sollten sie es ihm sagen, damit er dafiir BuBe tun Kinnte,
Auch diese Feier war zur Zeit, als unsere Texte ihre abschlie-
Bende Form erhielten, wie aus diesen selbst hervorgeht, bereits
fihnlich der Beichtfeier zu einer bloBen Formalitit herabge-
sunken?). Im AnschiuB an die Pavirapi-Feier pllegie die
Kleiderverteilungs-Feier, das sogenannte Kathina-dussa,
d. i. die Verteilung der fiir die Gemeinde bestimmten Kleider,
abgehalten zu werden”). (ber andere Feierlichkeiten als die
genannten, namentlich iiber die Leichenzeremonien, welche
heutigentags bei den Buddhisten aul Ceylon in Ansehen und
Ubung sind, enthiilt das Vinaya-piaka keinerlel Bestimmung.
Hingegen stoBen wir darin auf Spuren einer Verehrung von
heiligen Stiitten und Reliquien. Als heilige Stiitten galten Buddhas
Geburtsort Kapilavatthu, der Ort, wo er die Erleuchtung emp-
fing, Buddha-Gaya, der Ort, wo er das Rad des Gesetzes in
Bewegung setzte, Benares, und der Ort, wo er in das Nirviiga
einging, Kusiniira®). An der Stelle in unseren Texten aber,
wo diese vier Ortlichkeiten zum erstenmal erwihnt und die
Gléubigen aufgefordert werden, sie zu besuchen, ist noch von

1) tber die Uposatha-Feler vgl. M. 1. Dazu meine Abhandlung (Uber
die Beiehte bel den Buddhisten,

%) (ber die Pavirapi-Feler vgl. M. IV, auch [IL

") Vgl M. IIT und VIL M. P.EV 161
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keinem Heiligtum die Rede, moch wird auf ein solches, hiitte
iiberhaupt eines bestanden, prophetisch hingewiesen, und auch
da, wo die achi Thiipas erwiihnt werden (8. 73), hiren wir
noch von keinem Spezialheiligtum (z. B. fiir den Zahn). Doch
kamen bald an verschiedenen Pliitzen Indiens und spiiter auch
an Orten auBerhalb Indiens, wohin der Buddhismus verbreitet
worden war, Reliquienstiitten dieser Art zu grofer Beriihmtheit.

6. Als ein Hinaustreten aus dem Haus- oder Familienleben
in den haus- oder familienlosen Stand hatte der iiltere Buddhis-
mus den Schritt bezeichnet, durch den einer zum Bettler oder
Asketen wurde. Der Orden — dies war offenbar Buddhas Ge-
danke — sollte demjenigen, der in ihm Aufnahme gefunden
hatte, eine zweite Heimat werden, und ein dem Familienbande
vergleichbares Band wechselseitiger Liebe und briiderlicher Ein-
tracht sollte alle einzélnen umschlingen. ,Ihr Ménche — redet
Buddha die Seinigen an — habt keine Miitter und Keine Viter,
die euch bedienen kinnten (in Krankheitsfiillen). Wenn ihr
Ménche nicht der eine den andern bedienet, wer wird euch
dann bedienen? Wer immer mich bedienen wiirde, der
sollte den Kranken bedienen“!). Beispiele streiisiichtiger
Ménche fehlen nicht, doch ist anzunchmen, daB die eindring-
liche Mahnung, von allem Streite abzulassen, mehr denn irgend-
wo in jenen durch Buddhas Lehren zusammengehaltenen klei-
nen Vereinen von Minchen beobachtet wurde, und daB das
schiine Wort eines derselben: ,Unsere Leiber, Herr, sind ver-
schieden, aber unsere Seelen, denke ich, sind eins“?), recht
vielen aus dem Herzen gesprochen war,

Das tiigliche Leben der ,Bettler” begann in der Morgen-
diimmerung mit Nachdenken und Hersagen (bhiipa) von Ab-
schnitten aus dem dhamma-vinaya, indem entweder einer fiir
sich allein im Freien vor seinem vihira auf einem eigens zu
diesem Zwecke geebneten und spiiter auch wohl gepflasterten
und gegen die Ungunst der Witterung gedeckten Platze (can-
kama genannt)?) einherspazierte, in Gedanken vertieft oder Verse
und Formeln vor sich hinmurmelnd, oder indem mehrere sich
zusammensetzten, wo alsdann gewihnlich einer rezitierte und

1) M. VIII, 28, 3. f) Vgl M. X, 2; 4, 4. 6. y

%) VgL M. V, 1, 14. Der Chinese J-tsing, der Indien im 7. Jahrh, n. Chr.
besuchie, beschreibt uns cinen Stein — cankama — im Kloster Nalanda (vgl.
Indian Antiquary X, 192),
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die anderen zuhiirten oder einer vortrug und die anderen an
ihn Fragen stellten. Gegen die Mittagszeit verlieBen die Minche
ihren vihfira und traten ihren Almesengang an, von Tiire zu
Tiire gehend in der ihnen zur Vorschrift gemachten eingezoge-
nen Haltung, ohne aufzuschauen und sich in ein Gespriich ein-
zulassen. Nach der Rilckkehr nahmen sie ihre einmalige lig-
liche Mahlzeit ein, bestehend aus den ihnen in die Almosen-
schale gelegten Bissen. Darauf hielten sie eine kurze Siesta,
nach der sie sich abermals dem Hersagen des Gelernten und

. der Betrachtung hingaben, wenn nicht herzukommende , Ver-

ehrer” oder ,,Verehrerinnen" dem einen oder andern der Minche,
in der Regel dem dltesten (thera), Gelegenheit gaben, eine An-
sprache an sie zu halten. Die eigentlich wissenschaftliche Ar-
beit vermissen wir in der Tagesordnung der buddhistischen
Miinche ebenso wie die-Handarbeit. Ackerbau war ihnen ge-
radezu untersagi, und dies mit der Begriindung, ,damit sie kein
lebendes Wesen titen”').

7. Die weiblichen Ordensglieder hatten ein in manchen
Punkten von dem der miinnlichen abweichendes Gemeinderecht.
Urspriinglich war dieses, wie das Vinaya-pitaka deutlich her-
vortreten 1iBt, nur fiir die Monche bestimmt, und als Buddha —
wir werden hier im grofien ganzen den Angaben unserer Texte
vertrauen diirfen — sich endlich bewogen fand, auf Anandas
Bitten hin den Frauen das Recht au! gemeinschaftliches Leben
unter Gotama Buddhas Oberleitung ebenso zu gewiihren, wie
er es den Minnern bereits zugestanden hatte, so tral er geselz-
liche Vorkehrungen, um sie in gebiihrender Unterordnung unter
die Ménche zu halten. In acht Hauptregeln (attha garudhamma)
wird ihnen diese Unterwiirdigkeit zur Pflicht gemacht und die
Beobachtung derselben als conditio sine qua non fiir den Orden
der Bettlerinnen bezeichnet: 1) Eine Nonne hat, auch wenn sie
schon hundert Jahre dem Orden angehiren solite, den jiingsten
der Minche zu griiBen, vor ihm aufzustehen und alles zu tun,
wie es sich fiir sie ihm gegeniiber geziemt (ausgenommen den
Fall, daB ein Ménch sich einer unwiirdigen Handlung gegen die
Nonnengemeinde schuldig gemacht hat)®); 2) sie darf die Regen-
zeit (vassa) nicht in einem Bezirke zubringen,  wo sich kein
Minch aufhiilt; 3) sie hat halbmonatlich von der Gemeinde der
Minche (bhikkhu-sanigha) zwei Dinge zu erwarten: die Angabe

1) Vgl Pat. Pic. 10, 5 C X0
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des Tages fiir die Uposatha-Feier und des Tages, an welchem
ein Minch die (vorgeschriebene) Exhortation halten wird: 4) sie
hat nach der Regenzeit die Pavarana-Feier zu halten, und zwar
vor der beiderseitigen Gemeinde (ubhatosangha); 5) sie hat sich,
wenn sie sich eines schweren Vergehens schuldig gemacht hat,
der Minatha-BuBe angesichis der beiderseitigen Gemeinde zu
unterziehen; G) sie hat, nachdem sie wihrend zweier Jahre in
den sechs Regeln (fiir Novizen) unterwiesen worden ist, vor
der beiderseitigen Gemeinde die Erlaubnis zur Aufnahme (upasam-
padd) zu erwirken: 7) sie darl unter keinerlei Vorwand einen
Mineh schmiihen oder listern; 8) die Ansprache an die Minche
seitens der Nonnen ist verboten, nicht aber umgekehrt'). Bei
der Uposatha-Feier der Nonnen wird von diesen ein lihnliches
Patimokkha vorgetragen wie bei derjenigen der Miinehe. Nonnen
beichten Nonnen, aber Minche haben sie in allen diesen Stiicken
(wie iiberhaupt in dem Vinaya oder der Ordenszucht) vorher
zu unterrichten?). Ebenso besitzen die Nonnen ihre eigene
Gerichtsbarkeit, sind "jedoch auch hierin wieder insofern von
den Ménchen abhiingig, als diese ihnen das Disziplinarverfahren
zu erkliiren haben. Bei Streitigkeiten der Nonnen unterein-
ander walten stets Monche als Schiedsrichter®). Zu diesen
miissen sich auch die Nonnen, nie aber in griBerer Zahl als
zu zwei oder drei, begeben, um die Exhortation zu empfangen.
Alle Gegenstiinde, die dazu dienen, der weiblichen Eitelkeit zu
frimen, und aus deren Aufzéihlung im Cullavagga wir gleich-
zeitig ersehen, dab das Tittowieren ein beliebtes Verschimerungs-
mittel unter der Frauenwelt Indiens gewesen, ebenso alle welt-
lichen Nebenbeschiiftigungen, so beispielsweise der Blumen- und
Samenhandel und das Barbiergewerbe, waren der Nonnenge-
meinde aul strengste verboten*).

Wenn Nonnen in den Orden (den bhikkhuni-sangha) aufge-
nommen werden, so ist das diesem Akte (upasampadi) vorauf-
gehende Verhiir noch um einige Punkte reicher, als bei der
Aufnahme von Minchen, denn Frauen kinnen elf Abnormitiiten,
Deformitiiten u. dgl. mehr haben als Miinner®). Statt eines
upajjhiiya, wie der aulzunehmende Ménch, hat die aufzuneh-
mende Nonne eine pavattini zo wiithlen, d. h. eine, die sie weiter
bringt (im religiisen Leben). Zu den iiblichen Kleidungsstiicken
El_np'l'ilngt sie auBerdem noch eine Jacke (sankacchikii) und einen
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Badeanzug (udaka-siitiki)'). Die Aufnahme selbst wird vor der
Minchsgemeinde vollzogen, wiihrend die Nonnengemeinde blof
die Qualifikation der Aufzunehmenden zu priifen und fiberhaupt
zuzusehen hat, ob alles in Ordnung ist. Die geistige Mitgift
der Neuaulgenommenen bestand in den .drei Zufliichten®
(die oben 8.136 genannten mit Ausnahme der dritten) und den
wAcht groBen Verboten®.

In den Reihen derer, die Aufnahme in den €@rden begehrten,
fanden sich Miidchen und Frauen und, worauf manches in unseren
Texten hindeutet und was die Verhiiltnisse in Indien schon an
gich nahelegen, mehr Frauen als Miidchen. Gebunden war
iibrigens ein weibliches Ordensmitglied ebensowenig wie ein
miinnliches. Die Nonne, welche einem der groBen Verbote
zuwidergehandelt und das Ordenskleid, das, nebenbei bemerkt,
sich in seiner Farbe nicht von der M&nchstracht unterschied,
abgelegt hatte, hiirte ipso facto und fiir immer auf, Nonne zu
sein. Auch der Ubertritt zu einer andern Sekte (zu den Titthiyas,
8.8.136) hatte (fiir Nonnen wie Ménche) zur Folge, dall eine
Wiederaufnahme in den Orden nicht statthaben konnte?).

8. Eine Genossenschaft, die vom Bettel leben sollte, war
daraul angewiesen, die erwerbenden und besitzenden Leute in ihr
Interesse hineinzuziehen. Das Institut der sogenannten ,Vereh-
rer” und ,Verehrerinnen® war daher keineswegs eine fiber-
fliissige Sache, sondern im Gegenteil tiir den Fortbestand des
von Buddha ins Leben gerufenen Unternehmens von der aller-
griBten Bedeutung, In dieser Hinsicht war Buddhas eigenes
Verhalten typisch, denn nach der sambodhi hat er zuerst, und
zwar zum Dank fiir die ihm von den Kaufleuten Tapussa und
Bhallika giitigst dargereichte Speise, diese beiden als seine ,Ver-
ehrer” (upiisaka) proklamiert, bevor er noch einen einzigen fiir
die Teilnahme an seinem ,hauslosen” Leben gewonnen hatte.
Das Band aber, das diese Almosenspender (denn nichts anderes
waren tatsiichlich die ,Verehrer” und ihr weibliches Gegenbild)
an den Orden kpiipfte, war kein besonders festes. Ja es ist
sogar fraglich, ob die sog.  Zufluchtsformel” (tisaranga): Ich nehme
meine Zuflueht zu Buddha vsw. (s.5.134) beim Ankniiplen sol-
cher freundschaftlichen Beziehungen gesprochen werden mubBte.
Dem Orden lag an der guten Gesinnung dieser Leute auch offen-
bar mehr als daran, wie sie sonst dachten und Iebten. Wenig-

1) C. X, 17, 2. %) C. X, 26,

Hardy, Der Boddhismus. 2. Aufl 10
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stens hiiren wir nichts von Strafbestimmungen, die sittliche Ver-
gehen derselben betrafen. Nur den Umschlag in der Gesinnung
gegen die Genossenschaft pflegte man zu ahnden, indem man
beim Bettelgang die Almosenschale vor einer solchen Persin-
lichkeit umkehrte zum Zeichen, da man Gaben von ihr anzu-
nehmen verschmiihte. Hingegen war die AuBerachtlassung der
.Rechtschaffenheit*, d. h. die Nichtenthaltung von den Siinden
gegen die fiinf Verbote (s.5.113 1), obschon sie gerade, wie wir
wissen, aul die im ,Hause" Lebenden gemiinzt waren, an sich
noch kein Hindernis fir ibr ferneres Verbleiben im Verbande
der ,Verehrer® oder ,Verehrerinnen®, und da es dem Orden
an jedwedem Mittel gebrach, iiber den Lebenswandel derselben
eine Kontrolle auszuiiben, so muBte er sich mit dem guten
Willen der einzelnen zufrieden geben. Aul exhortativem Wege
hoffte man, wie es scheint, in den #ltesten Zeiten eher etwas
zu erreichen, als auf disziplinirem. Erst der groBe Organisator
Nordindiens, Kinig Asoka, hat mit Riicksicht auf die groBen
Scharen der buddhistischen ,Verehrer* Verordnuugen zur Auf-
rechthaltung der Zucht und des Wohlverhaltens erlassen und
Vorsorge getroffen, daB denselben auch von seinen Untertanen
Folge geleistet werde, wovon wir im sechsten Kapitel reden
werden. Fiir den iiltesten Buddhismus war hierin vielmehr das
Vorgehen Buddhas entscheidend, und dieser begniigte sich da-
mit, den ,Verehrern” oder ,Verehrerinnen®, die zu ihm kamen,
das Ideal oder, wie der Ausdruck besagt, das ,Werk" eines
Hausbewohners (gahatthavatta) vor Augen zu stellen. ,Als einst
der Erhabene — so beginnt das Dhammikasutta') — zu Sivatthi
im Jetavana, dem Parke des Andithapindika verweilte, kam der
,Verehrer Dhammika mit 500 ,,Verehrern® zu ihm und fragte ihn:

JUm gut zu sein, wie mub der Horer' (sivaka) handeln?
Wie einer, der vom Hause fern hauslose' wandelt?
Wie der Verehrer, der das Haus mit Lieb’ behandelt ?*
worauf Buddha ihm zuerst das Leben eines pabbajita oder eines
bhikkhu und alsdann das eines gabaftha schildert:
~Haupswohners Werk dir will ich nun verkiinden,
Wieso der Hirer' handeln soll, um gut zu sein:
Nicht kann's vollbringen, wer da immer
Geschiiftig lebt, das reine Monchsgesetz. (v, 18.)
1) Vgl. . N. v. 376 1. Die Bemerkung Monler Willinns {Buddhism ete.
§9), daB die Lajenjinger nicht ériivakas (PAli: sivakas) genannt worden selen,
ist hinfilllig, wie dieses Suttn zeigt.
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«Was lebt, soll er nichi titen oder thten lassen,

Nicht soll er's loben, wenn dies andre tun,

Und alle Wesen soll er billlg schonen,

Die starken wie die schwachen in der Welt. (v, 19.)
~Der Hiirer* soll sich hiiten, irgendwo

“n nehmen, was ihm niemand hat gegeben.

Nicht soll er andre heiBen, dies zu tun,

Noch solche loben, jedem Diebstahl feind. (v, 20.)
=El'liches Leben' soll der Welse meiden,

Als ob's ein Haufen glih'nder Kohlen wiir':

Und fiihlt er sich zu schwach zu gehn aul refnen Wegen,
Soll doch mit keines andern Weib er Umgang pllegen. (v. 21.)
«Nicht soll als Zeoge noch Im Hat der Alten

Unwahre Rede er vor andern halten:

Unwahr 2u reden soll er kelnem raten,

Noch solche loben, meidend falsche Taten. (v, 22.)

«Heln Freund berauschender Getriinke sei,

Wer, ¢in Hauswohner, dem Gesetr' gehuldigt,

Noch darf er andre heiBen dies zu tun,

Auch sie nicht loben, denn im Wahnsinn endet’s. (v, 23.)
»lm Hausch begehn die Toren viele Siinden

Und richien andre Leute noch sugrund,

Drum soll des MiBverdienstes Quell er Miehn,

Wo nichts als Wahnsinn, Torhelt, Lust fir Dumme. (v. 24.)
~Was lebt, soll er nicht titen, nehmen nicht,

Was piemand lhm gegeben: reden nicht

Unwahres, auch Berauschendes nieht trinken,

Unkeuseh nicht leben, noch zur Unzeit essen, (v, 25.)

«Nicht mig' or Kriinze tragen, Wohlgeriiche lieben,
Die Lagerstitte sel [ir (hn der Erde gleich: —
Dies nennen sie seln achigliedriges Fasten,
Verkiindet von dem Buddha, der das Leid bezwang. (v. 26.)

«Dazu soll er mit gliub'gem Sinn beachten
In jedem halben Monat den vorletzten,

Den letzten und den achten Tag, dazu
Den ganzen Pifibfirakapakkhal). (v. 27.)

~Daraul am Morgen nach geliblem Fasten
Der Welse soll mit gliub’'gem Sinn
Dem Bettlerorden Trank und Speise reichen,

So viel er kann, verteilen unter sie. (v, 28.)

) Nach Rbys Davids {(Buddhism 141) eine Hereichnung von drel ver-
schiedenen Zeijabschnitten: 1) der & Monate des vassa oder der Regenzeit,
2} des auf diese Zelt folgenden Monates, d. . des Kleider-Monates (civara
miisa), so genannt, weil da die Minche neue Kleider emplingen, 1) der ersten
Hiiltte des ,Kleider-Monates”. — Auf den letzigenannten Zeltnbschnitt pliegte
der Name vorzugswelse angewendet zu werden.

1mn*
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.Wie's recht ist, soll er seine Eltern halten,

Geschiifte treiben, wie es sloh geziemt!),

Wer ein Haoswohner, dieses streng befolgt,

7u devas kommt, Sayampabhas mit Namen.® (v. 29.)

9. Eine Hierarchie oder dergleichen war Buddhas Orden
fremd. Nur das Alter verlieh einen Ehrenvorrang. Zu Leb-
zeiten Buddhas oder wenigstens bei jenen Jiingern, in deren
Kreigse sich der ,Erhabene® fast immer aufhielt, machte sich
ein Rangunterschied nur dadurch bemerkbar, daBl die iiltesten
Jiinger es waren, die mehr als die jlingeren zur persiinlichen
Bedienung Buddhas herangezogen wurden. Sonst hatten sie
nichts voraus, nicht einmal einen auf einen hdheren Rang hin-
weisenden Titel. Alle redeten einander mit ,Freund“ (@vuso)
an. Auffallenderweise ordnete Buddha vor seinem Tode an,
daB es mit der Anrede kiinftig anders gehalten werden sollte,
wiihrend er iiber wichtigere Dinge sich nicht aussprach oder
in einem Sinne, der erkennen liiBt, daB er sich der Tragweite
des Gegenstandes nicht bewuBt gewesen ist, z. B. dber das
Ordensregiment und wer es zu filhren habe und wie. Nur jiin-
geren Minchen gegeniiber soll die Anrede ,Freund” beibehalten
oder daflir der Personen- oder Familienname der Betreffenden
gebraucht werden, dltere Mdnche hingegen miissen von jiinge-
ren mit ,Herr* oder ,Ehrwiirden" angeredet werden?). Der
Orden wiire, wie gesagt, Buddha zu griBerem Danke verpflich-
tet, wenn er, statt sich um solche Ihelnigkﬂiu:-n zu bekiimmern,
eine hiichste amtliche Stelle im Orden, eine Person oder ein
Kollegium, eingesetzt und ihr die Jurisdiktionsgewalt fir die
Zeit nach seinem Hingang anvertraut hiitte. Er tat dies aber
nicht, sondern bewegte sich, wo er selbst die Sprache daraul
bringt, in allgemeinen Redensarten, wie, da8 sie einander Zu-
flucht sein sollten, daB die Lehre ihre Leuchte (s. S. 66) und
der dhamma-vinaya ihr Lehrer sein sollte”). Die Gemeinde soll
das und jenes tun, wenn ich nicht mehr da sein werde®) —

1) Als ungeziemend galt der Handel mit Wallen, mit geistigen Getriinken
und mit Gift. #) Vgl M.P. B V1, £

5 L VI, 1. — Mit der vercinzelt dastehenden Bemerkung (8. N. v. 557),
daf Siriputta nach dem Tathigata das  Gesetzesrad® &dhammyacakkn) in Be-
wegung setzen solle, 10t sich nichis anfangen. lst sie auch die Antwort aol
tie Frage: wer Ist der Nachlolger des ,Lebrers” (ko nu . . . satthudanvayo),
g0 kommt doch Buddha sonst nirgends daranf zuriick.

¢) Le VL 3 4.
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dies war-alles schin gesagt, aber wenn nun in der Gemeinde
nicht alle einerlei Meinung sind, wie dann, und wer spricht
das entscheidende Wort, und welche Macht besitzt er, demselben
Nachdruck zu verleihen und allgemeine Anerkennung zu ver-
schaffen? Vielleicht aber hat Buddha mit Absicht sich keinen
Nachfolger in der Ordensregierung ernannt, weil er wohl wubte,
daB, wie die Verhiiltnisse sich schon zu seinen Lebzeiten ge-
staltet hatten, wo es der Parteiungen unter seinen eigenen
Ordensangehéirigen gerade mehr wie genug gab, sich doch keine
zentrale Oberleltung aufrecht erhalten haben wiirde. Und dab
eér darin recht hatte, beweist die Geschichte von Buddhas
Orden, oder wenn dies zuviel gesagt sein sollte, die Geschichte,
wie man sie sich in spiiterer Zeit in den buddhistischen Ge-
meinden zurechtlegte, jedoch gewiB nicht ohne eher zu giinstig
als zu ungiinstig die Farben aulzutragen.

Die Uberlieferung well von zwei Konzilen oder wirtlich
Chiiren (sangiti) zu melden, von welchen das eine unmittelbar
nach Buddhas Tode und das andere hundert Jahre darauf statt-
fand. Der Cullavagga') erziihit den Hergang folgendermaBen,
Einst sitzen die Monche beisammen und weinen und Kklagen
fiber den Hingang ihres Lehrers. Subhadda (s. 8. 69 1), der auch
zugegen ist, beruhigt sle in Worten, die wenig Zartgefiihl ver-
raten?) und fordert sie auf, gemeinschaftlich das Gesetz (dhamma)
und die Mionchsordnung (vinaya) zu singen, ehe es zu spiit sei,
und die Gegner (des Gesetzes und der Ordnung) die Ubermacht
gewinnen. Der Xlteste der ,Alten” (thera, skr. sthavira), Maha
Kassapa, begab sich alsdann mit 500 theras nach Rijagaha,
um dort die Regenzeit (vassa) zuzubringen. Hier sangen sie
im Chore das , Gesetz" und die ,,Ordoung®, oder vielmehr zuerst
die ,Ordnung"” (vinaya) und dann das ,Gesetz” (dhamma). Vom
Gesange lesen wir freilich in unserm Berichte nichis, sondern
nur von einem Verhore, das der Vorsitzende, der eben genannte
Mahd Kassapa, mit Updli und Ananda, mit ersterem fiber den
vinaya und mit letzterem iiber den dhamma, anstellte. Ananda
erhiilt u. a. einen Verweis, weil er die Zulassung von Frauen

1) C. XL
%) Do not grieve, do not lament! We are happily rid of the Great

Sramaps. We used to be annoyed by being told: This beseems you, this
beseemes you not' But now we shall be able to do what we like, and what
we do not like, we shall not have to do* (Kern, Manual, 8 102}
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in den Orden befiirwortet hatte. Wihrend die ,Alten” noch
in Réijagaha versammelt waren, Tand sich ein Minch namens
Puripa in der Begleitung anderer Minche daselbst ein und
setzte sich zu den Thera Bhikkhus. Diese hiefen ihn alsogleich
dem ,Chore” beizutreten (sangitim upehi!). Allein er weigerte
sich dies zu tun. ,Das Gesetz und die Ordnung"”, sprach er,
wist von den Alten gut gesungen worden. Nichtsdestoweniger
will ich es in der Weise im Gediichtnis bewahren, wie ich es
gehiirt und aus dem Munde des Erhabenen emplangen habe.*
Man hat allen Grund, in diesem Zwischenfalle eine geschicht-
liche Reminiszenz zu vermuten, wenigstens geschichtlich in dem
Sinne, daB man in den buddhistischen Ménchskreisen, in denen
der Bericht {iber jene sangiti fabriziert wurde, dachte, daB so
etwas schon unmittelbar nach des Erhabenen Tode geschehen
konnte. Lehrreich aber ist die erwiihnte Begebenheit ‘auch des-
halb, weil sie zeigt, daB die Versammlung der theras zu Rija-
gaha nur einen lokalen Charakter hatte. Sie war eben nichts
weiter als die Versammlung einer griiBeren Anzahl gemeinsam
zu Rijagaha fhren vassa haltender Minche').

Nach der niimlichen OUberlieferung?), aus welcher wir die
Nachrichten iiber die erste Zusammenkunit schiépfen, ward ein
Jahrhundert spiiter abermals eine solche Zusammenkunft zu
Vesili abgehalten. Die Veranlassung war folgende. Mbnche aus
dem Vajji-(Vrjji-)Stamme (s. S. 14) hatten zehn Punkte aufge-
stellt, welche mehr oder weniger bedeutende Abweichungen von
der ,Ordnung® enthielten, u. a. daB innerhalb desselben Bezirkes
Monche ihren Uposatha getrennt abhalten diirfen (s. S. 134), daB
es erlaubt sei, Gold und Silber anzunehmen (s.S. 137) usw. Es
entstanden dadurch viele Reibereien, an denen sich auch die
»Verehrer” (updsaka) beteiligten. Die einen, die Monche der
strengen Observanz, sprachen den anderen von der laxen Rich-
tung das Recht ab, sich , Asketen” (samaga) oder ,Sakyasohne”
(Sakyaputtiya) zu nennen. Diese ihrerseits dachten allen Ernstes
daran, ifhren Hauptgegner Yasa, den Sohn des Kikandaka, zu

') Uber die Frage, ob das _erste Konzil® historisch ist oder nicht, mag
man denken wie man will; sicher ist aber die Tutsache, dab die belden ersten
Pitakas — vom Abhidhammapitaka ganz zu schwelgen — damals nicht In
dem Umfange haben fertiggestellt werden kionen, In dem sie uns jotzt vor-
legen. Vgl Oldenberg, Buddhat, 8. 391; Pischel, BuddhaZ® 8. 95; Kern, Ma-
nual, 101; Winternitz, Gesch. d. ind, Lit, IL, 4. %) C. XIL
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suspendieren oder zeitweilig aus dem Orden auszustoBen (uk-
khepaniya, s. 8. 139 {.). Es war Gelahr im Verzuge. Darum ver-
sammelten sich nach manchen Quertreibereien die Minche zu
Vesili und setzten eine Kommission von je vier Minchen aus
dem Osten und Westen zur Priifung der Streitfrage wegen der
zehn Punkte ein. Die Kommission verwar! dieselben, und 700
Miénche waren Zeugen dieses Ausspruches. Diese Versammlung
oder der ,Chor (sangiti) des Vinaya® heifit daher ,die der 700,
Aus ceylonesischen Chroniken erfahren wir, daf die Freunde
der ,zehn Punkte® eine noch zahlreicher besuchte Versamm-
lung abhielten, die darum den Namen fiihrt die ,grofe® (mahi
sangiti)!). Auch mit den kanonischen Schriften verfuhren die-
selben, wenn wir dem Dipavamsa, einer jener Chroniken, Glau-
ben schenken diirfen, ganz nach Willklir und wverstiimmelten
und wverfiilschten sie nach freiem Belieben. Das Schisma war
eine vollendete Tatsache, und es mub sich, da den Chroniken
zufolge die Zahl der (heterodoxen) Sekten bald auf 17 anwuchs,
das Unheil der Spaltung rasch bedeutend verschlimmert haben.

Daher ist es sehr wahrscheinlich, dal ein wirklicher Kanon
auf dem dritten Konzil?) zusammengestellt wurde, der fiir
die Anhiinger der alten Lehre (des Theravada) bindend sein
sollte, Das Konzil fand zu Asokas Zeit, 236 Jahre nach Buddhas
Tode zu Pitaliputra, dem heutigen Patna, unter dem Vorsitz
des Tissa Moggaliputta statt und tagte neun Monate lang.

Flinftes Kapltel.
Buddhismus und Jainismus.

1. Nachdem wir im Vorigen den Leser mit den sog. . drei
Juwelen” (tiratana), wie der spiitere offizielle Ausdruck lautet,
d. h. mit Buddha, seiner Lehre und seinem Orden, bekannt ge-
macht haben, kinnten wir ihm leicht zu einer einseitigen Be-
urteilung des Buddhismus AnlaB geben, wenn wir nicht auch
den miichtigsten Rivalen desselben im Kampfe gegen den brah-
manischen Ritualismus zu Worte kommen lieBen, den Jainis-
mus. Wir gedachten bereits da, wo wir von den freireligitsen
Bestrebungen im Zeitalter Buddhas sprachen (8. 16), seines Stif-
ters Niggantha Nataputta, wie er in unsern Pili-Texten genannt

1) Mahiiv. 4; Dipav. 4; 5.
) Dipav. V, 56—80; VI, 21 IL; VI, 34—58; Mahiv. p. 30 1L
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wird, und erwiihnten in einem anderen Zusammenhang eine
AuBerung, die Buddha einem Anhiinger jenes Mannes gegen-
iber tat oder getan haben soll (5. 119 f.). Allein gliicklicher-
weise sind wir fiber den Jainismus nicht nur aus buddhistischen
(Quellen besser unterrichtet als iiber irgend eine andere gleich-
zeitig mit dem Buddhismus in die religiose Bewegung eingrei-
fende Sekte, sondern wir besitzen auch aus dem jainistischen
Kreise Schriften, die, wenn auch ihre leizte Redaktion ziemlich
spiit anzusetzen sein wird, doch, wie kaum bezweilelt werden
kann, aus der Verarbeitung iilterer Nachrichten hervorgegangen
sind. Darum kann unsere Darstellung des Buddhismus nicht
umhin, diesem Religionssysteme wenigstens nach der Seite hin
einige Beachtung zu schenken, wo dasselbe mit dem buddhi-
stischen zusammentrifit oder sich von ihm unterscheidet. Wir
denken nun aber keineswegs hier den Beweis nochmals von
neuem zu fithren, den Biihler und Jacobi mit durchschlagen-
den Griinden, dieser auf die fiberlieferten literarischen und jener
auf die neuerdings zu Mathura in Indien aufgefundenen epi-
graphischen Dokumente gestiitzt, gefilhrt haben!), nimlich daB
die buddhistische und die jainistische Sekte selbstiindig neben-
einander bestehende SchisBlinge an einem und demselben Stamme,
dem brahmanischen Asketismus sind. Uns interessieren ledig-
lich die Beziehungen der beiden Sekten zueinander,
was Legende, Lehre und Gemeindeordnung betrifit, Be-
ziehungen, die aul den ersten Blick zur Annahme zu berech-
tigen schienen, daB die eine, mithin, da die Priisumtion dafiir
sprach, der Jainismus der Doppelgiinger der andern, des Bud-
dhismus sei. Heute fehlt nicht viel daran, daB das Blatt um-
gewendet wird und daB der Buddhismus dem Jainismus gegen-
liber es sich gefallen lassen muB, von seiner Originalitit auch
insofern einzubiiBen, als angenommen wird, daB derselbe, zumal
ihm genau das gleiche Verbreitungsgebiet wie seinem Neben-
buhler zugefallen war, absi-htlich den einen oder andern Punkt
in der Lehre und Ordnung anders und anders gestaltete und

1) Ober Bithlers Ansichten orientlort am besten sein Vortrag . liber die
indische Sekte der Jalna® (Almanach der k. Akademie der Wissenschaften,
1887, 225 1) und {ber diejenigen Jacobis die Einl zu der Ubers. der Jalna
Sitras in SBE vol. XXII. Die neuesten Publikationen Jliber den Jainismus
stellte kritisch referferend Barth in 5. Bulletin des Religions de I'lnde [Revue
de Ihistoire des Religions, 1888 und 1902) zusammen,
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den Bogen bald mehr bald weniger siraff spannte, so0 wie es
gerade die Riicksichi aul die Haltung der Jainas gebot. Der
Widersacher wiire also hiernach der Buddhismus und nicht der
Jainismus, und wer weill, ob nicht diese Aulfassung noch den
Sieg davontragen wird {iber die in der Gegenwart unter den
Fachgelehrten herrschende, wonach der Buddhismus ebenso-
wenig dem Jainismus verpflichtet sei, als umgekehrt dieser dem
Buddhismus, sondern dal der eine wie der andere gleichmiiBig
den iilteren Brahmanismus kopiert habe. Jedenfalls war Biihler
geneigt, an ein Schuldverhiilinis in der von uns angedeuteten
Weise zu glauben, womit von selbst die herkémmliche Ansicht
iiber die Stellung des Buddhismus in der Geschichte der Religions-
entwicklung Indiens gerichtet wiire.

2. Die heiligen Biicher der Jainas'), d. i. derer, die
an einen Jina oder ,Sieger” glauben, die I'Yywvor der Griechen
(von Hesyehius erkliirt durch Ivpvoooqiored), oder wie sie auch
heiben, Nigganthd (Nirgranthfis, Nigapthas), d. i. .die von allen
Fesseln Befreiten", fiihren den Gesamttitel Siddhanta, d. i.
wdas Ende der Vollendung" oder ,das hiichste Ziel®. Die-
selben zerfallen in elf Angas oder Glieder (am Kiérper des Ge-
getzes). Die Sprache ist weder Sanskrit noch Pali, sondern
ein von beiden verschiedener, aber dem letzteren nahestehender
Priikritdialekt®), und den Inhalt bilden teils legendarische Er-
innerungen an den Jina oder seine Vorgiinger in frilheren Welt-
altern, teils Lehren in Prosa und Versen. Die Frage nach der
Ablassungszeit liBt sich nicht mit Bestimmtheit beantworten.
Die schriftliche Fixierung oder besser Schlubredaktion anf dem
Konzil von Valabhi (454 oder 467 n. Chr.) ist nicht wohl
anzuzweifeln, obschon auch nach diesem Zeitpunkie noch die
eine oder andere Stelle in den Text aufgenommen wurde, doch
nur da, wo dies anging, ohne aus dem Text etwas herausreiien
oder an ihm findern zu miissen. Durch die Vergleichung der
Sprache und Metren gelangte Jacobi zu dem Ergebnis, dab
die urspriingliche Abfassung des Kanons in die ersie Hiilfte des
8. vorchristlichen Jahrhunderts hinanfzuriicken sei”). Zwischen

1) Hierzu vgl. A. Weber in Ind. Studien, Bd. 16, 211—478; Bd. 17, 1—480;
Klatt, Specimen of a literary-bibliographical Jaina-Onomasticon, Lelpzig 1892,

%) Das sog. Jainn-Prakrit oder Ardhamigadhi resp. Jaina-Mihiristri.
Vgl Pischel, Grammatik der Prakrit-Sprachen, Strafbarg 1900, 8 13 11,

%) SBE vol. XXII, p. XXXIX I
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dieser Zeit und dem Tode des Stifters der Sekte, welcher vor
Buddhas Ableben fiillt, vermitteln iiltere Werke, Piurvas d. i.
die Friiheren genannt, deren in der jainistischen Tradition Er-
wiihnung geschieht, von denen wir aber nur ihre Zahl (14) und
eine genauere Inhaltsangabe im vierten Alniga, dem sog. Sama-
viiyinga kennen. Unter den Angas steht an erster Stelle der
Ayiiramga (Acarianga). Auf diesem und dem Kalpa-Sitra be-
ruhen hauptsiichlich die nun folgenden Angaben.

3. Der Stifter der Sekte der Niggamthas oder Jainas'),
vielleicht auch nur der Reformator einer schon bestehenden
filteren Sekte, die von einem Asketen mit Namen Pisiiva (Parsva)
ins Leben gerufen wurde, hat ifihnlich dem Stifter der Sekte
der Buddhisten verschiedene Namen. Vaddhamipa (Vardha-
miina), d. I der ,Mehrer”, oder Niataputta (Ji@trputra, Nita-
putta) oder, dem herrschenden Brauche gemiif, mit dem Namen
eines brahmanischen Geschlechtes Kisava (Kisyapa) nannte
man fhn in der Familie, Mahiivira, d. i. der ,grofie Held" hin--
gegen hieb er bei seinen Getreuen. Der Name seines Vaters
war Siddhattha und der seiner Mutter Trisald. Durch leiztere
war er mit einem der Archonten von Vaigili (Vesdli) namens
Cetaka und mit dem regierenden Hause von Magadha verwandt.
Als Geburtsort wird Kumdapura (Kundapura oder Kunda-
griima, Kotigama, j. Vasakund), wahrscheinlich einer der Vor-
orte von Vaidali, genannt, wo sein Vater ein adeliger Gutsherr
aus dem Geschlechte der Naya (Nita, Jidty) war. Ein iilterer
Bruder von Vaddhamina, der nach des Vaters Tode. in die
gutsherrlichen Rechte desselben eintrat, hief Namdivaddhana
(Nandivardhana). Ober den zukiinftigen Jina, welchem die
jainistische Legende 23 andere Jinas vorausgehen liiBt, welche
innerhalb gewisser, nach der Gegenwart zu immer kiirzer wer-
dender Zwischenriiume, als tirthakaras oder , Furtfinder” (Lehrer)
unter den Menschen erschienen, d. h. vom Himmel auf die Erde
herabgestiegen sind, erfahren wir nur, daB er unter den Augen
seiner Eltern heranwuchs und eine gewisse Yasoya (Yasoda)
heiratete, die jhm eine Tochter Apojji gebar. Als die Eltern
gestorben waren, verlieB Vaddhamina, nunmehr dreiiig Jahre
alt, mit der Erlaubnis seines Bruders und der Michtigen des
Landes Haus und Ho! und ward ein Asket?). Zwolf Jahre hin-

') Vgl zum Folgenden Ay. S. II, 15; Kalpa 8, L
%) Vgl. Ay. 5. L8, 1 1L =
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durch legte er sich strenge Kastelungen auf und begab sich
auch zuo den wilden Stiimmen der Ladhé oder Radha (j. Rarh
in Bengalen), von welchen er Unbilden aller Art erduldete’).
Nach Ablauf dieser zwilf Jahre erlangie er die Wiirde eines
kevalin, d. i. eines Vollendeten. Die fibrigen dreiflig Jahre
seines Lebens waren ausgefiillt mit der Verkiindigung der Lehre
und der Organisation des von fhm gegriindeten Ordens. Zun di_a-n
miichtigen Giénnern Mahiiviras gehbrten seine [fiirstlichen
Verwandien, also jener Cetaka, aber auch die Lecchakis (Lic-
chavis) und die Mallakis (Mallas) von Vaisali, ferner Bibbhisiira,
genannt Srepika (Seniya Bimbisira), von Magadha, welcher
Cetakas Tochter Celland zur Frau hatte, und dessen Sohn Kiinika
(Ajitasattu) waren ihm gewogen. Wie man sieht, waren es
zum Teil die nimlichen Perstnlichkeiten, welche wir hereits als
Buddhas Patrone kennen. Beide hatien denn auch so ziemlich
denselben Schauplatz ihrer Gifentlichen Lehrtiitigkeit, die Gebiete
der Kionigreiche von Magadha und Kosala. Wenn Mahiivira
gerade in Vaisall viele Anhénger fand, und deswegen diese
Stadt bei den Buddhisten einen weniger guten Ruf genoB, so
waren doch auch manche ihrer Bewohner und selbst solche
aus dem edlen Geschlechte der Licchavis Buddha gewogen, und
wenn umgekehrt Rijagaha und Sdvatthi von Anfang an Haupt-
gitze des Buddhismus gewesen zu sein scheinen, so wiihlie ander-
seits Mahiivira (nach einer Notiz in dem Kalpa-Sitra) die erstere
Stadt am héufigsten zu seinem Aufenthalt withrend der Regen-
zeit. Eine Episode aus Mahéviras Leben, die mit einiger Um-
stiindlichkeit beschrieben wird, ist sein Sieg iiber einen gefiihr-
lichen Gegner, der iibrigens auch als Zeitgenosse Buddhas ge-
nannt wird, namens Goséla Makkhaliputra®). In der Uberlieferung
aller Jainas, unter denen bereits zu Lebzeiten ihres Stifters
(oder Relormators) dessen eigener Schwiegersohn Jamili ein
Schisma hervorgerufen hatte, sind uns auBerdem die Namen
der ,elf Triiger der Schule” (gapadhara) erhalten?), sowie der

1) Vgl Ay. 8. 1, 8, 3.

%) Vgl u. a SAm.-phala 5. ed. Grimblot (Sept Suttas Palls) 121 " —
Ein anderer Sohn des Seniya (Srenika) Bimbisira (Bibbhisira) mii Namen
Abhayn und dem Zusatz kumfra (Prinz) oder susammengezogen Abhayakumibra
wird sowohl In der buddhist. Literatur (vgl M. VIIL 1, 4) als auch in der
Jainistischen (vgl. Jacobi, ZDMG, 34, 1587) erwihnt

%) Vgl Kalpa 8. IL 1 1L
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anch durch buddhistische Quellen verbiirgte Name Papa oder
Piivi (j. Padraona) bei Rijagaha als des Ortes seines Todes.
Mahdivira stand im Alter von 72 Jahren, als er starb. Sein
Todesjahr kann weder das Jahr 545 oder 526 (oder 527) v. Chr.
noch das Jahr 467 (470) v. Chr. gewesen sein, wie die jaini-
stische Uberlieferung meldet, indem die eine Zeitbestimmung zu
friih und die andere zu spiit ist, allein sicher fillt dasselbe vor
dem fiir Buddhas Tod von uns angenommenen Datum!).

In dem Leben Mahiviras diirfen wir demnach, wie auch
in dem Leben Buddhas, drei Perioden unterscheiden: die Zeit
des Hauslebens, die Zeit des miihevollen Suchens nach der Voll-
endung (kevala) und die Zeit von der Erlangung derselben bis
zum Nirvana, welches fiir Mahavira wie fiir Buddha das Auf-
hiiren der Wirksamkeit des karman bedeutete, jedoch dem einen
als ein absolutes, dem andern nur als ein relatives Ende, Buddha
als die Vernichtung, Mahfivira hingegen als ein Eingehen in den
auBerweltlichen Himmel der Jinas erschien, wo die Seele wieder
ihre urspriingliche rein geistige Natur erhiilt. Mahavira und
Buddha waren beide ihrer Abstammung nach Ksatrivas, beide
gehirten dem indischen Landadel an. Gemeinsam ist ferner
beiden die Wahl der Asketenlaufbahn, das Wanderleben, das An-
sammeln von Jilngern, die Stiftung einer Minchs- und Nonnen-
gemeinde. Verschieden aber waren zuniichst die religitsen An-
schauungen im elterlichen Hause des Mahavira von denen, welche
Buddha zu Kapilavatthu umgaben. Von dem BuBgeiste, der
Mahiviras Eltern antrieb, sich zu Tode zu hungern, wuBte man
in Buddhas Elternhause nichts. Ein gewisser Aufwand in der
Lebensweise, wie ihn schon der Stand mit sieh brachte, scheint
indes in Mahaviras Familie durchaus nicht als ein Hindernis
fiir asketische Ubungen und den Umgang mit Asketen ange-
sehen worden zu sein. Wiihrend Buddhas Eltern das Asketen-
tum von seiner besseren Seite wohl erst durch ihren Sohn
kennen lernten, hatte Mahévira umgekehrt das Beispiel seiner
Eltern vor Augen, die seit einer Reihe von Jahren den Samanas

1) Vgl. Oldenberg in ZDMG, 34, 749.  Die betr. Stelle aus dem Bamugima
8. lnutet in der Ubersetzung folgendermalen: So habe ich es gehdrt Einst
wellte der Erhabene In Simagima Im Lande der Bakya. Zu der Zeit aber
firwahr ist der Nigantha Nataputta in Pivi gestorben. Infolge seines Todes
ziehen die Nigapthas umber, gespaltes, entzweit, zankend, streitend, mit Wort-
speeren einander verwundend.
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zugetan waren. Buddha ging in die Heimatlosigkeit, ohne iiber
sein Vermogen zu verfiigen, Mahiivira hingegen verteilte zuvor
spine Schiitze unter die Armen. Beider Ansichten iiber die
Askese sind grundverschieden. Buddha gab nicht viel auf Ab-
tétung des Fleisches, Mahavira im Gegenteil Tabte gleich am.
Anfang seiner Vorbereitung auf den Stand eines Arhat oder
Jina den EntschluB und hielt ihn auch getreulich bis zu seinem
Ende, seinen Leib fir nichts zu achten (die Kleider legte er
nach dem ersten Jahre ab) und alles Ungemach mit Gleichmut
zu ertragen, und nicht zufrieden mit der Verleugnung seines
Willens, nahm er auch qualvolle Leibesstellungen u. dgl. an,
wohl wissend, daB dies der Weg zum Nirvigpa sei. Mahavira
weilte, als ihm dieses Gliick zuteil ward, nicht weit von einem
Siil-Baume vof der Stadt Jambhiyagima (Jrmbhikagrima) am
Flusse Ujjupiliyi (Rjupdlika), ,sich®, wie es heifit, ,der Sonnen-
glut aussetzend”, Zur Zeit, als derselbe vorschriftsmiiBig seine
letzte , Regenzeit* zu Pipd hielt, trat der Tod an ihn heran.
.Einsam und allein in sitzender (Samparyanka-)Stellung, eben
mit dem Hersagen der 55 Lesungen beschilftigt, welche die
Folgen des karman darlegen, und der 36 gelbsten Fragen starb
er.* So unsere Quelle (Kalpa-Siitra), welche zugleich berichtet,
daB die 18 verbiindeten Fiirsten von Kiisi und Kosala, die 9
Mallakis und die 9 Lecchakis in jener Nacht eine Illumination
veranstalteten, ,denn“, sagten sie, ,da das Licht der Erkennt-
nis ausgegangen ist, so laBt uns aus grobsinnlichem Stoff eine
[Mumination machen.* Auch die Abweichungen im SchiuBakte
des Lebensdramas der beiden (Ort, Zeit und Umstiinde) springen
in die Augen. Was sie gemeinsam haben, verdanken sie ihrer
Umgebung, den sozialen Verhilltnissen und dem Kulturzustande
jener Lilnder links und rechis vom Ganges in der Zeit, als sie
eine Rolle in der Offentlichkeit zu spielen begannen.

4. Mahaviras Lehre ist, wenn wir ihre Tendenz betrach-
ten, Heils- oder Erlésungsiehre, gleich der Buddhas und anderer.
Sie will die Befreiung (mokkha, nirviga) aus dem leidvollen
Strudel der Welt (Avatta, samsiira) durch Mitteilung des rechten,
alldurchdringenden Wissens (kevala jiiina) lehren. Befreit aber
wird die Seele oder das Lebendige (jiva), welches im Men-
schen identisch ist mit seinem Selbste (iya, ftman), zur Be-
lohnung oder Strafe aber auch in Gottern (deva) oder Hibllen-
wesen (tasa, trasa), in Pllanzen (vanassai, vanaspati) und Tieren
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und sogar (unentfaltet oder avyakta) in den vier Elementen
wohnen kann. Jede Seele ist ein Individuum und ihrem Wesen
nach Erkenntnis. Diese Erkenntnis aber wird verfinstert durch
elwas, was charakteristisch das kamma (karman) genannt wird
-und wonach sich auch, je nachdem wie es beschaffen ist, die
Beschaffenheit des Leibes (kammand uvihi jayai, d. i. durch das
kamma entsteht die Lage), den die Seele zu ihrem Aufenthalt
erhiilt, richtet. Das Aufhiren des kamma ist daher auch das
Aufhéren der Seelenverfinsterung oder der Auszug der Seele
aus lhrem Leibe. Die Seele, deren kamma aufgebraucht ist,
bezieht nicht wieder einen andern Leib, sondern gelangt in die
Nieht-Welt, in den Himmel des  Erlisten" (mukta) oder des
»Siegers (jina) und findet dort ihr Wwahres Wesen, welches Er-
kenntnis ist, um es in ewiger Ruhe auf ewig zu genieBen. So
wie die Seele durch ihr eigenes Tun schuld daran ist, daB sie
an irgend einen Leib gefesselt worden, so ist auch sie es allein,
die durch Aufgeben des kamma in der Askese sich davon frei
macht. Kein Gott list ihre Fesseln, denn es gibt keinen hich-
sten Urheber aller Wesen, vielmehr ist alles ewig: Seelen, Ver-
dienst (dharma), MiBverdienst (adharma), Raum, Zeit und Materie
(pudgala). Einem sogenannten wFinder der Furt* (tirtha-kara),
in unserem Falle also Mahivira, zu folgen, ist freilich fiir einen
Jjeden geboten, der erliist sein will und nicht selbst , Furtfinder*
ist, aber kein anderer kann sein kamma vernichten!), es sei
denn, wer es selbst geschaffen hat Um jedoch das kamma zu
vernichten, mufl man es vor allem kennen, d. h. wissen, woher
es entsteht (kamma-mila, d. i. dje Wurzel des k.). Es entsteht
aus der Aktivitiit (kiriyi), und da diese nicht sein sollte und
darum tadelnswert (samdrambha) ist, so ist auch das kamma
selbst etwas Tadelnswertes oder ein solches, welches Leiden
schafit. Nun da iiberall in den sechs Lebensgebieten
(chajjivanikiya) Seclen wohnen, welche Schmerz fiihlen, wie
wir, wennschon sie ihre Gefiihle nicht immer duBern kinnen,
in der Erde (pudhari), im Wasser (udaya), im Feuer (agani),
in dem Winde (viiukdiya), in den Pllanzen (vapassai), in den
Tieren (tasakiiyn), so hat nder dies weiB* (parimiiyi) zuniichst
alles zu vermeiden, was irgendwie die Gefiihle dieser Seelen
verletzen kinnte. ,Dies ist das reine unwandelbare ewige Ge-

') In diesem Sinne heibt es (Ay. 8.1, 2. 5 § 4): esa vire pasamsite, ye
baddhe padimogae: der heift eln Held“, der die ~Uefessallen™ criist,
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setz, welches die Weltenkenner erklirt haben, unter den Eifrigen
und Nichteifrigen, unter den Gliubigen und Ungliubigen, unter
den Nichtgrausamen und Grausamen, unier den Weltkindern
und denen, die es nicht sind, unter den mit und ohne Familien-
bande Lebenden: das ist die Wahrheit; das ist so, das ist ver-
kiindet darin®?!). Wer also weiB, daB aus derartigen Handlun-
gen das kamma entsteht, unterlibt sie, und indem er sie unter-
JiBt, vernichiet er sein kamma. Was ihm sodann weiter not-
tut, ist das ,rechte Verhalten® (ayara), und dieses besteht
im vollkommenen Entsagen (dhiiya)?). Um es zu iiben, ent-
schliigt sich der Weise zur rechten Zeit der hiiuslichen Freuden
und Sorgen, einzig daraufl sinnend, den rechten Zweck seiner
Seele (ayattha samma) zu erreichen, welB er doch fiir gewil:
Jbist du eifrig, so wirst du immer siegen“?). Er kennt keine
Affekte und Bediirinisse mehr und hiingt nicht mehr am Leben.
Alle Bande sind fiir ihn gelist; er ist ein niggamtha geworden.
Kurzum: ,was ist das- Merkmal des Weisen? Er kennt die
Gleichheit (aller Wesen) und biindigt gich“*). ,Findet sich in
demjenigen, dessen Geistesaugen so geschiirit sind, noch eine

Schwachheit (uvadhi)? Nein!“® — _Fiir den Erlisten und
Nichthandelnden gibt es keinen Weg mehr (von Geburt zu Ge-
burt)“*).

Die Sinnlichkeit bleibt auch fiir den Erlisten eine stete
Priifung. Darum soll er sich die Abtitung, besonders das
Fasten zur Pilicht machen und den Verkehr mit Frauen mei-
den). Diese Strenge ist freilich nur Sache weniger Auserlese-
nen. Denn aueh von den Berufenen fallen noch manche ab¥).
Eine Eigentiimlichkeit der jainistischen Askese ist einmal die
Gleichgiiltigkeit in Hinsicht aul die Be kleidung, withrend das
buddhistische Gesetz dieselbe verpont, und sodann der asketi-
sche Selbstmord, welcher gleichfalls den Buddhisten ferne
lag oder doch hiichst selten bei ihnen vorkam. Ein Monch darl
sich seine Kleider (zwel leinene Unterkleider und ein wollenes
Oberkleid) zusammenbetteln, muB sie aber in dem Zustande
lassen, in welchem er sie emplangen hat und darf sie weder
waschen noch firben. ,Allein wean der Winter voriiber und

1) Ay. 8.1, 6,1 § 4: sassiisa bho! dhiyaviyam pavedissimi.
%) Ay. 8.1, 4,1 §2 n Ay.5.1,4,1 83

0 Av.S. 13, 881; vgl L5684 5 Ay.B.1, 3, 454; 4,454
5 Ay. 8.152§3 ) Ay. 8. 1, 5, 4. " Av. 5. 16, 3 § 4.
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die heiBe Jahreszeit gekommen ist, soll er sich mit einem Ober-
und Unterkleid begniigen, oder mit dem Unterkleid allein oder
mit einem Uberwurf oder mit gar keinen Kleidern (hochstens
mit einem Lendentuch bedeckt, katibamdhaga genannt), strebend
nach Freiheit von Fesseln. BuBe ziemt fhm*'). Ein Minch,
der iiber seine Sinnlichkeit nicht Herr werden kann, darf Hand
an sein Leben legen (z. B. Gift nehmen). Auch wenn fhn die
Krankheit daran hindert, seinen BuBiibungen treu zu bleiben,
ist ihm der Selbstmord durch Entziehung aller Nahrung ge-
stattet®). Auf den Hungertod, den eigentlichen asketischen Selbst-
mord, der als ,gut, heilsam, geziemend, beseligend, verdienst-
lich* gepriesen wird, pflegte man sich (zwdlf Jahre lang) durch
Fasten und Vermeiden aller Kérperbewegungen u. dgl. vorzu-
bereiten ).

Der feste Grundstock der sittlichen Arbeit des einzelnen
sind die sog. flinf groBen Gellibde" (pamea mahavvayiim)
mit ihren finf mal fiinf ,Korollarien", . wie Jacobl den Kunst-
ausdruck bhivand wiedergibt (Umasvati VIL 3)%).

Das erste Geliibde lautet: Iech entsage allem Titen von
lebenden Wesen (pipfiviya), kleinen wie groBen, beweglichen
wie unbeweglichen, noch werde ich selbst lebende Wesen titen
(noch andere dazu veranlassen, noch es gut heifen). So lange
als ich lebe, bekenne, tadele, bereue und lege ich ab diese
Siinden (die begangen werden) auf die dreimal dreifache Weise
(d. i tuend, veranlassend, gutheifiend und in Vergangenheit wie
in Gegenwart und Zukunit) in Gedanken, Worten und Werken
(mapasa, vayasi, kiayasi).

Das zweite Geliibde lautet: Ich entsage aller liigenhaften
Rede (musdviiyd) (die entstehen kann) aus Bosheit, Begierde,
Furcht oder Scherz; ich werde weder selbst liigen, noch andere
zum Lilgen veranlassen, noch es gutheiBen, wenn andere liigen usw.

Das dritte Geliibde lautet: Ich entsage allem Nehmen von
dem, was nicht gegeben (adinnidipa), von lebenden wie von
leblosen Dingen, sei es in einem Dorfe oder in einer Stadi oder
in einem Walde; ich werde weder selbst nehmen, was mir
nicht gegeben ist, noch andere dazu veranlassen, noch es gut-
heillen, wenn sie es tun usw.

DAY S LT 4§58, gL TH L
HAY.S 17,482,584, 6884  HAyS 78
‘) Ay. 8. 10, 15 § 30 If.; Umiisvit VII, 1 I
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Das vierte Geliibde lautet: Ich entsage allen geschlecht-
lichen Freuden (mehupa) mit Gittern, Menschen oder Tieren:
ich werde mich der Sinnlichkeit nicht ergeben usw.

Das [linfte Geliibde lautet: Ich entsage aller Anhiinglich-
keit (pariggaha) an Weniges wie an Vieles, an Kleines wie an
Grobles, an Lebendes wie an Lebloses usw,

Die fiin! mal fiinf Korollarien machen die Nutzanwen-
dung, indem sie dem niggamtha Behutsamkeit in allem ans
Herz legen. “Bei jedem Schritt, den er tut, bei jedem Gedanken,
den er denkt, bei jedem Wort, das er spricht, desgleichen,
wenn er eines der Geriite, die er bei seinem Bettelgang ge-
braucht, niederlegt, wenn er iBt oder trinkt, soll er sich in acht
nehmen, um kein lebendes Wesen zu verleizen. Damit {hm
keine Liige entschliipft, soll er seinen Affekten absterben. Die
Gesetzesvorschriften fiir die Ordensleute gehen darin soweit,
zu verbieten, Ausdriicke, wie ,der Gott (deva) regnet” und
fihnliche zu gebrauchen, sondern nur zu sagen: ,der Luftraum
(amtalikkha) regnet” u. dgl.'). In der NutznieBung oder Er-
werbung von Eigentum muBte der niggamtha sich der fiuBersten
Vorsicht befleiBigen, sowie zur Bewahrung der Keuschheit alles
unterlassen, was die Fleischeslust erregen kinnte, und sich
iiberhaupt Indifferenz in bezug aul alle Sinnesempfindungen
aneignen.

Auch in der Lehre sind, wie man sieht, zahlreiche An-
klinge an den Buddhismus vorhanden, doch auch Abweichun-
gen finden sich, deren bedeutsamste unstreitig die sind, daB
die Jainas individuelle Seelen und demnach auch eine eigent-
liche Seelenwanderung annehmen, wohingegen die Buddhisten
die Individualitiit fiir eine irrige Annahme (difthi) erkliiren,
ferner daB jene das Gute und das Biise (die Tugend und ihr
Gegenteil) zu ewigen Weltprinzipien (astikiiyva) erheben, wiih-
rend diese jede Substanzialitiit leugnen. In den Einzelheiten
sowohl der Theorie als der Praxis gehen die beiden Sekten
mehriach auseinander. Die Vorstellung vom kamma scheint
z. B. hiiben und driiben einander genau zu entsprechen, allein
sie - zeigt doch einen Unterschied, insofern als dem Jainismus
zufolge das kamma von der kiriyii untrennbar ist, d. i. von der
durch die individuelle Seele bestimmten und zugleich auch

DAy.B.IL4, 15121,
Hardy, Der Buddhismus. 2 Aufl. i1
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wieder sie bestimmenden Aktivitit oder dem Tiitigkeitstrieb,
indes dem Buddhismus zufolge von einer Aktivitit in diesem
Sinne nicht geredet werden darf. Und richtig wird im Mahavagga
in einem Abschnitt, welchem wir schon einmal (S. 119 f.) eine
den buddhistischen Standpunkt kennzeichnende Stelle entnom-
men haben, die Lehre von der Aktivitiit (kiriyivada), bezie-
hungsweise die von der Nichtaktivitiit (akiriydvada), als Unter-
scheidungslehre der Jainas und Buddhisten behandelt. Aus
einem andern Abschniit des buddhistischen Kanons, dem Updli-
Sutta im Majjhima-Nikaya, erfahren wir, daf Gotama Buddha
auch darin einen Unterschied zwischen seiner und der jainisti-
schen Lehre erblickte, daB Niggantha Nitapuita behauptete, es
gilbe drei dandas oder Werkzeuge des Bisen, Kirper, Wort
und Gedanke, und jeder dieser dandas wiire fiir sich getrennt
von den iibrigen titig!), wobei man unwillkiirlich an das ,auf
dreimal dreifache Welse® (tiviham tivihenam) in der oben an-
gelilhrten Geliibdeformel und die dafiir in den Korollarien vor-
geschriebene gesonderte Kontrolle erinnert wird, Weitere Unter-
scheidungslehren als die genannten werden in der iilteren kano-
nischen Literatur der Buddhisten unseres Wissens nicht aus-
driicklich als solche hervorgehoben, indes scheint es gewagt
zu sein, daraus irgendwelche Folgerungen zu ziehen, da die
Erwiihnung dieser und die Nichterwiihnung anderer jainistischer
Lehren in unsern buddhistischen Texten auch ebensogut rein
zufiillig sein kann. Sonst wiire es doch zu auffiillig, wie bei-
spielsweise die abweichende Auffassung vom Werte des tapas,
der kbrperlichen BuBe, und von dem Endzustand, dem nirviina,
hiitte unbeachtet bleiben kinnen. Leise Anspielungen an den
einen oder andern Punkt, in welchem die Buddhisten es anders
hielten als die Jainas, wird man immerhin da und dort in der
iilteren buddhistischen Literatur entdecken. So hat Bithler?)
mit Recht in dem falschen Geriichte, welches die Nigganthas
anliblich der Bewirtung Buddhas durch Siha, den Obergeneral
der Licchavis, ausgesprengt hatten, worin sie Buddha der Lax-
heit mit Bezug aul das Titen der Tiere beschuldigten, eine
Hinweisung darauf gesehen, daB die Buddhisten es in dem
FleischgenuB weniger genau nahmen als die Jainas, was denn
auch die Vorschriften dieser selbst genugsam bestiitigen. In
dem niimlichen Berichte (iiber die Bekehrung Sihas) findet sich

M NLp 3721 %) Cber die Indische Sekte der Jainas, 250.

PR © - TR e T *..-HWWFM;.M




Fiinftes Kapitel. Buddhismos und Jainismus. 163

auch eine Andeutung fiber die Pflicht, Bettlern einer fremden
Sekte Almosen zu spenden, welche, wie es scheint, bisher un-
bemerkt geblieben ist. ,Seit langer Zeit, o Siha — spricht
Buddha zu diesem — war dein Haus ein opana, d. i. eine Quelle
fiir die Niggapthas gewesen. Du sollst es also fiir recht halten
(auch in Zukunft) ihnen Speise zu reichen, wenn sie kommen
(auf ihrem Almosengang).” Siha, der ehemalige Jiinger des
Niggantha Nataputta, ist betroffen iiber diese Toleranz Buddhas.
«Man hat mich belehrt — so lauten seine Worte — der Asket
Gotama sagt: Mir allein und niemandem anders sollen Gaben
gegeben werden. Meinen Schiilern allein und keines andern
Schiilern sollen Gaben gegeben werden. Nur was mir und
meinen Schillern gegeben wird, hat groBen Lohn, was anderen
oder den Schillern anderer gegeben wird, hat keinenggroBen
Lohn. Allein der Erhabene ermahnt mich, auch den Niggapthas
Zzu geben“"). Hier scheinen die Nigganthas aus Parteiwut dem
verhaBten Gegner einen Fehler angedichtet zu haben, von wel-
chem gie selbst laut ihren eigenen Bekenntnisschriften nicht
freigesprochen werden kionnen, wiihrend keine einzige Stelle
in den Bekenntnisschrifien der Buddhisten jenen wirklich oder
angeblich gegen ihren Stifter erhobenen Vorwurl rechtfertigt.
»Ein Gliiubiger (samanunna) — heiBt es im Aydramga-Sutta —
soll dem Ungliiubigen (asamanunna) keine Speise oder Kleidung
darreichen, noch ihn ermahnen (solche zu spenden) oder ihn
bedienen usw.“?).

Indem wir anderes, wie z. B. die fiin{ Arten der Erkennt-
nis, welche in den jainistischen Schriften aufgeziihlt werden,
und fiir welche es z. T. keine analogen Unterscheidungen in
den buddhistischen Schriften gibt, mit Stillschweigen {ibergehen,
machen wir nur noch au! eine Verschiedenheit anfmerksam,
Das fiinfte der buddhistischen ,Verbote” schreibt vor, keine be-
rauschenden Getriinke zu trinken, wiihrend das fiinfte der jai-
nistischen ,groBen Geliibde" die Verpflichtung auferlegt, aller
weltlichen Anhiinglichkeit zu entsagen. Achtet man iibrigens
aul die jenen Geliibden beigégebenen Korollarien, so wird man
unschwer das Spezialverbot der Buddhisten unter ihnen wieder-
finden und somit mehr eine Verschiedenheit im Wortlaut als
im Sinne behaupten. Die Annahme von Monier Williams?)

1) M. VI, 31, 11. N Av.5. LT. 284,

%) Ruddhism in its connexion with Brimanism ete. 535,
11"
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aber, dal die Buddhisten die ersten gewesen seien, welche die
vollkommene Enthaltung von berauschenden Getrinken in Indien
eingefiihrt haben, erscheint erst recht als {iberfliissig,

5. Mahiiviras Anhiinger') zerfielen in solche, die unter
einer geistigen Kontrole lebten (samgad), und solche, die der-
selben entbehrten (asamgad). Die geliiufige Bezeichnung fiir
die ersteren war Bettler (bhikkhu) und Bettlerinnen (bhik-
khugi). Fiir sie hatten die , fiinf groBen Geliibde" verpflichtende
Kraft, und daraus lassen sich auch ihre iibrigen Obliegenheiten
ableiten. Jedes jainistische Ordensglied, gleichviel ob miinnlichen
oder weiblichen Geschlechtes, hatte auBer der vorgeschriebenen
Kleidung (die drei Stiicke, kalpatraya), an deren Stelle, wie
wir sahen, fiir die Monche auch Nacktheit treten konnte, einen
Almosgptopl (piitra), der aber auch durch die hohle Hand er-
setzt werden konnte, nebst einem Seihtuch fiir das Trinkwasser,
einen Besen (rajoharana) und einen Schleler vor dem Munde
(mukhavastrikd) mit sich zu fiihren, um zu verhiiten, daB ihm
ein Insekt in den Mund komme. Beim Betteln der Speise hat
der echte Jiinger des Jina groBe Vorsicht anzuwenden, um
keine unreine, d. i. keine solche Speise zu genieBen, worin
Seelen ihren Sitz haben, oder bei deren Zubereitung lebende
Wesen zerstirt werden, z. B. Honig, da bei dessen Einsammeln
die Bienen getdtet werden?). Aus dem gleichen Grunde, der
Schonung alles Lebendigen zu lieb, war ihm die Leibesentlee-
rung an einer zuvor nicht untersuchten und abgewischten Stelle
sowie das Baden verboten®). Auch war ihm nicht jedes be-
liebige Nachtlager erlaubt, sondern nur da, wo keine Gefahr
vorhanden war, einem der Gelilbde untreu zu werden. Das
Herumwandern von Dorf zu Dorf machte einen Teil der Askese
aus, aubler in der viermonatlichen Regenzeit, wo die Rast an
einem und demselben Orte vorgeschrieben war und strenges
Fasten verbunden mit Meditation und Studium die zeitgemiiBe
asketische Ubung bildete. Mit der Pflicht der Besitzlosigkeit
wurde es sehr genau genommen. ,Ich werde ein hausloser, be-
sitzloser, sohnloser, herdeloser Asket werden, der iBt, was andere
Ihm geben (samane bhavissimi apagiire akimecane aputte apasii-
paradattabhoji), ich werde keine siindhafte Handlung begehen

') Vgl zum Folgenden Ay. 8. 11,

*) Vgl Amitagati, Subhiisitasamdoha XXII (ZDMG 61, 127 11.).
0N Ay. 81,8281,

i
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(pavamp kammam no karissami), allem, was mir nicht gegeben
wird, entsage ich (savvam adinnddinam pacciikkhiimi)“') — in
diesen Worten gibt der Minch (oder die Nonne) seinen Entschluf
kund, auf Hab und Gut zu verzichten und nicht das Geringste
ohne Erlaubnis des Eigentiimers sich anzueignen. Alles schlieBlich,
was dem Geiste der Entsagung widerstrebt, ist untersagt; so die
Teilnahme an Festlichkeiten, Schauspielen, Tiinzen und musika-
lischen Produktionen®). Als eine Spezialitit der jainistischen
Minchsdiziplin sei noch erwiihnt die Sitte, sich Haupt- und
Barthaare auszurupfen.

Das Verhiiltnis jener zum Orden, die, ohne sich einer gleich
strengen Askese wie die Ordensglieder zu befleiBigen, dennoch
durch Ubernahme gewisser #hnlich lautender Verpilichtungen
und besonders durch Ubung der Mildtitigkeit dem Orden
Dienste erwiesen, der sog. ,Verehrer” oder ,Hirer", scheint
bei den Jainas ein festeres gewesen zu sein, als bei den Bud-
dhisten, was wohl damit zusammenhing, daB sich von Anfang
an der Orden mehr um sile bekiimmerte.

Der Jainismus kennt gleich dem Buddhismus streng genom-
men nur den Kultus des eigenen Herzens. Kulthandlungen
dieser Art waren die verschiedenen Formen der Selbstdisziplin,
sowohl der inneren als der liuberen, also einerseits namentlich
die Siihne fiir Vergehen durch Reue, Beichie und Bubfle und an-
derseits besonders das Fasten. Spiiter, und, wie Biihler?®) ganz
richtig hervorhebt, unter dem Einflusse der Laien, kam der Kul-
tus der (24) Jinas auf. Ihmen zu Ehren feierte man Feste mit
Liedern, Prozessionen und Wallfahrten, und an den Orten, wo
dieselben der Legende nach in das NirvApa eingegangen waren,
erhoben sich Tempel, welche, wie z B. der Jaina-Tempel zu
Girndr, durch ihre architektonische Vollendung bis zur Stunde
das Staunen der Europiier erregen. Reliquienverehrung ist in-
des dem Jaina-Kultus fremd. Er hiilt nur die Bilder und nicht
die leiblichen Uberreste in Ehren, doch stammen die iiltesten
Jina-Bilder erst aus der Zeit des Kinigs Kaniska (I. Jahrh. n,
Chr. 7) und sind dem alten Jinismus fremd, ja die Sekte der
Sthinakaviisin verwirft sie noch heute.

6. Schon vor dem Beginn der christlichen Zeitrechnung se-
hen wir die Jainas in zwel gegeneinander Teindselig gesinnte
Zweige gespalten, die sog. Svetimbaras, ,die Weilgekleideten",

) Ay. 5.1, 7, 1 § 1. 1) Ay. 8. 10, 1L % a a O, 239
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und die nackt gehenden Digambaras, ,deren Kleid der Luft-
raum ist¥. Nur die ersteren haben heilige Schriften, jene oben
genannten ell Angas, und sie allein nehmen auch Frauen in die
Ordensgemeinschaft auf, wiihrend bei den Digambaras sich die Auf-
nahme der Frauen von selbst verbietet. Im {ibrigen herrscht,
was die Lehre und Ordnung betrifft, in der Hauptsache zwischen
beiden Zweigen Ubereinstimmung. Charakiteristisch ist die durch
das Kalpa-Sitra und Inschriften ') verbiirgte Einteilung der Sve-
timbaras in Schulen, eigentlich Scharen (gapa), deren Unter-
abteilungen Familien (kula) und Zweige (Sikhi) heiBen. An der
Spitze dieser Schulen standen Schulhfiupter (gapadhara), auch
Patriarchen oder Alteste (sthavira) genannt,

Uber die Verbreitung des Jainismus in Kalidga (j. Orissa)
gibt eine Inschrift aus Khandgiri in Orissa niiheren Aufschlub,
welche Kinig Khiravelas (erste) Gemahlin in der ersten Hiilfte
des zweiten Jahrhunderts v. Chr. in Felsen einhauen lieB. Wir
ersehen aus dieser Inschrift, daB es in Kalinga Asketen gab,
»die an den Arhat glaubten®. Dieser Arhat aber kann, wie eine
am gleichen Orte gefundene Inschrift, die von Khiravela selbst
herriihrt, erkennen liBt, niemand anders als Mahdvira sein.
Eine Inschrift aus dem ersten vorchristlichen Jahrhundert, auf
welcher die Rede ist von dem Bau eines kleinen Tempels zu
Ehren des Arhat Vardhamina, zeigt das Vorriicken des Jainis-
mus nach Mathura an der Jumna im Westen. DaB in Mathura
in der Folgezeit die Jaina-Religion zu groBer Bliite gelangte,
bezeugen Jaina-Weihinschriften aus dem ersten und zweiten nach-
christlichen Jahrhundert?),

Sechstes Kapitel.
Ein Schirmherr des Buddhismus im 3. Jahrh.v. Chr.

1. Der Westen von Indien, das Indusgebiet, ward fiir das
Abendland erschlossen durch Alexander d. Gr. Zug nach
Indien (327 v. Chr). In das eigentliche Indien der Inder, in
das Gangesgebiet aber, wo, wie wir sahen, auch Buddhas Re-
ligion ihre erste Heimstiitte gefunden hatte, war der groBe grie-

chische Eroberer nicht vorgedrungen. Indische Inschriften auf
Felsen am westlichen Ufer der Yamun (j. Jumna), eines Neben-

1) Kalpa 8. IL. Cber die lnschrilten vigl. Bilhler, a. a. O, 258 11.: 265 [ A. 55,
¥) Vgl Biihler, n. a. 0. 254 f. Academy 1880 [ 381 1,
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flusses des Ganges, welche um ein Jahrhundert jiinger sind,
erwiihnen zwar einen Alexander (Alikyasadala), allein es ist
dieser Alexander nicht der Sohn des Philipp von Mazedonien,
sondern héichstwahrscheinlich Alexander II. von Epirus '). Immer-
hin hatte das Erscheinen der fremdliindischen Krieger in Indien
eine weltgeschichtliche Bedeutung. Es war die erste Beriihrung
der griechischen Kultur mit der indischen.

Bei der Teilung des Reiches nach Alexanders Tode (323)
fiel Indien mit Baktrien an Seleucus Nicator. Bevor der-
selbe jedoch seine Erbschalt in Indien antreten konnte (312), ver-
gingen ell Jahre. Diese Zeit hatte Candragupta (Sandracottos
oder Sandragyptos der Griechen), welcher aus dem Gangestale
vertrieben als Fliichtling einst schutzsuchend zu Alexander ge-
kommen, alsdann aber bei diesem in Ungnade gefallen war, dazu
benutzt, um siidlich vom Himalaya in der Provinz Magadha
(j. Behar) ein Reich mit der Haupistadt Pajaliputra (Palibothra
der Griechen, j. Patna) zu errichten (e. 315) und seine Ober-
hoheit auch iiber seine griechischen Nachbarn, die Statthalter
in den von Alexander d. Gr. gegriindeten Stiidten, auszudehnen ?).
Als Seleucus endlich nach Indien kam, standen die Dinge be-
reits so, daB ihm nichts anderes iibrig blieb, als mit Candra-
gupta ein Abkommen zu treflen, durch welches die griechischen
Besitzungen faktisch an diesen abgetreten wurden. Die Ein-
setzung einer Gesandtschaft am Hofe des indischen Konigs sollte
die griechisch-indische Freundschalt besiegeln, und Megasthe-
nes bekleidete als der erste diesen Posten wiihrend der Dauer
von acht Jahren (306—298). Ebenderselbe Megasthenes hat
uns hécht wertvolle Aufzeichnungen iiber die von ihm gemachten
Beobachtungen hinterlassen, welche uns das Ganggslnnd mit den
ihm eigentiimlichen Kulturformen vor Augen fiihren®). Aus
denselben entnehmen wir u. a., dab zwischen den Beayudreg
und Segudvar ein Unterschied gemacht wurde, den wir auch
in indischen Quellen bestiitigt finden; daB die Zahl der kleinen
Fiirstentiimer schon damals eine sehr groBe war; daB das Dorl-
system wie auch heute noch in Indien vorherrschte, und daf der

1) Das 13, Felsenedikt nach der Khilsi-Version. Vgl Cunningham, Corpus

Inscript. Indie. 125 L; Bihler, ZDMG 40, 135.
%) Vgl Numismata Orientalin, fase. Ceylon 41 if.
1) Vgl. Me Crindle, Ancient India ns deseribed by Megasthenes and

Arrian, 40 I
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Ackerbauer (Vaisya) keinerlei Kriegsdienste zu leisten hatte. An
der indischen Beviilkerung hebt Megasthenes besonders riihmend
die Wahrheitsliebe hervor, auch ein Zug, bei welchem die Uber-
einstimmung mit den Angaben indischer Texte auffiillt!),

2. Nach Seleucus Tode (251) riickten noch zwei Kbnige von
Baktrien mit Heeresmacht in Indien ein: Eukratides, welcher
bis nach Palata, einer von Alexander d. Gr. gegriindeten Stadt
(j. Heidarabad), vordrang, und Menander?. Der letztere, von
welchem Miinzen von Kabul in Afghanistan bis Muttra an der
Jumma aufgefunden worden sind, tritt als Yona- oder Griechen-
fiirst in einem dem buddhistischen Literaturkreise angehiirenden
Dialoge, dem Milinda-Paiiho, d. i. Fragen des Milinda oder Me-
nander aul, worin er sich iiber gewisse Punkte der buddhi-
slischen Lehre mit dem Weisen Nigasena unterredet, Dieser
Dialog ist wichtig als ein Zeugnis fiir den geistigen Verkehr
zwischen Griechentum und Indertum aus dem zweiten vorchrist-
lichen Jahrhundert und vervollstiindigt so das Bild, auf welchem
uns Spuren griechischen Einflusses in der Astronomie, in der
Skulptur und — nach der Meinung einzelner Forscher wenig-
stens — auch in der Dichtkunst der Inder begegnen.

3. Als Candragupta, der Begriinder der neuen Dynastie
der Mauryas (Morieis der Griechen) im Jahre 291 starb, folgte
ihm in der Regierung sein Sohn Bindusidra (201—263), und
nach diesém kam Candraguptas Enkel Adoka (263—222) aul
den Thron. Es ist dies derselbe Asoka, der unter dem Namen
wder gittergeliebte Konig Priyadarsin® (deviinam piye Piyadasi
ldjd) sich (seit 247) aul vielen Inschriften?) in allen Teilen
seines weiten Reiches verewigt hat. Diese Inschriften (in zwei

1) Megasthénis fragm. in fragm. hist Graec. vol, I, 426 b (ed. Didot):
ddijdesdv 10 dpoiws wal dpechy dmodizovrar. Hiermit vgl. das Im Texte 8. 16
Bemerkte,

¥) Vgl. Strabo XI, 516. — Rhys Davids (SBE vol XI, p. XLVIN) setzt
Milinda in das erste nachchristliche Jahrhundert, nimmt also an, dad derselbe
ein anderer Menander ist als der von Strabo erwiihnte. Trenckner, der orste
Herausgeber des Milindapafiho, hilt dafir, dal derselbe oder vielmehr dos
Sanskrit-Original, von welchem, wie Trenckner annimmt®), unser PAll-Text
eine Ubersetzung Ist, nicht Hlter als das 2. Jahrh. v. Chr. seln kann, Tr. also
identifiziert gleichlalls Milinda = Menander mit Jjenem Menander bel Strabo.
4G/ ) Vgl Senart, Les Inscriptions de Plyadnsi, L I, 65 f1.

*} Vgl. Geiger, Pili, . 18; Winternitz, Gesch. d. Ind. Lit., IT, 138 I Hier
weltere Quellenangaben.
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Alphabeten, eines von der Rechten zur Linken und eines von
der Linken zur Rechten laufend) enthalten Religionsedikte
oder vielleicht richtiger Bekannimachungen in Sachen einer sitt-
lichen Lebensfiihrung (dhammalipi) und finden sich teils auf
Felsen (14), teils anf S#ulen (11). Die wichtigsten Fundorte
lir die Felsenedikte sind (bis jetzt) Dhauli, Khilsi, Shahbazgarhi
(Kapurdigirl) Jaugada, Sahasrim, Riipndth, Bairdt Girnar und
Mansehra, fiir die Siiulenedikte Delhi, Allahabad, Lauriya, Ram-
pura, und darnach unterscheiden sich die einzelnen Versionen
der verschiedenen Edikte. Ihre Entzifferung und Erklirung
wird fiir immer mit den Namen Prinsep, Cunningham, Bur-
gess, Kern, Senart, Bilthler, Hultzsch verbunden bleiben.

Ein Gedanke durchzieht alle diese sogen. Religionsedikte
Asokas. Der Kinig will auf jede Weise die Tugendiibung zum’
Gemeingut aller machen.

LDer gittergeliebte Kinig Privadaréin hilt Ehre und Rubm nieht fir -
(Dinge), die grofen Nutzen bringen, auber dad er sich Ehre und Ruhm wiinscht,
damit seln Volk in der Gegenwart und in der Zukunft seinem Gesetze Gehor-
sam leiste und seinem Gesetze nachlebe. In dieser Hinslcht wilnscht sich der
giittergeliebte Konig P. Ehre und Huhm. Alles, womit sich der gittergeliebte
Kinig P. abmiiht, bezieht sich nur aul das Jenseits, nfimlich daraul, daf jeder-
mann frel von Gelahr sel. Die Gelahr aber st die Sinde. Schwer, Iizwahr,
ist das zu vollbringen sowohl fir Leute von niedrigem als auch fir die von
hohem Range, auBer durch die GuBerste Anstrengung und durch das Aufgeben
von allem. Aber unter diesen beiden [dlt es gerade den Hohen am schwer-
sten.”  (X. Felsenedikt.)

LDer gittergelicbte Kinig Privadardin redet also: Es gibt kelne solche
Gabe wie die Gabe des Gesetzes, (keine Freigebigkeit wie) die Freigebigkeit
(in der Mitteilung) des Gesetzes, (keine Verwandischaft wie] die Verwandt-
schatt durch das Gesetz. In dem [Gesetze ist) folgendes (eingeschlossen): ge-
bilhrendes Benehmen gegen Sklaven und Diener, Gehorsam gegen die Eltern,
Freigebigkeit gegen Freunde, Bekannte und Verwandte, gegen Asketen und
Brahmanen, die Schonung der lebenden Wesen. Sel es ein Vater oder ein
Sohn oder ein Bruder oder ein Herr oder ein Freund und Bekannter oder
selbst ein Nachbar, der soll also reden: dies ist verdienstlich, dies mul man
tun. Wenn man also tot, so ist ein Resultat das Heil In dieser Welt, und im
undern Leben entspringt Verdienst ohne Ende aus dieser Schenkung des Ge-
setzes.® (X1 Felsenedikt.)

4. Das ,Gesetz", von dem hier die Rede und von dem es
im 1. Siulenedikte heiBt, dad es die Wohlfahrt (sukhiyandi) und
Sicherheit (goti) des Staates bedinge, ist der dhamma der Bud-
dhisten. Wir vernehmen aus dem Munde ASokas, wie bei ihm
acht Jahre nach seiner Salbung zum Kinig, also ungefiihr 251
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v. Chr. (die Salbung fand 259 statt), nach der Eroberung des
Landes Kalinga (j. Orissa) ,ein eifriges Hiiten des heiligen Ge-
setzes (dhamma), eine (eifrige) Liebe zu dem heiligen Gesetze und
ein (eifriges) Lehren des heiligen Gesetzes® (XIIL Felsenedikt)
gich eingestelll habe. Seit dieser Zeit vollzog sich In dem
Kinig, wie er selbst gesteht, eine Sinnesiinderung in jeder Hin-
sicht. Er nahm andere Lebensgewohnheiten an.

wFriher wurden In der Kiche des ghitergeliebten Kinigs Privadardin
tiglich viele hunderttausende von Tieren geschlachtet, um Brilhe (siipa) (zu
berelten). Jetzt, da dieses Religionsedikt geschrieben Ist, werden (tiglich) nur
drel Tiere geschlachtel, (nfmlich) zwel Plaven und eine Antilope; auch st die
Antilope nieht (fir alle Tage) bestimmt. In Zukunft werden aber anch diese
dref Tiere nicht (mehr) geschlnchtet werden (1. Felsenedikt.)

Uberall in seinem eigenen Reiche und in den Nachbar-Liin-
dern, darunter auch in den Liindern des Yavana-, Yona- oder
Griechen-Kinigs Amtiyoga (gemeint ist wohl Antiochus I, der
tibrigens schon 261 gestorben war), lieB der Konig Hospitiiler
(cikis#i) einrichten sowohl fiir Menschen als fiir Tiere. An den
Strafen lieB er Biume anpflanzen und Brunnen graben zum
Gebrauch fiir Menschen und Vieh!). Wiihrend vordem die Kiinige
auf Vergniigungsreisen auszogen und Jagden u. dgl. veranstal-
teten, zog Asoka, wie er uns in einem anderen Felsenedikte
(dem VIIL) verriit, zehn Jahre nach seiner Salbung ,um der
hiichsten Erkenntnis (sambodhi) willen” aus, d. h. er setzte sich,
um mit den Buddhisten zu reden, die héchste Vollkommenheit
zur Lebensaufgabe?). Er trifft (zwolf Jahre nach seiner Sal-
bung) Veranstaltungen, damit die sittlichen Pilichten, als da
sind Gehorsam gegen Eltern und Lehrer, Ehrerbietigkeit gegen

1) Edikt I nach der Khilsi-V. vgl. das VIIL Siulenedikt.

%) Da Afoka nach dem XII. Felsenedikt & Jukre nach selner Salbung
zum Buddhismus {ibergetreten war, und es hier Im XL Felsenedikt heibt,
dal er 10 Jahre nach demselben Ereignis auf die Sambodhi ausgezogen sei,
#0 Ist anxunchmen, dal etwa 2 Jahre verstrichen, bevor [hm das volle Ver-
tiindnis fir den Buddhismus aufgegangen ist. Zum Glicke hat er auch dar-
fiber sich selbst ausgesprochen (Edikte von Sahasriim, Ripniith u. Balrit bel
Senart II, 185 L). .leh war wihrend mehr als zwel und elnem halben Jahre
upisaka (Lalenjinger), aber ohne grofen Eifer an den Tag zu legen. Seit
mehr als einem Jahre nun habe [ch den safigha (Orden) aulgesucht, und seit-
dem habe ich die Menschen, welche die wahrhaftigen Gotter Indiens waren,
zi falschen Gottern gemacht usw.* Vor seinem Cberiritt zum Buddhismus
gehiirte Afokn, wie Thomas (Juinism or the early Falth of Adokn, 1877) und
Jacobi (ZDMG 40, 92 11.) glaublich nahm, der Sekis der Jainas an.
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Freunde, Bekannte und Blutsverwandte, gebiihrendes Benehmen
gegen Sklaven und Diener, Freigebigkeit gegen Brahmanen und
Asketen, Schonung aller lebenden Wesen, Enthaltung von Schmii-
hungen gegen Andersgliiubige, zur Kenntnis aller gebracht werden
durch alle fiinf Jahre wiederkehrende Visitationsreisen , pflicht-
eifriger Schreiber und Unterkinige” ). Denn der Kiinig ist {iber-
zeugt, daB die Unterweisung im Gesetze das beste Werk ist. Von
diesem Gesetze als dem einzig sicheren Heilsmittel (mangala) soll
nach dem Willen des Kénigs auch sein Volk alles Heil erwarten ®).
Ein Jahr darauf verfiigt Asoka die Einsetzung von ,Gesetzes-
oberen” (dhammamahamita) und beschreibt uns selbst die Macht-
sphiire derselben mit den Worten des betreffenden (V.) Felsen-
ediktes: , Bei allem, was mit dem Gesetze zusammenhiingt oder
mit frommen Gaben in Verbindung steht, sind die Gesetzes-
oberen iiberall in meinem pflichtgetreuen Reiche beschiiftigt.”
Wie aber der Kimig selbst von seiner Regentenpflicht denkt,
auch dafiir haben wir sein eigenes Bekenntnis und ein solches,
welches man von einem Orientalen nicht vermutet hiitte. Er
sagt: ,Jch bin von meiner Tiitigkeit und der Erledigung der
Geschiiite nie befriedigt, denn ich halte es fiir meine Pflicht,
fiir das allgemeine Heil und Wohl zu arbeiten. Aber die Wurzel
davon ist die Tiitigkeit und die Erledigung der Geschiifte. Denn
es gibt kein wichtigeres Werk als das allgemeine Heil und
Wohl. Und wenn ich mich anstrenge, warum (geschieht es?).
Ich will meine Schuld an die Kreaturen abtragen, ich will sie
in dieser Welt gliicklich machen, und im Jenseits sollen sie
die himmlische Seligkeit erwerben®?). ,Alle Menschen — so0
lautet eine Instruktion an seine Beamten zu Tosali im ersten
der sogen. Separatedikte — alle Menschen sind meine Kinder.
Wie (meinen) Kindern wiinsche ich (ihnen) ... alles Gute und
Gliick zu fhrem Heile in dieser und in der andern Welt." Dann
seine Regierungsmaximen niher entwickeind, fihrt der Kinig
in demselben Edikte fort, zu seinen Beamten also zu reden-
. Wer schlaff ist, kann sich nicht aufraffen. Man mus sich aber
bewegen, sich regen und {vorwiirts) schreiten. Ebenso (verhiilt
es sich bei dem), was ihr zu entscheiden habt. Deshalb mub
ich euch sagen: Achtet auf meine Befehle." Und zum Schlusse
gibt der Kinig sein Vorhaben kund, .in CUbereinstimmung mit

1) Edikt Il nach der Khilsi-V. vgl. Edikt XI; auch Edikt XIIL
%) Edikt IV nach der Khiilsi-V. %) Edikt VI nach der Khillsi-V.
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dem Gesetze" alle fiinfJahre einen Beamten auszusenden, der
nicht hart und heftig, sondern milde seim wird, damit das Ge-
Hihl, gerecht regiert zu werden, im Herzen aller Platz greife!).

Seine Vorliebe MNir das buddhistische Gesetz hielt Asoka
indes nicht ab, auch den iibrigen Sekten seine Gunst zu be-
zeigen, und allen ohne Unterschied schiirft er ein ,Vorsicht
im Reden®. Dies ist die oft geriihmte Toleranz des Kénigs
Asoka.

wDer gittergellebte Kinlg Privadardin ehrt die Mitglieder aller Sekten
durch Gaben und mancherlel Ehrenbezelgungen. Doch hilt er nicht so viel
von Freigebigkeit und Ehrenbezeigung als wovon? (Davon) dad ein Wachsen
(ihres) Kernes statifinde. Das Wachsen des Kernes aller Sckten (geschicht)
an! mannigfuche Welse. Die Wurzel desselben ist aber dis Vorsicht im Reden,
Wie (ist das zu verstehen)? Das Hochpreisen der elgenen Sekie oder daa
Schmiihen fremder Sekten soll ohne Grund (gar) nieht vorkommen und (wenn
e8] nus dem elnen oder dem anderen Grunde {gerechifertigt ist), soll es midig
seln. Fremde Sekten milssen aber geehrt werden, (wenn dies) aus dem einen
oder dem anderen Grunde (gerechtfertigt ist). Wer also handelt, fordert seine
eigene Sekle aulerordentlich und tut auch fremden Sekten Guies, Wer anders
handelt, schadet seiner eigenen Sekte und tut fremden Sekien Ubles. Denn
wer immer seine elgene Sekte fir heilig erklirt und alle fremden Sekten
schmiibit gerade aus Ergebenheit gegen die elgene Sekte — wieso? (indem er
denkt): .ich will meiner Sekle Glanz verleihen® — der schiidigt, indem er so0
handelt, seine eigene Sekte ganz auBerordenilich, Eintracht allein frommt
(allen). Wie (ist das 2zu verstehen)? Man soll das Gesetz der Andersdenken-
den hilren und zu héren wilnschen. So (lautet) much der Wunsch des Gitter-
geliebten. Wie denn? Mochten alle Sekten vielerlel (Predigt) hiiren und reine
Lebre haben. Denjenigen, welche an dieser oder jener (Lehre) Gefallen fin-
den®), soll man sagen: der Gittergeliebte halt nicht soviel von Freigebigkeit
und Ehrenbezeigung als wovon? (Davon) dad bel allen Sekten ein Wachsen
des Kernes stattfinde, und (zwar) ein miichtiges. Zu diesem Zwecke sind die
Gesetzescberen, die Beamten, welche die Frauen beanfsichtigen, die Vacabhu-
mikyns und andere Kollegien titig, und die Frucht elner soichen (Handlungs-
welse) ist dies, dad die eigene Sekte (eines jeden) gefirdert wird und das
Gesetz in (hellerem) Glanze strahit™ (XIL. Felsenedikt.)

Ferner enthiilt das VII. Siulenedikt (aus dem 29. Jahre
von Asokas Regierung, also ungefilhr 230 v. Chr.) in seinem
zweiten Teile die folgende Verordnung:

«Meine Gesetzesoberen sind mit den vielartigen Wohltitigkeitsangelegen-
helten W;mm;mmtmwu der Asketen und den Haus-
vitern beschiiftigt; ich habe es so cingerichtet, dag sie sich auch mit den

1) Vgl auch Beparatedikt Il nach der Jangada-Version.

f) Vgl die Ubersetzung der Worte: ye cha tatra titra usw. von Biihler
in Academy 1888, 1, 101,

R
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Angelegenheiten des Sangha (der buddhistischen Minche) h-e:u:hlit!geu werden |
ich habe es so eingerichtet, dab sie sich such mit den Ajivaks-Brahmanen
beschiftigen werden, ich habe es so eingerichlet, daB sle sich auch mM den
Niggantha (Jainas)ibeschilftigen werden.”

5. Die Verbreitung des buddhistischen Gesetzes fiber die
Grenzen seines Reiches bis pach Ceylon im Siiden und zu den
Yavanas (Griechen d. h. den Territorien der Diadochenfiirsten)
im Westen von Indien erwiihnt Afoka in seinen Dekreten. Cey-
lonesische Chroniken') ergiinzen diesen Bericht, indem sie uns
den Namen des ersten buddhistischen Missioniirs mitteilen. Sie
nennen als solchen Mahinda, den Sohn des Konigs Adoka. Ob-
schon wir nun im allgemeinen von der geschichtlichen Treue
der ceylonesischen Chroniken keine hohe Meinung hegen, in-
dem auch da, wo noch ein Kern geschichtlicher Wahrheit vor-
handen ist, er unter einem Schwulst von Ubertreibungen ver-
borgen stecki, =0 macht doch in dem vorliegenden Falle und
nicht zum wenigsten wegen der inschriftlichen Angabe der
Bericht im ganzen den Eindruck tatsiichlicher Begriindung.
Wenn es in der Chornik ferner heifit, daB Asoka siebenzehn
Jahre nach seiner Kriinung, also im Jahre 242, die Mitglieder
der Minchsgemeinde zu einer groBen Versammlung in seiner
Hauptstadt Pataliputta berief, und daB auf dieser Versammlung
der Kanon der heil. Schriften endgiiltig festgestellt und die Aus-
breitung der Lehre durch Missioniire angeregt wurde, so stebt
auch diesen Angaben ein vernilnftiges Bedenken nicht entgegen.
Man braucht darum noch nicht die vielen abgeschmackten

1) Edikt XIIl nach der Khilsi- und Shihbazgarhi-Version. Der Name fir
Ceylon Ist Tambapamnl. Vgl Edikt von Sahasriim u. Ripnith (bel Senart I,
196), wo es heidt, daB 256 Missionare ausgeschickt wurden. Die Bedeutung
des Mahiivamsa lir die Feststellung geschichtlicher Daten fst gleichwohl keine
geringe. Daf es gelungen ist, jenen Kinig, der sich in den Inschrifien immer
nur Pivadasl nennt, mit Asoka zu identifizieren, verdanken wir dem Mahiv.,
welcher berichtet, daB Afoka much Plyadasi hied. Die Sendung von Missio-
naren (nmch neun verschiedenen Gegenden) beruht aller Wahrscheinlichkeit
nach auf Wahrheit, denn von elnem, Majjhima mit Namen, von welchem es
helBt: er (Afoka) sendete den Altesten M. nach dem Lande Himavanta (der
Himalayagegend), pesesi Majjhimam theram Himavantapadesaknm, hat man zu
Samhi In einem Dagoba (tumulus) ein Reliquienkistchen gefunden mit der
Inschrift: Majjhimasa Himavaticariyasa, des Lehrers vom Himavat, und die
Schriltzlige gleichen denen der Afoka-Edikte. Solches und Ahnliches &6t die
historisehe Treue des Mahfiv. in glnstigem Lichte erscheinen, wenn man auch
dieses Werk, welches ja ein Kunstgedicht ist, nicht mit europiischem Malstab
messen darf. Vgl Winternitz, Gesch. d. ind. Lit., II, 174.
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Anekdoten, die hier wie iiberall in indischen Quellen die ge-
schichtliche Wahrheit verdunkeln, in Kauf zu nehmen.

Keine griechische Chronik versieht uns mit einer fihnlichen
Nachricht. Nicht einmal auf den Namen Buddha stoBen wir
bei irgend einem griechischen Geschichtschreiber oder Schrift-
steller, Erst Clemens von Alexandrien im dritten Jahr-
hundert n. Chr. tut seiner Erwiihnung mit dem Beifiigen, daB
Buddhas Anhiinger in Indien ihn wegen seiner i{ibergroBen ,Er-
habenheit” wie einen Gott verehrt haben').

6. Man hat ASoka mit Konstantin d. Gr. verglichen. Der
Vergleich ist darin zutreffend, daB beide Herrscher Religions-
edikte erlieBen und daB, die Treue der buddhistischen Chronik
vorausgesetzt, unter beider Regierung zur Schlichtung gewisser
Differenzen eine Zusammenkunft (Konzil), hier der Bischife,
dort der Altesten (Theras), abgehalten wurde. Wenn Asdoka
gleich dem christlichen Konstantin sich zum Schirmherrn einer
religiisen Genossenschalt aufwarl, so diirfen wir indes nicht
aubBer acht lassen, daB der eine sich auf die Seite einer bisher
bedriingten und wverfolgten Kirche stellte und ihr "staatlichen
Schutz gewiihrte, der andere hingegen durch seinen Ubertritt -
zum Buddismus dieser Religion, die chnehin in ihrem Bestande
in keiner Weilse gestiirt und behindert war, die Sonne seiner
kiniglichen Gunst zuwandte.

Indem wir es bei diesen Notizen fiber den merkwiirdigen
Mann bewenden lassen, mit welchem, was Hoheit des Strebens
betrifft, von allen indischen Regenten sich nur Kaiser Akbar -
im 16. Jahrhundert vergleichen liBt, beschlieBen wir dieses Ka-
pitel mit dem sogen. Edikt von Bhabra, wie es Senart nennt,
dessen Ubersetzung wir hier folgen lassen?). Leider sind wir
in Bezug aul den wichtigsten der darin erwiihnten Punkte —
die zum Studium empfohlenen Lehr-Abschnitte — aul Vermu-
tungen angewiesen, und es wiiren daher bestimmte Schliisse
daraus aul den Bestand des buddhistischen Kanons zu Asokas
Zeiten gewiB voreilig, weswegen wir auch frither, als uns die
Frage nach dem Alter dieses Kanons beschiiftigte (S. 9 1), ihnen
weiter keine Beachtung schenkten.

»Der Kinlg Priyvadaréin begrilt die Gemeinde von Magadha und winscht
ibr Glick und Gesundhelt. Ihr wisset, Ehrwirdige. wieweit in Hinsicht auf

1) Btrom. I, 15 § 71 (p. 350 ed. Potter).
%) Senart, Les inscriptions de Pivadasi, II, 197 11,




T ———

Siebentes Kapitel, Buddhismus und Christentum. 17h

Buddha, das Geselz (dhamma) und die Gemeinde (safigha) meine Hochachtung
und meine Firsorge geht. Alles, was von dem erhabenen Buddha ge-
redet worden isl, ist gut geredel (bhagavati buddhena bhiisite save se
subhiisite), und was ich, Ehrwiirdige, mit melnem eigenen Willen anordnen
kann: daB dieses Gesetz von langer Daver sel, das wilnsche Ich. Dies sind
z. B, Ehrwirdige, Sticke, die sich aul das Geselz beziehen; der vinayvasa-
mukasa (Lehré der Ordnung oder Diszipling, die allvavasas (arivav., d. L die
Kriifte der Ariyas, der Edlen), dio anigatabhayas (die bevorstehenden Gefah-
ren), die munigiithis (die Liedstrophen des munl oder Welsen), der upatiza-
pasina (die Fragen des Upatissa, 5. 8. 61), das moneyasuta (der Trakiat von
dem moneya oder der Vollkommenheit) und die Predigt, die der erhabene
Buddha an Rihula gehalien bat, und die mit der (Lehre von der) Lige an-
liingt. Ich wiinsche, dad die zahlreichen bhikkhus und bhikkhunis, ebenso die
upisakis und die upisikés diese Sticke des Geselzes vernchmen und beher-
zigen. Darum, Ehrwilrdige, habe ich dieses schreiben lassen, damit man
meinen Willen kennt.”

Slebentes Kapitel
Buddhismus und Christentum.

I.
Die Pili-Pitakas und das Neue Testament. °

1. Dem Plane getreu, dessen Linien wir auf den ersten
Seiten zogen, haben wir das friiheste Stadium des Buddhismus
quellenmiBig beleuchnet. Auch bei dem im Folgenden zu unter-
nehmenden Versuche, den Buddhismus dem Christentum
gegeniiberzustellen, halten wir uns an die filteren Pili-Schril-
ten. Wir glauben niimlich, daB ohne eine strenge Scheidung
zwischen iilteren und jingeren Quellen weder iiber (angeb
lich) Buddhistisches im Christentum noch iiber (angeb-
lich)Christliches im Buddhismus niemals Klarheit geschaffen
werden kann., Da nun diejenige Gestalt des Buddhismus, welche
wir aus den iHiteren Quellen kennen gelernt haben, ein zeit-
liches Vorrecht vor dem Christentum besitzt, so ist dadurch
von selbst ausgeschlossen, daB dieser Buddhismus sich christ-
liche Anschauungen angeeignet habe. Von Christlichem im ilteren
Buddhismus kinnte also nur noch etwa in dem Sinne geredet
werden, wie man auch schon von Christlichem im Platonismus
geredet hat. -

Aus demselben Grunde aber, aus welchem es chronologisch
unstatthaft ist, anzunelrmen, daB das historische Christentum den
Buddhismus der iilteren Pili-Werke beeinfluBt habe, kénnen auch
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die jiingeren Pill- oder Sanskrit-Werke, insbesondere die sogen.
Buddha-Epen (der Pali-Kommentar zu den Jatakas, das Buddha-
carita, der Lalitavistara, das Abhiniskramana-Sitra, das Saddhar-
mapundarika usw.), welche slimtlich nachchristlichen Ursprungs
sind, keine Beitriige zu unsern Evangelien geliefert haben. Sogar
Seydel'), dem es sonst in seiner ,buddhistisch-christlichen
Evangelien-Harmonie® auf eine Ungenauigkeit mehr oder weni-
ger nicht ankommt, weiB die chronologischen Schwierigkeiten, die
seiner Hypothese fiber die Einwirkung der Buddha-Legende
auf die neutestamentliche Darstellung des Lebens Jesu im Wege
stehen, nur durch die Annahme zu umgehen, daB ein iilteres
(einmal fiir allemal verlorenes) buddhistisches Legendenwerk,
dessen Bearbeitungen uns in den jiingeren Buddha-Epen vor-
liegen, den Evangelisten oder vielmehr einem poetisch ange-
legten Christen, dessen Evangelium die Evangelisten benutat
haben, zur Vorlage diente?®). Wie viel nilher hiitte es da doch
fiir Seydel gelegen, wenn, wie er glaubt, der Parallelen zu viele
und zu auffiillige sind, und die Buddha-Legende nur einem kleinen
Teile nach friih genug bezeugt ist, um fiir die Evangelienfrage
in Betracht zu kommen, aus den kanonischen oder auch aus
den apokryphen Evangelien jene Bereicherungen abzuleiten,
welche das Lebensbild Buddhas in der Folgezeit erfahren hat!

Syrische Christen gab es in Indien (Malabar) angeblich?®)
schon am Ende des zweiten Jahrhunderts, Im sechsten Jahrhun-
dert war Kalliana Sitz eines christlichen Bischofs, und ein Jahrhun-
dert spiiter (635) berichtet uns eine Inschrift aus China iiber die
Missionstitigkeit eines nestorianischen Christen namens Alopen
unter den Chinesen‘). Es standen also mehrere Wege offen,

') Vigl. jetat Garbe, Indien und das Christentum, 8. 14 1. ‘

%) Die Buddha-Legende und das Leben Jesu nach den Evangellen, 25,

) S0 ganz sicher ist das micht! Man vergleiche dazu Garbes Bemoer-
kungen (8. 147 IL), avs denen za entnehmen ist, daB, wenn Eusebius berich-
tel, Pantaenus sei als Missionar nach Indien gesandt worden, darunter Sid-
arabien zu verstehen ist. Danach ist die Behauptung von Hopkins (India old
and new, p. 141), that Pantaenus was expressly seni to teach te¢ Brahmans
In India, and found a Christian church already established there in 100 A. D.*,
T beurteilen. Die ersten christlichen Kolonien sind nach Garbe in Malabar
in der Mitte des vierten Jahrhunderts van verlolgion persischen Christen ge-
griindel worden. -

4) Die Angaben Ober die Stadt Kalliana (Kadiidwe, Sanskrit Kalyiina
oder Kalyini, wahrscheinlich die alte berihmte Ortschaft 33 engl. Meilen nord-
batlich ¥on Bombay) stammen von Kosmas Indikopleustes, dem Verlnsser eines




Siebenies Kapliel, Boddhismuos und Christentum. Toan

aul welchen christliche Bestandteile der Buddha-Legende zuge-
fiihrt werden kKonnten. :

Wirsind freilich der Ansicht, daB ohne zwingende Griinde der
Historiker nicht zur Annahme der Entlehnung aus einem fremden
Literaturkreise greifen darf. Allein falls nun einmal auf Grund
des bunten Materiales, welches Seydel zusammengetragen hat,
von den beiden Annahmen, einer buddhistischen Einwirkung
und einer christlichen, @iberhaupt eine gemacht werden miiBte,
so hiitte jedenfalls die letztere keine solche chronologische Be-
denken gegen sich wie die erstere. Denn die biographischen
Aphorismen in unserer kanonischen Pili-Literatur wiirden Sey-
del auch da, wo sie sich vereinzelte Ubergriffe ins Wunder-
bare erlauben, nie auf den Gedanken gebracht haben, an eine
Entlehnung der evangelischen Geschichte aus dem buddhistischen
Kreise zu glauben, wenn er sie in der uns iiberlieferten Ge-
stalt gelassen hiitte. Nicht also liir Seydel, welchem unter
der Arbeit die Demarkationslinie zwischen Alterem und Jingerem
verloren ging, wohl aber fiir uns, die wir den Angaben der
iilteren Pali-Schriften folgen, hat, rein historisch genommen,
die Frage nach dem Buddhistischen im Christentum allerdings
den Wert einer Frage.

2, Anklinge einzelner Redefiguren, Bilder und Gleich-
nisse, auch des einen oder andern geschichtlichen oder quasi-
geschichtlichen Ereignisses an biblische, ali- und neutestament-
liche, finden sich genug in den Pili-Pijakas, und es soll eine
Anzahl derselben unten zusammengestellt werden.

Was beweisen nun aber diese Ankliinge? Beweisen sie,
dab in vorehristlicher Zeit ein Ideenaustausch zwischen Indien
und Paliistina stattfand, und dab demnach auch politische oder
kommerzielle Beziehungen der beiden Linder bestanden haben?
Oder legen sie die Annahme eines solchen Ideenaustausches
auch nur fir den Fall nahe, daB ein Verkehr zwischen Indien

Laurstrilubenden Werkes®, der |, Christlichen Topographie®, aus dem &. Jahrh.
n, Chr., woriiber man bel Garbe 8. 150 nachlesen mag. — Uber den nestorin-
nischen Missionar Alopen oder Olopan ebenda 8. 181 und Edkins, Chinese
Buddhism. — Die Streitfrage fiber die Anwesenheit des Apostols Thomas in
Indien wiirde bei der Uniersuchung fiber das Eindringen christlicher
Elemente in indische ldeconkreise, also wenn 8 sich um das Verhilltnis
der Jingeren buddhistischen Legendenwerke zur neutestamentlichen Literatur
handelte, allerdings heranzuzichen sein. Wir kinnen sie beiseite lnssen. VgL
Garbe, 8. 125 {f.. nach dem die ganze Thomas-Legende erdichiet st

Hardy, Der Buddhismes 2. Aufl. 12



178 Der RBuddhismus.

und Paliistina aus anderen geschichtlichen Zeugnissen zu beweisen
wiire, derart, daB sie sich nur unter dieser Annahme oder besser
unter ihr als unter einer andern Anpahme erkliiren lieen? Nein,
nicht nur beweisen sie nicht den Ideenaustausch, die Entleh-
nung (aus dem indisch-buddhistischen Kreise), so daB folglich
auch daraufhin keine Vilkerbeziehungen, direkte oder indirekte,
postuliert werden diirfen, sondern nicht einmal legen sie, den histo-
rischen Charakter dieser Beziehungen vorausgesetzi, in jedem
einzelnen Falle eine solche Deutung niiher als irgend eine andere.
Alle') von uns beobachteten Anklidnge machen niimlich
durchaus den Eindruck einer zufilligen und nicht einer be-
absichtigten Analogie, und was uns aul den ersten Blick durch
seine Xhnlichkeit frappiert, iiberrascht uns beim mehrmaligen
Betrachten oft nur noch dureh den Kontrast, und in keinem
einzigen Falle 1Bt uns die Erkliirung aus den eigentiimlichen
Bedingungen, sei es der Personen oder der Verhiiltnisse u. dgl.,
im Stiche. Jedenfalls hat sich bisher fiir die Beeinflussung des
Neuen Testamentes durch buddhistische Ideen kein gwingender
Beweis fiihren lassen; so viel ist ganz sicher.

Was wir aber ilber den vorchristlichen Verkehr der
Inder mit den Juden wissen, ist faktisch gleich Null. Die
bekannte ceylonesische Chronik, der Mahivamsa aus dem 5. Jahrh.
n. Chr., will freilich wissen?®), daB es in Alasanda (Alexandria),
der Hauoptstadt im Lande Yavana (Yona), um die Mitte des
2. Jahrh. v. Chr. buddhistische Ménche in so groBer Zahl ge-
geben habe, dal damals 30000 zur Grundsteinlegung des Mahi
Stiipa zu Ruanvelli nach Indien ziehen konnten. Allein wenn
es fhrer auch nur 300 oder noch weniger waren, und im iibrigen
die Angabe einen historischen Hintergrund hat, so ist doch das
Alasandi, die Hauptstadt von Yavana, unter keinen Umstiinden
Alexandria in Xgypten, sondern schon darum, weil Yavana in
der Sprache der Inder vorzugsweise das griiko-baktrische Reich
bezeichnete, Alexandria am Kaukasus. So mag immerhin an
diesem fiir die hellenische Welt verlorenen Posten eine Nieder-
lassung buddhistischer Ménche im zweiten vorchristlichen Jahrh.
bestanden haben, ohne daB ein griechisch-rémischer Schrift-
steller davon Notiz nahm. In der Hauptstadt der Ptolemiier
hingegen hiitte eine solche Niederlassung kaum unbemerkt
bleiben kinnen. Noch auffilliger wiire es, wenn Clemrens

') Doch vgl. Anmerkung 8. 187 %) Muhiv, ed. Turnour, p. 171.
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von Alexandrien, trotzdem ihm Buddhas Name und eine auf
die Vergitierung dieses Mannes beziigliche Nachrichi zu. Ohren
gekommen war (S. 174), nichts von dem Aufenthaite buddhi-
stischer Minche in seiner Vaterstadi erfahren haben sollte.
Derselbe Clemens gibi sich aber auch da, wo er (an einer
andern Stelle seiner Stromata) einen indischen Orden von Per-
sonen beiderlei Geschlechts beschreibt '), welche veurol (arhats?)
genannt wurden, ehelos lebten, sich der Wahrheit (dhamma?)
hingaben und eine Pyramide (thupa?) verehrten, unter welcher,
wie sie glaubten, die Religuien eines Golltes (Buddhas?) ruhen
sollten, durchaus nicht den Anschein, als habe er das, was er
von diesem Orden weiB, aus persinlicher Kenninisnahme ge-
schiipft, =ondern er redet vielmehr wie einer, der anderer
(Alexander Polyhistors?) Angaben wiedergibt. Auch jener Inder
Zarmanochégas (Sramapa Useéa?)?) aus Bargosa (Barygaza, j.
Baroche?), der in Begleitung einer Gesandischaft auf der Reise
an den Hol des rimischen Kaisers Augustus sich in Athen mil
ldchelnder Miene den Flammen des Scheiterhaufens, den er fiir
sich errichtet, iibergeben hatte, um, wie seine Grabschrilt ver-
kiindigte, nach der Sitte seines Landes die Unsterblichkeit zu
erlangen, war vermutlich ein jainistischer und kein buddhi-
stischer Asket, aus Griinden, die gerade in diesem (asketischen)
Selbstmorde zu liegen scheinen. Nieht einmal jene Inder, welche
Dio Chrysostomus®) am Anfang des zweiten Jahrh. n. Chr. zum
Beweise dafiir anfiihrt, daB Alexandrien eine nationalitiitenreiche
Stadt sei, kimnen Buddhisten gewesen sein, da sie éffentliche
Schauspiele wie die {ibrigen Leute  aus dem Volke besuchten.

Von einer jiidischen Ansiedlung in Indien oder einer
regelmiiBigen Handelsverbindung zwischen Paliistina und Indien !)

1) Strom. II1, 7.

%) Strabo XV, 1,719; vgl Plut, Vila Alex. 69. — Lassen, Ind. Altertumsk.
1ML, 60 vermuted, dal Zapuaroyfyas = skr. dramapa Gecfirya, d. i Lehrer der
dramanns (der buddhistischen Minehe) sei, Einfacher schelnt es 2 sein,
dramana als Standesbezeichnung, wie 2. B, Samana Golama u. dgl., and (e as
oder vielmehr Odydyas als Nom. propr. zu nehmen, viellelcht = Ugedn, da
dieses oin indisches fhnlich laotendes Nom. propr. st vicllelcht anders.

%) Vgl Oral. XXXIL vol 1, p. 672 ed. Relske

1) Die rimische Handelsfotte stellte im- 2. Jahrh. n. Che. und viellsichi
auch schon frither cinen regelmiBigen Verkehr zwischen Myos Hormus am
Roten Meere und Arabien, Ceylon und Mgalabar her. Dagegen schelnt cs ge-
wagl zu soln, mit Hunter (The Indin Empire, 234 L) von einer jidischen
Kolonip daselbst zu reden. Den Beweis fir den damaligen Bestand einer sol-
chen Kolonie ist Hunter selnldig geblichen. 12*
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aber enthiilt keine indische oder jiidische Chronik eine Melidung,
und aus diesem Schweigen, z. B. in dem jerusalemischen Syna-
gngenkﬁtnlng. schlieBen wir mit Recht'), daB, wenn auch viel-
leicht ab wnd zu handelireibende Juden naeh Indien kamen
oder sich dort niederlieBen, Palistina und Indien gleichwohl
fiir einander eine terra incognita waren. Aber auch angenom-
men, daB eine regelmiiBige Handelsverbindung zwischen Palii-
stina und Indien bestanden hiitte, 20 wiirde es sich doch sehr
fragen, ob wir iiberhaupt Leuten aus dem Kaufmannstande so-
viel Interresse und Verstiindnis fiir fremde Religionsanschau-
ungen zutrauven diirfen, als hinreichend ist, damit dieselben fir
ihre Person in die Lehren.des Buddhismus eingeweiht werden
und andere in sie einweihen kinnen®). Beklagen es doch so-
wohl Strabo als Plinius®), daB die Kaufleute ifhrer Zeit, welche
Indien besuchten, die Kenntnisse iiber dieses Land nicht erwei-
terten, und Strabo wie Plinius wiiren schon froh gewesen, wenn
nur die geographischen oder naturgeschichtlichen Forschungen
einigen Nutzen aus diesen zu Handelszwecken unternommenen
Reisen geschipft hitten.

Es ist richtig, daB die Juden mit Vilkern in Verkehr stan-
den, welche, wie z. B. die Perser, Indien griindlicher kannten,
und daB sie somit aus zweiter oder dritter Hand buddhistische
Ideen, Legenden u. dgl. zu beziehen Gelegenheit hatten. Diese
Gelegenheit war [hnen allerdings geboten, obschon auch hier
die Frage wiederkehrt, inwieweit diese anderen Vilker, z. B.
die Perser, sich in vorchristlicher Zeit um indische, insonderheit
buddhistische Anschauungen bekiimmert haben, oder, ohne auf-
zuhiren, gute Zoroastrianer zu bleiben, bekiimmern duriten.
Auch erwiihnt Kinig Asoka in seinem beriilhmten XIII. Felsen-
edikte nicht die Perser, wohl aber nennt er Antiochus I von
Syrien (Amtiyoga), Ptolemiius Philadelphus von Xgypten (Tula-
maya), Antigonas Gonalas von Mazedonien (Amtekina), Magas
von Cyrene (Maki), Alexander IL. von Epirus (Alikasadala) und
rithmt sich, daB man auch bei ihnen die wOesetzeslehren des
Gottergeliebten® befolge *). Warum also nicht lieber einem dieser

1) Vgl Gritz, Gesch. der Juden, 1681, 111, 289,

%) Vgl Garbe, 8. 23, 129, ) Strabo XV, 1, 4; Plin. Nal. Hist II, 45.

‘) Im 1. Jahrh, v. Chr. hatte allerdings, wie wir aus Joscphus Flnvus, de
bello Judaico I, 13, orsehen, ein parthischer (porsischer) Kinlg Pakoros, Sohn
des Orodes, Syriea crobert und im Sicgeszug auch Jerusalem betreten, his (hn

L
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Vilker die Vermittlerrolle anvertrauen, zumal wir wissen, daf
in spiterer Zeit beispilelsweise die Syrer sich meisterhaft auf
diesen Dienst verstanden haben? Juden und Syrer sind sprach-
verwandt, und gemeinsame Handelsinteressen verbanden beide.
Es scheinen hier also schon eher die Bedingungen gegeben
zu sein, um dem Buddhismus nach Paliistina die Wege zu
bahnen. Indes mahnt zur Vorsicht fiirs erste, daB wir von
einer syrischen Bearbeitung buddhistischer Stoffe vor dem sie-
benten Jahrhundert n. Chr. nichts wissen, und daB die erste
syrische Bearbeitung wieder die einer Pehlevi-(persischen) Be-
arbeitung aus dem sechsten Jahrhundert n. Chr. eines ver-
loren gegangenen buddhistischen Werkes ist"); und fiirszweite,
daB jene ,Gesetzeslehren®, von welchen Asoka, einerlei ob
mit Hecht oder Unrecht sagt, daB sie weit und breit befolgt
werden, eine sogen. allgemeine Moral waren ohne jedes Dogma
und ohne jede Andeutung iiber das Leben des berithmten ,Ge-
setzeslehrers™,

Und wenn auch wirklich irgendwo ein geeigneter Zwischen-
hiindler aufzufinden, d. h. wenn es glaubhaft zu machen wiire,
dabi irgend ein Volk es sich angelegen sein lieB, buddhistische
ldeen unter den Juden zu verbreiten, so miiBten wir immer
wieder nach den Spuren fragen, welche dieselben in der vor-
christlichen jiidischen Literatur zuriickgelassen haben.
Denn daB sie nirgends als in der neutestamentlichen vorhanden
sein sollen, kann man doch kaum fiir miglich halten. Gewisse
Schriftsteller®) nun zwar, welche es sich gern bequem machen,
indem sie die Fiihrerschaft iiber ihre Vernunft der Phantasie
iiberlassen, haben kein Bedenken getragen, auf die Wahlver-
wandschaft des Essenismus mit dem Buddhismus hinzuweisen.
Iie Essener waren Asketen, welche mit den buddhistischen dies
gemeinsam hatten, daB sie den Fleischgenuf und die Ehe ver-
schmiihten und dem Tierschutz das Wort redeten, anderseits
aber, entgegen der Praxis der buddhistischen Minche, auch
Handarbeit trieben. Werden wir sie darum also als das . feh-

der riimische Feldhere P Veolidius Bassus (48 v. Chr.) aufs Haupt schiug.
Allein Pakoros hatte andere Dioge zo tun als fir den Buddhismus Propaganda

Zu machen.
] ¥gl. Rhys Davids, Buddhist Birth Stories; vol. I, p. LXXX I1.; XCIII 11

f) z. B. Bunsen, The Angel Messinh of Buddhists, Essenes and Christians,
London 1880; Lillie, Buddhism in Christendom, London 1585,



182 Der Buddhismuns,

lende Glied® zu betrachten haben? Keineswegs. Oder wiire
s mnicht thiricht, wenn sich irgendwo ein Vegetarianerbund
oder ein Tierschutzverein auftut, ohne weiteres zu vermuten,
daB der Buddhismus hier die Hand im Spiele habe? Nachdem
aber neuere Untersuchungen'!) ilber das Essenertum diesem
seine richtige Stellung in der Geschichte des Judentums ange-
wiesen und gezeigt haben, dal die dgyptischen Therapeuten, die
angeblichen Agenten der buddhistischen Lehren und Einrich-
tungen bel den Essenern, eine Fiktion der pseude-philomischen
Schrift de vita contemplativa sind, sollte heutigentags kein
unterrichteter Mensch mehr das Miirchen von den buddhisti-
schen Miinchen in Paliistina nacherziihlen,

Auch das gelibteste Auge vermag in der ganzen jiidischen
Literatur vor Christus oder zu Christi Zeit nicht eine einzige
Episode aus der Buddha-Legende zu entdecken. Wie unwahr-
scheinlich also, daf nur in den Evangelien sich Niederschlige
derselben sollten erhalten haben! Und zwar soll, wie Seydel
annimmt, dies aul ein absichtliches Schaffen zuriickzuliihren
sein, da die Zeit zwischen Jesu Tod und den Evangelien keine
Zeit der (unabsichtlichen) Mythenbildung mehr war. Diese Ab-
gicht aber hiitte doch wohl bei allen denjenigen, welche Jesus
entweder perstnlich gekannt oder ihn durch seine persinlichen
Freunde kennen gelernt hatten, Verstimmung hervorrufen miissen.
Darum wiire es vor Ablauf des ersten Jahrhunderts nach Jesus
sicher, wahrscheinlich aber auch noch spiiter, ein Ding der Un-
miglichkeit gewesen, eine absichtliche Fillschnng mit den Tat-
sachen des Lebens Jesu durch Aufnahme buddhistischer Sagen
in dasselbe vorzunchnen. Von keiner Seite aber hiiren wir, daB
die Treue des evangelischen Berichtes beanstandet worden sei.
Nicht einmal Celsus oder Porphyrius gingen von hier aus zum
Angrill aul das Christentum iiber. Und wenn die griBere Ver-
herrlichung Jesu den Beweggrund zur Filschung abgegeben
haben soll, so kann man sich wieder nicht erkliiren, wieso die
Evangelien hinter ihren buddhistischen Vorbildern weit zuriick-
geblieben sind, wiihrend sonst anerkanntermaBen die Ubertrel-
bungen sich im Fortgang erheblich steigern. Wir verfolgen
diese Gedanken nicht weiter. Die Wege, dic Seydel einge-
szchlngen hat, waren so schlecht gewiihlt als moglich. Da er

1) Vigl. Lucius, Der Essepismus in seinem Verhilinis zim  Judentum,
15881, 75 1.

't
1
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die .einfache Regel des divide et impera, d. h. scheide (und
Raum und Zeit sind doch die ersten Scheidungsgriinde!) und
herrsche! iibersah, so begegnete ihm das MiBgeschick, seinen
Namen mit einer Hypothese in unsterblichem Andenken zu ver-
binden, die heute in vollem Umiange jedenfalls von niemand
mehr aufrecht erhalten wird, so sehr man auch anerkennen
muf, daB Seydel die Behandlung der Frage als der Erste wissen-
schaftlich gestaltet hat.

3. 8o vor dem Verdachte sicher, in der nachfolgenden Zu-
sammenstellung ein Gegensiiick zu Seydels ,buddhistisch-
christlicher Evangelien-Harmonie" zu liefern, reihen wir
der Ordnung nach, d. h. nach den Tipitaka, einige Stellen an-
einander, bei welchen vielleicht auch der Leser ebenso unwillkiir-
lich an die nebenan gestellten biblischen Stellen erinnert wird,

I. Aus dem Vinaya-pitaka®).

1) M. I, B, 32 — Joh. 1, 39; Matth. 4, 18,

Buddha sagt bel Berulung der ersten Jinger: ehi bhikkho, komm Minch !
usw. — Christus: fpreo®s, kommel! deire dadow pov, wohlun! mir nach! usw,

Buddha gibt dem ersten der von ihm gewonnencn Jinger einen Bei-
namen: Kondafifin erhielt den Namen Affdtakondafifia, 4. L K., der (die Lehre)
verstanden hat, — Simon soll von nun an Kephas beifien, d. i Petrus.

;ML 11,1 — Luk. 10, 1.

Buddha sendet mit efner Ansprache 80 bhikkhus nus, jedoch cinzeln
— Christus sendet die 72 aus je zu zwelen.

8) M. I, 23, 8 — Joh. 1, 42 :

Sariputtn sagt zu selnem Freunde Moggullinn: Freund, ich habe das
Ewige (amata) gefunden. — Andreas sagt zu seinem Bruder Simon: Wir haben
den Messins gefunden.

4] M. V, 1, 26 — Matth. 7, 24, 25.

Die buddhistische Schrift enthillt den Vergleich cines, der alle seine He-
gierden (berwunden hat, mit elnem Felsgebirge. So wie dieses, ob nuch
Sturm und Hegen aus allen vier Windgegenden daraul Josprallen, dennoch
nicht erschiittert wird, so auch jemer nicht, ob auch alle Sinnengenilsse fhn
umgeben, — Im Evangelium vergleicht Christus einen, der sein Wort hiirt und
befolgt, mit einem aul Felsen gebanten Hause. Regengilsse, Wasserfluten,
Winde stirmen au! das Haus eln, aber es fillt nicht zusammen.

5) M. VIII, 1, 4 — 2 Mos. 2, 211

Der kinigliche Prinz Abhnya sicht ein Kirbehen aul einem Sehmute-
haufen, um welehes sieh Kriithen versammelt hatten. Es war cin von sciner
Mutter apsgeselztes Kniblein darin, Der Prinz gibt Belehl, das Kniblein in
den Palast zu bringen und es Ammen zu iibergeben, damft diese es siugen.

1) Wegen der Abkfirzungen der Titel der buddhistischen Werke s u,
Anhang [L
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Weil nun die Leute zum Prinzen gesagt hatten: es lobt (jivati), nannie man
es Jivakn, d. | den Lebendigen, und weil der kinigliche Prinz os hatte aul-
erzichen lassen, nannte man es Komiirabhacca, d. §. den vom Prinzen Aufor-
zogenen. — Die Bgyptische Kinigstochter erblickt ein Knfibleln in clnem Kiirh-
chen im Schille des Ufers und 1Bt ¢s daon im Hause einer hebriischen Frag
{der Mutter des Kindes) siugen. Die Konigstochier nunnte os spilter Moses,
d. L. den aus dem Wasser Gozogenen.

6) C. VII, 8, 7 — Joh. 18, 6.

Devadatta, der ablriinnige Jinger Buddhas, hatte Marder gedungen, um
den jhm verhaBten Lehrer aus dem Wege zu rlumen. Als nun einer der
Miirder mit Schwerl, Schild, Kécher und Bogen bewalfnet in Buddhas Niihe
kam, ward er von Schrecken erfillt, verlor die Fassung und stand wie fest
gebannt. — Die von Judas angefihrte Hotte welcht auf dos Wort Jesu: nich
bin es* zurfick und Tt zur Erde nieder,

IL Aus dem Sutta-Pitaka

7) D, Tev. 8 1, 15 — Matth. 15, 14; Luk. 8, 39,

Auf der einen Seite werden die Welsen, welche sich der Kenntnis der
drel Veden rihmen, verglichen mit Blinden, von denen sich einer an dem
andern festhiilt und doch kelner etwas sieht (andhaveni paramparam samsatti),
und aul der andern Seite vergleicht Christus die Pharisiier mit blinden Fiih-
rem von Blinden {88yl elmr rogdol ropdin),

81 D, M. P. 5 1, 7 — Philipp. 3, 13.

Man hat nur Glick, sagt Buddha, wenn man uol dem Wege (nach dem
Nirviipa) nicht darum Rast maeht weil man bereils elwas Gerlngeres [was
aul dem Wege liegt) ercelcht hat. — [oh vergesse, sagl der Apostel, was
hiuter mir legt, und strecke mich aus nach dem, was vor mir liegt, dem vor-
gesteckten Ziele elle ich zu usw.

8D, M. P. 8 2 2 — Luk. ¥, 37T I

Die Courtisane Ambapili darf Buddha bewirten, setzt sich nach aufge-
hobener Mahlzelt auf cinen Schemel neben Buddha nicder und bietet ihm ihr
Besitztum zum Geschenk an. — Ein Weib, das eine Sinderin in der Stadt
war, kommt Iin dos Haus des Pharisiers, der Jesus zum Mahle geladen hatie,
und bedient Jesus, welcher ihr die Stnden vergibt und sle heltt, in Frieden
hinzugehen.

1D, M. P& 3, 14 — Matth. 21, £1; Mark, 11, 23.

Buddha sagt: Einer, der Herrschaft besitet iiber sich selbst, kann durch
ungestrengle Betrachtung machen, dai die Erde sich bewegt, zittert und er-
schilttert wird. — Jesus sagl, daB, wer Glanben hat und nicht zweifelt, Berge
von ihrer Slelle bewegen und machen kann, da sie sich ins Moer stirzen.

1) D, M. P. 8. 4, 417—50 — Matth. 17, 2; Mark. 9, 2* Luk. 0, 29,

Elne Art Verkliirung trat gegen Ende seines Duscins {am letzten Tage)
bei Huddha ein. Die Hautfarbe desselben ward hell und klar, 5o daf daneben
selbst die goldenen Kleider ihren Glanz verioren, — Christi Verkliicung aul
dem Thabor ging selnsm Lelden voraus, und davon heiBt es: sein Angesicht
leuchtete wie die Sonne und seine Klelder wurden welll wic der Schnee.

!
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12) D, M. P. § 6, 10 — Philipp. 2, 12,
Buddhns letxte Worte lauten: Wirket euer Heil mit Eifer! (appamiidena
sampidetha). — Der Aposte]l schreibt: Wirket euer Hell mit Fureht und Zittern!

13) D. M. P. 8 6, 14 — Matth. 27, 51.

Bei Huddhas Tod entsiand ein furchibares Erdbeben. — Ahnlich bel
Christi Tod,

14) D. Mahi-Sudassana-S, 1, 4 — Apok. 21, 1821,

Die Stadt des .groben Kinigs der Herrlichkelt® Kosfivali war umgeben
von sieben Willen. Einer derselben war von Gold (sovappamaya), einer von
Silber (ripimaya), ciner von Beryll (velurimaya), elner von Kristall (phalika-
maya), einer von Agath (lohitankamaya), einer von Korallen (masdiragallamayn)
und einer von allen Arten von Edelsteinen (sabbarastanamaya). — Die Mauer-
fundamente der hefligen Stadt Jerusalem, die Johannes  vom Himmel herab-
steigen sah, waren geschmiickt mit aller Art Edelsteinen. Das erste war von
Jaspis, das zwelte von Saphir ... das achie von Beryll usw.

15) Kh. P. (p. 13) — Matth. 6, 20; Luk. 12, 33,

In der buddhistischen Schrift izt die Rede von einem Schatz, den jeder-
mann besitzen kann, Es ist ein Schatz, der in das Herz gelegt wird, ein
Schatz der Liebe, des Wohlwollens, der MaBigung, ein Schate, der nicht ver-
geht, den man nicht mit andern teillt, den kein Dieb stehlen kann. Der
Welse mége Tugend iben, dies ist ein Schatz, der ihm nach dem Tode folgt.
— Christus mahnt, Schitze im Himmel zo sammeln, wo weder Host noch
Motten sie verzehren und wo Diebe sie nicht ansgraben noch stehlen.

16) Dh. P. 127 — Ps 139, 8—12.

Der Tod knnn dem Sterblichen diberall nahen. Man kann thm nicht ent-
gehen, nicht Im Himmel, nicht mitten im Meere, noch wenn man sich In der
Berge Klifte verbirgt. — Der Psalmist redel von der Allwissenhelt Gottes:
Stieg feh gen Himmel, so wiirest du da; stieg ich in die Hille, so wiirest du
da usw.

17) Db P. 129 — Tob. 4, 16; Matth. 7, 12; Luk. 6, 31.

Stellend dich an die Stelle der andern (eigentl. : dich sclbst zur Gleich-
helt, d. h, zum Bilde der andern gemacht habend) tite nichl und veranlasse
kelnen Totschlng! — .Sieh, daB du niemals einem andern tost, was du nicht
willst, dag dir von einem andern widerfahre.* Oder: Wie ihr wollt, dad euch
die Menschen tun, so tut auch ihnen in glelcher Weise.”

18) Dh. P. 157 — Muork. 13, 37,

Aulforderung zur Wachsamkeit, Sei wachsam!

19) Dh. P. 364 — Matth. 23, 25; Luk. 11, 390.

JDrinnen in dir ist das Dickieht (welches zu lichten wiire), das Aubere
reinigst du* — Christus ruft Wehe aus Ober die Schriftgelehrten und Phari-
siier, weil sie den Becher und die Sehfissel von suBen reinigen, inwendig aber
voll des Raubes und Unflates (Raubes Tind Bosheit, Luk.) sind. — gahanam
(Dickicht) iibers. Fausholl durch abyssus und M. Miiller durch ravening, Raubgier.

20) 8. N. Uraga-5. 5 — Luk. 13, 6; vpl. Matth. 21, 19; Mark. 11, 13.

Derjenige, der keine Wesenheit (siira, Salt) lindet in den Dingen, wird
verglichen mit elnem, der nach elner Blite suchi au! Feigenbiumen (und keine
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findet). — Bel Luk. 13, 6 erzihlt Christus das Glelchnis vom Felgenbaum, den
ciner [n seinen Weinberg gepflanzt hatte, und an dem cor Frucht suchie und
keine fand usw.

21) 8 N. Uraga-8. 8 — Ekkles. 1, 2,

Alles ist cite]l (sabbam vitatham idam) — wiirtlich wie der Predigoer,

22) 8, N. Dhaniya-5. — Luk. 12, 16 II.

Der Gutsbesitzer Dhaniya freut sich an seinem irdischen Besitz, wie der
relche Mann jm Evangelium, Buddhn an seiner inneren Freiheil Dus ~bal
Golt reich sein® wird im Evangelium dem ,reich seln an irdischom Gut® ent-
gegengestellt,

23) 8 N. Dhanlys-8. 8 — 1. Kor. 6, 12,

Buddba sagt von sich: Ich bin keines Diener [mitham bhatako ‘smi kassaci)
und Paulus: Ich will unier keines Gewalt stohoen (od= dpidr {Sovmandfoopan
bad rivog),

24) 8 N. Kasibhiiradvijo-8. — Joh. b, 17.

Buddha sagt, auch er wirke. ,Auch ich, Brahmane, plidge und sile, und
wenn lch gepfligt und gesliet babe (im gelstigen Sinne), esse jeh” (uham pi
kho brihmapa kasimi ca vapimi ca kasitvi ca vapitvii ea bhufijiimi), — Christus
sagl zu den Juden, die ihn wegen der Heilung des 38jihrigen Kranken zur
Rede stellen wolllen, weil er sie am Sabbat vollzogen: Mein Vater wirkt bis
Jetzt (immer) und aveh ich wirke (xdyds dgyifomar).

25) 8. N. Amagandha-S. — Matth. 15, 11.

Nieht das Flelschessen befleckt den Mensehen, sondern siindhaftes Tun,
— NNicht dus, was in den Mund cingeht, verunrelnigt den Menschen, sondern
dus, was aus dem Munde hervorgeht, Verunreinigt den Menschen.”

26) 8. N. Padhiina-8. — Matih. 4, 1; Luk. 4, 1.

Die Versuchung des am Flusse Nerafijari nach der Errcichung des Nir-
viipa (yogakkhemn) strebenden zukiinftigen Buddha durch den Bisen (Namued,
Mira) und Christi Versuchung. Mira fordert Buddha auf, das Leben zu ge-
niellen und durch rituelie Handlungen sich Verdienste zu erwerben. Buddha
welst Mira zoriick. Die Deutung von Miras schifachem Heere jst allegorisch
(Lust, Unzulriedenheit, Hunger und Durst, Beglerde, Trigheit, Feigheit, Zweilel,
Heuchelel usw.), aber Mira auf seinem Elefanten® ist wieder sinnlich. — Die
Versuchungsgeschichte Christi bietel hierzu cine Analogie. Christus halte
vierslg Tage und vierzig Niichte gefastel. Aus dem buddhistischen Sutta geht
s nicht kiar hervor, ob die Versuchung eintrat, wiihrend sich Gotama den
Kasteiungen hingab, oder nachdem er dieselbon bereits sulgegeben hatte. Fiir
das crste sprechen die Worte des Mara: Du bist abgemagert, von schiechtem
Ausschen, der Tod ist in deiner Niihe, obschon er dies auch dann noch sagen
konnte, als Gotama wieder Speise xu sich nahm. Fiir das letzters apricht,
wiewohl es anch.njcht ausschlaggebend ist, der Gobrauch des Wortes padbina
V. & Geistesringen, wohingegen jhiyantam zweideutig ist und  betrachtend*,
~meditierend” oder hinschwindend*, ,sich aufrelbend* bedeuton kamn. Wis
haben uns oben (S. 48) dafiic entschieden, dap die Versuchung erst stattfand,
Als Gotama, einsehend, daB die Kastelungen (Fasten u. dgl) ibn nicht zum
Ziele Mhbrten, zor gewohnien Lebensweise dor Menschen zuriickgekehrt war,
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ohme freilich zu  Jeben® im Sinne des Mira. Wir milssen aber zugestehen,
dali doch manches daliir spricht, besonders v. 8—10, da@ MAra als Versucher
pn Gotama herantral zur Zeit, als dicser noch seine strengen Kasteiungen
{Fasten? aber Buddha Fastet wirklich nach Erlangung der Buddhawiirde 28 Tage,
% 5. 48) iibte. — Im (Obrigen klingt nur die crste der Versuchungen Miiras,
die aber nicht wie die drel Versuchungen Christi dem Akie und der Zeil nach
vonelnander unterschieden werden, an die erste Versuchung Christi an').

27) 8. N. Bela-8. — Joh. 18, 37.

Buddha sagt zum Brahmanen Sela: Ieh bin cin Konig (rijiham asmi),
der hiichste Konig des Gesetzes (dhammariji anuttarc), mit dem Gesclze (G-
setzlichkelt, Gerechtigheit, Tugend, dhammena) setze Ich das Rad in Bewe-
gung (herrsche lch, cakkam vattemi), ein Rad, dem nichts widerstehen kann
{enkkamp appativattivam). — Christus sagt zu Pilatus: Ich bin ein Kinlg
(femideds el dye), leh bin dazu geboren und in die Welt gekommen, dab
ich der Wahrheit Zeugnis gebe usw,

28) 8. N, Nilaka-8. — Luk. 2, 25 1L

Es ist dic Geschichte vom brahmanischen Weisen (Asketen, Jagila, vgl
v. 11) Aslta (s. 8 42). Charakteristisch ist, daf dieser zum Vater des Kindes
kommt und ihn fragt: wo ist der Knabe (Prinz)? ich wiinsche fhn zu schen;
da er dann, nachdem er ihn genommen und die ,Zeichen® (lakkhapa) be-
trachiet hatte, ausruft: anuttars’ ayam dipadinam uttamo (hichster st dieser,
der ZwelliBigen d. i. der Menschen Bester), und daf er beim Gedanken an
sein Alter Triinen vergieBt und dann erst prophezeit sowohl fiber die Zukunft
des , Knaben® (kumfra) als auch iber die Verbreltung selner Heligion (vitthirik
ussn bhavissatl brahmacarivam, weltverbreitet wird seine ,reine Lebenswelse™
[die er lehrt] sein). Unser Text LiBt Asita nach seinem Weggange aus der
Stadi der Sakyns eine Unterweisung an seinen Schwestersohn halten, des In-
haltes, daB dicser sich spiter dem Buddha anschlicBen solle. — Simeon kommt

1} Garbe, 8. 50 1f., rechnot die Versuchungsgeschichte (im Gegensalz zu
Windisch, Mira und Buddha, S 214 L) zu denjenigen Stilcken, in denen  bud-
dhistischer Einflub in den Erziihlungen der Evangelien nicht zu lengnen ist™
Die ,schlagenden Cbereinstimmungen”, um mit van den Bergh van Eysinga
zu reden, sind hier ,die Versuchung in der Einsamkeil durch elnen persiinlich
erscheinenden und mit Buddha sprechenden Teufel (Mira), unter Ankniipfung
an den Hunger, den ein langes Fasten verursacht hatte; die siegreiche Ab-
welsung dieser Versuchung, woraul der Bose sich vornimmt, elne glinstigere
Zelt abzuwarten [vgl. Luk. 4, 13 .dzps xaipod!]; das Anerbieten der Weltherr-
schalt, wolche den Konigssohn von selnem hihoren Berul abhalten soll”. Auber-
dem will der Versucher, wie Garbe §. 55 noch bemerkt, sowohl In der alt-
buddhistischen wie in der chrisflichen Legende Buddba resp, Jesus dazu ver-
leiten, 1) dureh Anwendung von Zauberkralt eine Substanz in eine andere zu
verwandeln [den Himalaya In Gold resp. Steine in Brot] und 2) seinem Leben
oin Ende zu machen. .Da haben wir im Ganzen zu viele Ubercinsimmungen,
um uns bel Oldenbergs Erklérung zo berohigen, dad an beiden Stellen die
gleichen naheliegenden Motive die entsprechenden Erziihlungen werden haben
entstehen lassen” [Buddha®, 8. 135, Anm. 1l
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zum Tempel .aus Antrieb des Gelstes”, als das Kind Jesus hereingetragen
wurde. Er prophezeit zuerst fiber dieses Kind und dann iiber dessen Mutter?),

Il
Buddha und Christus; ihre Person, Lehre und Stiftung?).

4. Gotama ist nicht der einzige Buddha, sondern einer
unter vielen Buddhas. In jedem Weltalter oder Weltsystem

1) Diese Geschichte hill Winternitz, Gesch. d. ind. Lit., IL 75, Anm. 2 _lir
eine der aulfilligsten buddhistischen Parallelen zu den Evangelien® und erklirt
es lir ,elnigermaben wahrscheinlich [Pischel, Buddha?®, 8. 17 fir .sehr walr-
scheinlich*), daf dem Verfnsser der christlichen Erziihlung die boddhistische
Legende bekanst war*, Das Nithere bef Garbe 5. 48 11, — Derselbe nennt
noch das Wandeln Petri aul dem Meere (Matth, 14, 25 L), woru die buddhi-
stische Parallele In der Einleitung zu Jitaka 190 zu finden ist Er weist be-
sonders daraul hin, daB die Vorstellung, kraft der Askese oul dem Wasser
wandeln zu kiinnen, In Indien alt und weit verbreitet, dngegen dem Judentum
ganz fremd ist. Endlich viertens das Brotwunder (Matth. 14, 15 1., Mark. 6, 35 L,
Luk. 8, 13 £). Buddhn speist mit cinem Brote seine 500 Jilnger und dann noch
die Insassen eines Klosters, und doch bleibt noch viel Brot fibrig (Einleitung
#u Jitaka 78). Wiehtig ist dabel dieser letzte Zug sowie die Finlzahl: ,the
number 500 is eminently Buddhist, as we could prove by numerous texts®
(Edmunds, Buddhist and Christian Gospels 11, 256); sie hat _gegeniiber den
5000 im Newen Testament das Prijjudiz dor Urspriinglichkeit fiir sich* (Garbe 80).
+ Zusammenfassend sagt dieser Forscher, und ich bin gern genelgt, seinem mab-
vollen Urleile zuzustimmen: .Wenn man in diesen vier Fiilllen [Asita-Simeon,
Versuchungageschichte, Wandeln auf dem Meere und Brotwunder] buddhisti-
schen Einflub anl das Newe Testament anerkennt — und ich glaube, man mud
ibn anerkennen —, so ist die Vermutung kaum von der Hand zu welsen, daf
er nicht nur hier, sondern auch an anderen Stellen in den Evangelien gewirkt
hat, wo er sich nicht in demselben Grade wahrscheinlich machen libt Es
sollte der Theologie nicht schwer fallen, sich mit diesem Gedanken zu be-
freunden, durch den die Ewigkeltswerte dos Christentums keine Einbube cr-
leiden kBnnen.*

%) Anmerkung des Herausgebers: Dieser Abschnitt hat mir die gribte
Verlegenheit bereitet, da ich von verschiedenon Seiten gehiirt hatte, Hardy
wilrde, wenn er selbst an die Neuasusgabe selnes Buches hiitte herantreten
konnen, gerade hier manches anders gestaltot haben. Ich persdnlich halte

zwecklos, da der gliubige Christ so gut wie der Oberzeugte Buddhist seine
Religion natirlich fir die beste und einzig wahre erkliren wird; wer es aber
unternimmt, belde Systeme objektiv zu betrachten, ohne dabel seine roligiiise

Uberzeugung mitsprechen zu lassen, wird sehr bald eingestehen miissen, dafi -~

Buddhismus und Christentum aus sg grundverschiedenen Wurzeln erwachsen
sind, dal man sie ein jedes nor nus sich heraus beurtellen kann. Der Bud-
dhismus vertrigt ein Verpflanzen absolut nicht. Was uns an Ihm Iremdartig,

".‘H‘b‘ Pl
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erscheinen sie in mehr oder weniger groBer Zahl. Anfangs-
und endlos, wie nach buddhistischem Lehrbegriffe die Welten
gind, sollte demnach auch die Reihe der Buddhas sein. Doch
vermied man es, diese Folgerung zu ziehen, weniger deshalb,
weil man dem Denken nicht zu viel zumuten wollte, oder weil man
befiirchtete, sich in Widerspriiche mit anderen Lehren zo ver-
wickeln und der frohen Hoffnung Eintrag zu tun, daB einst alle
Wesen ins Nirvinpa eingehen werden, als vielmehr deshalb,
weil man sich keinen praktischen Nutzen davon versprach.
Aber an eine unbestimmte Vielheit von Buddhas glaubte man
allepthalben, und was aufl einen derselben pabBte, hielt man
auch passend fir alle. Jeder dieser Buddhas hat seine fiube-
ren Kennzeichen, seine zehn Buddhakrifte usw., er steigt aul
die Erde nieder unter gewissen Naturereignissen, wird geboren im
Osten von Mittelindien, erlangt die Erkenninis am Fulle eines
Baumes usw.

Anders Christus. Er ist der einzige Erliser. Keiner
geht ihm voraus und Keiner folgl ihm.

Gotama hatte schon viele Existenzen durchlaufen, bevor
er seine letzte erreichte, in welcher er Buddha ward. Alle
diese Existenzen stehen vor seinem Geiste. Er erinnert sich
ihrer und aller wiithrend derselben geiibten Vollkommenheiten
(piramiti). Wieso freilich ohne ein persbnliches Selbst die
eine Existenz mit der anderen und alle Existenzen zusammen,
gewissermaben als eine einzige Priexistenz gedachi, mit der
letzten Existenz, die im Nirviina endigt, in einem inneren Zu-
sammenhang stehen sollen, wird fiir alle Nicht-Buddhisten ein
Riitsel sein und bleiben. Buddha kann fibrigens keine Ausnahme
bilden von der allgemeinen Regel des Fortwirkens der ,Tat"
(kamma) und des ,Entstehens nach den Gestaltungen® (sam-
khiaruppatti). Genug, es kommt Buddha eine Art von Prilexi-
stenz zu, aber darin besitzt er keinen Vorzug vor allen
iibrigen Wesen. Nur die Gabe, sich seiner Priexistenzen er-

wunderlich oder vielleieht gar Micherlich vorkommt, ist echi indisch; das will
allein aus dem indischen Gelst heraus beurtellt sein, und man mul sich hiiten,
dabel curopiische Ansichien emzumengen. — JodenTalls war es der Wunsch
des Herrn Verlegers, daB der vorliegende Passus pletitvoll beibehnlten wilrde,
und feh bin dem nachgekommen, ohne mehr zu lindern, als was unbedingt
nitig schien; also nur die ganz wenigen Sitze, in denen der Apologel lber
den Gelehrion obgesiegt hatte.
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innern zu kinnen, ist thm und allen Buddhas eigentiimlich.
Christi Sein im SchoBe des Vaters hingegen ist wesentlich
sein (als des Eingeborenen vom Vater) Vorrecht. Ewig wie
dieser ist auch der Sohn. Christus kann deshalb von sich sagen:
.Ehe Abraham ward, bin ich.” 0Ober dieses Leben Christi beim
Vater schweigt bis aul wenige Andeutungen die hl. Schrift, wiih-
rend die buddhistischen Schriften im Gegenteil nicht weniger als
rund 550 Geschichten iiber Buddhas Leben vor seiner letziten
zeitlichen Erscheinung, die sogen. Jitakas oder Geburtsgeschich-
ten, enthalten. Dort, wo jede Vorstellbarkeit aufhirt, hat die
Phantasie keinen Zutritt, hier lag umgekehrt in der Vorstell-
barkeit eines Lebens in menschlicher oder tierischer Form ein
allzu miichtiger Reiz liir die Phantasie, in immer neuen Schip-
fungen ihre Kraft zu erproben, als daf sie ihm hiitte widerstehen
kiinnen. :

b. Die Menschwerdung des zukiinftigen Buddha oder des
Bodhisatta wird aufgelalt als ein Akt freiwilliger Ver-
zichtleistung auf einen Himmel der Lust und Freude, Aber
der Abstand zwischen dem, was er aufgab, und dem, was er
dafiir eintauschie, war denn doch kein so groBer. Nicht Ent-
behrung und Armut, wie beim menschgewordenen Sohne Gottes,
wartete seiner im Hause seiner Eltern, sondern Wohlleben und
Reichtum. Was die flteren Texte in dieser Hinsicht andeuten,
malen die jiingeren nur noch mehr aus.

Die Emplingnis ohne menschliche Vaterschalt bei
Christus findet in der buddhistischen Legende kein Analogon,
und ob die Angabe des hl. Hieronymus'), daB die Gymnoso-
phisten an die Geburt Buddhas aus einer Jungfrau glauben, durch
eine jiingere Bearbeitung der Legende bestiitigt wird, steht keines-
. wegs sicher,

Dem Ringen nach der ,erleuchtenden Erkenntnis® (bo-
dhi), welches in Buddhas Leben von entscheidender Wichtigkeit
ist, hat das Leben Jesu nichts Gleiches oder XAhnliches zur
Seite zu stellen. An Jesu Zunehmen ,an Weisheit und Alter und
Gnade bei Gott und den Menschen* ist dabei sicherlich nicht
zu denken. An was sonst aber? Vielleicht an seinen Aufenthalt
in der Wiiste? Nun 1Bt das Evangelium wenigstens nicht durch-
blicken, dal Jesus hier zu einer Erkenntnis durchgedrungen sei,
die er zuvor noch nicht besessen, oder daB ihm erst hier sein

T =
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wahrer Berul sich erschlossen habe, Eher hiilte man ein Recht,
aus der Versuchungsgeschichte Kapital zu schlagen. Bud-
dha und Christus werden beide versueht, bevor sie fhr 6ffent-
liches Lehramt antreten, Buddha aber auch noch einige Male
spiiter, wie die flteren Pali-Schriften lehren. Beide gehen als
Sieger aus dem Kampfe mit dem ,Bisen" hervor.

fi. Vergleichen wir das dreijiihrige 1fentliche Leben Jesu
mit dem mehr als vier Jahrzehnie umfassenden Gffentlichen Leben
Buddhas, so ist auch hier wieder, abgesehen von dem Wandern
und Predigen, alles grundverschieden. Christus verkehrt mit
dem Volke und hiilt sich nicht auf an den Hifen der Fiirsten.
Buddha geht aus und ein in den Paliisten und Lustgiirten seiner
fiirstlichen Génner und Freunde. Christus muB hiren, wie man
ihm den Vorwurf macht, daB er mit Zillnern und Siindern Um-
gang pilege, Buddha, daB viele angesechene und edle Jiinglinge
aus dem Magadhalande sich ihm zuwenden. Christus und Buddha
nehmen gieh beide der leidenden Menschheit an, aber der
eine, um durch sein eigenes Beispiel zu zeigen, daB ohne Leiden
niemand in die Herrlichkeit eingehen kann, und der andere,
um ihr das Unertriigliche des leidenvollen Daseins begreiflich
und die Trennung vom Dasein, welches Leiden ist, leicht zu
machen. Mut und Ausdaver im Leiden, ju mehr als dieses,
Ruhm und Verkliirung durchs Leiden lehrt Christus die Menschen.
Auf Vernichtung des Leidens mit seiner Wurzel ziell Buddhas
Lehre ab. ,Kiénnt ihr den Keleh trinken, den ich {rinken
werde?” — lautet die einer Aufiorderung gleichkommende Frage
Christi an die Apostel und alle, welche seinen Namen tragen.
oFiihre ein reines Leben um der vollkommenen Vernichtung des
Leidens willen*, spricht Buddha zu jenen, die seine Jiinger
werden wollen. Derjenige aber, der sagte, dafll es gut sei, leiden
zu milssen, was tat er nicht alles zur Linderung des Leidens?
Im Wohltatenspenden erschipfte er sein Leben. ,Blinde sehen,
Lahme gehen, Aussiitzige werden gereinigt, Taube hiren, Tote
stehen auf, Armen wird das Evangelium gepredigt”. Und Bud-
dha, der sagte, daB es schlimm sei, leiden zu miissen, was tat
er? Nicht daB er hartherzig gewesen, vielmehr war Mitgefiihl ihm
in hiichstem MaBe ecigen, dennoch hat er sich nicht zu den
Kranken begeben und nicht an der Totenbahre gestanden, ja
. nicht einmal auch nur die Bekiimmerten aufgerichtet, denn einen
anderen Trostgrund als den einen: erblicke in allem das Gesetz
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und Verhiingnis! hatte er nicht. Wir lassen am besten eine bud-
dhistische Parabel, die von Kisd Gotami') reden, und man ur-
teile selbst, ob der tristende Buddha sich mit Christus ver-

gleichen libt.

Als Kisi Gotami cin Jahr verheiratel war, gebar sie elnen Sohn, aber
als derselbe eben zu laufen anfing, starb er. Die junge Mutter, die noch nie
cinen Menschen hatte sterben gesehen, schickte die Leute, die kamen, den
Lejchnam zu verbrennen, fort mit den Worten: _Ich will nach einer Arznei
lir mein Kind suchen.” Und sie nahm das tole Kind In fhre Arme und ging
von Haus zu Haos und fragie: Weld niemand eine Arznel fir mein Kind 7
Me Lente antworteten: Firwahr, do bist verriickt, da do heromgehst und
dich nach einer Arznel fir eln totes Kind erkundigst.” Siec aber sagte: .lch
werde sicherlich Jemanden finden, der mir verraten wird, wns ich fir mein
Kind ton kann.® Eln Weiser, welcher sie sab, dachie bel sich: .Das arme
Mildchen hat miglicherweise vorher noch nie ein Kind gehabt. Sle well nlcht,
wns der Tod igt. Ich mufl sie tristen.” [nd er sprach zu Ihr: Meine Toch-
ter, feh well kelne Arznel, aber joh kenne einen, der die rechie Arznel fie
dich weld.® .0 Vater,” sagte sie, ,wer Ist dieser?™ Der Melster,” gab er
zur Antwerl. . Geh hin und bitte ihn.® _lch will hingehen, Vater,” sagle sie.
Und sie ging zum Melster (d. I Buddha) und bezeigle ihm ibre Ehrerbictung
und sprach: Melster, welBt du In der Tat elne Arzoel fir mein Kind?* ,Ja,
Tochter,” erwiderte cr. .Was soll ich tun?™ sagte sle. Hole mir elnige Senf-
kiirner,” antwortete er.  leh will sie holen, Melster,” sprach sie, ,aber in
welchem Hause kann ich sie bekommen? _In einem House,” gab er zur
Antwort, wo weder ¢in Sohn noch eine Tochter noeh sonst jemand schon e
slorben ist.* . Gut, Melster,” =agie sle und beugte sich vor fhm und nshm
ihr totes Kind in fhre Arme und ging zum nichsten Dorfe.

An der Tire des ersten Hauses stellie sie sich hin und riel: _Habt ihe
vielleicht in enrom Hause einige Senfkirner? Ich brauche sie fir mein Kind.”
vt erwiderten die Leute. _So gebt siec mir” sagte sie. Und als die Leate
ihr die Senlkiirner brachten, fragte sie:  Freunde, ist wirklich noch kein Sohn,
keine Tochter und sonst niemand in diesem. Hause gestorben™  Sie antwor-
teten:  Liebe Frau, wes sagst du? Der Lebeéndigen sind wenige, der
Toten aber viele* .Dann bebaltet cure Senfkiirner,” sagte sie und warl
sie aul den Boden, .sie taugen nicht als Arznei fir mein Kind.* Und sie ging
weiter und fragte an jeder Tidre in derselben Weise. Als sie sber die Senl-
kirner In keinem Hause bekommen konnte, und Abend ward, kam [hr der
Gedanke: ,Dies Ist eine saure Arbeit, ich weid jetzt, mein Kind ist tot. In
jedem Dorfe sind der Toten mehr als der Lebendigen.” Als sie so dachte,
wurd [hr Herz, das die Liebe zu ihrem Kinde gebrochen, wisder stark, und
sie trug das Kind xum Walde und lie8 es da zuriick.

Dann ging sic wiedor hin zum Melster, béugte sich vor fhm und stellle
sich schwelgend an seine Seite. 1ind der Melster sprach zu lhre: Hast du die
Benfkiimer bekommen ™ Neln, Melster, sagte sie, .in jedem Dorfe sind der

- ) Vgl Ap. u. Dhp. C.. dariiber Thiessen, Die Legende van Kisi Gotaml,
el 1880,
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Tolen mehr als der Lebendigen® Da sprach der Meister zu fhr: _Du dach-
test, daf dein Sohn allein gestorben wiire, aber dies jst das ewige Geselz
fiir alle lebenden Wesen. Der Todeslirst filhrt wie ein reifender Strom alle
Wesen mit sich fort In den Ozean der Vergiinglichkeit, lange bevor ilire Wilnsche
erlillt sind.”
Daraufl teilte ihr der Meister, um sie in die Kenntnis des Gesetzes (dhamma)

cinzufiihren, die folgenden Verse (Dhammapada 287) mit:

~0b auch ein Mann hingt an der Welt,

Sich der Sihne, des Relohtums freut,

Der Tod kommt her und raflt [hn weg,

Wie Wasserflut ein schlafend Dorl*

Bel diesen Worten tat Kisd Gotami den ersten Sehritt in der Erkenntnls,
Daraul fand sie Aufnalme im Orden der Nonnen. Eines Tages, als sle die
Lichter Im Kloster verlischen und wieder auflenchien sah, ward sie von Trost
erfiillt und dachte: .Wie diese Lichter sind alle lebenden Wesen: sie
verldschen und leachten wieder auf; nur die, welehe zum Nirvina ge-
langt sind, sieht man nicht mehr.®

Da erschien fhr der Meister und sagte: . So ist es firwahr, o Gotami;
wie Lichter gehen alle lchenden Wesen aus und leben wieder aul: nur die,
welehe zum Nirvipa gelangt sind, sieht man nicht mehr*  Alsdann sprach
er: .Dag Leben eines, der Nirvipa sleht, und wenn es aueh nur
einen Augenblick dauert, Ist besser als hundert Jahre derer, dle
Nirvioa nicht schawen,” und schloB mit dem Verse (Dhammapada 114);

~Wenn einer ein Jahrhundert lobt
Und kennt die ew'ge Stiitle nicht,
Da ist mehr wert ein Lebenstag
Von dem, der diese Stiitte kennt.*

Christus weint mit den Weinenden und ruft den toten Laza-
rus aus dem Grabe hervor. Er allein konnte verkiinden: _lch
bin die Auferstehung und das Leben. Wer an mich glaubt,
wird leben, und wenn er auch gestorben ist.”

7. Wir kommen zu den Wundern Christi und Buddhas,
Sie auf eine Stufe miteinander zu stellen, geht aus fiuBeren und
inneren Griinden nicht an. Schon rein &uBerlich betrachtet,
gleichen sie sich wie Tag und Nacht. Von der schlichten Er-
habenheit der Wunder Christi hebt sich so scharl als miglich
ab das groteske Wesen der Wunder Buddhas. Innerlich voll-
endet sich der Gegensatz durch das Vorhandensein eines erkenn-
baren sittlichen Zweckes aul der einen und durch das Fehlen
eines solchen auf der anderen Seite,

Die Wunder Christi setzen wir als bekannt voraus. Einige
von Buddhas Wundern hingegen kinnen wir nicht unerwiihnt
lassen. Zuniichst nennen wir solche, die einer von der Person

Hardy, Der Boddhlsmon 2 Aull 13
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des  Erhabenen” ausgehenden magischen Wirkung zugeschrieben
werden. Buddha verschwindet plitzlich und erscheint an einem
anderen Orte, er kennt die Gedanken der Menschen, spaltet 500
Scheite Holz in einem Augenblicke, liBt 500 GefiiBe erscheinen,
macht, daB das Wasser um ihn herom eine Mauer bildet, erhebt
sich in die Lifte usw. Andere Wunder sind gewissermaBen
bloB Begleiterscheinungen wichtiger Ereignisse in Buddhas Leben.
Himmlische Wesen hiiren seine Predigt, dienen ihm und legen
Zeugnis ab fiir seine Grife und Heiligkeit, die Grundfesten der
Erde erbeben und Donner rollt iiber den Himmel (als Buddha
sich  entschloB zu sterben und als er eben gestorben war),
Biilume blihen auBer der Zeit und gieBen einen Bliitenregen
aul Buddha herab, um ihn zu ehren, Blumen fallen vom Himmel
(bei seinem Tode), triibes Wasser wird hell und klar (als Bud-
dha davon zu trinken begehrie), sein Leib strahlt (unmittelbar
vor seinem Tode), der Scheiterhaufen mit seinem Leichnam
entziindet sich von selbst usw.'). Vergessen diirfen wir bei alle
dem micht, daB Christi Wunder von Augen- und Ohrenzeugen
beglaubigt sind, Buddhas Wunder aber nur allein im Wunder-
glauben derer, die, ohne Zeitgenossen von ihm gewesen zu sein,
fiber ihn schrieben, ihren Ursprung haben,

Von den Weissagungen Buddhas ist das Niimliche zu

sagen. Er sagt die zukiinftige GroBe Pitaligimas (Pataliputtas) -

voraus, spricht prophetische Worte iiber Sariputta und Moggal-
lina; beruhigt seine Jiinger, indem er vorhersagt, wie lange die
Beschwerden des Volkes von Magadha iiber ihn und seine Jiinger
dauern werden, sagt voraus, daB er das letzte Mal Vesili sehen,
dab er bald und an welchem Tage und zu welcher Stunde er
sterben werde, wie lange seine Lehre auf Erden Bestand haben
werde usw. ).

8. Dem Bisherigen zufolge steht die meist in tendenzidser
Absicht ausgedeutete Ahnlichkeit zwischen Buddhas und Christi
Person und Leben auf sehr schwachen FiiBen. Wiire sié in-
des auch wirklich eine so groBe, wie einige oberfliichliche Dar-

1) Die Stellen finden sich M. P. 5.1, 33: M. ¥V, 1, 14 und sonst; M. I, 18,
2—47 1,20, 12; 15, 18. — M. L 16; 17; 18; 20: 22, 13—14: M. P. 5. 10, 10:
VE WGV, 5 IV, 30; 47 10; VI 48 1L usw. — In M. ¥, 1,8 sagt Buddha Im
Hinblick aul die Wunder, die sein Jinger Sfgatn wirkte: .wenn der Schiller
s0 milchlig ist, um wieviel mehr der Lehrer.”

HDM.P.ELM ML 56 MP.S.TN6: IV, 1.3 51 C. X, 1.8

N .
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stellungen des Buddhismus uns glauben machen méchten, so
wiirde doch sicher ein Kontrast die schiine Harmonie emplind-
lich stréren. ,Das Ende soll den Mann bewiihren® meint der
grobe britische Dichter. So werden denn auch wir aus dem
wEnde” Christi und Buddhas mit vollem Rechte aul ihre Per-
stnlichkeit schlieBen diirfen.

Christus stirbt am Kreuze. Er besiegelt die Wahrheit
seiner Lehre mit seinem Tode. Dies allein schon wiirde geniigen,
Christus fiir uns in eine ganz andere Ordnung von Wesen zu
riicken, als welcher Buddha angehirt. Vergegenwiirtigen wir
uns aber die Umstiinde dieses Todes, so wiichst das Opler ins
Unendliche und legt uns bereits das Bekenntnis in den Mund:
»Wahrhaftig, dieser Mensch ist Gottes Sohn.” Lassen wir uns
nun aber gar von Christus selbst belehren iiber den Himmel
und Erde versbhnenden Charakter seines Todes, so wirkt diese
aus dem Urgrund des giitlichen Wesens und Willens majestii-
tisch aulsteigende Erlisungstat mit dem menschlich Ergreifenden
ihrer Erscheinung zusammen, um in dem Schauspiel von Christi
Tod jenes unvergleichliche welterschiitternde Begebnis zu sehen,
in welchem sich Gott und Mensch wiedergefunden haben, und
iiber welchem in Flammenschrilt die Worte stehen: ,Dieser
ist wahrhaftig der Erléser der Welt."

Buddha stirbt, als er der natiirlichen Lebensgrenze nahe-
gekommen war, erkrankt infolge des Genusses von Schweine-
fleisch, ohne viele Schmerzen zu leiden und ohne irgend eine
Bequemlichkeit zu vermissen, umgeben von seinen Jiingern und
geehrt von jedermann.

0. Das Christentum hat zum Ausgangspunkt aller seiner
Lehren und Vorschriften den Glauben an den persiéinlichen
Gott, den Schipfer aller sichtbaren und unsichtbaren Dinge.
Der Buddhismus kennt keinén Gott, keinen Schiépier aller Dinge.
Die Gitter, mit denen er uns bekannt macht, sind nach seiner
eigenen Versicherung dem Entstehen und Vergehen unterworfen
und miissen, so gut wie alle anderen Wesen, von einem der
Buddhas iiber den Weg belehrt werden, welcher zur Aufhebung
des Leidens fiihrt.

‘Der eine Gott des Christentums hat sich offenbart, nicht
nur in natiirlicher Weise durch die Schipfung, sondern auch

in iibernatiirlicher Weise durch die Patriarchen und Propheten
1a*
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und zuletzt durch Jesus Christus und die Apostel. Dariiber,
daf dies die Lehre des Christentums ist, kann kein Zweilel
bestehen, und in das Gestiindnis Jesu, daB er ,nur dasjenige
rede, was ihn sein Vater gelehrt habe,” stimmen auch in Be-
zug auf ihre Lehre alle ein, durch die Gott ,auf vielfiltige
Weise” einst geredet hat. Der Buddhismus gibt sich aus als das
Produkt der ,Erleuchtung”, d. i. einer auf dem Wege der Innen-
erfahrung intuitiv ohne Beweisgriinde und ohne Uberlieferung
gewonnenen Erkenntnis').

Das Christentum behauptet, der Buddhismus leugnet das
Dasein einer individuellen geistigen Seele, und dement-
sprechend lehrt das Christentum die persinliche Unsterblichkeit,
wiihrend es dem Buddhismus ferne liegt, einen solchen Glauben
bei seinen Anhiingern aufkommen zu lassen.

Nach der Lehre des Christentums ist die Siinde eine Sti-
rung des rechten Verhiiltnisses des Menschen zu Golt: sie ist
{'bertretung des gittlichen Gesetzes. Fiir den Buddhismus ist
ein gittliches Gesetz ein Wort ohne Bedeutung. Die Siinde ist
ihm die nus der (das persiinliche Selbst, also einen bloBen Schein,
suchenden) Begierde und letzthin aus der Unwissenheit hervor-
gehende Strung des inneren Gleichgewichtes.

Die Erlisung ist im Sinne des Christentums zunfichst Er-
losung von der Siinde und vom Leiden nur insofern, als das
Leiden die Strafe der Siinde ist. Nur ein Wesen, welches un-
endliche Macht und Liebe mit Leidensfliihigheit vereinigt, also
nur das menschgewordene ,Wort Gottes" war imstande, voll-
giltige Genugtuung fiir die Siinden aller zu leisten und leistete
sie wirklich durch sein Blut. Teilhaftiz aber wird der Einzelne
der Erlosung durch die Wiedergeburt ,aus dem Wasser und
dem heil, Geiste® und bewahrt sie durch ein ,Leben, welches
mit Christus in Gott verborgen ist," eingedenk des Wortes Christi:
»Ohne mich kénnt fhr nichts tun.”  Das Endziel der Erlisung
durch Christus ist das _ewige Leben®. Die Erlésung im Sinne
des Buddhismus hingegen ist Erlésung vom Leiden und von
dem das Leiden ins Unendliche fortsetzenden Dasein. Der Er-
liser ist hier auch der Erlbste, niimlich der Mensch:

') Eine Stelle, die dies so prizis als milglich aussprieht. lndet sich 3. N
v. 934 sakkhi dhammam anitiham adassi, or (Buddha) sah als Zeuge (sichtbar
vor Augen) die Lebre ohne Oberlieferung (die nicht Gberliefert ist).
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+Wenn man das Bose selbst getun,

Ist unrein man durchs ecigne Selbst;
Wenn man das Bise selbst nicht tul,
Dann ist man rein durchs eigne Selbst;
Reinheit, Unreinheit schallt man selbst,
Nloht macht einer den andern rein* ')

Der Mensch erliist sich vom Leiden, indem er der ,Un-
wissenheit” entsagt oder, deutlicher gesprochen, durch Annahme
des buddhistischen Credo, d. i. der sogen. ,vier edlen Wahr-
heiten* und das Leben darnach im ,hauslosen Stande®., Dies-
seits durch die Verneinung des Willens zum Leben und jenseits,
d. i, nach diesem Leben, durch das absolute Totsein ist der
Erliiste erlist. So lange der Mensch diesen Willen nicht ver-
neint, bleibt er unerlbst, im Diesseits und im Jenseits an die
Folgen seiner Handlungen gebunden, die er auch durch eine
Art Transmission des BewuBtseins (nur nichi des Selbstbewubt-
seins) in seligen oder unseligen Daseinszustiinden erfiihrt. Prak-
tisch genommen freilich ist kein Unterschied. Tot ist tot. Denn
niemand weiB ja in seiner dermaligen Existenz, die, so be-
trachtet, auch eine Postexistenz ist, von seinen Priiexistenzen
auBer Einem, und dieser ist Buddha, aber auch, was ihn be-
trifft, so welB von dessen Priiexistenzen faktisch nur das fromme
Gemiit seiner Gliiubigen etwas. In die Vernichtung miindet
das personliche Dasein. Nichtsein ist besser als Sein, es ist
das ,Ziel, aufs innigste zu wiinschen". Ganz natiirlich. Wenn
das Grundiibel das individuelle Dasein ist, wie alle Inder glauben,
so muB das hichste Gut das Aufhiren dieses Daseins sein. Nimmit
man nun an, daf bloB das individuelle geistige Dasein aulhbre,
so ist dies der pantheistische, daB jegliches geistige Dasein
authiére, der atheistisch-buddhistische, und endlich, wenn nur
ein leibliches Dasein gelehrt wird, so ist dies der materiali-
stische Standpunkt. Das Verhiiltnis der Erlisten zu Christus
widerspricht direkt dem Verhiiltnis der Selbsterloser zu Buddha.
Christus und die von ihm erléste Menschheit bilden einen Leib,
dessen Haupt er ist und dessen Glieder sie sind. Buddha ist
cinfach bloB der ,Lehrer”, welcher die in jedem leiderfiillten
Wesen schlummernde Erkenntnis vom Ursprung und Ende des
Leidens zu wecken sich berufen [iihite.

Dem Erdenpilger, der verzagen michte angesichts der Un-
gerechtigkeiten dieses Lebens, ruft die christliche Religion zu:

: 1) Dh. P, v. 165.
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wWir erwarten (nach der Zerstirung dieser Erde am End-
zustande) ,neue Himmel und eine neue Erde, in welcher Gerech-
tigkeit wohnt®. Im Gegensatz hierzu entrollt der Buddhismus
vor den Augen seiner Bekenner das Bild von Welten, die kommen
und vergehen, ohne einen anderen Zweck zu haben, als die
leidvollen Zustinde des Lebens so lange fortzusetzen, bis die
letzte Begierde nach Leben im letzten Weltwesen vernichtet ist.

Der Widerspruch zwischen Buddhismus und Christentum
tritt aus dem Angeliihrten klar zu tage. Beide sind Anti-
poden, und jeder Versuch, da und dort auszugleichen oder
zu versiihnen, mul daher notwendig fehlschlagen.

10. Derselbe Gegensatz aber, wie er sich durch die Glau-
benslehren hindurch zieht, zieht sich auch durch die sittlichen
Begriffe und Vorschriften hindurch. Es ist der Gegensatz einer Sitt-
lichkeit mit und ohne Gott. Das christliche Moralprinzip
lautet: Lebe so, daB du deine iibernatiirliche Bestimmung, die im
Besitze des hichsten Gutes oder Gottes besteht, erreichst, das
buddhistische hingegen: Lebe so, daB du nicht mehr wieder-
geboren zu werden brauchst. Als Motive fiir das sittliche Han-
deln erkennt das Christentum die Liebe Gottes um seiner selbst
willen, die Hoffnung auf Gottes Lohn und die Furcht vor Gottes
Strafe an, es verlangt also, daB der Mensch, auch wenn er
aus Selbstliebe handelt, doch dabei nicht sein an Raum und
Zeit gebundenes Dasein im Auge habe. Der Buddhismus er-
kennt als vollberechtigt nur ein Motiv an, die endgiltige Be-
freiung vom Dasein, welches Leiden ist, doch gibt er zu, dab
auch die voriibergehende Befreiung vom Leiden durch den fiir an-
gesammeltes Verdienst empfangenen himmlischen oder irdischen
Lohn ein sittliches Motiv fiir alle jene sei, die noch nach . L.eben®
trachten. Das Ideal der christlichen Moral ist die Erhihung des
natiirlichen Selbstes oder Ich des Menschen durch Einsenkung
desselben in Christus, den iibernatiirlichen Menschen. Das Ideal
der buddhistischen Moral ist die Erniedrigung des Selbstes zum
Nicht-Selbste durch Leugnung des Selbstes. Das Christentum
lehrt die Selbstverleugnung. Der Buddhismus aber schreibt
die Vernichtung des Selbstes auf seine Fahne. Der Charakter
des einen nach seiner praktischen Seite ist Aktivitiit, der des
gnderen Passivitiit oder Quietismus, Das Sittengesetz des Chri-
stenstums empliingt seine Autorisation durch den geselzgebe-
rischen Willen seines Urhebers, des heiligen und gerechten
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Gottes, Im Buddhismus fiigt der Mensch einer gegebenen Norm
gich nur deshalb, weil es so besser ist, nicht aber deshalb,
weil er dazu verpilichtet ist:

4Sinde bleibt besser ungetan;

Die Sinde quilt uns hinterdrein;

Das Gute wird besser getan;

Wenn es getan, bringt's keine Qual™ ).

11. Wie der Buddhismus, hierin dem Christentum wieder
so uniihnlich als moglich, nicht allen Menschen das gleiche Ziel
setzt, sondern ein hiheres den wenigen auserlesenen und ein nie-
deres den vielen gewidhnlichen Menschen, so ist auch der Weg
zum Ziele verschieden fiir die einen und filr die andern.
Die Mehrzahl aus dem buddhistischen Laien- und Ménchsstande
wandelt auf dem Wege der .groBen Verbote®, wie sie in der
Regel genannt werden, die Verstiindigen, deren Zahl aber keine
groBe ist, wandeln auf dem ,achtgliederigen Wege®. Dieser oder
das Gesetz fiir den vollkommenen Menschen bietet der Unter-
schiede vom sittlichen Ideal des Christentums in Menge. Um
letzteres zu verwirklichen, wird die Beherrschung und
Regelung der Begierden, Affekte und Leidenschalten verlangt,
denn sie sind wichtige Hilfsmittel zu demselben, und gefordert,
aul den Leib gleichwie auf den Tempel des hl. Geistes hinzu-
blicken, ihn als lebendiges, heiliges und gefiilliges Opfer Gott
darzubringen und seine zukiinftige Verherrlichung zu erwarten.
Das buddhistische Ideal des sittlich vollkommenen Lebens lebt
erst auf am Grabe der Begierden, der erlanbten wie der
unerlaubten, und erheischt zu seiner Verwirklichung die Los-
streifung des leiblichen Lebens als der Ubel erstes und letztes.
In demselben Augenblicke, da die Begierden untergehen, er-
steht die Freiheit des Gemiites. Ein ,Edler® im Sinne des Bud-
dhismus kann jemand nicht eher sein und heifien, als bis ihm
die radikale Ausrottung jeglicher Begierde und jeglichen Ge-
filhles, auch des edelsten, welches die Natur selber dem Men-
schen gelehrt hat, gelungen ist.

Zu Sangimaji, welcher sich Buddha angeschlossen hatte,
kommt sein ,frilheres Weib" mit dem Sohnchen auf den Armen
und erinnert ihn an seine Vaterpllichten. Er aber hért nicht
auf sie, sondern bleibt regungslos am Fulle des Baumes sitzen,
der ihm zum Aufenthalt diente. Darauf legt die Mutiter das

L e v 314,
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Kind in der Niihe des Vaters nieder und beobachtet diesen aus
einiger Entfernung. Allein Sahgamaji wiirdigt sein Sthnchen
keines Blickes und keines Wortes der Liebe, SchlieBlich, da
die Mutter sieht, dal der Vater sich um sein Kind nicht be-
kilmmert, hebt sie es wieder aul den Arm und begibt sich
hinweg. Buddha aber lobt den Sangimaji, weil er sich fiber
der Gattin Kommen nicht freute und iiber ihren Weggang nicht
betriibte, und sagt dann, auf den Namen Sangamaji anspielend:;
ihn, den von Anhinglichkeit (sanga) freien, nenme ich einen
Brahmanen ').

Hiermit wieder im Zusammenhang steht die Verachtu ng
des Ehelebens. Das Dhammika-Sutta im Sutta-Nipita nimmt
keinen Anstand, geradezu vor der Ehe zu warnen: ,Ein Weiser
sollte das Eheleben vermeiden, gleich als wiire es eine bren-
nende Kohlengrube.” Das Christentum erhebt keinen Stand
aul Kosten eines anderen. Es ehrt den Ehestand, ohne zu ver-
gessen, daB nach Christi Beispiel und Lehre, sowie nach der
Lehre des Apostels Paulus der jungiriiuliche Stand, also nicht der
ehelose Stand schlechthin, dem Ehestand iiberzuordnen sei. Der-
selbe Apostel Paulus aber, welcher schreibt, daB es dem Menschen
gut sei, kein Weib zu beriihren, findet das Vorbild fiir die Ehe in
dem Verhéltnis Christi zu seiner Kirche. Abermals eine Folge der
Verkennung des Wertes der geordneten Begierde ist die Gering-
schitzung der Arbeit und die Vorliebe fir die Ruhe. Ein
Wort gleich diesem: ,wer nicht arbeitet, soll auch nicht essen”,
wiire fiir buddhistische Ohren ein Greuel,

Das Christentum schiitzt die Armut und verwirft doch auch
nicht den Reichtum. Die Armen reich zu machen und die
Reichen arm, war nur Christus imstande. Das Reich Gottes
aber, welches er auf Erden gestiftet, nimmt beide auf, indem
es in den einen die erwiihiten ,Erben* sieht und fiir die anderen
um so mehr firchtet, je schwerer es fiir sie ist, darin einzu-
gehen.

SchlieBlich diirfen wir billigerweise erwarten, daB die Stim-
mung, in welcher der Christ, und jene, in welcher der Bud-
dhist ihre sittliche Aulgabe lisen, oder daf die Gemiitsverfassung,
in welcher beide an ihrer Vervollkommnung arbeiten, uns den
Geist der beiderseitigen Moralsysteme am treuesten offenbare.
Nun sehen wir, daB der Christ in allem Gott die Ehre gibt und

1) Ud. §, 8.
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sich als unniitzen Knecht des Allerhiichsten betrachtet, der
Buddhist aber umgekehrt alles au! sich zuriickbezieht, Demut
liegt dem einen, gehobenes SelbstbewulBtsein dem andern
im Sinne, und wiihrend der Christ durch Christi Wort dazun an-
gehalten wird, sich in die Kindesgesinnung einzuleben, ver-
nimmt der Buddhist in hundert Variationen immer nur die eine
Mahnung: Sel klug und schildige dich selber nicht,

12. Christus stiftete eine Kirche, ein Reich von gottl-
menschlichem Charakter wie er selbst, das seiner ldee nach
allumfassend sein und keinen anderen Unterschied als den
gwischen Hirt und Herde, Lehrer und Hirer, Gnadenspender
und Gnadenempfiinger als in ihm zu Recht besiehend aner-
kennen sollte. Einen Orden, d. h. eine Familie von solchen,
die unter einem besonderen geistigen Familienhaupte nach be-
sonderen, obzwar auch nach dem auf dem ,Berge® verkiin-
digten Gesetze des Neuen Bundes gestalteten Regeln sich ihrer
Bestimmung im Diesseits und Jenseits zuzubewegen habe, hat
Christus nicht ins Leben gerufen. Doch wo der Urheber des
Christentums persinlich ein Leben der Selbstverleugnung und
des Gehorsams bis zum Tode des Kreuzes gefiihrt und denen,
die es fassen kinnen, die freiwillige Ehelosigkeit emploblen
und die freiwillige Armut als Mittel zur Vollkommenheit an-
geraten hat, da konnte es nicht fehlen, daB die Seinigen nicht
bloB einzeln fiir sich seinem Vorbild und Rat entsprachen,
sondern auch in Gemeinschalft mit anderen Gleichgesinnten' das
Ordenswesen als Institution ins Leben riefen. Nicht weltflich-
tiger Sinn war es also, was dem christlichen Ordensleben Ein-
gang verschaffte, oder jedenfalls war das nicht das erste und
vornehmste Motiv, welches zur Verzichtleistung auf Besitz, Ehe
und Eigenwillen antrieb. Bestimmend war vielmehr hier allein
das Ideal der Vollkommenheit, welches Christus aufgestellt
und in seinem Leben verwirklicht hat.

Buddhas Orden mit der von Christus gestifteten Kirche
zu vergleichen verbietet sich ebenso von selbst, wie das bud-
dhistische Ordenswesen nach seinem Ursprung, Geist und End-
zweck mit dem christlichen auf eine Stufe zu stellen. Die
Griinde, warum dies eben nicht angeht, kann jeder leicht dem
entnehmen, was wir Iriiher iiber Buddhas Orden gesagt haben
und hier nicht nochmals wiederholen wollen. Und wahrlich,
es zeugt von keinem tiefen Verstindnis der einen wie der
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anderen Institution, wenn Renan') den Buddhismus mit dem
Franziskanismus, wie er zu sagen beliebt, vergleichi. Denn
dieser letztere hat sich nicht, es sei denn im Geiste einiger
seiner schwiirmerischen Freunde, vom miitterlichen Boden der
Kirche losgetrennt und ihr gewissermalien als neue Kirche, als
Reich der Armut entgegengestellt. Zu fragen aber gar, was
gedchehan wiire, wenn die Anhiinger des sogen. ,Ewigen Evan-
geliums® mittels ihrer Missioniire ganze Liinder fiir ihre Ideen
bekehrt hitten, dazu liegt kein Grund vor, und verspiiren wir
nicht die mindeste Neigung, Renan auf dieses Gebiet [fin-
gierter Moglichkeiten zu folgen.

Nur an einem Punkte glauben wir nicht ohne jede Be-
merkung vorbeigehen zu diirfen. Derselbe betrifft die Beichte
als Ordensdisziplin bei den Buddhisten. Auch hier kann man
den Teil nicht verstehen, ohne aul das Ganze acht zu haben,
welches iiber den Zweck seiner Teile entscheidet. Nach bud-
dhistischem Lehrbegriffe bleibt der siindenbelastete Mensch voll-
stiindig auf sich allein angewiesen. Kein Gott it sich zu ihm
herab .in gnadenreichem Erbarmen. Er muB sich allein helfen,
s0 gut er kann, und was ibhm hilit, ist die bessere Einsicht,
Wo diese sich Bahn bricht, weicht die Begierde und mit der
Begierde die mit ihr gleichwertige Siinde. Immerhin bedar! es,
um nicht immer wieder und wieder ein Siindensklave zu werden,
der Willensstiirkung, und diese eben kommt zustande durch die
Beichte. ,Das ist der Vorteil der Zucht der Edlen (ariva),
daB derjenige, der aul seine Siinde hinblickt wie auf eine Siinde
(sie erkennt) und dafiir BuBe (ut, wie es sich gebilhrt, fihig
wird, sich in Zukunft davon zu enthalten” — heiBt es im Cul-
lavagga®). Also wesentlich diszipliniir, ein Prohibitivmittel
soll die Beichte sein und mehr kann sie auch nicht sein, mit-
hin gewiB nicht expiatorisch oder von Siihnewert wie die von
Christus bei Joh. 20, 21 . verordnete. Zu diesem inneren
Unterschied treten noch duBere hinzu. Die buddhistische Beichte
ist nicht fiir alle ausnahmslos vorgeschrieben, sondern nur
fiir die Ménche (und Nonnen). Sie ist 6ffentlich oder halb-

iffentlich und ist allmiihlich zur bloBen Formalitiit herab-
gesunken.,

1) Vgl Journal des Buvants 1583, Juillet. ) ¥, 20, b.
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Der Fortschritt durch den Buddhismus und durch
das Christentum.

13, Es kinnen und sollen hier natiirlich nicht sowohl die
reifen Friichte, als vielmehr nur die Anlagen zur Kultur-
arbeit zur Sprache kommen, welche in der Lehre und Orga-
nisation des Buddhismus vorhanden sind, nebst den ersten
historischen Ansiitzen einer solchen, wiihrend wir der Aufgabe,
seine Kulturmission von der Hohe der Gegenwart aus zu iiber-
schauen und mit der des Christentums in Parallele zu bringen,
zufolge unserer Beschriinkung auf die iltere Periode des Buddhis-
mus enthoben sind. Da nun der Zeitdauer nach diese éltere Periode
des Buddhismus so ziemlich der romischen Periode des Christen-
tums gleichkommt, so hoffen wir nach keiner Seite hin unge-
recht zu werden, wenn wir die Fortschritte, welche die Mensch-
heit hier durch das Christentum und dort durch den Buddhis-
mus machte, einander gegeniiberstellen, und zwar einmal unter
dem Gesichtspunkt des gesellschaftlichen Lebens und sodann
unter dem der Volksbildung, Kunst und Wissenschalt.

Die Keime zu gesellschafllichen Reformen miissen in der

.Lehre, insbesondere in der Sittenlehre gesucht werden. Die
christliche Lehre ist das treibende Ferment gewesen, welches
die romische Gesellschalt umgestaltet und zu einer hitheren Ord-
nung erhoben hat!). Sie war es, die dem Individuum als
solchem, einerlei ob Kind oder Mann, personliche Rechte zu-
gesprochen hat, welche es zuvor noch nicht hatte, sondern erst
erhielt, als das Wort von der Gotteskindschaft gepredigt und
der Sohn so gut wie der Vater, die Frau so gut wie der Mann,
der Sklave so gut wie der Freie zu Miterben Christi eingesetat
wurde. Die Folge davon war zuniichst die Milderung der
patria potestas und die Regelung der Eigentumsverhiilt-
nisse. durch welche die Rechte der Kinder ohne Unterschied
des Geschlechtes, der in der Ehe erzeugten sowohl als auch
der angeheirateten, gegen Ubergriffe geschiitzt wurden. Eine
Frucht der christlichen Lehre war ebenso auch die Befreiung
des Weibes und seine Gleichberechtigung mit dem Manne.
Das Weib, vorher mehr Objekt als Subjekt, hirte auf Lin manu®

1) Zu dem Folgenden vgl. Tromlong, Llinfluence du christianisme sur le
droit Romain: Wallon, Histoire de I'Esclavage; de Rossi, La Roma sotleranea.
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oder rechtlos und jeden Augenblick gewiirtig zu sein, von ifhrem
Manne mit einer anderen Frau vertauscht zu werden. Unter
dem Einfluf des Christentums trat die Ehe aus dem Zustande
der Entartung heraus, in den sie geraten war. Die Unauflis-
lichkeit, von Christus selbst zum Grundgesetz der neuen Ord-
nung der Dinge erhoben, umgab sie wie mit einem Schutzwalle
gegen das flutende Meer der menschlichen Leidenschaiten und
gicherte ihre Reinheit und Heiligkeit. Gegen die unnatiirlichen
Laster aber, diesen Krebsschaden der griechisch-rimischen
Kultur, nahm die christliche Lehre zuerst, und als sie miichtig
genug geworden war, die Gffentlichen Sitten zu beherrschen,
auch die Gesetzgebung Stellung. Nuor der christlichen Lehre
von der Wertschiitzung jedes einzelnen Menschenlebens gelang
allmithlich, das unmenschlichste aller Laster, das der Ausséet-
zung der Kinder, auszurotten. Aus ihr ging nicht minder
die Aufbesserung des Loses der Sklaven und die villige
Emanzipation derselben hervor. Sie war es ferner, die den
blutigen und unsittlichen Schauspielen ein Ende berei-
tete und das Verbot dieser Unterhaltungen durch das Gesetz
herbeifiihrte. Von ihr begiinstigt kam die Arbeit der Hiinde
zit Wiirde und Ansehen, und der Name Arbeiter (operarius)
verlor seine veriichtliche Nebenbedeutung. Die Menschlich-
keit fiberhaupt, Schutz der Schwachen und Hilflosen, Schonung
und Erhaltung der Arbeitskraft durch Eintiihrung der Sonntags-
ruhe, Reform des Geldngniswesens, Gefiihl fiir Verantwortlich-
keit bei den Kriegfithrenden usw., woraul! mehr oder weniger
auch bald die Gesetzgebung Riicksicht nehmen mufte, lag keim-
artig in der Lehre des Christentums vom Menschen, von seiner
Bestimmung und seinem Verhiiltnis zu Gott, Die Lehre Christi
endlich mit ihrem ausgleichenden Prinzip der in Eins zu set-
zenden Gottes- und Menschenliebe ward zum Ausgangspunkt
einer gerechteren Verteilung der Giiter und Ertriignisse
der Arbeit, welche sich in der richtigen Mitte bewegt zwischen
Sozialismus und Pauperismus. Durch sie empling die private
offenliche Wohltitigkeit wie die michtigste Anregung so auch
die einzig erfolgreiche Richtung in der Griindung von Waisen-
hiiusern (orphanotrophia), Herbergen (xenodochia) und Hospi-
tilern (hospitia).

Auch fiir Volksbildung, Kunst und Wissenschalt,
welche fiir sich sowie zusammen miteinander betrachtet fiber-
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aus wichtige Faktoren des Fortschrities sind, gilt das Gleiche,
was iiber die sozialen Reformen bemerki wurde. Sie entstehen
und wachsen nicht wie von selbst, sondern, wo immer sie sich
zur Bliite entfalten, muB irgend eine hohe Idee die Knospe sein,
aus der sie sich entfalten. Nun befand sich das Christentum
von Anfang an im Besitze einer solchen Idee. Sie war ihm
durch das Wort seines Stifters: ,Seid vollkommen!® gleichsam
ins Herz geschrieben, die ldee der Vervollkommnung. Chri-
stus aber nimmt keinen Menschen und nichts davon aus. Keiner-
lei Schranken soll es fiir ihre Verwirklichung. geben, weder
unter den Menschen, an denen, noch unter den Gebieten, auf
denen sich dieselbe zu vollziehen hat. Weil also das Christen-
tum diese Idee der Vervollkommnung aller in allem im Busen
trug, war es darauf bedacht, Volksbildung, Kunst und Wissen-
schaft zu fordern. Indem es sich an das Volk wandte, um
dasselbe ilber die Heilswahrheiten zu belehren, hatte es den
ihm durch Christus vorgezeichneten Weg zur Volksbildung be-
treten, niimlich zur Bildung durch die Wahrheit, die Christus
gebracht. Zuniichst rein religibser Natur, zog dieselbe allmiihlich
auch die weltlichen Gegenstiinde in [hren Bereich. Das Chri-
stentum brachte desgleichen auch der Kunst alle Sympathien
entgegen. Symbolreich, ja selbst ein Symbol der gittlichen
Liebe, rief es in seinen Bekennern alsbald den Kunsttrieb zur
regen Betitigung wach. Alle Hiltsmittel der Kunst, Stein,
MeiBel, Pinsel, Laut, Stimme und Rede nahm es in seinen
Dienst, und mit unsterblichen Gedanken bereichert, gestiirkt,
gefirdert, gehoben, begannen die Kiinste von neuem ihren Laul:
Wie mit den Kiinsten verhielt es sich auch mit den Wissen-
schaften. Sie hielten ihren Einzug in das Christentum und,
indem sie in den Lichtkreis des gottlichen ,Wortes" traten, er-
fuhren sie alle an sich eine Art von Wiedergeburt. Durch
die Mutterwissenschaft der Philosophie, der auch vom Chri-
stentum naturgemii unter allen am meisten begiinstigten, in
die Atmosphiire desselben gefilhrt, nahmen sie das Gefiinl
einer strengen Verantwortlichkeit gegen Golt, Demut und Wahr-
heitsliebe in sich auf: Aus der Katechetenschule zu Alexan-
drin erstand eine neue, die christliche Wissenschalt, iihnlich
wie aus den Katakomben zu Rom eine neue, die christliche

Kunst hervorging.
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14. In allgemeinen Umrissen, wie man es auch nicht
anders von uns erwartet haben wird, fiihrten wir im Vorigen
den Fortschritt durch das Christentum in der rémischen Periode
dem Leser vor Augen. Beim Buddhismus in der entspre-
chenden Periode (bis ASoka einschlieBlich) diirfte es erwilnscht
sein, schon etwas mehr in Einzelheiten einzugehen, und wir
wiirden dies auch gern tun, wenn nur das einschliigliche Mate-
rial reichlicher vorhanden wiire. Allein wir miissen, um iiber
den Fortschritt durch den Buddhismus zu reden, uns durchweg
aul die Treue unserer Texte verlassen; ihre Aussagen aber zu
kontrollieren und Ideal und Leben, Worte und Wirklichkeit mit-
cinander zu vergleichen, sind wir nicht in der Lage. Nur
einigermaBen kommen uns Afokas Edikte hier zu Hilfe, wiihrend
uns erst die Berichte der chinesischen Pilger, welche Indien be-
reisten, eines Fa-hian (400—415), eines Hiouen-Thsang (629—45)
und eines I-tsing (671—95), allerdings zu spiit fiir unsern Zweck,
fiber die Kulturarbeit des Buddhismus besseren AufschluB geben.

Die Ubung der Friedfertigkeit und Freundlichkeit, des
Wohlwollens und der Wohltitigkeit, der Liebe, Duldung und
Achtung vor dem Leben (freilich in einer uns unsympathischen
Weise), welche die buddhistische Lehre unabliissig einschiirft,
scheint kein ungeeigneter Hebel fiir soziale Reformen 2zu
sein, aber da nun einmal die bis zur Weichlichkeit gesteigerte
Weichheit einen natiirlichen Bestandteil der indischen Volks-
seele bildet, so weil man nicht, ob es diesem Umstande schon
als solchem oder dem Buddhismus zuzuschreiben ist, wenn ge-
wisse Milderungen der Sitten eintraten. Nur von einer,
der sogen. ahimsd oder der Achtung vor allem Lebendigen,
glauben wir mit Bestimmtheit sagen zu kdnnen, daB sie der
Buddhismus als sein Verdienst nicht in Anspruch nehmen kann.
Dagegen steht nichts der Annahme entgegen, daf von jenen
arimas (Parkanlagen) aus, wo die Monche und Nonnen wvon
Buddhas Orden sich der Arbeit der Selbstzucht in heiliger Zu-
riickgezogenheit hingaben, eine edlere Gesinnung und Le-
bensauffassung sich auch in die Behausungen ihrer Giinner
und Freunde verbreitete und durch diese von Buddhas Geist
erfiilliten Familien der indischen Gesellschalt im GroBen mit-
teilte. Asdokas Gesetzgebung (s. S. 169 1) kann dafiir mit Recht
zum Zeugen angerufen werden, denn sie bekundet in allen
ihren Einzelheiten den EinfluB des Humanititsgedankens, der,

i
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wenn er auch in Indien nicht zuerst durch Buddha aulge-
kommen war, doch sicher in keines anderen Namen vorher éiffent-
lich verkiindigt und allen ohne Unterschied zur Nachachtung
hingestellt worden war. Anderseits zeigt uns Afokas Ge-
setzgebung, wie sich der Buddhismus auBerhalb der Minchs-
gemeinden im gesellschaltlichen Leben betiitigte oder vielmehr
hiitte betiitigen kinnen, wiire nicht das gewihnliche MiBver-
hiilinis zwischen Idee und Wirklichkeit stirend dazwischen
geireten. Denn wenn wir Asoka Glauben schenken diirfen,
g0 waren bis zu dem Zeitpunkte, da er dem ,Gesetze“ (Bud-
dhas Lehre) seinen miichtigen Arm lich, die Zustiinde in In-
dien trotz des Buddhismus keineswegs die besten. Er redet
beispielsweise davon, dab sich das Morden und die grausame
Behandlung der lebenden Wesen, das ungebiihrliche Benehmen
gegen Verwandte und andere Leute im Laufe der Zeit nur ver-
mehrt habe'). Ein Triumph des buddhistischen Glaubens war
es nichtsdestoweniger, daB hier einer seiner Bekenner, welchen
das Gliick zum Herrscher iiber einen grofen Teil Indiens er-
hoben hatte, die Tieropfer verboten, Hospitiler filr Menschen
und Tiere errichtet, durch Brunnen-Anlagen, Baumpflanzungen
an den Wegen usw. auch fiir das leibliche Wohlergehen des
Volkes Sorge getragen hat®). DaB der Buddhismus darin die
Friichte seines Wirkens zu erblicken alle Ursache hat, wird
niemand bestreiten. Was wir dagegen vermissen, ist haupt-
sfichlich dies, daB derselbe keine nennenswerten Versuche
gemacht hat, die soziale Stellung der Frau zu verbessern.
Der Buddhismus lieB in diesem Stiicke alles bestehen, so wie
er es vorfand, und in Indien bestand seit alten Zeiten die Poly-
gamie neben der Monogamie zu Recht. Nicht einmal fir die
Erziehung des weliblichen Geschlechtes, jemer ausgenommen,
die in den Orden eintraten, hat der Buddhismus etwas geleistet.
Sie blieb nach wie vor vernachlissigt. Anders freilich bei
den bhikkhunis oder den Nonnen. Sie miissen, wie wir aus
den ihnen gewiB nicht fiilschlich zugeschriebenen Liedern, den
Theri-Giithiis, schlieBen diirfen, eine gute Schule durchge-
macht haben, und es war dies wohl fiir manche Frau in Indien
ein Grund mehr, die Avfnahme in_den Orden 2zu begehren.
Hier kamen lhre Gelstesanlagen zur Geltung, und es trat jhr
iitberhaupt ein sittliches Ideal vor die Seele, wie sie es draullen

) Vgl. Felsenedikt 1V. ) Felsenedikt 11
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nicht bloB nicht verwirklicht, sondern auech nicht einmal ange-
deutet fand. Sie mochte dann leicht iiber dem ungeahnt GroBen
und Schinen, wozu sie angeregt und angeleitet wurde, gewisse
Hiirten vergessen, die das buddhistische Nonnenrecht auch so
ihr nicht erspar. hatte. Denn zur Anerkennung der vollkom-
menen Gleichberechtigung der beiden Geschlechter, auch nur
in Sachen des Helles, konnte sich, so sehr der Geist seines
Stifters dazu driingte, der Buddhismus nicht aufschwingen.

15. Um die Volksbildung hat sich der Buddhismus (in
der ersten Epoche) durch Verbreitung erbaulicher Lehren
in der Form von Erziihlungen, Parabeln und Fabeln verdient
gemacht. Man darfl ndmlich billigerweise Iragen, ob solche
Stoffe jemals in ein populiires Gewand gekleidet worden wiiren,
wenn dieses Verfahren nicht in der Mitteitung an das Volk zum
Zwecke seiner geistig-sittlichen Firderung seine Rechtiertigung
gefunden hiitte. Vieles ist geradezu so beschaffen, daB man
annehmen muB, es habe, bevor es in unsere Textsammlung .
aufgenommen wurde, eine mehrmalige Probe bestanden, sel also
wiederholt mit gutem Erfolge angewendet worden. Nach Bud-
dhas Vorschrift hatten sich seine Monche, diese indischen Volks-
prediger, der gesprochenen Volkssprachen, der Lokaldialekte zu
bedienen und nicht des damals bereits zur toten Sprache herab-
gesunkenen Sanskrit '),

Der eigentlichen Wissenschaft indes, wenn wir dardnter
etwas anderes verstehen als die Kenntnis der «vier edlen Wahr-
heiten® nebst fhren Nutzanwendungen, war der Buddhismus
nicht gewogen. Der wahre Jiinger Buddhas ist kein ,Freund
des Wissens (na fiigabandhu), er ist in Hinsicht darauf indif-
ferent” (upekkhati)?).

Indifferenz wird wohl auch die richtige Signatur fiir den
iilteren Buddhismus sein, wenn es darauf ankommt, die Stellung
desselben zur Kunst und zum kiinstlerisch Schinen iiberhaupt
zu bezeichnen, denn fiir das Naturschéone besaB er im Gegen-
teil einen recht feinen Sinn. Von den waldbekriinzten Gefilden,
den schiinen Lotusteichen und dergl. singt gar manches alte
Minchslied, und es klingt, fast michte man sagen, sentimental,
wenn z. B. selbst dem Rauschen des Regens in der stillen Berges-

'} C. V. 33 1: _leh erlaube ench, (hr Mooche, dag ein Jeder das Wort

der Buddhns in seinem cigenen Dialekte erlerne,
7) 8 K. v, 811,
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einsamkeit ein Motiv zur Geistesirende entnommen wird. Aber
kiinstlich Schines zo schaffen, da wo doch alles durchaus
nichtig ist und im Nichts endigt, schien sich nicht der Miihe zu
verlohinen. Daher sehen wir auch, daB fiic die erste Zeit, so
lange derartige Lehren im Vordergrund standen und der Kultus
noch keinen Ersalz Tir die aus der Well des religitsen Glaubens
verstollene Gottheit in dem zum ,Gott* gewordenen Buddha ge-
funden hatte, die Kunstschiplung auf ein verschwindend kleines
Mal beschriinkt war. Man baute, ohne natiirlich auf Pracht zu
sehen, einstiickige Moénchshiiuser (vihiira), welche auBer dem
Schlafraume und Speisezimmer eine Vorratskammer, ein Bade-
zimmer und eine Halle zur Versammlung umfaBten. AuBerdem
werden gewisse eigenartig geformte Gebliude (addhayoga, auch
garuda genannt), Terner mehrstickige, iibrigens wohl in einfachem
Stile gehaltene Hiuser (pdsiida), dann sog. hammiva erwiibnt,
von deren Beschaffenheit wir uns keine rechte Vorstellung
machen kénnen, und endlich Felsenhfhlen (guha), die man ent-
weder nahm, wie man sie von der Natur geschaffen vorfand
oder erst aushiihlen muBte, bel welchen letzteren also die Kunst
verhiilinismiiBig am wenigsten beteiligt war. Die alten vihdras
sind lingst vom Erdboden verschwunden und leben nur noch
im Namen der indischen Provinz Behar oder Bihar (von vihira),
die zahlreichen Felsenhihlen hingegen (viellach auch vihiira
genannt), die oft in mehreren Stockwerken iibereinander ange-
bracht sind, zeugen bis zur Stunde Hir das asketische Leben,
welches einst an diesen vor dem Weligetiimmel sicheren Stiitten
gelithrt worden war. Die diltesten derselben sind wahrschein-
lich die in der Niihe von Riajagaha, der Hauptstadt des Magadha-
reiches, und diese zeigen durchweg sehr einfache Konstruktionen.
Skulpturen finden sich erst an solchen Felsengrotten ange-
_ bracht, welche der Zeit Asokas. oder einer noch spiiteren Zeit
angehiiren migen. Freskomalereien, wie die schénen in den
Grotten von Ajantd, sind bedeutend jinger'). Die Errichtung
von thipas (stipa, Tope) iiber der Asche von Verstorbenen
und ihren Reliquien, namentlich Buddhas selbst, reicht sicher
ins buddhistische Altertum hinauf; daflir kann man sich sogar
auf eine kanonische Schrift berufen®). Die dltesten der uns er-

1) Vgl. Burgess, J., Noles on the Buddhn Rock-Temples of Ajanta, their
Palntings and Seulplures { Archaeol. Survey of Western India, Nr 9), Bombay 1879-
f)) M. P. 8. in fin.
Hardy, Der Buddhismus. 2 Aull, 14
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haltenen Bauten dieser Art sind mindestens um ein Jahrhundert
jilnger als Afoka. Die Form derselben war urpriinglich, wie
wir annehmen diirfen. einfach die eines Grabhiigels (tumulus).
Spiiter erhihte man den Bau und gab ihm die Form eines Kegels
oder einer zugespitzten Glocke., Skulpturen tragen die frii-
her schon (5. 169) besprochenen Siulen Asokas, niimlich
zur Kriinung meist einen sitzenden Liwen, das Sinnbild Buddhas,
des ,Liwen aus dem Sakya-Geschlechte" (Sakyasiha), ferner
Kapitille in der Form eines umgestiirzten Kelches und an den
Siiulenflichen allerhand Ornamente (Vigel, Perlenstab mit Lo-
tus dariiber), deren Muster aus dem Westen (Griechenland oder
iiberhaupt aus der griechisch gebildeten Well) nach Indien her-
ibergekommen zu sein scheinen.

Kunstwerke von dauverndem Werte indes, denen auch jeder
Freund des Schimen Beifall und Anerkennung, hie und da viel-
leicht sogar aufrichtige Bewunderung zollen wird, sind nicht
die genannten aus Granit und Felsengestein, sondern die poeti-
schen Erzeugnisse, welche der Buddhismus hervorgebracht
hat, als er selbst noch jung und frisch war, d. . der Buddhis-
mus der iilteren Pali-Werke.

&4
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3 Anhang.

Statistik des Buddhismus.

1. Noch Berghous (Physik. Atles) gibt es 31,29, Buddhisten (30,79,
Christen, 15,77 Mohammedaner, 13,4%y Brahmanisten, §7%, Heiden und 0,39,

Juaden) aul der Erde.

hammedaner 150 Mill,
2. Rhyz Davids (Buddhism, 4

Nach Andree (Handatins) betrigt die Zahl der Buddhi-
sten und Brohmagliiobigen 740 Millionen, die der Christen 400 Mill.,
und der Helden 116 Mill

der Mao-

fr) zihit 500 Mill. Buddhisten, nfimlich 30

Mill. des sogenannten Sidl Huddhismus und 470 Mill. des Nirdl. Buddhismuos,

Oder gennuer:

Sldlicher Buddhismus.

-
Ceylon 15205756 (Zensus von 1872)
Britisch Burma 2447831( . - “1871)

: Burma 2000000 (nuch militir. Angaben)
Siam 10000000 ( . " wortd
Annam 12000000 { ., . A |
Jainas 485020 ( . = et |

29453 426

(In Britisch-Indien. leben nach

dem Zensus von 1901 zusammen 8476758

Boddhisten unter 294 361 056 Einwohnern.)
Nirdlicher Buddhismus,

Hollindische Besitzungen und Bali
- H00 000

Britische Besitzungen In Splil
Assam, Vorder-Indien, Hongkong .
Russische Besitzungen in Kirgistan
Die Kalmiiken an der Wolga
Die Buriiiten in Sid-Sibirien
Lieu-cheu-Inseln . . . . . . .
Korea . . R SO e
Bhutan und thhim T s
Kashmir (Ladak) . . . .

Tibet . e TR
Mongolel . . .
Maondsehure]

JADED. . . i ve s
Nepal . . . . ‘“ n
Chinn (18 vaiunn]

#1000 (Friedrich, J. R. A. 8. 1876, 106).

I
| 600000 (Schlagintweit, Buddhism in

j Tibet, 12).

1000000 (Schlagintwelt, a.a.0, 11 MIL)

5 000 D00

1000000 (Schliagintwedt, w0, 11/ MiL)
200 000

i 000 (00

2000000

3000000

. BETBAEOT

H00000

. 414 656004

T 470831801

Siidlicher und Nirdlicher |
Buddhismus

28450420
I 47033180

I'E"[I'il'ﬂﬂl?
14®
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3. Blunt (Fortnightly Review 1881, 11, 208) gibt dic Zahl der Buddhisten
auf 450 Mitl., die der Christen aof 400 Mill, und die der Mohammeddner anf
1756 Mill. an.

4. Dr. Happer, Amerlean Preshyterian Misslonary, rechooet blof 20 Ml
Buddhisten in China und nlolt mehr als 7212 Mill. in ganz Asien (vgl. Monier
Willinms, Buddhism, p. XIV IL, welcher selbst dem Buddhismus co. 1000 MilL,
eher wenliger als mehr zuleilt).

I1.
Verzeichnis der Schriften der Pali-Tradition,
A Vinayva-Pitaka
1. Vibhanga
. Pirdjika
b., Paciitiya
2. Khandbaka
n. Mahiivagga (M.)1)
b. Cullavagga (C.)

3. Pariviira Patha (Pr.)

Ausgaben: Oldenberg, H., Vinnya Pllakam, 5 vols, London 1670—-83,
Vinaya Texts, translated by T. W. Rhys Davids and H. Oldenberg, Lon-
don 1881—85 (SBE XIII, XVII, XX). — Splegel, F.. Enmmavikyam, Bonn
1841; ders., Ancedota Pilies, Leipzlg 1845; Frankfurter, Handbook of Pali,
B 141 IL; Taknkusu, Pali Chrestomathy, p. 40 1L; Dickson, J, F., Upasampadi
Kammavieh {Journal of the Royal Asiatic Soclety lﬂ?’ﬁ} ders., Pitimokkha
Hmrnll ete. 1875).

H. Butta-Pitaka

1. Digha-Nikiya (D.)

2. Majjhima-Nikiya (M. N.)

4. Samyutta-Nikiya (5.)

4. Atguttara-Nikiya (A.)

5. Khuddaka-Nikiiyva

o Khoddaka-Piths (Kh. P.)
b. Dhammapada (Dh, P.)

¢, Udiina (1fd.)

d. Itivuttaka (L)

. Sutta-Nipéls (8. N.)

I. Vimina-Vatthu (V. V.) -
g Pota-Vatthu (P. V.)

h. Thera-Githa (Th. 1)

L. Thert-Githa (Th. IL)

k. Jitaks (J.)

L Niddesa (N.)

m. Pajisambhidi-Magga (Ps.)
n. Apadinn [Ap,)

0. Buddha-Vamsa (B.)

p. Cariyi-Pitaka (C. P.)

') Wir geben in () die von Rhys Davids im Journal of The Pill Text
Soclety 1858 In Vorschlag gebrachten Abklirzungen.
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Ausgnben: Zu D.; ed. Rhys Davids und J. E. Carpenter, London, PTS
1800, 18908, 1911; Ubersetzungen: Rhys Davids, Dinlogues of the Buddha, Lon-
don 1804, 1910; K. E. Neumann, Die Reden Gotamo Buddhos sus der lngeren
Sammlung Dighanikiyo. I. Bd,, Miinchen 1907; H. 0. Franke, Leipzig 1913 (in
Auswahl); Grimblot, P., Sept Suttas Pills, tirés du Digha NikAva, Paris 1576;
Childers, R. C., Mahiiparinibbiinasulta [Abkirzong: M. P, 8] (Journal of the
Royval Asiatic Soclety 1878); Mahiisatipatthiinasotta, Maulmain 1881, Das
Mahiparinibbiinnsuttn ist fbersetzt von Rhys Davids, SBE XI und Dislogues
of the Buddha 11, 78 I.; ven Dutolt, Leben des Buddha, p. 221 1L und K. E. New-
mann, Die letzten Tage Gotamo Buddhos, Minehen 1911, — Zo M. N.: ed. V.
Trenckner und K. Chalmers, London, PTS 1888—1003; dentsch von K. E. Neu-
mann, Die Reden Gotamo Doddhos nus der mittleren Sammiung Majjhimani-
kilyo, Leipzig 1586—1002; Pischel, R, Assalyanasatiam, Chemnitz 1880, —
Zu 8.: ed. Léon Feer, London, PTS 1884—1888 (dazu Index von Mrs. Rhys
Davids 1004); zwel Sticke daraus doutseh bel Windiseh, Mira und Buddha,
p. 87 11, 132 I1.; vgl. auch Mrs. Rhys Davids, Peatms of the Sisters, London,
PTS 1908, p. 180 1. — Zu A.: ed. R. Morreis und E. Hardy, London, PTS 1885
—1900 {dazu Index von Mabel Hunt 1910); deutsch von Niapatiloka I, Leipzig
o, J.; 11, Breslau 1911, — Zu Kh. P.: ed. R C. Childers, Khuddaka Pitha
{(dournal of the Royal Asintic Society 1570, p. 300—38; deulsch von Karl
Seidenstiicker, Breslan 1910; M, Winternitz, Religionsgeschichtliches Lesebuch,
p. 259, 261, 270, 205—300. — Zu Dh. P.: ed. Fausbdll, V., Dhammapadam,
Pallee edidit. latine vertit, Hounine 1865 (2. Aufl. London 1900: The Dhamma-
pada being a Collection of Moral Verses in Pili, odited o second time with
& literal Lutin Translation); deutsch von Albrecht Weber (ZDMG 14 [1560] und
in Indische Streifen 1, 112 [L [1868]), von Leopold von Schroeder (. Worle der
Wahrheit”), Leipzig 1892, und vopn K. E. Negmann (.Der Wahrheltsplad®),
Leipzig 1883, — Zu Ud: od. P. Steinthal, Pall T. 8, London 1885; englische
(bersetzung von D M. Strong, London 1802, — Zu J.: ed. E. Windisch, Lon-
don, PTS 1880; englisch von J. H. Moore, Now York 1005 (Sayings of Buddha),
— Zu 8. N.: Faushill, V., Sutta Nipita (PTS 1855 und 1593); von demsciben
englisch SBE X, part 2 (1881); danach deutsch von A. Plungst, Stradburg 1588 ;
aus dem Urtext ins Deutsehe von K. E Neumann, Leipzig 1805, 2 Anfl. 1911
Vgl A, Plungst, Aus der indischen Kulturwelt, Stuttgart 1804, 5. 62 11.; H. Olden-
berg, Aus dem alten Indien, Berlln 1910, 8. 25 . — Zu V.V.: Geoneratne,
E. K., Vimiina-Vatthu (TS 1886). — Zu P. V.: Minayell, Petavatthu (PTS 1888).
— %u Th. 1: Oldenberg, H., Theragiithi (PTS 1883); zu Th. I: Pischel, B,
Theri-Giithi (PTS 1553); deutsch von K. E. Neumann, Die Lieder der Monche
und Nonnen Gotamo Buddhos, Berlin 1809; die Therigithi englisch von Mrs,
Rbye Duvids, Psalms of the Early Boddhists, L Psalms of the Bisters, London,
PTS 1909, — Zu J.: Fausball, V., Jitakn, 7 vols, London 1877—07. Englische
Ubersetzungen: Buddhist Birth Stories, or Jitakn Tales, transinted by T. W, Rhys
Davids, London 1880; The Jitaka or Stories of the Buddha's Former Births,
translated . ., [von H. Chalmers, W. H. [} Rouse, H. T. Francis, H. A. Neil und
Cowell] onder the Editorship of E. B. Cowell, Cambridge 1585—1807, Deutsch
von Julius Dutoit, Lelpzig 1905 IL; einzelne Sticke, in poetischer Form, bei
J. J. Meyer, Kivyasamgrahs, Leipeig 1003, und A Grinwedel, Buddhistische
Studien I, Berlin 1897. — Zu Ps.: ed. Amold C. Taylor, London 1805 und 1907,
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PTS. — Zu Ap. vgl. Ed. Miller in seiner Ausgabe des Kommentars zu den
Therigathi, London 1882, PTS. — Zu B.: Morris, K., Buddhavamsa (PTS 1582).
— fu C.P.: Morrls, R., Carlyd-Pi{aka (PTS 1582); vgl. Charpentier, WZKM 24

(1910), 8. 351 11

1. Puggala-Paffistti (P. P.)
2, Dhitu-Katha (Dh. K.)

3. Dhamma-Sanganl (Dh. 5.)
4. Vibhanga (V.)

5. Patthina (P.)

6. Yamaka (Y.)

7. Kathi-Vatthu (K.)

C. Abhidhamma-Pitaka. i

Ausgaben: Zn P.P.: Morrig, R, Puggula Pafifiatti (PTS 188%); deutsch .
von Nyiinatiloks, Das Boch der Charaktere, Breslan 1910, — Zu Dh K.; ed
E. R. Gooneratne, London 1892, PTS. — Zu Dh, 5.: Miller, E., Dhammasangani
(Pill Text Soclety, London 1885, — Zu V.: ed. Mrs. Rhiys Davids, London 1904,
PTS, — Zu P.: ein Teil, das Dukapatthiine, ed. Mrs. Rhys Davids, Londoen
1808, PTS. — Zn Y.: ed. by Caroline Rhys Davids, assisted by Mary C. Foley
and Mabel Hunt, Vol. 1, London 1911, PTS. — Zu K.: ed. A. C. Tavlor, Lon-
don 1884, 1897, PTS.

D. Pali-Kommentare (Atthokathis).

1. Sumunta-Plisidikd (Smp.) zum D,

2. Kafkhi-Vitarani (KvL) » Pitimokkha
3. Somatgala-Vilising (Sum.) g

4. Papafica-Sidani (Pap.) w M.N.

6. Birattha-PPakisini [Sar.] o B

6. Manoratha--Piragi [Man.| - A

7. Paramattha-Jotiki (Par. Jot.) « Kh P.u B8R
8. Dhammapada-Atthakathi (Dhp. C.) « DhP.

9. Paramattha-Dipani (Par. Dip.)

10. Abhidhammattha-Dipani (Abh. Dip.)

11. Jitaka-Afthakathi [J. C.]

12, Saddhamma-PPajotikii [Sad. Paj.]

13, Saddhamma-PPakisini [Sad. Pak ]

14. Visuddhajana-Vilisini [Vis.]

15. Madurattha-Viliisini [Mad.)

16. Cariyi-Pitaka Atthakathi [C. P. C.]

17. Attha-Salinf (AsL) ed. E. Miiller, London
1807, PTS

18, Sammoha-Vinodani [Smv. |

19. Pafica-PPakarana Atthakathia [Pp. C.]

Ausgaben: Zu Sum.: Rhys Davids, T. W. u, Carpenter, J. E., Sumafgala-
Viliisini, p.1 (Pili Text Society, London 1886). — Zu Dhp. C.: ed. H. C. Norman,

London 1906—14, PTS.

-

Ud., V.V, PV, Th.lu Il
I. i

J.

N.

Ps.

Ap.

B.

G

Dh. 5.
Y.
KPP Dho Ko X, P,

E. Niehtkanonische Literatur.

1. Nettippakarana (ed. E Haedy, London 1002, PTS).
2. Petakopadesn (Specimen des P., Diss. von . Fuchs, Berlin 1908).
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4. Milindapafihe [nach Winternitz richtiger “pafihd], ed. V. Trenckner,
London 1850 englisch von Rhyvs Davids, SBE XXXV, XXXVI, London 1890,
1804 deatsch F. O, Schrader, Die Fragen des Kdnigs Menandros; I, Berlin 1607,

4. Dipavamsa (ed. and translated by H Oldenberg, London 1578; W, Gej-
ger, Dipavamsa and Mahiivampsa, Leipzig 1005),

5. Mahiivamsa [ed, G, Tornour, 1, Colombo 1847; W, Gelger, London 18085,
PTS: Dbersetzung von demselben, London 1912, PTS), ¥

Weitere Titel bel Gelger, Pill (= Grundril der Indo-arischen Philologie
[, 71 8. 25 1L und bel Winternite, Geschichte der ludhﬂﬂp Literatur 11 1, 8. 13011,

1I.
Buddhistische Termini.
Die Fahlen in () bezichen sich aof Seiten dieses Buches.

abhibhdyatanam, hoherer Standpunkl: es gibt acht abhibhiyataninl (88),

abhidhammo (abhidharma), Neben-Gesclz oder Uber-Gesetz, Beigabe zum
Gesetz: N, 1 elne Klasse buddhist. Texte (10).

abhififid (abhijii) hiheres Wissen; gewidhnl. finf abhififis nofgefihet: 1. iddhi-
vidhi, verschigdene magische Kriifte, 2. dibbasotam dns himmlische Ohr;
3. parassy eetoparlyafiipam, Kenninis der Gedanken anderer; 4. pubbe-
niviisinussatiiipam, Kenntnis der friheren Existenzen; 5. dibbacakkhu,
dus himmlische Auge.

fcarlya (Ackrya), gelstlicher Lehrer (134).

adibrahmaeariyam. nledere Moral, die Sittenvorschriften fir die Weltmen-
schen (105).

ahimsi, Schonung der Lebowesen (24).

njnpila-HBawm.

fijiva, Lebensfithrung (102).

akarapivam, das, was nlchl zu lun oder was verboten ist; akaragivini, die
fiin! groden Verbote (136).

AkGsadhitu, Ather, eins der scchs Elemente {88},

akificano, einer, der niehts hat; Bezelchnung fir den buddh, Minch (96).

akusalamilam, Wurzel der Sinde; es gibt drel solcher Wurzeln oder Haupt-
siinden: lobho, Begehellehkelt, doso, Boshelt, und moho, Thuschung (112).

amatam (amriam), das Nicht-Sterben, das Ewige; N. L Nirviiga (59. 7).

anigimi, einer, der nieht mehr zurlckkehrt (104), dazu: aniighmimaggo, der
Weg, und andgimiphalam, die Frucht (oder der GenunB) cines solehen.

anfgiro, hauslos; N. 1. den buddh. Asketen.

anaghriyi, das hauslose Leben der Asketen: daher die Ausdruckswoelse:
nglirasmi anagiriyam pabbojjati, e geht aus dem hioslichen in den haos-
losem Stand (43, 142)

anakkhitam, das Unaussprechliche; ein Epitheton Iir Nirviga (87).

anantam, das Endlose, d. I Nirviga (97)

anatia, Wesenslosighelt (39)

aniceam (anitynm), Unbestindighkelt (84).

anidassanam (anidarésnam), das Ungesehene, d. L Nirviipa.

anitikam, das Sichere, d. L. Nirvipa.

anivesano, heimatlos: N. I deti buddh. Asketen.
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antn (wirtlich: Ende); Gegensatz (55 101).

antaravisska, Untorkleld (138).

antardyiki dhammi, bez. im gemeindercchtlichen Sinn - Impedimenta (133).

antevisiko, der Schiller (134).

anupidina, Nicht-Haften (96),

anupidhiseso, einer, der kelne upidhis mehr hat

anusayo (anufaya), Nelgung, Anhinglichkelt (112),

fipo-dhiitu, des Element Wasser (93).

appamido (apramdda), die Einkehr in sich selbst; der Ernst (108),

appamafifii, eis unendliches Geliihl; oz gibt vier solcher v, Gefilhle: mett,
Freundlichkeit, karani, Mitleld, muoditi, Wohlwollen, upekkhil, Glelchmut(181).

arahi (arhant), ehrwirdig: N. 1 cine bestimmte Klasse von heilsbellizsenen
“ Personcn (20, 104). .

ariyo, der Edle; jener, der den Weg betreten hat, welcher zum Nirviina
tihrt (104).

nrivamaggo (Arynmirga), der eale Weg (51).

ariyasnccam (Aryusatyam), edle Wahrheil. Die vier edlen Wahrheiten (cat-
tiri arlyasaceini) sind dukkham, samudayo; nirodho, maggo (55).

uriipam, das Formlose, d. L Nirvipa.

aripariga, das Verlangen nach (cinem kiinftigen Leben in) der formlosen
Welt (107).

fisann (wirtlich: Sitz, Sitzweise), bestimmte Arten der Kiirperhaltung (121),

fisavo (Asrava), Verkehrtheit. Es gibt vier fisavii (107). ‘

asekhd dhammi, Eigenschatton cines Vollendeten (105).

nssamedho (sévamedha), RoBopler (28).

asura, Halbgott, Diimon (28, 120).

fitman (ata), das Selbst (32. 157),

attakilamatha, Selbstabtitung (35),

attavido, die Behnuptung, dal das Selbst [atta) real sel (59).

dvarana, .Schlefer”, N. L die finf VorsichtsmaBregeln (108),

avatia, Strudel der Welt (157).

aveccapasida, vertranensvolle Klarhelt (102),

avijja (avidyd), Unwisseahelt (80, 167).

fivoso, Anrede der Midche untereinander (1485).

iyiro (feira), rochtes Verhalten {158).

bauddhamatem, _Buddhismus® (1).

bhagavi, ehrwiirdig, Epith. Buddhas,

bhava, Werden (04. 65).

bhavariga, das Verlangen nach elnem kiinltigon Dusein in der Welt dor
Formen (107).

bhavibhuvo, Wiedergeburt, wicderholtes Dasein.

bhikkhu (bhiksu), Bettelmineh (1. 16, 132).

bhikkhuni (bhiksuni), Bettelnonne (152},

bodhl, die Erleuchtung, die dem Huddha eigentimliche Erkenninis.

bodhirukkho (bodhivrksa), der Baum der Erkenntals (48).

bojjhango (bodhyanga), die Requisiten zur Erlangung der bodhi, deren sichen
aulgefithrt worden,

brahmacariyam (brabmacarya), Keuschhelt {57, 114).
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bruhman, das unpersinliche Weltprinzip (29 32).

cakkhumi, sehend; Epith. Buddbas: der Sehende (der mit dem wahren
Gelstesauge . Begabie),

ennkama, geschiitzter Platz vor dem vibiira (142).

cotiya, Bezeichnung von Helligtimern [l'El

eetoklrilo, Herzenshiirte (107).

cetovimuttl, die Liche im buddhistisehen Sinne (113, 131).

dabbha (darbhal, zu heiligen Handlungen benulztes Gras [26).

darénpirpamisa, Neu- und Vollmondsfeler (17).

dasnsilam, die zehn Vorschriften (116).

deva, Gott, gottihnliches Wesen (.Engel®) (28).

devatli, Gottheit, Genlen [28).

dhnmmacakkappavattanam, das Rollenlassen des Rades der Lehre (4),

dhammacakkho, das Auge des Gesetzes (56, 854).

dhamme {dharma), das, was ein Ding zu dem macht, was es ist; das (bud-
dhistische) Gesetz und seine Erfiillung, die Togend.

dhitu, Element; die sechs Elemente (93).

dhiiya, Entsagung (158).

ditthi (drsii), Ansicht, Lehre, (vom boddhistischen Standpunkt aus) falsche
Lehre (20, 102).

doso (doga), Mangel, Defekt, Unrecht (896. 101).

dukkham (dubkhs), Leiden (56, 84),

ekncara,. Alleinwanderer (111),

ekodibhivo, das Oerlohtetseln des Geistes aufl einen Ponkt; Sammivng (120)

gahattho (grhastha), ein Housbewohner; N. L den buddhist. Laien (146).

ganpadhara, Stifter einer Schule (155, 166).

I'ivras, |

NMvprosopivead, |

fddhi (pddhi), Kraft, insbes. die maglsche Wunderkraft (25 128).

indrivasamvara, Beherrschung der Sinne (100).

issfi = ardpariga (107).

JatE, Geburt (94).

Jhinam (dhyina), Betrachiung, Ekstase (46, 105. 123).

jina, Sieger = Erllster [158).

Jiva, Leben, das Lebeadige, die Seele (167).

jivanmukti, Erlisung bei Lebzeiten (85).

Jiviitman, individaelle Seele (36).

jiinakindn, Wissenstell der Veda (18)

Kammam (karman), Handlung. Tat (891. 155).

kammaviiei, N. I die Resolutionen im buddhist. sangha (135)

kimo, die sinnliche Lust (55 66. 06. 107}

kappa (kalpa), Entschlu (102).

karmoakipda, Werktell des Yeda (15).

karupd, Mitleid (113. 131).

kathina, N. einer Feler (141)

kevalam, das Vollkommene; N. L Nirviiga (36. 87).

kevalin, der im Besltz des kevalam Belindliche (155).

khandhe (skandha), Daseinsbestand; es werden fiinl aufgefiibrt (S6).

Name der Jainas bel den Griechen (153)
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khemam (ksemam), die Sicherheit, das Wohlseln; N. L Nirvipa.

khinidsavo, ciner, in welchom die fsaves ansgetilgt sind, d. i, cin arhat.

kileso (klefa), Verdorbenheit, Siinde (86).

kiriva (kriyi), Aktvitit (158, 161).

kulaputta, Sohn (= Angehiriger) einer vornehmen Familie (23).

kuda, cine zu helligen Handlungen benuizte Grasart (26),

foblio, Begehrlichkeit,

macchariyvam, Selbstgerechtigheit (107).

magga, dor rechic Weg (54)

maggim nggo (miirgimirgn), der rechie und der vorkehrie Weg.

muahdbbinikkhamanam (mababhinigkramapa), die grobe VerzichUelstung:
N. sowohl fir die Inkarnation Buddhas ols auch fir seinen Eintritt in den
Stand der Asketen.

mahiviro, der grobe Held, Epith. Buddhas.

muohesi (maharsi), der grobe Seher; N. 1. Buddha

mano (manns), Bexeichnung des sechslen Sinnes (93)

mino, Hochmut (107).

mire, Tod, N. I den Versucher (113).

mettd (maitrn), Wohlwollen, Liche,

moho, Tioschung (06, 101}

mokkho (moksa), Erldsung; N. L Nirvioa (87)

muditid, Mitfrende (131,

muni, Hefliger, Asket (1).

miga, Schlungendiimon (25). . ‘ .

namaripam, Name und H:n. Geist und Kirper (34),

nisani, VerstoBung, Auluhlh!-ng aus dem Orden (138),

nntthikn (nEstika), Skeptiker (17).

flattl (Jhapti), Tormeller Antrag aul Zulussung eines Novizen (136).

nibbinam (nirvipa), das Ausléschen (97), dafir avch

pibbuti (nirvrti).

pidinam, Urgrund; dic zwill Nidinas (85).

niggamtha, lessellos, ciner, der die Fesseln der Well abgetan hat (18:3).

nirodho, dos Aufheben; N, f. Nirvipa (84, 97).

nirapadhi, Trei von upadhi (86).

nissayo, Zuflucht; die vier nissayas; avch N. [ das Abhiingigkeltsverhillinis
des anteviisi zu seinem upajjhiva (134, 136).

nivaragam, Hindernls; die Hinl nivaranas (108, 122),

onahu, Hindernis bel der Errelchung der Erlésung (108),

pabbajji (pravrajyi). der Austritt aus der Welt (45 134,

pabbajita (pravrajita), elner, der der Well entsagt hat (55. 134).

paccekabuddha (pratyekabuddha), N. elner Klasse von Buddhas (105).

padhiinam (pradhiina), Anstrengung, Gelstesringen [46).

pimujjam (vgl. pramoda), Befriedigung (123).

paficanekiyiko, Kenner der finf Nikiyas (0).

paficasilam, die finf groben Verbote (113).

paffif, Weisheit (113, 128).

pafifidvimuttl, Wissenshelfreiung [131).

papafico (prapafica), Verzug, Aofenthalt, Tiusehung (59).
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parnm, dos Hichste; N. 1. Nirvipa (97).

piram, das andere Ufer; N. [ Nirvino

paramam, das Hichste; N. I. Nirviga (87)

paramitman, der hichste Gelst (33).

paramattho, dus hichste Ding; N. L Nirvipa (87).

paribbAjaka (parivrijaka), Wandermoneh (16).

parinibbinam, die Errelchung des Nirvins beim Tode [(15).

parisuddhi (parisuddhi), Reinbeit im sitilichen Sinne (140).

pariviasa, Probezelt des Novizen (135).

pariyvonahn, YVerwirrung (105)

pathavi-dhitu (prihivi-dh.), das Element Erde (83).

paticcasamuppidao, Verkettung der Ursachen und Wirkungen (47. 85)

patigha, Ubelwollen (107).

paviragi, Einladung; elne bestimmte Felerllchikelt (141),

pavattini (pravartinil, Lebrerin der kiinftigen Noanen (144).

peta {preta), abgeschieden; N, I die Seelen der Toten (28, 129),

petakine, Kenner dez Pitaka (9).

phasso (sparda), Beriihrung, Kontakt der Sinne mit hren Objekten (83, 85).

pitl (priti), Freude; eine Seclepstimmung des Meditieronden (123).

prakrti, Urmaterie (36).

priniyiama, Rogelung des Atmens in der Yoga-Technik (122).

pratyihira, Zurickzichung der Sinne von ihren Objekien (122)

pudgala, Materie (1558}

punabbhavo (punarbhava), Wiedergeburt (34)

purisamedba (purugamedha), Menschenopler (25).

puthujjano (prihagjana), profanum vulgus [(104).

rigo, die Leidenschaltlichkeit (86. 101).

rakkhaso (riksasa), Didmon (25).

ratanam, Juwel, die drel Juwelen (Uratanam): Buddha, dhamma, sanghn (151]).

ripa-khandha, der materielle Teil am Menschen (88).

ripa-riga = bhavariga (107}

ruplya-echaddako, ,Geldbescitiger”; cin Mbnch, der dis Geld wegwirll,
das ein anderer angenommen hat [137)

saddhi (fraddbi),” Glanbe (106)

saddhivihiriko, N. L Novize (134).

sakadigimi (sakrdigimin), N. L don auf der zweiten Stufe Stehenden (104),

sakkiiya-difthi, die irrige Ansicht, dabl ein Selbst existiert (104. 107).

saliyatanam (shagiyatana), die sechs Gebiete oder Sinnesorgane (98. 83).

samidhi, die Versenkung des Gelstes in der Meditation (102 113. 114. 120).

samana (framapa), Asket (1)

simanero (framanya), N. & den buddhistischen Novizen (134).

samantaeakkhuo, der Allsehende, N. 1. Boddha.

samatho (famatha), Ruhe (105).

sambodhi, die vollkommene Erkenntnis oder Erleuchtung (45. Bb).

sambuddho, dor vollkommen Erfeuchtete (47).

samditthikam nibbAnam. Nirvigs bel Lebzelten (85).

samkharo (samskira), Bez. I alles Existierende, sodann (plur.) fir das zweite
nidiinn. = die Gestaltungen; das, was das Existierende zu dem macht,
was es ist, daher ofi glelchbedeatend mit Begierde (55, 01).
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samkhiruppatti (samskiirotpaiti), Entstehung (elner neuen Existenz) je nach
den samkhiara (91).

gameghitl, Obergewand (138)

samgitl, (Konzert =) Konzil (149).

sammiinibbipa = parinibbina ($8),

sammisambuddho, N. [ die hichate Klasse der Buddhas (1035).

gamparyahiks, eine Art Kirperhaltung beim Sitzen,

samsaro, der Krelslaul des Werdens (B4).

samarti, Kreislaul der Geburten (935).

samundaya, Entstehung [des Leidens] (54).

samyojanam, Band, Fessel; die zehn Fesseln (107).

sangha, Gemeinde (1).

sanghakammam, der offizielle Akt (Beschlub) des {‘.ln!mnuplluls [ 136).

safifii-khandha (samjii-skandba), der Teil am Menschen, der die Vor-
stellung ausmacht (56).

santapadam (8Entapadam), N. [ Nirviga (97).

santi (&int]), Ruhe; N. L Nirviga.

satl (smrt), Gedenken (102).

sali-sampnjafiii, ernstes Sichbesinnen und VollbewuBtheit [(105),

satthi (4dstr), Lehrer (54. 107),

sivaka ($rivaka), ein Horer; N. L. Minche wie Verchrer (146]

seyya (freyes), das Beste; N. [ Nirvipa [07).

sikkhiipadam, Sittenvorschrift (116).

#ilam, Rechtschalfenheit, auch Gebot derselben.

sotipanno (srofipanna), eloer, der in den Strom gekommen ist; N. L den
auf der ersten Stufe Stehenden (103).

sugato, einer, der gut gegangen ist, glicklich, sellg: N. I Gotams Buoddha.

sukham, Wohlbelinden, eine Stimmung bel Meditierenden (107, 123). -

taphd (trepd), Durst, Lust (56, 85. 94. 83),

tnsa (trasa), Hollenwesen (157).

tathigato, so gegangen; N. I Buddha (55).

tejo-dhiitu, dos Element Feuer (03).

thera (sthavira), der Alteste; Ehrenname fiir elnen hhjkkhu (143, 140)

thiipa (sthipa), Reliquienhigel (54).

tieivaram, die drel Sticke des Monchshabites (135),

tisarapa (irisarapa), die dreilache Erklirung des Obertrittes In Budidhas
Orden (145).

titthakara (tirthakara), . Furtfinder®, Bezolchnung fir beriihmte Lehrer (16)

titthiyo (tirthya), die Anhiinger einer von der buddhistischen abwelehenden,
unorthodoxen Lehre (136. 145).

tuphibhiivo, Verharren im Schweigen (52).

wechedo, Vernichtung [der Lust usw.] (101),

udakn-satikd, Badeanzug (145).

uddhaceam, Selbstiberhebung (107).

uddhamsoto (ardbvasrotas), einer, dessen (Lebens- ,ISlrum nach oben gobt;
einer, der gegen den Strom sehwimmt [110).

ukkhepaniya, zeitwellige Ausstofung aus dem Orden (138).
upidinam, eigtl. Brennstoff; Anhiinglichkeit, Haften am Daseln (94, 96).
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upodbi, die Dasvinsbedingung, Substrat, Anhiinglichkelt (96).

upajihiyva (opidhyiya), gelstlicher Leheer (184)

uphsaka, der Verehrer (1. 132. 145),

upasampoadi, dos Hingelangen; die Aufoahme In den Orden (51, 134)

upiasiki, Verchrerin, Lalenschwester [132)

upaviso = uposatho (17}

upekkhi, Verachtung alles Unreinen und Bisen [131),

uposatho (upavasathn), dic monatliche Beichtfefor (17. 138).

ultarisango, Obergownnd (13§).

Vinapatiha (vinaprastha), Waldeinsiedier (16).

vigsa (varga), Regenzeit (143).

valthuvijji (vastavidyd), die Lehre von der giestigen oder ongiinstigen
Lage cinea Grundstlckes usw. (28]

viayamo (vyidyiimna), Streben (102).

viivo-dhiitu, das Element Lult (03).

vedand, Emplindung (93, B5).

vedani-khandha, dor Tell am Menschen, der die Emplindung ansmacht (86). '

vieikicohi (vielkitsd), Zweilel (104, 107).

vihdiro, diec Manchsbehousung (135)

vimuttisukha, das Glick der Eribsung (7).

vimokkho (vimoksha), Erifsung; N. I. Nirvipa

vinayo, Zuchl, Ordnung, die Ordensdisziplin (1. 101}

vinibandho, Fessel (107).

viififipa (vijiina), das Bewublseln (85, 86. 93).

vipassani, klarer Einblick in das Wesen der Dinge (103).

¥akkha (yaksa), eine Art Halbgitter (28). .

yavana, Grieche.

tAdiias (bel Megasthenes) (16).

vogakkhemo (vogakshema), Sicherhelt; N, I Nievipa (48. 97).
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Rapti 12 Syrer 176. 181
Renan 22 :Tnpumm %
oyt Thomas, Apostel 177
Rhye Duvids 35 75 usw. | Thiina 12
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