Nyanatiloka

DHAMMAPADA
und
KOMMENTAR






NYANATILOKA MAHATHERA

DHAMMAPADA
Des Buddhas Weg zur Weisheit

und

KOMMENTAR

Palitext, wortliche metrische Ubersetzung und
Kommentar zu der
dltesten buddbistischen Spruchsammlung

Geleitwort von

NYANAPONIKA MAHATHERA

(Jul) L i ~
CNEMUOAONETZ



ClimatePartner©
klimaneutral

4. Auflage (leicht gednderte Auflage der 3. Auflage)

Alle Rechte, insbesondere das Ubersetzungsrecht, vorbehalten

© der deutschsprachigen Ausgabe by Theravadanetz in der Deutschen
Buddhistischen Union (DBU), Miinchen 2020

Covergestaltung: Traudel Reifl
Coverfoto: Fritz Reg
Druck: Digitaldruck Leibi, Neu-Ulm



INHALTSVERZEICHNIS

Danksagung
Geleitwort
Einleitung der Herausgebers

Vorwort
Abkiirzungen

L

1
III.
Iv.
W
VI
VII.
VIII.
IX.
X.
X,
XII.
XIII.
XIV.
XV
XVI.
XVII.
XVIII.
XIX.
XX.
XXI.
XXII.

XXIII

Das Paaren-Kapitel
Das Wachheits-Kapitel
Das Geist-Kapitel
Das Blumen-Kapitel
Das Toren-Kapitel
Das Weisen-Kapitel
Das Heiligen-Kapitel
Das Tausend-Kapitel
Das Bésen-Kapitel
Das Zichtigungs-Kapitel
Das Alter-Kapitel
Das Selbst-Kapitel
Das Welt-Kapitel
Das Buddha-Kapitel
Das Gliicks-Kapitel
Das Liebes-Kapitel
Das Zorn-Kapitel
Das Flecken-Kapitel
Das Gesetzes-Kapitel
Das Pfad-Kapitel
Das Vielerlei-Kapitel
Das Hollen-Kapitel

. Das Elefanten-Kapitel
XXIV.

XXV.
XXVI.

Das Begehrens-Kapitel
Das Moénchs-Kapitel
Das Priester-Kapitel

Anhang: Vers-Anfinge

(Vers 1-20)
(21-32)
(33-43)
(44-59)
(60-75)
(76-89)
(90-99)
(100-115)
(116-128)
(129-145)
(146-156)
(157-166)
(167-178)
(179-196)
(197-208)
(209-220)
(221-234)
(235-255)
(256-272)
(273-289)
(290-305)
(306-319)
(320-333)
(334-359)
(360-382)
(383-423)

Nyanatiloka Mahathera —Sein Leben
Weitere Werke des Verfassers
Bibliogravhie



DANKSAGUNG

Unser Dank fur die Mitarbeit an der Veroffentlichung dieses Wer-
kes gilt besonders:

Fiir die mithsame Obertragung des Originalmanuskripts Gerolf
T’Hooft und Erich Kaniok.

Dr. Hellmuth Hecker fiir die Erstellung der Bibliographie und des
Lebenslaufs.

Gudrun Heidecke und Barbara Knab fiir das Korrektur Lesen.
Fritz Reg fur das Titelfoto und die Fotos im Innenteil.

Dem Jhana Verlag, der die Rechte an dem Buch uns tiberschrieb,
nachdem dessen 2. Auflage vergriffen war.

Traudel Reif} fir die Umschlaggestaltung und Umsetzung dieser
Neuauflage.

THERAVADA-NETZ DER DBU



GELEITWORT

Die vorliegende Vers-Sammlung, das Dhammapada und Kom-
mentar, kann als ein wahres Kleinod der buddhistischen Litera-
tur, ja Weltliteratur, gelten. Dem, der sich mit diesen Weis-
heitsspriichen vertraut macht, konnen sie ein immer hilfreicher
Weggefihrte durch das Leben sein. Moge dieses Buch dazu
beitragen.

Von den vielen vorhandenen Ubersetzungen dieses Werkes sind
heute nur wenige in deutscher Sprache erhiltlich. Aber auch
von diesen unterscheidet sich die vorliegende Ausgabe dadurch,
dafl sie abgesehen von der getreuen Ubersetzung den sorgfiltig
bearbeiteten Orginaltext in der Palisprache enthilt. Aufler-
dem bietet sie Ausziige vom alten Kommentar mit sachlichen
Erlduterungen, die die Verse in den Zusammenhang zur bud-
dhistischen Lehre stellt.

Es ist mir eine besondere Freude, dafl dieses Werk meines ver-
ehrten Lehrers Nyanatiloka Mahathera, das jahrzehntelang un-
veroffentlicht geblieben war, nun im Druck vorliegt. Dank da-
fur gebiihrt der buddhistischen Nonne Ayya Khema und ihren
Helfern, sowie dem Jhana Verlag. Moge diese Darbietung der
Lehre thnen reichen Segen bringen und dem Leser inneren Ge-
winn und Férderung!

Kandy, Sri Lanka NYANAPONIKA MAHATHERA
Mai 1991



EINLEITUNG DER HERAUSGEBER

Wir vom Theravada-Netz sind dem Ehrw. Nyanaponika Maha-
thera dulerst dankbar, dass er seinerzeit auf Initiative von Ayya
Khema dem Jhana Verlag seine Erlaubnis gab, das Dhamma-
pada herausbringen zu dirfen, das von seinem Lehrer, dem
Ehrw. Nyanatiloka Mahathera, vor nunmehr gut 75 Jahren im
Gefangenenlager Dehra Dun ins Deutsche ibersetzt wurde.
Aus Hochachtung gegentiber dem deutschen Ménchsgelehrten,
dem Ehrw. Nyanatiloka Mahathera, und als Bezeugung scines
Respekts vor seiner wissenschaftlichen Arbeit, hat der Jhana
Verlag die Ubersetzung wortlich so abgedruckt wie sie im
urspringlichen Manuskript vorlag. Da inzwischen bereits mehr
als siebzig Jahre vergangen sind, hat sich natirlich die deutsche
Sprache teilweise gedndert. Darauf wurde vom Jhana Verlag und
auch uns bewusst keine Rucksicht genommen, sondern wir
wollen die Worte des Buddha fiir sich selber sprechen lassen,
interpretiert und ins Deutsche tbertragen von einem seiner
grofiten, neuzeitlichen europiischen Junger.

Auf Hinweis insbesondere von Hans Wolfgang Schumann und
Bhikkhu Dhammamuninda mochte das Theravada-Netz nur
eine wichtige Anmerkung zur mehrdeutigen Ubersetzung
machen, um Missverstindnissen vorzubeugen. Nyanatiloka
Ubersetzt — vor allem im zwolften Selbst-Kapitel — das Pali-
Wortt ,atta | attan mit ,,das Selbst. Besser verstindlich wire
es, die Substantivierung ,,das Selbst® zu vermeiden und z.B.
durch ,man selbst“ oder ,sich selber zu ersetzen; dieses
geschieht auch in der Deutschen Dhammapada-Ubersetzung
von Kurt Schmidt oder auch in wichtigen englischsprachigen
Ubersetzungen (z.B. Achariya Buddharakkhita bzw. Bhikkhu
Anandajoti unter https://suttacentral.net). Der Ausdruck ,,Das
Selbst™ konnte falsch interpretiert werden, es gibe ein ,,festes
Selbst, ,Ich" oder eine aus sich selbst heraus bestehende
Personlichkeit, was ja der buddhistischen Kernlehre von
wanatta“ vollig widersprechen wiirde, die auch der Ehrw.
Nyanatiloka bei jeder Gelegenheit hervorhob (vgl. auch
Anmerkungen des Herausgebers, S. 167).

Ayya Agganyani, fur das Theravada-Netz
Bruckmiihl, im November 2020



VORWORT

Der vorliegende Band bietet dem Leser die zum buddhistischen
Palikanon gehorende und bereits in zahlreiche alte und moder-
ne Sprachen ubersetzte uralte und bekannteste buddhistische
Spruchsammlung, das Dhammapada, in seiner Ursprache, dem
Pali, begleitet von einer das alte Silbenmaf} beibehaltenden
wortlichen deutschen Ubertragung, sowie der deutschen Uber-
setzung des Kommentars?.

Dhammapada bildet keineswegs ein einheitliches, in sich ge-
schlossenes, zusammenhingendes Ganzes, sondern ist eine nach
ethischen, bisweilen aber auch nach ganz dufleren Gesichts-
punkten in Kapitel geordnete Zusammenstellung von Versen,
von denen sich sehr viele, entweder ganz oder teilweise, auch
in anderen Werken des Palikanons wiederfinden. Eine ganze
Reihe von Parallelstellen findet sich ebenfalls in Divyavadana,
Mahavastu, Mahabharata, bei Manu, in Hitopadesa und in
noch anderen Werken?.

BEDEUTUNG DES TITELS

Als Titel der Spruchsammlung bedeutet Dhammapada ent-
weder, wie Max Miiller und Neumann (s. Anm. 2) annehmen,
etwa ‘Weg des Gesetzes, der Wahrheit oder der Lehre’, in wel-
chem Falle das Wort pada genau dieselbe Bedeutung hat wie in
Vers 41, wo es erklart wird als Weg (magga) und Anniherungs-
mittel (#paya), als das, worauf man sich fortbewegt (pajjanti
Vpad), und das Todlose, das Nirwahn, erreicht. Oder es be-
deutet, wie mir wahrscheinlicher dinkt, ‘Sammlung von Wahr-
heitsworten oder Lehrspriichen’, wobei pada kollektiv aufzu-
fassen ist und die Bedeutung von Wort, Vers, Spruch u.dgl.
hat, genau wie in den Versen 44, 45, wo die Erklirung lautet:
‘“atha-sabbavato kathitatta sattatimsa-bodbipakkbiyadham-
ma-sankhatam dhammapadarn’: Dhammapada gilt als die 37
zur Erleuchtung gehdrenden Dinge (Lehren; s. B.Wtb.: bodbi-
pakkhiya-dhamma), die so genannt werden, weil sie der Wirk-
lichkeit entsprechend gelehrt werden.
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DHAMMAPADA UND KOMMENTAR
PALITEXT

Den in der Palisprache tiberlieferten Urtext habe ich mit grof3-
ter Sorgfalt angefertigt. Berticksichtigt habe ich dabei alle
mir zuginglich gewesenen Ausgaben? sowie den Kommentar,
welch letzterer sich in der Festlegung der richtigen Lesart bis-
weilen als von grofler Hilfe erwies. Ich habe indessen nur
die mir am wichtigsten und bemerkenswertest erscheinenden
Varianten unter dem Palitexte vermerkt. In diesem Zusammen-
hange mochte ich erwihnen, dafl in seiner PTS Ausgabe der
sinhalesische Moénch Suriyagoda Sumangala einerseits eine
Reihe von verkehrten Uberlieferungen in den sinhalesischen
Ausgaben tibernommen hat?, andererseits aber geglaubt hat,
hiufig ganz richtige sinhalesische Lesarten durch verkehrte er-
setzen zu miissens. Im Ubrigen halte ich dennoch von allen
bestehenden Palitextausgaben die sinhalesischen fiir die zuver-
lissigsten.

Was die von Fausboll (s. Anm. 1) metri causa hiufig angewand-
ten und dem Sanskrit angepafiten Formen, wie arya fir artya
usw., anbetrifft, so bin ich nach anfinglichem Zégern doch
schliefllich zu der festen Uberzeugung gelangt, dafl viele davon
unstreitig die urspringliche Lesart darstellen. Es kann wohl
kaum ein Zufall sein, daf} fast jedesmal an solchen Stellen, wo
neun statt der erwiinschten acht Silben in einem Verse angetrof-
fen werden, sich fast immer gerade ein solches Paliwort fin-
det, das sich ohne Weiteres in die um eine Silbe kiirzere Sans-
kritform umindern 1iflt, so dafl eben dadurch das gewiinschte
Achtsilbenmafl zustande kommté. Moglich ist es allerdings
auch, dafl man es niemals fiir notig erachtet hatte, von der
didretischen Paliform abzugehen, da diese sich beim Ausspre-
chen sowieso meistens kaum, oder bisweilen gar nicht, im
Klange von der kontrahierten Sanskritform unterscheidet.

UBERSETZUNG DES PALITEXTES

Was meine I:Ibersetzung der Verse anlangt, ist diese, wie bereits
angedeutet, trotz der fast durchweg angewandten urspriing-
lichen Metra, eine meist fast wortliche Ubersetzung des Origi-
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VORWORT

nals. Wer sich die Mithe nehmen will, an Hand dieser wie auch
des hier beigegebenen Kommentars die Ubersetzungen von
Neumann, Dahlke usw. auf ithre Richtigkeit hin zu priifen, wird
bald merken, wie weit diese bisweilen von dem eigentlichen
Sinne abgeirrt sind. Am schlimmsten diirfte es dabei mit Neu-
mann bestellt sein. Dieser namlich schreibt oft Dinge, von denen
aber auch mit dem besten Willen nichts in den Versen zu finden
ist. Dies hat zum Teil seinen Grund darin, daf} er bisweilen
Worte oder Satzgefiige einfach tiberhaupt nicht versteht, z.T.
aber auch darin, daf} er den Sinn des Originals seinen eigenen
Eingebungen oder schonen Worten opfert. Was aber sollen die
schonen Worte, wenn sie in keiner Weise den Sinn des Originals
wiedergeben? Damit nun aber vergleiche man sein Vorwort, wo
er seine Ubersetzung “ein getreues Abbild des Textes” nennt
und sagt: “Trotzdem, oder vielleicht weil sie die urspriinglichen
Metra wiedergibt, schliefit sie sich dem Original, meist bis auf
den Wortlaut, vollstindig an, fast einem Gipsabguf nach einer
Antike vergleichbar”(!). Wenn auch die Dahlke’sche Uberset-
zung nicht an jeder Stelle das Richtige trifft, so mufl man doch
bei Dahlke durchaus anerkennen, dafl er sich redlich bemiiht
hat, mit gelegentlicher Beniitzung des Kommentars, den wirk-
lichen Sinn der Worte festzustellen.

Hier mochte ich wiederum einmal dem Leser ins Gedichtnis
rufen, daf in fremden Sprachen fiir viele der buddhistischen
Termini keinerlei Aquivalente zu finden sind, daf} also auch der
Sinn dieser Verssammlung an vielen Stellen ohne weitere Erkla-
rung von dem der buddhistischen Lehre nicht kundigen Abend-
linder entweder iiberhaupt nicht, oder nur ganz ungeniigend
verstanden werden kann. Was im Pali oft sonnenklar und ein-
deutig ist, ist eben nicht immer so in der Ubersetzung, nicht
einmal in der allerzuverlissigsten, so dafl also die Ubersetzung
niemals das Original ersetzen kann. Auflerdem auch werden an
vielen Stellen des Dhammapada wichtige Lehren vorausgesetzt
oder kurz angedeutet, so dafl also nur der mit diesen Lehren
Vertraute den eigentlichen Sinn ohne weitere Erklirung verste-
hen kann. Das richtige Verstandnis dieser Spruchsammlung setzt
mithin die Kenntnis der Lehre schlechterdings voraus, ohne die
dem Durchschnittsleser der Sinn in vielen Fillen verschlossen
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DHAMMAPADA UND KOMMENTAR

bleiben muf. Ich habe es daher wiederholt fiir nétig erachtet, auf
mein die simtlichen buddhistischen Doktrinen und Lehrbegriffe
eingehend behandelndes, alphabetisch geordnetes Buddhistis-
ches Worterbuch (B.Wtb.) zu verweisen; desgleichen auf meine
Ubersetzung des Visuddhi-Magga (Vis.). — Des Weiteren finden
sich gelegentlich in den Versen Anspielungen auf Personen,
Irrlehren, Gleichnisse usw., woriiber uns der Kommentar den
notigen Aufschlufl bietet.

KOMMENTAR

Der hier in deutscher Ubersetzung beigegebene Kommentar?,
der, wie alle seine Kommentare, in Anlehnung an frithere Kom-
mentare im 5. Jahrhundert von dem grofiten buddhistischen
Kommentator, dem Ménche Buddhaghosa, abgefafit wurde®,
ist, abgesehen von der burmesischen ﬁbersetzung, bis jetzt wohl
noch in keine einzige moderne Sprache der Welt tibersetzt wor-
den, wihrend die ihn begleitetenden — hier aber ausgelassenen —
Erzahlungen von den Begebenheiten, bei denen der Buddha
diese Verse gesprochen haben soll, z.T. wohl auch wirk-
lich gesprochen hat, uns bereits in englischer und franzosischer
Sprache vorliegen®.

Ich glaube fest annehmen zu diirfen, dafl das vorliegende Werk
dem deutschen Leserkreise nicht nur eine innere Anregung bie-
ten wird und ihn die Erhabenheit der Buddhalehre, wenn auch
nicht in vollkommener Klarheit erkennen, so doch ahnen lifit,
sondern daf es auch gleichzeitig dem niher Interessierten, dem
vergleichenden Religionswissenschaftler und ganz besonders
dem Studenten der Indologie, sich als eine sehr willkommene
Hilfe in seinen Studien erweisen wird.

Central Internment Camp, NYANATILOKA
Debra-Dun, Indien.

20.9.1943
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VORWORT

Noten:

1

. Dhammapada-Ubersetzungen gibt es in den meisten europiischen

Sprachen, z.B. Lateinisch: V. Fausbéll, Dhammapadam ex tribus codi-
cibus hauniensibus palice editit, latine vertit, excerptis ex commentario
palico notisque illustravit V. Fausboll, Hauniae MDCCCLV; dies 1st
die erste europiische Ubersetzung eines Palitextes iiberhaupt; Deutsch:
Weber 1860, Schréder 1892, Neumann 1893, Dahlke 1922, Franke
1923, ferner Schultze, Much usw.; Englisch: Max Miiller 1870, Gray
1881, Vaidya 1924, Woodward 1929, Bhagvat 1935 usw.; Franzdsisch:
Ferdinand Hu 1878 usw. Was die asiatischen Sprachen betrifft, gibt es
teils alte, teils neue Ubersetzungen in Sanskrit, Prakrit, Sinhalesisch,
Siamesisch, Burmesisch, Bengali, Gujarathi, Hindi, Tibetanisch, Chi-
nesisch, Tocharisch usw.

. Eine alle Parallelstellen im Pali angebende Konkordanz liefert Franke

im Anhang zu seiner Ubersetzung des Werkes, auf die ich den niher
Interessierten hier verweisen méchte. Einige der in den obigen Werken
vorkommenden Parallelstellen, auf die ich zum groflen Teile durch eine
unverdffentlichte Arbeit von Dr, Missegahl aufmerksam gemacht wur-
de, habe ich in den Anmerkungen notiert.

. Siamesische Textausgabe, 1. Aufl. (S ed. 1), do 2. Aufl. (S), Sinhalesi-

sche Textausgabe von Devamitta (C), Sinhalesische Kommentaraus-
gabe des Hewavitarne Bequest (CCo™), Burmesische Textausgabe (B),
Burmesische Kommentarausgabe (BCom), Pali Text Society’s Textaus-
gabe (PTS), Fausboll’sche Ausgabe (F). Beriicksichtigt habe ich auch
Andersen, Pali Glossary (Anders.).

. Z.B. nibbana® fir nibbana® (vers 22, 32, 75, 184 usw.), savana® fiir

savana® (182), adna® fiir acina® (121, 122), nihina® fir nihina® (306),
ghana® fiir ghana® (360), gili® fiir gili® (371).

. Z.B. dab® durch dab® (31, 71), anurm durch anum (31, 265, 361, 409)

usw,

. So hitte man also an den betreffenden Stellen metri causa arya® zu lesen

fiir ariya® (22, 79, 191, 206), carya® fiir cariya® (267), vajra® fiir vajira®
(161), paryodapanam fiir pariyo® (183) usw. Die kontrahierten Formen
pathavya fir pathaviya (178), cetyani fiir cetry® (188) und klesehi fiir
kiles® (88) sind alt iberliefert und finden sich in simtlichen Ausgaben.

. Angefertigt nach der sinhalesische Ausgabe (Ratanasara) des Hewavi-

tarne Bequest, Colombo 1919-22. Die Ausgabe von H.C. Norman war
mir leider nicht zuginglich.

. Vgl. Nyanatiloka, Anguttara-Nikiya, Vorwort zum Sechserbuch,

Miinchen, 1922.

. Eug. Watson Burlingame, Cambridge Mass. 1921; L. de la Vallée

Poussin.
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I. DASPAAREN-KAPITEL

1. Vers

Mano-pubbangama dhamma
mano-setthia mano-maya.
manasa ce padutthena
bhasatil va karotiva,

tato narm dukkbam anveti
cakkarn *va vahato padarn.

1. F bhasati (m.c.)

Vom Geist gefiihrt die Dinge sind,

Vom Geist beherrscht, vom Geist gezeugt.
Wenn man verderbten Geistes spricht,
Verderbten Geistes Werke wirkt,

Dann folget einem Leiden nach
Gleichwie das Rad des Zugtiers Fufl.

Als ‘Geist (mano)’ gilt das gesamte Bewufltsein (atta = vin-
niana) in den vier Ebenen, zerfallend in das der Sinnensphire
(kamavacara), der feinkorperlichen Sphire (rapivacara), der
unkorperlichen Sphire (arapivacara) (s. B.Wtb.: avacara) und
das tiberweltliche Bewufitsein (Jokuttara-citta); oder in das kar-
misch heilsame (kusala), unheilsame (akusala) und neutrale
(avyakata) Bewufltsein (s. Tab. I). An dieser Stelle jedoch
kommt durch das damals jenem (in der vorangehenden Erzih-
lung erwihnten) Arzte aufgestiegene Bewufitsein beschrinkt,
festgelegt und genau bestimmt, blof das von Triibsal begleitete
und mit Ubelwollen verbundene Bewufitsein (Tab. I, 31) in
Betracht.

“Vom Geist gefithrt’: Von dem vorangehenden Geist (Bewufit-
sein) begleitet.

‘Dinge (dbamma)’: Als dbamma (\/dbar tragen; Triger, Ver-
trag, Gesetz, Recht, Rechtschaffenheit, Daseinselement, Da-
seinsphinomen, Ding usw.; mit Hinsicht auf die letzteren Be-
deutungen erklart als ‘das, was seine eigene Natur in sich tragt’)

17



DHAMMAPADA UND KOMMENTAR

gelten vier Dinge, nimlich: Tugend, Lehre, Lehrtext und etwas

Wesenloses oder Seelenloses.

1. Als “Tugend’ (guna) kommt dhamma vor in dem Ausspruch
(Thag. 304; Jat. IV. 496): “Nicht bringen Tugend und Untu-
gend beide die gleichen Friichte. Untugend fithrt zur Holle
hin, die Tugend aber in gliickliche Welt.’

2. Als ‘Lehre’ (desana) in den Worten (M. 148): ‘Die Lehre, ihr
Monche, will ich euch weisen, die im Anfang erhabene usw.’

3. Als ‘Lehrtext’ (pariyatti) in den Worten (M. 22): ‘Da, ihr
Moénche, lernen einige edle Sohne die Lehre, die Sutten, ge-
mischte Prosa usw.’

4. Als etwas “Wesenloses, Seelenloses’ (nissatta- m;;wa) in den
Worten (Dhs. § 121): ‘Bei dieser Gelegenheit aber sind an-
wesend folgende Dinge (dhamma): Daseinsgruppen, Grund-
lagen, Elemente, Fahigkeiten usw.’

Unter diesen Bedeutungen nun ist an dieser Stelle dhamma als

etwas Wesenloses, Seelenloses zu verstehen.

Damit also sind gemeint die mit dem Bewufitsein (vififiana) jedesmal
zusammen entstehenden (saba-jata) und damit untrennbar verbundenen

(sampayutta) und, je nach dem anwesenden Willen (cetana), als entweder
karmisch-heilsam, unheilsam oder neutral geltenden Geistesfaktoren.

Als ‘dbammas’ gelten also hier der Bedeutung nach die drei
unkorperlichen Gruppen: Gefiihl, Wahrnehmung, Geistesfor-
mationen. Diese nimlich werden als ‘vom Geist (Bewufitsein)
gefihrt’ bezeichnet, weil sie eben den Geist zum Fiihrer haben.
Wie aber kann der Geist als Fihrer (pubbangama, wértl. Vor-
angehender) gelten, wo er doch mit diesen Dingen ein und
dasselbe Objekt hat und genau in demselben Augenblicke auf-
steigt, nicht friher und nicht spiter? Im Sinne einer Entste-
hungsbedingung. Wenn man da nimlich fragen wollte, wer von
den vielen, gemeinsam Dérfer Uberfallenden oder ihnliche
Taten Verubenden der Anfiihrer sei, so wird eben derjenige,
der fir jene Taten den Anlaf bildet, und auf den sich stitzend
jene die Taten veriibten, jener Datta oder Matta, als ihr Fiihrer
bezeichnet. Somit also werden auch jene (mit dem Bewufitsein
verbundenen) Dinge, weil der Geist im Sinne einer Entstehungs-
bedingung ihr Fihrer ist, als ‘vom Geist gefihrt’ bezeichnet.
Denn nicht kénnten diese entstehen, ohne daff das Bewufitsein
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entstiinde. Selbst im Falle, daf einige der geistigen Dinge (ceta-
stka: z.B. Gier, Haf}, Verblendung, Geiz, Neid usw.) nicht
entstehen, so entsteht doch immer das Bewufitsein.

‘Vom Geist beherrscht’ (wortl. ‘den Geist als Hochstes ha-
bend’) sind die (geistigen) Dinge, da sie das Bewuftsein (Geist)
im Sinne eines Herrschers (adhipati) als das Hochste (settha)
haben. Wie namlich unter den Raubern usw. der Erfahrenste als
thr Fihrer und Hochster gilt, ebenso auch ist fiir jene (geistigen)
Dinge das Bewufltsein (Geist) der Anfithrer und das Hochste.

BCom liest: mano adhipati mano settho statt manosettho.

Als ‘vom Geist gezeugt’ gelten jene Dinge, weil sie aus dem
Geist entstanden sind, genau wie diese und jene aus Holz u. dgl.
gemachten Gegenstinde als ‘aus Holz gezeugt’ usw. gelten.
‘Verderbt’: Durch die hinzugetretenen Unreinheiten wie Hab-
gier usw. verdorben. Der urspriingliche Geist (Bewuftsein) ist
das Unterbewufltsein (bhavanga-citta; s. Komp. § 57, 66), und
dieser ist unverdorben. Gleichwie klares Wasser, sobald es durch
dazugetretene Farben wie Blau usw. getrubt ist, als blaues Was-
ser usw. gilt, aber weder frisches Wasser ist, noch auch blof} das
frithere klare Wasser, ebenso auch wird das Bewuftsein durch
die dazugetretenen Unreinheiten verdorben, nicht aber ist es ein
neues Bewufltsein, noch auch das frithere Unterbewufitsein.
Daher sagte der Erhabene (A. I): “Leuchtend, thr Monche, ist
dies Bewufitsein, doch wird es durch die hinzugetretenen Un-
reinheiten getriibt.’

Also, ‘wenn man verderbten Geistes spricht, verderbten Geis-
tes Werke wirkt’, dann fithrt man beim Sprechen einen vier-
fachen tiblen Wandel in Worten (Luge, Zwischentragerei, rohe
Rede, leeres Plappern), beim Handeln einen dreifachen tiblen
Wandel in Werken (Toten, Stehlen, Ehebrechen); beim Nicht-
sprechen und Nichthandeln aber fithrt man aufgrund des durch
Habgier, Ubelwollen und Gible Ansichten verderbten Geisteszu-
standes einen iiblen Wandel in Gedanken. Auf diese Weise kom-
men die zehn unheilsamen Wirkensfihrten (drei in Werken, vier
in Worten, drei in Gedanken; s. B.Wtb.: kammapatha) zum
vollen Entstehen.

‘Dann folget einem Leiden nach’: Aufgrund jenes dreifachen
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tiblen Wandels folgt einem solchen Menschen das Leiden nach,
und kraft seines iblen Wandels gelangt er in den vier Niederen
Welten (apaya: Tierreich, Gespensterreich, Dimonenreich,
Holle) oder unter den Menschen in einen triiben Zustand — kor-
perlich oder anders — wieder zum Dasein. Auf diese Weise folgt
ihm karmagewirktes, korperliches und geistiges Leiden nach.
Genau genommen jedoch ist, wie auch der Abhidhamma lehrt, geistiges
Leiden niemals karmagewirkt, sondern stets karmisch unheilsam (aku-
sala), da mit Triibsal und Groll verbunden (s. Tab. I, 30, 31).
‘Gleichwie das Rad des Zugtiers Fufd’: Gleichwie das Wagenrad
dem Fufle des ins Joch gespannten und die Last ziehenden Stieres
folgt. Gleichwie namlich, wihrend dieser einen Tag, oder zwei,
finf oder zehn Tage, oder einen halben oder ganzen Monat die
Lasten zieht, er das Rad weder hemmen noch er ihm entgehen
kann, wohl aber beim Vorwirtsschreiten ihm das Joch auf den
Nacken driickt, beim Riickwartsschreiten aber ihm das Rad
gegen sein Schenkelfleisch stofit und das Rad auf diese zweifache
Weise bedriickend auf jeden seiner Schritte folgt, ebenso auch
wird jener Mensch, der infolge seines verderbten Geistes den
dreifachen tblen Wandel ausubt, jedesmal dort, wo er hinge-
langt ist —ndmlich in der Holle usw. — von dem im iiblen Wandel
wurzelnden korperlichen und geistigen Leiden verfolgt.

2. Vers

Mano-pubbangama dhamma
mano-settha mano-maya.
manasa ce pasannena

bhasati va karoti va,

tato narn sukbam anveti
chaya va anapayini.

Vom Geist gefiihrt die Dinge sind,

Vom Geist beherrscht, vom Geist gezeugt.
Wenn man da lautern Geistes spricht

Und lautern Geistes Werke wirkt,

Dann folget einem Freude nach,
Gleichwie der Schatten, der nie weicht.
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Obzwar mit ‘Geist (mano)’ ohne nihere Angabe das gesamte
Bewufitsein (citta = vinnana) bezeichnet wird, so kommt doch
an dieser Stelle (2. Vers) bloff das begrenzte, festgelegte und
genau bestimmte achtfache heilsame Bewufitsein (Tab. I: 1-8)
der Sinnensphire in Betracht. Fiir das in der (vorangehenden)
Erzdhlung erwihnte Bewufltsein aber ist tiberdies bloff das von
Frohsinn begleitete und mit Einsicht verbundene Bewufitsein
(Tab. I: 1, 2) am Platze.

‘Vom Geist gefithrt’: Von dem vorangehenden Geiste begleitet.

Als die ‘Dinge (dbamma)’ gelten die drei Daseinsgruppen:
Gefiithl, Wahrnehmung, Geistesformationen. Weil nimlich der
mit Frohsinn verbundene Geist im Sinne einer Entstehungsbe-
dingung ihr Fihrer ist, darum gelten sie als ‘vom Geist gefiihrt’.
Gleichwie wenn da viele gemeinschaftlich gute Werke vertiben,
bestehend im Geben von Gewindern usw. an die grofle Ménchs-
gemeinde, in erhabenen Opfergaben, im Héren der Lehre, im
Verfertigen von Lichtern und Blumengewinden usw., und man
da fragen sollte, wer ihr Fithrer sei, man eben denjenigen als
ithren Fiihrer bezeichnet, der fiir sie den Anlaf (zu ihren guten
Werken) bildet und auf den gestiitzt sie jene guten Werke ver-
uben, sei’s Tissa oder Phussa usw. Genau so hat man diese Sache
hier zu verstehen. Somit also ist der Geist im Sinne einer Entste-
hungsbedingung der Fiihrer der (geistigen) Dinge, und daher
gelten diese Dinge als ‘vom Geist gefithrt’. Nicht konnen nam-
lich diese Dinge entstehen, ohne dafl das Bewufitsein entstiinde.

Selbst im Falle, dafl einige der geistigen Dinge nicht entstehen, so
entsteht doch immer das Bewufitsein.

‘Vom Geist beherrscht’ sind die (geistigen) Dinge, da sie den
Geist (Bewufltsein) im Sinne eines Herrschers als das Hochste
haben. Wie niamlich die herrschende Persénlichkeit in einer
Versammlung usw. als der Hochste in der Versammlung oder als
Gildenmeister usw. gilt, so auch gilt unter diesen Dingen der
Geist als der Herrscher. Gleichwie aber diese und jene aus Gold
u. dgl. hergestellten Gegenstinde als ‘aus Gold gezeugt’ usw.
gelten, ebenso gelten jene Dinge, weil sie aus dem Geist ent-
standen sind, als ‘vom Geist gezeugt’.

‘Lauter’: Lauter infolge der Tugenden, wie Gierlosigkeit, Haf3-
losigkeit und rechte Ansicht.
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‘Spricht ... und Werke wirkt’: Indem man aber mit solch einem
Geiste spricht, fihrt man einen guten Wandel in Worten (Ab-
stehen von Liige usw.); und indem man so handelt, filhrt man
einen vierfachen guten Wandel in Werken (Abstehen von Téten
usw.); und indem man nicht spricht und nicht handelt, erfiillt
man aufgrund des durch Gierlosigkeit, Hafllosigkeit und rech-
te Ansicht bedingten Geisteszustandes einen dreifachen guten
Wandel in Gedanken. Auf diese Weise kommen in einem die
zehn heilsamen Wirkensfahrten zustande.

‘Dann folget einem Freude nach’: Infolge jenes dreifachen
guten Wandels folget einem solchen Menschen die Freude
nach. Hier ist auch das Heilsame der drei Ebenen (bhimi, d.i.
kama®, rupa®, arapa®, der sinnlichen, feinkorperlichen und
unkorperlichen Ebene; s. B.Wtb.: avacara) zu verstehen. Kraft
des guten Wandels auf den drei Ebenen folgt daher einem in
gliicklichem Dasein wiedergeborenen Menschen, oder an einem
Glucksempfindungen bietenden Orte auf einer leidvollen Fihr-
te (z.B. unter Tieren) Weilenden karmagewirkte korperliche
und geistige Freude, die den Korper oder irgend etwas anderes
als Grundlage (Sehorgan, Hororgan usw.) hat, oder ohne phy-
sische Grundlage ist. Daf} ihn die Freude nie im Stiche laf3t: so
hat man den Sinn hier zu verstehen. Und gleichwie was?
‘Gleichwie der Schatten, der nie weicht’: Wie nimlich der
Schatten an den Korper gebunden ist, und sobald dieser sich
fortbewegt, auch er sich fortbewegt, sobald dieser stehen bleibt,
auch er stehen bleibt, sobald dieser sich setzt, auch er sich setzt,
und man nicht imstande ist, weder durch Aufforderung in mil-
den, noch harten Worten, noch durch Schlige ihn zum Ver-
schwinden zu bringen, — eben weil er an den Korper gebunden
ist —: ebenso auch, wo immer man hingeht, da verlafit einen nie
das geistige Gliick, das in dem hiufigen Uben dieser zehn heil-
samen Wirkensfihrten wurzelt und zum Glick der Sinnen-
sphare oder der Feinkorperlichen Sphire gehort.
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3. Vers

‘Akkocchi mar, avadhi mam,
ajini mam, ahdsi me’:

ye ca tam! upanayhanti,
verarm tesam na sammati.

1. =8, B; PTS: ye tam.

‘Geschlagen hat er mich, beschimpft,
Hat mich besiegt, hat mich beraubt!’:
Wer solchem Denken sich gibt hin,

In dem kommt nie der Hafl zur Ruh’.

‘akkocchi’ = akkosi.

‘avadbi’ = pahari.

‘Hat mich besiegt’: Durch Verwenden von falschen Zeugen
oder durch Widersprechen der Aussagen oder durch Vor-
bringen immer weiteren Beweismaterials hat er mich besiegt.
‘Hat mich beraubt’ (ahasi me): Irgend etwas von den Dingen,
die mir gehoren, wie Almosenschale usw., hat er mir wegge-
nommen (avahavi).

‘Wer solchem Denken sich gibt hin’: In allen den Himmels-
wesen und Menschen, Hausleuten und Hauslosen, die — gera-
de wie man das Wagenjoch mit Lederriemen, oder stinkende
Fische immer wieder mit Kusagras u. dgl. umwickelt — sich in
dem in solchen Gedanken wie ‘Er schimpfte mich’ usw. wur-
zelnden Zorn verwickeln (upanayhbanti), in diesen kommt der
einmal aufgestiegene Hafl nicht zur Ruhe.

4, Vers

‘Akkocchi marm, avadbi mam,
ajini mam, ahasi me’:

ye tarn na upanayhbanti',
verarn tes’upasammati.

1. S, B ye ca tam n’dipanayhanti.

‘Geschlagen hat er mich, beschimpft,
Hat mich besiegt, hat mich beraubt’:
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Wer solches Denken nicht mehr hegt,
In dem kommt bald der Hafl zur Rub’.

In denjenigen, die entweder durch Nichtbeachten und Nicht-
aufmerken, oder infolge Nachdenkens uber das Karma, nicht
mehr in den in der Beschimpfung wurzelnden Zorn sich ver-
wickeln, denkend: ‘Auch du wirst wohl in fritherem Dasein
irgendeinen Schuldlosen beschimpft oder geschlagen oder
durch Verwendung falscher Zeugen besiegt oder ihm irgendet-
was mit Gewalt geraubt haben; darum eben bist du, wenn auch
jetzt unschuldig, Beschimpfungen u. dgl. ausgesetzt’: in diesen
kommt selbst der bei Unachtsamkeit aufsteigende Haf}, infolge
des Sichnichtmehrverstrickens darin, gleichwie Feuer ohne
Brennstoff, zum Verléschen.

5. Vers

Na hiverena verani
sammant’idha kudicanam,
averena ca sammanti.‘

esa dbammo sanantano.

Durch Haf} fiirwahr kann nimmermehr
Zur Ruhe bringen man den Haf;

Durch Nichthafl kommt der Hafl zur Ruh’:
Das ist ein ewiges Gesetz.

Gleichwie man namlich eine durch Speichel, Rotz und andere
Unreinheiten beschmierte Stelle nicht durch Abwischen mit
eben solchen Unreinheiten rein und geruchlos machen kann,
sondern diese Stelle noch viel unreiner und iibelriechen-
der wird, genau so kann man nicht dadurch, daf man den
Beschimpfenden wieder beschimpft oder den Schlagenden wie-
der schlagt, durch Hafl den Hafl zur Ruhe bringen, sondern
man macht den Hafl nur immer stirker. Somit kommen die
Gehissigkeiten (verani) niemals durch Hafl zur Ruhe.

Wie aber jene Unreinheiten wie Speichel usw., mit klarem Was-
ser abgewaschen, verschwinden und jene Stelle rein und ge-
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ruchlos wird, genau so kommen durch Nichthaf}, durch das
Wasser der Duldsamkeit und Giite, durch weise Erwagung und
Betrachtung, die Gehissigkeiten zur Ruhe, zur Stllung und
zum Verschwinden.

Daf aber nur durch Nichthaf? der Hafl zur Ruhe kommt, dieses
altehrwiirdige Gesetz ist der Weg, den alle Erleuchteten, Ein-
zelerleuchteten und Triebversiegten gewandelt sind.

Uber die drei letzteren Begriffe s. B.Wtb.: bodhi.

6. Vers

Pare ca na vyjananti:
‘mayam ettha yamambase.”!
ye ca tattha vijananti,
tato sammanti medhbaga.
1. = S; PTS: yamamase. —y. ist 3. Pers, Impar. Med. (nicht Pris. Indik.,
wie Dict. u. Geig. § 133 annehmen) von \};Tm, sich zuriickhalten, sich
ziigeln, sich fiigen, hat also nichts zu tun mit ‘sterben’ und erwa dem
Todesgott Yama. Vgl. iibrigens panesu ca samryamambase (S. 1, 209).
Die Andern aber seh’n nicht ein,
Daf} man sich hierin ztigeln mufi.
Doch, wer da rechte Einsicht hat,
In dem kommt aller Streit zur Ruh’.

Als die ‘Anderen’ (in der vorangehenden Erzihlung) gelten,
abgesehen von den Weisen, alle die anderen sich Zankenden.
Wihrend diese inmitten der Mdnchsschar sich streiten, haben
sie keine Einsicht und sagen sich nicht: ‘Seien wir geziigelt
(yamambhase)! Machen wir Schlufl damit (uparamama)! Wir
eilen ja ins Verderben, kommen bestandig und fortgesetzt dem
Tode niher.’

Sollte Vyam hier wirklich ‘sterben’ bedeuten, wie fast simtliche Uber-
setzer den Kommentar auffassen, so ergibe in dieser Verbindung mit
vijananto bzw. jananti der Imperativ yamambhase (‘lasset uns sterben!”)
tiberhaupt keinen Sinn. Man hitte dann besser yamitabbam (“wir miissen
sterben’) oder mindestens das Pris. yamambe (‘“wir sterben’) zu lesen.
Dafl eben hier Vyam blof} den Sinn von ‘sich ziigeln’ usw. haben kann,
ist unumstdfilich sicher, und Vyam mit der Bedeutung ‘sterben’ gibt es
nicht,
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Die Weisen aber, die da einsehen, daff sie dem Tode niher
kommen, in denen kommt aller Streit zur Ruhe. Indem diese
namlich solches einsehen und weise Erwagung tiben, streben sie
nach Stillung der Streitigkeiten und Zinkereien. Und durch
dieses ihr Vorgehen kommen jene Streitigkeiten zur Ruhe.
Oder aber: als die Anderen gelten diejenigen Monche, die mir
nicht ergeben sind, insofern sie trotz meiner fritheren Ermah-
nung nicht zu streiten usw. meine Ermahnung nicht befolgten.
Diese sehen nicht ein: ‘Die wir durch unsere Willensgier usw.
eine verkehrte Haltung angenommen haben, lasset uns nun hier
inmitten der Monchsschar uns zligeln; wir arbeiten ja nur auf
Zunahme von Zank und Streit hin.’ Jene einsichtigen Menschen
aber unter euch, die da nunmehr weise nachdenken, die sehen
ein: ‘Als wir vorher uns voll Willensgier usw. abmiihten, han-
delten wir unweise.” Und so kommen denn von diesen ausge-
hend und durch diese einsichtigen Menschen bedingt jetzt die
als Zankereien geltenden Streitigkeiten zur Ruhe. Das ist hier
der Sinn.

7. Vers

Subbanupassirm vibarantar
indriyesu asarmvutam
bhojanambi amattansiuri!
kusitarn hina-viriyam?,
tam ve pasabati®* Maro
vato rukkbar va dubbalarm.
1. B,F c’dmattannum.
2. m.c. fiir “viriyam,
3. B,F pasahati (m.c.).
Wer da auf Schonheit sinnend lebr,
In seinen Sinnen unbewacht,
Kein rechtes Maff beim Mahle kennt,
Den Tragen ohne Willenskraft,
Den wahrlich reifit der Mahr mit sich
Gleichwie der Sturm den schwachen Baum.
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‘Auf Schénheit sinnend lebt’: Wer da das Liebliche betrach-
tend und auf das erwiinschte Objekt seinen Geist gerichtet hal-
tend verweilt. Das ist der Sinn. Der Mensch niamlich, der das
Gesamtbild sowie die Einzelheiten auffassend die Nagel als
lieblich auffafit, oder die Finger, Hiande und Fiifle, Unterschen-
kel, Oberschenkel, Hiifte, Leib, Briiste, Hals, Zunge, Zihne,
Mund, Nase, Augen, Ohren, Augenbrauen, Stirn oder Haare
als lieblich auffaflt, oder Erscheinung und Gestalt als lieblich
auffaflt, ein solcher gilt als auf Schonheit sinnend. Und der auf
Schénheit sinnend Verweilende ist hier gemeint.

‘In seinen Sinnen unbewacht’: Hinsichtlich seiner Sinne wie
Auge usw. unbewacht; das Sehtor und die tibrigen Sinnentore
nicht bewachend.

‘Kein rechtes Maf} beim Mahle kennt’: Weil er sowohl beim
Suchen nach Nahrung, als auch bei ithrem Empfangen, wie
threm Verzehren das rechte Maf} nicht kennt, darum gilt er als
das rechte Maf} beim Mahle nicht kennend. Ferner auch, weil er
sowohl beim Nachdenken dariiber, als auch beim Weggeben
derselben, das rechte Maf} nicht kennt; auch weil er nicht weif},
daf} die und die Speise vorschriftsmifig, die und die Speise aber
unvorschriftsmaflig ist.

“Trage’ ist er, insofern er von den Gedanken der Sinnenlust, des
Ubelwollens und der Grausamkeit beherrscht wird.

‘Ohne Willenskraft’: Ohne in den vier Korperstellungen (d.1.
Gehen, Stehen, Sitzen, Liegen) Anstrengungen zu machen.
‘Reifdt mit sich’ (pasabati, wortl. bezwingt): iiberwiltigt, iiber-
mannt.

‘Gleichwie der Sturm den schwachen Baum’: Gleichwie ein
starker Wind einen an einem aufgerissenen Abhange wachsen-
den schwachen Baum. Wie nimlich jener Wind beim Blasen die
Bliiten und Blatter dieses Baumes abschiittelt und vernichtet,
Zweige und Aste abbricht und den Baum mit der Wurzel aus-
reiflend zu Boden wirft, mit der Wurzel nach oben und den
Asten nach unten: genau so uiberwiltigt jenen Menschen der in
seinem Innern aufgestiegene Mahr der Leidenschaft. Wie nun
der starke Wind die Bliiten, Blitter usw. des schwachen Bau-
mes abschiittelt, so lifft der Mahr der Leidenschaft ihn alle die
kleinen Ordensvergehen veriiben. Wie der Wind die kleinen
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Zweige und Aste abbricht, so lifit er ihn die Nissagiya und
andere Vergehen veriben. Wie der Wind die groflen Aste ab-
bricht, so liflt er ihn die 13 Sanghddisesa-Vergehen veriiben.
Wie der Wind den Baum abreifit und mit der Wurzel nach oben
und den Asten nach unten zu Boden wirft, so lifdt er ihn die
vier Parajika-Vergehen (fiir immer aus dem Orden ausschlieflen-
den Vergehen) veriiben. Von der wohlverkiindeten Lehrord-
nung aber ihn abgebracht habend, 1ifit ihn der Mahr nach weni-
gen Tagen zum Stande des Hausvaters zurtickkehren. Auf diese
Weise hat der Mahr der Leidenschaft einen solchen Menschen
in seiner Gewalt.

Oben genannte Ordensvergehen sind in dem Patimokkha, dem Register

der Ordensvergehen, eingeschlossen. Vgl. A. II, 70 u. Vis. 1. — Uber den

Verfithrer Mahr (mara), die Personifikation des Bosen, s. B.Wtb.: mara
u. Pfd. § 47.

8. Vers

Asubbanupassirm vibarantam
indriyesu susarmvutam
bhojanambi ca mattanisiurm
saddbam araddha-viriyam,
tam ve na ppasahati' Maro
vato selam *va pabbatam.

1. B, F ppasahbati (m.c.).

Wer da den Ekel schauend weilt,

In seinen Sinnen wohl bewacht,

Das rechte Maf beim Mahle kennt,
Voll Zuversicht und Willenskraft,
Den zwinget nimmermehr der Mahr,
Wie Sturm den Felsberg nie bezwingt.

‘Den Ekel schauend’: Irgend eines von den zehn Ekelobjek-
ten (s. Vis. VI) betrachtend oder der Betrachtung der Wider-
lichkeit (s. Vis. VIII) hingegeben und die Kopfhaare, Korper-
haare, Nigel, Zihne, Erscheinung oder Gestalt als widerlich
betrachtend (s. B.Wtb.: asubba).
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‘In seinen Sinnen’: Hinsichtlich seiner sechs Sinne (des Geistes
als sechsten).

“Wohl bewacht’: Mit abgeschlossenen Sinnen, ohne das Ge-
samtbild aufzufassen.

‘Das rechte Maf! beim Mahle kennt’: Als Gegensatz zum
Nichtkennen des rechten Mafles gilt der das rechte Maf beim
Mahle Kennende.

“Voll Zuversicht’: Ausgestattet sowohl mit dem durch Glau-
ben an Karma und Karmawirkung gekennzeichneten weltlichen
Vertrauen, als auch mit dem als unerschiitterliche Zuversicht
mit Hinsicht auf drei Dinge (Buddha, Dhamma, Sangha) gel-
tenden iiberweltlichen Vertrauen (s. B.Wtb.: lokuttara).

“Voll Willenskraft’ (wortl. mit angespannter Willenskraft): An-
gestrengte Willenskraft besitzend, vollkommene Willenskraft
besitzend. Gleichwie ein schwacher Wind nicht imstande ist,
einen aus einer einzigen Masse bestehenden Felsen zu erschiit-
tern, so auch kann der im Innern aufsteigende Mahr der Lei-
denschaft jenen Menschen nicht mehr iberwiltigen, nicht mehr
erregen und erschiittern.

9. Vers

Anikkasavo kasavarm

yo vattham paridabessati’
apeto dama-saccena,

na so kasavar arhati.

1. =S, C, CCom; BCom paridabissati. Vgl. Kom.
2. m.c. fir arabati (in allen Ausgaben).
Wer da noch voller Trubungen
Das gelbgetriibte Kleid anlegt,
Von Wahrheit und Bezahmung fern,
Verdienet nicht das gelbe Kleid.

Auch mit der Chaddanta-Geburtslegende (Jat.) ist hier der Sinn
zu erldutern.

“Voller Tribungen’ (a-nikkasavo, eigentlich: nicht frei von
Triibungen): Aufgrund der Triibungen (kasiva; kasava ist das
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gelbe Gewand) wie Sinnengier noch mit Triibungen behaftet.
‘Anlegt’: Durch Umlegen, Sicheinhiillen darin oder Sichbe-
decken damit Gebrauch davon machen wird. — Auch eine Les-
art paridabissati findet sich.

‘Der Wahrheit und Bezihmung fern’: Einer, der von der Sin-
nenbezihmung und von der auf die ‘“Wahrheit im hochsten
Sinne’ (paramattha-sacca; s. B.Wtb.) sich beziehenden Wahr-
heit sowohl wie von der Wahrheit in Worten abgewichen ist,
ihr nicht anhingt, auf sie verzichtet hat. Ein solcher Ménch ist
nicht wiirdig, das gelbe Kleid anzulegen.

10. Vers

Yo ca vanta-kasavassa
silesu susamabito
upeto dama-saccena,
sa ve kasavam arbatil.

1. m.c. fiir arabati.

Doch wer die Triibung ausgespien,
Erstarkt ist in der Sittlichkeit,

Mit Wahrheit, Ziigelung verseh’n,
Verdient firwahr das gelbe Kleid.

In wem aufgrund der vier Pfade (des Stromeingetretenen usw.,
s. B.Wtb.: ariya-puggala) die Tribungen ausgespien, verwor-
fen und aufgegeben sind, der in den als vierfache Lauterkeit
(catu-parisuddbi; s. B.Wtb.: sila) geltenden Arten der Sittlich-
keit wohl gesammelt ist und darin feststeht, ausgestattet ist mit
Sinnenbezihmung und der Wahrheit der besagten Art, ein sol-
cher Mensch ist wirdig, das duftende gelbe Gewand anzulegen.

11. Vers
Asare sara-matino
sare ¢’ asara-dassino,
te saram n’ adhigacchanti
miccha-sankappa-gocara.

30



DAS PAAREN-KAPITEL

Wer’s Unechte fiir’s Echte hilt,
Fiir unecht ansieht, was ist echt,
Dem falschen Denken zugetan,
Dem wird das Echte nie zuteil.

Als das ‘Unechte’ (asara: das Gehaltlose, Wertlose) gelten die
vier Bedarfsgegenstinde (Gewand, Nahrung, Wohnung, Arz-
nei) sowie die zehnfache verkehrte Erkenntnis (miccha-ditthi; s.
B.Wtb.: ditthi) und die hierzu die Grundlage bildende (ver-
kehrte) Lehrdarlegung; also: ‘In diesem Unechten das Echte
erblickend’, das ist hier gemeint,

Als das ‘Echte’ (sara: Kern, Gehalt, das Gehaltvolle) gelten die
zehnfache rechte Erkenntnis (sammda-ditthi) und die hierfiir die
Grundlage bildende Lehrdarlegung; also: ‘In diesem Echten das
Unechte erblickend.’

Wer aber im Festhalten an jener verkehrten Ansicht verharrt
und in verkehrten Gedanken, d.i. begehrlichen, iibelwollenden
und grausamen Gedanken, sich ergeht, der erringt sich nicht
das Echte, wie Sittlichkeit, Sammlung, Wissen, Erlosung, Er-
kenntnisblick der Erlésung und das Echte im héchsten Sinne:
das Nirwahn (s. B.Wtb.: nibbana).

12. Vers

Saran ca sarato natva
asaran ca asarato,

te saram adhigacchanti
samma-sankappa-gocara.

Wer da, was echt, als echt erkennt,
Als unecht das, was unecht ist,

Dem rechten Denken zugetan,
Dem wird das Echte bald zuteil,

Eben jenes Echte wie die Sittlichkeit usw. als das Echte, und
das oben erwihnte Unechte als das Unechte erkannt habend,
und an solchem Erkennen festhaltend, und sich in rechten Ge-
danken, wie denen der Entsagung, Hafllosigkeit und Friedfer-
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tigkeit ergehend, gewinnen jene Weisen das Echte von der Art
wie oben erklart.

13. Vers

Yatha agaram' ducchannarn
vuithi samativijjbati,
evarm abhavitam cittam
rago samativijjbati.
1. = B, F, PTS; yath’ dgarar ist m.c. zu verwerfen; s. folg.

Wie in ein schlecht gedecktes Haus
Der Regen michtig dringet ein,
Genau so dringet ein die Gier

In den noch ungepflegten Geist.

‘Haus’: Irgendein Gebiude.

‘Schlecht gedeckt’: Diinn gedeckt und voller Locher.
Gleichwie in jenes Haus der Regen, so dringt in den durch
Mangel an Geistesentfaltung ungepflegten Geist die Gier ein.
Und nicht blof die Gier, sondern alle Leidenschaften wie Hafi,
Verblendung, Diinkel usw. dringen in einen solchgearteten
Geist michtig ein.

14. Vers

Yatha agaram succhannarm’
vutthi na samativijjbati,
evam subbavitar cittam
rago na samativijjhati.

1. Die iibliche Lesart ist yathdgaram succhannam.
Wie in ein gutgedecktes Haus
Der Regen nimmer dringet ein,

Genau so dringet nie die Gier
In einen wohlgepflegten Geist.

‘Wohlgepflegt’: Aufgrund der Entfaltung von Gemiitsruhe
(samatha) und Hellblick (vipassana; s. B.Wtb.: samatha-vipas-
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sana) wohl entfaltet. In einen so beschaffenen Geist konnen,
genau wie in ein wohlgedecktes Haus der Regen, die Leiden-
schaften wie Gier usw. nicht eindringen.

15. Vers

Idba socati pecca socati
papa-kari ubhayattha socati;
5o socati so vibannati

disva kamma-kilittham attano.

Es klaget hier und klaget driiben auch,

Es klagt der Ubeltater beiderorts.

Er klaget, und er fiihlet sich bedriickt,
Wenn er die eigne schmutz’ge Tat erkennt.

‘Vernachlissigt habe ich wahrlich das Gute, habe das Bése ver-
tibt! so klagt der vielerlei tible Tat (kamma, skr. karma) wir-
kende Mensch mit Sicherheit schon hier in seiner Todesstunde:
dies ist sein Klagen tber seine Taten. Indem er aber die kar-
mische Wirkung (kamma-vipaka) erfihrt, klagt er nach seinem
Dahinscheiden (pecca < pa + V1, fortgegangen seiend, d.i. nach
dem Tode in einer anderen Welt): das ist sein Klagen iiber die
karmische Wirkung in der nichsten Welt. So klagt er an beiden
Orten. Aus eben jenem Grunde klagt auch jener (in der voran-
gehenden Erzihlung erwihnte) Cunda der Schweineschlichter,
sobald er seine eigene beschmutzte Tat betrachtet, und ist nie-
dergeschlagen, wihrend er auf vielerlei Weise jammert.

16. Vers

Idha modati pecca modati
kata-punno ubbayattha modati;
so modati so pamodati

disva kamma-visuddhim? attano.

1. B visuddham.
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Es freut sich hier und freut sich driiben auch,
Es freut, wer Gutes tut, sich beiderorts.

Es freuet sich und fiihlt sich hochbegliickt,
Wenn er die eigne laut’re Tat bedenkc.

Der vielerlei heilsame (kusala) Taten veriibende Mensch freut
sich hier (in diesem Leben) iiber seine Taten, in dem Gedanken:
‘Vermieden wahrlich habe ich das Bose, habe Gutes gewirkt’;
und er freut sich im nichsten Leben tber die karmische Wir-
kung (vipaka;s. B.Wtb.), freut sich so an beiden Orten. Auch
sobald der rechtschaffene Anhinger (#pdsaka; s. B.Wtb.) die
Lauterkeit seiner eigenen Taten und seinen Reichtum an ver-
dienstvollen Werken betrachtet, freut er sich schon vor dem
Tode, noch hier in dieser Welt. Und auch nach dem Tode, in
der nichsten Welt, ist er ganz von Freude erfiillt.

Uber Karmas. B.Wtb._; Pfd. § 29-33; § 233-236; Grdl. IL.

17. Vers

Idha tappati pecca tappati

papa-kari ubbayattha tappati.

‘paparn me katan’ ti tappati,

bbiyyo! tappati duggatim gato.
1. PTS bhiyo.

Er leidet hier und leidet driiben auch,
Der Ubeltater leidet beiderorts.

‘Gar Ubles tat ich!’: also leidet er,
Doch mehr noch, wenn zur Leidenswelt gelangt.

Der vielerlei Boses Veriibende erleidet schon hier Qualen, in-
dem er durch seine eigenen Taten gequilt wird, eben schon
durch die (mit jeder gehissigen Tat verbundene) Triibsal; in der
nachsten Welt aber erleidet er Qualen aufgrund der Qualen der
karmischen Wirkung, aufgrund der duflerst schrecklichen Lei-
den der Niederen Welt (s.1).

Aufgrund dieser besagten Art der Qual leidet er an beiden Or-
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ten. Wihrend er namlich unter der karmischen Qual leidet,
leidet er in dem Gedanken: ‘Boses habe ich veriibt’; dies ist eine
kleine Qual. Wahrend er aber, zur Leidenswelt (duggati; s.
B.Wtb.: gati) gelangt, unter der in der karmischen Wirkung
bestehenden Qual leidet, leidet er noch mehr, leidet er duflerst

heftige Qualen.

18. Vers

Idha nandati pecca nandati
kata-punsio ubhayattha nandati.
‘punniam me katan’ ti nandati,
bhiyyo! nandati suggatim? gato.

1.=S, B, C, CEom; PTS bhiyo.

2. m.c. = C, CCom_ PTS; S sugatim.

Es freut sich hier und freut sich driiben auch,
Wer Gutes tut, erfreut sich beiderorts.

‘Gar Gutes tat ich’: also freut er sich,

Doch mehr noch, wenn zur sel’gen Welt gelangt.

Der vielerlei Verdienst Wirkende freut sich schon hier in dieser
Welt aufgrund der Freude tber seine Taten, in der nichsten
Welt aber freut er sich aufgrund der in Freude bestehenden
karmischen Wirkung. Hier freut er sich in dem Gedanken:
‘Gutes habe ich veriibt, habe das Bise gemieden’; in der nich-
sten Welt aber freut er sich im Genusse der karmischen Wir-
kung. Wihrend er sich hier freut, freut er sich entweder in dem
Gedanken ‘Gutes habe ich getan’ oder blof§ aufgrund des Froh-
sinns, aufgrund der mit den Taten verbundenen Freude (Tab. I,
1-4). Wahrend er aber, auf glickliche Fahrte (sugati; s. B.Wtb.:
gati) gelangt, siebenundfiinfzig Kotis und sechzigtausend Jahre
lang das himmlische Gliick genieft, ist er in der Stadt der Seli-
gen von hochster Freude erfallt.
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19. Vers

Babum pi ce sahitarn bhasamano
na takkaro hoti naro pamatto,
gopo "va gavo ganayarn paresarn
na bhagava samannassa boti.

Wenn noch so viele heil’ge Texte vortrigt

Der trige Mann und handelt nicht danach,

Gleicht er dem Hirten, der des Andern Kiihe zihlt
Und hat am Monchstum nicht den kleinsten Anteil.

‘Heilige Texte’ (sabita, skr. sambita): Dies ist eine Bezeichnung
des im Tipitaka (‘Drei-Korb’, d.i. den drei Sammlungen: Vi-
naya-Pitaka, Sutta®, Abbidhamma®) enthaltenen Buddhawor-
tes.

Da begibt sich einer zu seinen Lehrern hin und lernt das
Buddhawort. Wihrend er aber darauf dieses hiaufig den Ande-
ren vortragt oder es hersagt, tut er nicht, was nach dem Héren
der Lehre der sie ausiibende Mensch tun sollte, und auch nicht
tibt er sich selbst fiir einen Augenblick (wértl. “fiir einen Fliigel-
schlag des Hahnes’) in der weisen Betrachtung der Verging-
lichkeit usw. Gleichwie der Hirte, der fiir Tageslohn die Rinder
hiitet, diese ganz in der Frithe ibernimmt und am Abend ab-
zihlend dem Eigentiimer wieder ausliefert und dafir blof sei-
nen Tageslohn empfingt, nicht aber nach Wunsch die fiinf
Kuherzeugnisse (Milch, Dickmilch, Buttermilch, Butter, But-
terdl) zu kosten bekommt: genau so auch wird jenem blof die
Befolgung der groflen und kleinen Pflichten gegen ihn seitens
seiner Schiiler zuteil, des wahren Ménchtums aber wird er nicht
teilhafug.

Wie aber die Kuherzeugnisse der durch den Kuhbhirten abgelie-
ferten Kithe blofl die Eigentiimer geniessen, so auch erreichen
nach dem Vernehmen der von jenem (Lehrer) dargelegten Leh-
re von den diese Lehre Befolgenden und nach der Weisung
Lebenden einige die verschiedenen Vertiefungen (jhana; s.
B.Wtb.); andere wieder entfalten den Hellblick (vipassana; s.
B.Wtb.) und erreichen den Pfad und die Frucht (des Stromein-
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tritts, der Einmalwiederkehr, Niewiederkehr oder Heiligkeit;
s. B.Wtb.: ariya-puggala) und haben so Anteil am wahren
Monchstum, genau wie die Eigentiimer der Kiihe an den Kuh-
erzeugnissen. So also sprach der Meister den ersten Vers (19)
nicht mit Beziehung auf einen Sittenlosen, sondern mit Bezie-
hung auf einen sittlich vollkommenen und wissensreichen, aber
nachlissig lebenden Ménch, der namlich nachlissig ist in der
weisen Erwigung der Verginglichkeit usw.

20. Vers

Appam pi ce sahitarn bhasamano
dhammassa hoti* anudbamma-cari
ragan ca dosan ca pahaya moharn
sammappajano suvimutta-citto
anupadiyano idha va huram va,

sa bhagava samannassa hoti.

1. PTS hoti (m.c.).

Wenn einer noch so wenig Texte vortragt,

Doch lebt im Einklang mit der reinen Lehre,

Hat Gier, Haf} und Verblendung iiberwunden,
Voll rechter Einsicht, wohlerlost im Herzen,
Nicht haftend mehr am Diesseits noch am Jenseits,
Der wahrlich hat am wahren Ménchstum Anteil.

Der zweite Vers (20) aber wurde gesprochen mit Beziehung auf
den selbst nur wenig Wissen besitzenden, hinsichtlich weiser
Erwigung aber sich betitigenden und die Lehre befolgenden
Menschen. Wenn dieser auch nur wenig vortrigt, blof§ ein oder
zwei Kapitel, lebt aber der Lehre gemaff, indem er, mit der
Lehre und ihrer Auslegung bekannt, die dem neunfachen tber-
weltlichen Gesetze (lokuttara-dbamma: Pfad und Ziel des
Stromeintritts, der Einmalwiederkehr, Niewiederkehr und Hei-
ligkeit, als neuntem dem Nirwahn) angemessene Lehre befolgt,
die als der vorbereitende Pfad gilt und in der vierfachen Rein-
heit der Sittlichkeit (s. B.Wtb.: sila), der Lauterungsiibun-
gen (dhutanga; s. B.Wtb. u. Vis. II), der Ekelbetrachtungen
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(Vis. VI) usw. besteht, und lebt in der Erwartung der Durch-
dringung: ‘Noch heute, noch heute soll es sein!”, und durch
dieses rechte Vorgehen Gier, Hafl und Verblendung tiberwin-
dend und die zu durchschauenden Dinge nach ihren Bedingun-
gen recht durchschauend und im Herzen wohlerlst aufgrund
der Erlosungen durchs ‘Gegenteil’ (tadanga-vimutti), durch
Zuriickdringung (vikkhambhana®), Vernichtung (samucche-
da®), Stillung (patippassaddhi®), Erlésung (nissarana®, Vgl. 57;
s. B.Wtb.: pahana), und nicht mehr im Sinne der vier Anhaf-
tungen (sinnliche Anhaftung, Anhaftung an Regeln und Riten,
an Ansichten, am Personlichkeitsglauben; s. B.Wtb.: upada-
na), nicht mehr anhaftend an den in dieser und der nichsten
Welt eingeschlossenen eigenen oder fremden Daseinsgruppen
(Korperlichkeit, Gefihl, Wahrnehmung, Geistesformationen,
Bewufitsein (s. B.Wtb.: khandha u. Vis. XIV), Grundlagen (ib.
XV), Elementen (ib. XVI), solcher Triebversiegte hat Anteil an
dem durch das pfadvollendete Monchstum eingetretene ziel-
vollendete Monchstum, sowie an den mit dem Zustand eines
Schulungentronnenen (asekha; s. B.Wtb.: sekba) verbundenen
fiinf Gebieten (Sittlichkeit, Sammlung, Wissen, Erkenntnis, Er-
16sung). Und gleichwie mit der Juwelenspitze der Gipfel des
Hauses erreicht ist, so hat jener durch seine Heiligkeit den
Gipfel der Belehrung erreicht.
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21. Vers

Appamado amata-padarmn,
pamado maccuno padarn.
appamatta na miyanti,

ye pamatta yatha mata.

Wachheit der Pfad zum Todlosen,
Schlaffheit der Pfad zum Tode ist.
Die Wachen sterben nimmermehr,

Die Schlaffen sind den Toten gleich.

“Wachheit’ (appamada, eigentlich: Nicht-Nachlissigkeit; Un-
ermidlichkeit, Strebsamkeit): Dieses Wort weist eine hohe Be-
deutung auf, nimmt eine grofle Rolle ein. Wenn nimlich auch
das gesamte im Dreikorb (s. 19 Kom.) enthaltene Buddhawort
herangezogen und vorgetragen wird, so trifft dieses doch im-
mer wieder auf das Wort ‘Wachheit’. Daher heiflt es (S. 45, 140):
‘Gleichwie, ihr Monche, die vielen Arten von Fuflspuren der
sich bewegenden Wesen alle in der Elefantenspur einbegriffen
sind und die Elefantenspur darunter eben durch ihre Grofie als
die erste gilt, ebenso auch, ihr Ménche, wurzeln, was immer es
an heilsamen Zustinden gibt, alle diese in der Wachheit, finden
sich in der Wachheit zusammen, und die Wachheit gilt unter
allen diesen Dingen als erstes.” Der Bedeutung nach ist Wach-
heit das ‘Nichtschwinden der Achtsamkeit’ (satiya avippavaso)
und bezeichnet die jederzeit gewirtige Achtsamkeit (sat).

‘Der Pfad zum Todlosen’: Als das Todlose wird das Nirwahn
bezeichnet, und zwar deshalb, weil es eben infolge des Nicht-
geborenseins nicht altert und nicht stirbt. Weil man darauf
schreitet, spricht man von Pfad (pada); der Sinn ist, dafl man
dadurch das Todlose erreicht. Das Mittel zur Erreichung des
Todlosen wird damit angedeutet.

‘Schlaffheit’ (pamdda: Lissigkeit, Fahrlissigkeit, Achtlosig-
keit, Zogern usw.): Der Zustand des Verzogerns, ein Name fiir
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das mit Gedankenlosigkeit (muttha-sati) bezeichnete ‘Er-
schlafftsein der Achtsamkeit’ (satiya vossaggo).
M.E. liegt in pamada eine Vermengung von zwei verschiedenen Wurzeln
Vor:
1. Vmad mandati (= skr.) zgern usw.; auch im Sinhalesischen bedeuret

pramada soviel wie Verzdgerung;
2. VVmad majjati (skr. madyati) sich berauschen.

“Zum Tode’: maccuno ist dasselbe wie maranassa.

‘Plad’ (pada): Mittel (upaya), Weg (magga).

Der Schlaffe nimlich Gberwindet nicht die (Wieder-) Geburt,
geboren aber altert und stirbt er; daher ist die ‘Schlaffheit der
Pfad zum Tode’, fiithrt zum Tode hin.

‘Die Wachen sterben nimmermehr’: Die mit Achtsamkeit aus-
gestatteten Wachen nimlich sterben nicht. Man darf sie nun
aber nicht etwa als (in Wirklichkeit) nie-alternd und unsterblich
betrachten, denn kein Wesen gibt es, das ohne Altern und Tod
wire. Doch fiir den Schlaffen ist die Daseinsrunde unbegrenzt,
fiir den Wachen aber ist sie begrenzt. Daher gelten die Schlaf-
fen, insofern sie nicht von (Wieder-) Geburt, Altern und Tod
befreit sind, trotzdem sie noch am Leben sind, dennoch als tot;
die Wachen aber, die das Merkmal der Wachheit entfalten, ver-
wirklichen gar bald Pfad und Ziel (des Stromeintritts usw.) und
werden in einem zweiten oder dritten Dasein nicht mehr wie-
dergeboren. Ob sie daher noch am Leben sind oder ob sie tot
sind: sie sterben nicht mehr (in Zukunft).

‘Die Schlaffen sind den Toten gleich’: Diejenigen Wesen aber,
die schlaff sind, diese sind, weil sie im Sinne des Schlaffheits-
todes tot sind, genauso wie die durch Schwinden der Lebens-
kraft abgestorbenen, bewufitlosen Baumstimme. All jenen
glelchsam Toten namlich kommt als Hausleuten auch nicht ein
einziger solcher Gedanke wie: ‘Lass’ mich Almosen geben!
Lass’ mich die Sittlichkeit befolgen! Lass’ mich die Fasttag-
handlung erfillen!” Und als Hauslosem (Ménch) steigt ihm
auch nicht ein einziger solcher Gedanke auf wie: ‘Lass’ mich
meine Pflichten gegen meine Lehrer und Vorgesetzten usw.
erfilllen! Lass’ mich die Liuterungsiibungen (dbutanga; s.
B.Wtb. und Vis. II) auf mich nehmen! Lass’ mich die Geistes-
entfaltung Uben!” Was fir ein Unterschied besteht da also zwi-
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schen einem Toten und jenen Schlatfen? Daher heifit es: ‘Die
Schlaffen sind den Toten gleich.’

22.Vers

Etar visesato fiatva

appamadambi pandita
appamade pamodanti,
aryanar? gocare rata.

1. BCom eqam, _
2. = F; m.c. fir ariyanan.

Die solches aber klar erkannt,

Die Weisen voller Wachsamkeit,
Erfreu’n sich an der Wachsamkeit,
Erfreu’n sich an der Edlen Reich.

‘Die solches aber klar erkannt’: Daf es fiir den Schlaffen ein
Entrinnen aus der Daseinsrunde nicht gibt, es fiir den Wachen
aber ein Entrinnen gibt: die diesen Unterschied als Unterschied
klar erkannt haben. Wer aber erkennt diesen Unterschied?

‘Die Weisen voller Wachsamkeit’: Die da Weise sind, voll Ein-
sicht und Wissen und in ihrer eigenen Wachheit verweilend die
Wachheit entfalten, diese erkennen so den Unterschied. Solches
aber erkennend erfreuen sie sich an dieser ihrer eigenen Wach-
heit, sind freudestrahlend im Gesichte, zufrieden und begliickt.
Und wihrend sie sich an der Wachheit erfreuen, entfalten sie
jene Wachheit und finden Freude, Lust und Gefallen an dem als
das Gebiet der Edlen, der Erleuchteten, Einzelerleuchteten und
Buddhajiinger geltenden 37-fachen zur Erleuchtung fihrenden
Gesetz, bestehend aus den vier Grundlagen der Achtsamkeit,
den vier rechten Anstrengungen, vier Machtfihrten, finf Fi-
higkeiten, fiinf Kriften, sieben Erleuchtungsgliedern, dem acht-
fachen Pfad (s. B.Wtb.: bodhipakkhiya-dbamma) sowie dem

neunfachen uberweltlichen Gesetze (s. 20).
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23. Vers

Te jhayino satatika

niccarn dalba-parakkama
phusanti dbira nibbanam
yoga-kkhemarn anuttaram.

Die selbstvertieft sind, unentwegt,
Allzeit mit starker Macht begabt,

Solch Weise dringen vor zum Nirwahn,
Zur allerhochsten Sicherheit.

‘Die selbstvertieft sind’: Jene wachen Weisen, die sich vertiefen
im Sinne der zweifachen Vertiefung, nimlich durch das als die
acht Erreichungszustinde (samapatti = jhana; s. B.Wtb.) gel-
tende Sichvertiefen in die Objekte und durch das als Hellblick
(vipassand; s. B.Wtb.), Pfad und Pfadergebnis geltende Sich-
vertiefen in die drei Daseinsmerkmale (Verginglichkeit, Unzu-
linglichkeit und Unpersonlichkeit alles Daseins).
‘Unentwegt’: Vom Hinausziehen in die Hauslosigkeit ab bis
zur Erreichung des Arahatpfades (Heiligkeitspfades) stets an-
dauernde korperliche und geistige Stirke besitzend.

‘Allzeit mit starker Macht begabt’: Ausgestattet mit stets an-
haltender Ausdauer, ohne zwischendurch abzufallen von sol-
chem Willensentschlusse wie: ‘Nicht soll meine Willenskraft
nachlassen, bevor ich nicht das erreicht habe, was immer mit
mannlicher Standhaftigkeit, mannlicher Willenskraft und mann-
licher Ausdauer erreichbar ist’ (M 70).

“Zur allerhochsten Sicherheit’: Vor jenen vier Fesseln, die die
grofle Menschheit in die Daseinsrunde hineingeraten lassen, vor
denen ist er gesichert und nicht in Gefahr.

Die vier Fesseln (yoga) sind identisch mit den vier Fluten (ogha) und den
vier Trieben (dsava), nimlich: Sinnliches Begehren, Daseinsbegehren,
Ansichten, Unwissenheit; s, B.Wtb.: asava.

Als ‘allerhéchst’ gilt dieser Zustand, weil er von allen welt-
lichen und iberweltlichen Dingen der beste ist.
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24. Vers

Utthanavato satimato
suci-kammassa nisamma-karino
sannatassa ca dbamma-jivino
appamattassa yaso ’bbivaddhbati.

Wer strebsam ist, voll Achtsamkeit,
Im Handeln rein und wohlbedacht,
Geziigelt, dem Gesetze treu,

Solch Wachender im Anseh’n steigt.

“Wer strebsam ist’: Wer Regsamkeit und Willenskraft besitzt.
“Voll Achtsamkeit’: Von Achtsamkeit erfiillt.

‘Im Handeln rein’: Mit fleckenlosen, schuldfreien Taten in
Werken, Worten und Gedanken ausgestattet.

‘Wohl bedacht’ (handelnd): Handelnd, indem man dabei die
Ursachen bedenkt und, als ob man eine Krankheit behandelte,
alle Handlungen beachtet und prift, wie etwa: ‘So wird es sein.
So werde ich handeln’; oder: ‘“Wird diese Handlung auf solche
Weise ausgeiibt, so wird jenes eintreten.’

‘Geziigelt’: In Werken, Worten und Gedanken geziigelt und
von Blofien frei.

‘Dem Gesetze treu’ (rechtschaffend lebend) ist, wer als Haus-
vater, Betriigereien mit falschen Gewichten usw. vermeidend,
durch Ackerbau, Rinderzucht und dgl. seinen Lebensunterhalt
gewinnt, oder wer als Hausloser (M6nch) solche Geschifte wie
das eines Arztes oder Boten usw. vermeidend in vorschrifts-
mifliger und ehrlicher Weise durch Almosengehen seinen Le-
bensunterhalt gewinnt.

“Wach’ (unermiidlich): In dem die Achtsamkeit nicht abwesend
I1st,

‘Im Anseh’n steigt’: Die in Herrschaft, Besitz und Ehre beste-
hende Wiirde sowie die in Ansehen und Anmut bestehende
Wiirde wachsen an. °
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25. Vers

Utthanen’ appamadena
safinamena damena ca'
diparn kayratha® medhavi,
yari ogho n’ abbikirati.

1. =S, C, CCom; PTS vz ist nicht zu empfehlen.
2. = F; m.c. fiir kayirdtha.

Durch Streben und durch Wachsamkeit,
Zurtckhaltung und Zigelung

Mach’ weise man ein Eiland sich,

Das keine Flut mehr mit sich reifit.

Mit Hilfe des als Willenskraft (viriya) geltenden Strebens, der
als Anwesenheit der Achtsamkeit (sati) geltenden Wachbheit,
der als die vierfache lautere Sittlichkeit (s. B.Wtb.: silz) gelten-
den Zuriickhaltung (safifiama) und der Sinnenziigelung: mit
Hilfe dieser die Bedingungen bildenden vier Dinge mag der mit
Einsicht in das Wesen des Gesetzes ausgestattete Weise auf der
so schwer erlangbaren Grundlage, in diesem so gewaltig tiefen
Meere der Wiedergeburten das fiir thn eine feste Grundlage
bildende und als Ziel der Heiligkeit geltende Eiland sich schaf-
fen, was soviel bedeutet, dafi er es sich zu schaffen imstande ist.
Und welcherart ist dieses Eiland? Solcherart, dafl selbst die
vierfache Flut der Leidenschaften (s. 23) nicht dazu imstande
ist, es fortzuspiilen oder zu zerstdren. Denn nicht ist diese Flut
imstande, die Heiligkeit zunichte zu machen.

26. Vers

Pamadarn anwyunjanti

bala dummedhbino jana,
appamadan ca medhavi
dhanam setthar *va rakkbati.

1. Udv IV, 10 liest sreshti (pa. setthi).
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Es gibt der Lissigkeit sich hin
Das einsichtslose Torenvolk,
Der Weise aber seine Wachheit
Behiitet als den héchsten Hort.

Die mit Torheit (balena = balyena) Behafteten, die weder hin-
sichtlich dieser noch der nichsten Welt ihr Heil erkennen, diese
Einsichtlosen, die den Unsegen der Lissigkeit (Schlaffheit)
nicht erkennen, ergeben sich der Lassigkeit, leben in Lissigkeit,
verbringen ihre Zeit in Lissigkeit.

Der mit Einsicht in das Wesen der Lehre begabte Weise aber
bewahrt seine Wachheit, gleichwie man die im Familienbesitz
befindlichen kostbaren sieben Juwelenschitze (Gold, Silber,
Perle, Kristall, Lasurstein, Diamant, Koralle) aufbewahrt.
Gleichwie man namlich diese Schitze hiitet, da man thren Segen
erkennt: ‘Auf diese kostbaren Schitze gestiitzt, werden wir in
den Besitz der Sinnenfreuden gelangen, Frau und Kinder er-
nihren und unseren Weg zur nichsten Welt ebnen (durch Al-
mosengeben usw.)’: genauso auch denkt der Weise in seinem
Streben: ‘Die vier Vertiefungen werden wir erlangen, Pfad und
Pfadziel erreichen, die drei Wissen und die sechs hoheren Geis-
teskrifte (abbinna; s. B.Wtb.) erwecken.” So aber den Segen
der Wachheit erkennend, bewahrt er seine Wachheit wie einen
kostbaren Schatz.

27. Vers

Ma pamadarn anuyunjetha®,
ma kama-rati-santhavam.
appamatto hi jhayanto
pappoti vipularn sukbam.

1. pamad’ anuyunjetha wire m.c. besser.

Ergebt euch nicht der Lissigkeit,
Vertrauet nicht der Sinnenlust.
Wer wachsam ist und selbstvertieft,
Erlangt ein hohes, heil’ges Glick.
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Darum ergebe man sich nicht der Lissigkeit, verbringe seine
Zeit nicht in Liassigkeit, ergebe sich nicht der als Lust an den
sinnlichen Objekten (vatthu-kama) und den als sinnliche Lei-
denschaften (kilesa-kama; s. B.Wtb.: kama) geltenden begehr-
lichen Vertrautheit (santhava), sinne nicht darauf hin, mache
sich diese nicht zu eigen. Der im Sinne gewirtig gehaltener
Achtsamkeit wache, sich vertiefende Mensch erlangt das hohe
und erhabene Gliick des Nirwahns.

28. Vers

Pamadarn appamadena

yada nudati pandito,
panna-pasadam aruyha
asoko sokinir pajam
pabbatattho *va bhummatthe
dbiro bale avekkhati.

Wenn Lissigkeit durch Wachsamkeit
Der Weise iiberwunden hat,
Erklommen hat der Weisheit Turm,
Schaut, weise, auf die Toren er,
Leidlos, auf diese Leidenswelt,
Gleichwie vom Bergesgipfel man
Die Menschen in dem Tal erblickt.

Gleichwie nimlich das in einen Teich flieflende frische Wasser
dadurch, daf es das alte Wasser aufstort und ihm keinen Raum
mehr gewahrt und es jedesmal bei seinem Zurtickweichen mit
der Oberfliche verdringt und forttreibt: genauso gibt der
Weise, dadurch dafl er das Merkmal der Wachheit pflegt, der
Lissigkeit keinen Raum mehr, verdringt und vertreibt sie mit
der ganzen Wucht seiner Wachheit. Und hat er, nachdem er die
Lissigkeit vertrieben hat, im Verlangen nach dem Erhabenen,
durch Befolgung des angemessenen Weges, auf eben diesem
Wege den als das himmlische Auge (s. B.Wtb.: abhinna) gel-
tenden Turm der Weisheit erklommen — gerade wie man auf
Stufen einen Turm erklimmt —, so schaut er, selber von Sorgen
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frei, da er den Sorgenstachel entfernt hat, von diesem Turm der
Weisheit herab und erblickt die Menschheit, die von der Sorge
niedergedriickt ist, da der Sorgenstachel in ihr noch nicht ent-
fernt ist. Und mit dem himmlischen Auge sieht er die Menge
der Wesen abscheiden und wiedererscheinen. Gerade wie der
auf einem Bergesgipfel Stehende die in der Ebene Stehenden
oder der auf einem Turme Stehende die am Fufle des Turmes
Stehenden muhelos erblickt, so auch erblickt jener gefestig-
te Weise, jener grofle Triebversiegte, wie die den Keim der
Daseinsrunde (Begehren usw.) noch nicht in sich vernichtet
habenden Toren immer wieder abscheiden und wiedererschei-
nen.

29. Vers

Appamatto pamattesu
suttesu bahu-jagaro
abal’ assam *va sigh’ asso
hitva yati sumedhbaso.

Wer wachsam unter Lissigen

Und unter Schlafrigen ist wach,
Solch Weiser siegreich eilt voraus
Wie flinkes Rof} dem schlappen Gaul.

Als ‘wachsam’ gilt der Triebversiegte, der von Achtsamkeit
erfullt ist, insofern er eben vollentwickelte Achtsamkeit erlangt
hat.

Als “lassig’ gelten die in Gedankenlosigkeit (eigentlich: Abwe-
senheit der Achtsamkeit) lebenden Wesen.

Als ‘schlifrig’ gelten die aufgrund der Abwesenheit des als
Achtsamkeit geltenden Wachseins in jeder Lage Schlafenden.
Als ‘wach’ (eigentlich: véllig wach) gilt der in hoher, von
Wachsamkeit erfiillter Wachheit Verweilende.

Gleichwie ein edles flinkes Sindhu-Rof ein lahmes, langsames
und schwaches Pferd iiberholt, so eilt der die hochste Einsicht
Besitzende voraus, indem er einen solchen Menschen im Ler-
nen (agama) als auch im Erreichen (adhigama) tberholt. Wih-
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rend nimlich der Schwerauffassende (manda-pannia: von lang-
samer Einsicht) sich mit der Erlernung einer einzigen Sutte ab-
miiht, lernt der Einsichtsvolle bereits ein ganzes Kapitel; auf
solche Weise eilt dieser voraus, indem er die anderen im Lernen
hinter sich lafft. Wahrend aber der Schwerauffassende sich mit
seiner Nacht- und Tageslibung usw. noch abmiiht, nimmt der
Einsichtige das geistige Ubungsobjekt (s. B.Wtb.: bhavana)
entgegen, und schon wihrend er es sich einprigt und in die von
einem anderen hergerichtete Nacht- oder Tagesaufenthaltstitte
eintritt, bringt er alle befleckenden Leidenschaften zum Versie-
gen (il st sich die-neun herwslilichen Dinge (vier Pfade,
vier Pfadziele, Nirwahn) zu eigen. Auf solche Weise eilt er
voraus, indem er die anderen auch im Erreichen hinter sich lifit.
Und den Weg der Daseinsrunde aufgebend und verwerfend eilt
er voraus, der Daseinsrunde entgehend.

30. Vers
Appamadena Maghava

devanam setthatam gato.
appamadarn pasarsant,
pamado garabito! sada.

1. m.c. wohl besser garbito.

Durch Wachsamkeit hat Maghava
Den hochsten Gotterrang erreicht.
Die Wachsamkeit lobt jedermann,
Die Lissigkeit wird stets verdammt.

Der (in der Himmelswelt) als Maghava bekannte Jiingling
Magha hat nunmehr als Kénig zweier Gotterwelten den hoch-
sten Rang unter den Gottern erreicht.

Die Erleuchteten und ubrigen Weisen loben und preisen die
Wachsamkeit. Und aus welchem Grund? Weil sie die Grund-
lage bildet zur Erlangung aller weltlichen und iiberweltlichen
Vorziige. Die Lissigkeit aber wird von jenen Edlen verworfen
und getadelt. Und warum? Weil sie die Wurzel ist von allem
Miflgeschick. Denn alles Ungliick’ der Menschen, sowie die
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Wiedergeburt in den niederen Welten (s. 1), das alles wurzelt
blof} in der Lissigkeit.

31. Vers
Appamada-rato bhikkhu

pamade bhaya-dassiva
sannojanam anum? thulam
dabham* aggi *va gacchati

1. anuri und dabam (PTS) sind falsch,

Der Monch, der sich der Wachheit freut,
In Lissigkeit Gefahr erblickt,

Tilgt jede Fessel, grob wie fein,

Wie’s Feuer alles niederbrennt.

‘Der sich der Wachheit freut’: Wer sich der Wachheit erfreut,
und Gefallen daran findet, in Wachheit die Zeit verbringt. Das
ist der Sinn,

‘In Lissigkeit Gefahr erblickt’: In der Lissigkeit solche Gefah-
ren erblickt, wie Wiedergeburt in der Holle usw.; oder wer in
thr Gefahr erblickt, weil sie die Wurzel fiir solche Wiederge-
burten bildet.

‘Fessel’: Die Fessel, die an das Leiden der Daseinsrunde fesselt;
oder die 10-fache Fessel (sarnyojana; s. B.Wtb.), die die Fahig-
keit besitzt, die Wesen in die Daseinsrunde versinken zu lassen.
‘Grob wie fem Groff und klein.

‘Wie’s Feuer alles niederbrennt’: Gleichwie dieses Feuer den
groben wie feinen Brennstoff verzehrend dahinrast, so auch eilt
der der Wachheit sich erfreuende Monch dahin, indem er mit
dem durch seine Wachheit gewonnenen Feuer der Erkenntnis
die Fesseln verbrennt und sie unfihig macht, von neuem zu
entstehen.

32. Vers

Appamada-rato bhikkhu
pamade bhaya-dassiva
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abbabbo parihanaya’,

nibbanass’ eva santike.

1. Die sinhalesische Uberlieferung nibbana® und paribana® (PTS) ist
falsch.

Der Monch, der sich der Wachbheit freut,
In Lissigkeit Gefahr erblickt,

Ist keinem Riickfall ausgesetzt,

Ist in des Nirwahns nichster Nah’.

Solcher Ménch ist nicht mehr fahig eines Zuriickfallens von den
Zustanden wie Gemiitsruhe (samatha) und Hellblick (vipas-
sana) oder von den Pfaden und Pfadzielen. Auch fillt er nicht
mehr zuriick von den (anderen) erreichten Dingen, und bisher
unerreichte Dinge erreicht er. Der Erloschung der Leidenschaf-
ten (kilesa-nibbana) sowie der von allem Daseinsstoffe freien
volligen Erléschung (anupada-parinibbana; s. B.Wtb.: nibba-
na; Pfd § 41) ist er ganz nahe.
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33. Vers

Phandanar capalar cittam
durakkbarn! dunnivarayam
ujum karoti medhavi
usu-karo® va tejananm,

1. = §; CCom_ PTS disrakkbarn:.
2. PTS -karo.

Den Geist, den ruhlos-rastlosen,

Zu hiiten und zu hemmen schwer,
Den schlichtet schnell der weise Mann,
Gleichwie der Bogner seinen Pfeil.

‘Ruhlos’ (eigentlich: zuckend, zitternd, zappelnd): Bei den
Objekten, wie dem Sehobjekt und den anderen Objekten, zap-
pelnd.

‘Rastlos’: Als rastlos gilt der Geist, weil er bei keinem einzigen
Objekte ausharrt, genau wie ein Bauernjunge bei keiner einzi-
gen Korperstellung sich ruhig verhalt,

‘Geist’ (atta) ist dasselbe wie Bewufltsein (vifinana). Wegen
seiner durch die Daseinsebenen, physischen Grundlagen, Ob-
jekte und Funktionen usw. bedingten Mannigfaltigkeit (cittata)
wird das Bewufltsein als citta (‘das Mannigfaltige’, skr.: dtra)
bezeichnet.

Dies ist natiirlich eine der beliebten Erbauungsetymologien.

Als ‘zu hiiten schwer’ gilt der Geist, weil man ihn nur schwer
bei einem einzigen heilsamen Objekte festhalten kann, gerade
so wie man auch die inmitten eines dichten Reisfeldes reisfres-
senden Rinder nur schwer festhalten kann.

Als “‘zu hemmen schwer’ gilt er, weil es schwer ist, ihn zuriick-
zuhalten, wenn er auf ein fremdes Objekt iibergeht.
‘Gleichwie der Bogner seinen Pfeil’: Wie nimlich ein Pfeil-
schnitzer sich aus dem Walde einen Stock holt, ithn schilt, mit
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dem oligen Schmant der Reissuppe einschmiert, dann in einem
Becken voll glihender Kohlen erhitzt, durch ein Rohr treibt
und so alle Unebenheiten entfernt und ihn gerade richtet und
geeignet macht, um damit aufs Haar zu treffen, und der Pfeil-
schnitzer darauf den Fiirsten und seinen Ratgebern seine Kunst
zeigt und dadurch grofle Achtung und Ehre erlangt, genauso ist
es, wenn der einsichtige, weise, verstindige Mensch diesen von
Natur aus ruhelos usw. seienden Geist durch die Lauterungs-
tbungen (s. Vis. IT) und das Im-Walde-Wohnen von der Borke
und den groben Flecken befreit, mit dem Vertrauensdl ein-
schmiert, mit kérperlichem und geistigem Eifer durchgliiht,
durch das Richtrohr der Gemiitsruhe (samatha) und des Hell-
blicks (vipassana) treibt und ithn auf diese Weise gerademacht,
frei von Krummbheit und Storrigkeit, und er darauf iiber die
Daseinsgebilde nachsinnend und den gewaltigen Haufen der
Unwissenheit zertrimmernd die Segnungen der drei Wissen
(vijja), der sechs hohen Geisteskrifte (abbinna; s. B.W1tb.) und
der neun tberweltlichen Zustinde (s. 20) sich zu eigen macht
und er den Zustand des der hochsten Opfer Wiirdigen erreicht.

34, Vers

Varijo *va thale kbitto
oka-m-okata® ubbhato
pariphandat’ idam cittarn
Mara-dheyyar pahatave.

1. -m- ist Einschiebsel, und okata steht m.c. fiir okato.

Wie ein ans Land geworfner Fisch,
Entrissen seinem Wasserheim,

So zappelt unstet dieser Geist

Um zu entgehen Mahrs Bereich.

‘Fisch’: vari-ja (eigentlich: der Wasser-geborene) ist dasselbe
wie maccha: Fisch.

‘Ans Land geworfen’: Mit Hand oder Fuf} oder vermittels
eines Netzes oder in irgendeiner anderen Weise ans Land ge-
worfen.
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‘Entrissen seinem Wasserheim’: In dem Ausspruch: ‘okapx-
nnehbi civarebi’” (mit wasser-durchtrinkten Gewindern) gilt oka
als “Wasser’, in dem Ausspruch: ‘Okariz pabaya aniketa-sar?
(das Haus verlassen habend hauslos-wandernd) gilt oka als ‘Be-
hausung’. Hier gilt beides. oka-m-okata ist soviel wie oka-m-
okato, aus der Wasserbehausung.

Uber oka und niketa, im Sinne von ‘Haus’ bzw. “Haften’ s. 87, 91.

‘Entrissen’: ubbbato ist soviel wie uddhato, wortlich: heraus-
gezogen. Gerade nun wie jener aus seiner Wasserbehausung
herausgezogene und ans Land geworfene Fisch so lange zap-
pelt, als er kein Wasser bekommt, genauso auch zappelt dieser
Geist bei der Ubung des Hellblicks und kann nicht zur Ruhe
kommen, wenn er aus dem Bereiche der fiinf Sinnenobjekte, an
dem er noch Freude empfindet, herausgerissen ist, um die als
Mahrs Bereich geltende Daseinsrunde zu iberwinden, sich
durch koérperliche und geistige Anstrengung erhitzt. Trotzdem
133t der einsichtige Mensch seine Aufgabe nicht im Stiche, son-
dern macht seinen Geist in der besagten Weise gerade und ar-
beitstihig. Das ist der Sinn. Eine weitere Erklirung ist diese:
Solange der Geist diese als Mahrs Bereich geltende Runde der
Leidenschaften (Unwissenheit, Begehren usw.) noch nicht
tiberwunden hat, zappelt er noch wie jener Fisch. Um daher
das Reich des Mahrs zu tiberwinden, hat er das in den Leiden-
schaften bestehende Reich des Mahrs, vor dem er zittert, zu
iberwinden.

Uber den Mahr (mara) s. 37, 40, 337, 350; 5. B.Wtb.: mara.

35. Vers
Dunniggabassa labuno
yattha-kama-nipatino
cittassa damatho sadbu;
cittan dantam sukbavabam.

Gut ist’s, zu zahmen diesen Geist,
Den flicht’gen, schwer zu ziigelnden,
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Der hindringt, wo es ihm beliebt.
Behiitet fihrt der Geist zum Gliick.

Als ‘schwer zu ziigelnd’ gilt der Geist, weil er nur mit Miithe
sich ziigeln lafit.

Als “flichtig’ gilt er, welil er plétzlich aufsteigt und plétzlich
wieder verschwindet.

‘Der hindringt, wo es ihm beliebt’: Der die Gewohnbheit hat,
sich tberall auf alles zu stiirzen. Ob da nimlich dieses oder
jenes eine erlangbare Sache ist oder nicht, etwas Angemessenes
oder nicht, das weiff er nicht; und er beachtet weder Herkunft
noch Familie noch Alter. Woran er Lust hat, darauf jedesmal
sturzt er sich.

‘Gut ist’s zu zihmen diesen Geist’: Gut ist sein Bezihmtsein
durch die vier edlen Pfade; das ist ein Zustand, der so beschaf-
fen ist, daf} es da keine Widerspenstigkeit mehr geben kann.
Und warum kann es das nicht? Weil dieser Geist, sobald er
bezihmt ist, zum Gliicke fiithrt; denn der bezihmte und von
Widerspenstigkeit befreite Geist fithrt zum Glicke der Pfade
und Pfadziele, fithrt zum hochsten Heile des Nirwahn-Gliickes.

36. Vers

Sududdasarn sunipunam
yattha-kama-nipatinam
cittarm rakkbetha medhavi,
cittam guttarn sukhdavaham.

Es hiit’ der Weise diesen Geist,

Der schwer erkennbar und subtil,
Der hindrangt, wo es ihm beliebt;
Behiitet fithrt der Geist zum Gliick.

Diesen so sehr schwer erkennbaren, auflerst subtlen (nipuna =
sanba) Geist, der ohne auf Herkunft usw. zu achten die Ge-
wohnheit hat, sich auf irgend etwas zu stiirzen, einerlei ob
erlangbar oder unerlangbar, angemessen oder unangemessen,
diesen Geist moge der Einsichtige bewachen. Nicht niamlich
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gibt es einen blinden Toren, einen Unverstindigen, der imstan-
de wire, seinen eigenen Geist zu bewachen; und von seinem
Geiste beherrscht, gelangt er in Not und Elend. Der Einsichtige
aber, der Weise, vermag seinen Geist zu beherrschen. Darum
behiite auch du deinen Geist; denn ist der Geist behiitet, so
fihrt er zum Gliick der Pfade und Ziele, zum Gliick des Nir-
wahns.

37. Vers

Diiran-gamarn eka-caram
asariram gubdsayam

ye cittarh sannamessanti,
mokkhanti Mara-bandhana.

Der ferne schweift, alleine zieht,
Unkérperlich im Herzen haust:
Wer diesen Geist bezwingen kann,
Der wird von Mahrens Fessel fre1.

‘Der ferne schweift’: Zwar bewegt sich der Geist, nicht einmal
fir die Breite eines Spinnenfadens, in irgendeiner Richtung
fort; doch weil er selbst ein in der Ferne befindliches Objekt
aufnimmt, deshalb ist fir ihn die Bezeichnung ‘der Fernschwei-
fende’ aufgekommen.

‘Alleine zieht’: Als ‘alleine ziehend’ (alleinwandernd) wird der
Geist bezeichnet, weil in einem einzigen Augenblick niemals
sieben oder acht Bewufltseinsmomente zu einem Bundel ver-
bunden (kannika) gleichzeitig entstehen kénnen, sondern bei
seinem Entstehen das Bewufltsein stets bloff als ein einziger
Bewufltseinszustand (citta) entsteht und, sobald dieser ge-
schwunden ist, jedesmal immer wieder nur ein einziger Bewufit-
seinszustand entsteht.

‘Unkoérperlich’: Weil der Geist aber weder eine Kérpergestalt
hat, noch sich nach Farben einteilen lifft, etwa als von blauer
oder anderer Art, darum ist fiir ihn die Bezeichnung ‘unkdrper-
lich’ aufgekommen.

‘Im Herzen haust’ (wortlich: ‘in der Haohle seinen Sitz hat’):
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Als Hohle (guba) gilt das aus den vier Hauptstoffen (dem fes-
ten, flussigen, erhitzenden und fliichtigen Element) bestehende
Herz. Weil der Geist aber in Abhingigkeit von der Grundlage
Herz (hadaya-vatthu) funktioniert, so ist die Bezeichnung ‘in
der Hohle seinen Sitz habend’ aufgekommen.

Uber die blof in den Kommentaren tberlieferte altindische Lehre von
dem Herz als Sitz des Bewufitseins s. B.Wtb.: hadaya-vatthu.

Alle diejenigen Manner und Frauen nun, Hausleute und Haus-
lose, die den Geist ziigeln werden — dadurch nimlich, dafl sie
der noch nicht aufgestiegenen befleckenden Leidenschaft keine
Gelegenheit zum Aufsteigen geben und die durch Unachtsam-
keit aufsteigende Leidenschaft iberwinden — alle diese werden
durch das Freisein von der Fessel der Leidenschaften von der als
die Bande des Mahrs geltenden dreifachen (sinnlichen, feinkor-
perlichen, unkérperlichen) Daseinsrunde befreit werden.

38. Vers

Anavatthita-cittassa
saddhammarn avijanato
pariplava-pasadassa
panna na paripurati.

Wer ungefestigt ist im Gelist,

Die gute Lehre nicht erkennt,
Ein schwankendes Vertrauen hat,
In dem wichst nie das Wissen an.

‘Wer ungefestigt ist im Geist’: Der Geist ist zwar bei keinem
bestindig oder in Ruhe. Ein Mensch aber, der, wie ein auf dem
Riicken eines Pferdes stehender Kiirbis oder wie ein Dreschflegel
auf einem-Haufen Spreu oder wie Senfblite auf einem kahlen
Kopfe nirgendswo feststeht — bisweilen ein Anhanger des
Buddha ist, bisweilen ein Nacktasket, bisweilen ein Bettel-
monch, bisweilen ein Ungefesselter (Jainamonch), bisweilen ein
Biifler — ein solcher Mensch gilt als ‘im Geiste ungefestigt’. Von
einem solchen Menschen ist hier die Rede.
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‘Die gute Lehre nicht erkennt’: Die in den zur Erleuchtung
fihrenden 37 Dingen (bodhi-pakkbiya-dhamma;s. B.Wtb.) be-
stehende edle Lehre nicht kennt.

‘Ein schwankendes Vertrauen’: das ist ein begrenztes und wan-
kelmiitiges Vertrauen.

‘In dem wichst nie das Wissen an’: Das die Sinnensphire,
feinkorperliche Sphire usw. betreffende Wissen wird nicht voll-
kommen. Wenn nicht einmal das der Sinnensphire angeh6rende
Wissen vollkommen wird, wie kann da das der feinkorperlichen
oder unkorperlichen Sphire angehérende Wissen oder das tiber-
weltliche (lokuttara; s. B.Wtb.) Wissen vollkommen werden?

39, Vers

Anavassuta-cittassa
ananvahbata-cetaso
punna-papa-pabinassa
n’atthi jagarato bhayar.

Wer unverdorben ist im Geist,

Nicht mehr im Geiste wird bedriickt
Und Gut und Bése fahren lieff,

Solch Wacher kennt Gefahr nicht mehr.

‘Wer unverdorben ist im Geist’ (an-avassuta, un-befleckt;
< ava + Vsru herabfliessen): Wessen Geist durch die Gier nicht
befleckt (tinta, benetzt) ist.

‘Nicht mehr im Geiste wird bedriickt’: An der iiberlieferten
Stelle ‘Im Geiste bedriickt und von Verstocktheit erfillt’ wird
der durch Hafd bedriickte Zustand des Geistes erklirt, hier aber
der Zustand des einen vom Hafl unbedriickten Geist Besitzen-
den. Das ist der Sinn.

‘Und Gut und Bose fahren lieR’: Der Triebversiegte (kbina-
sava; eigentlich: in dem die Triebe, wortlich: ‘Einstrémungen’,
versiegt sind; s. B.Wtb.: dsava), in dem eben aufgrund des
vierten Pfades (der Heiligkeit) das Verdienstliche wie das Bose
geschwunden ist.

‘Solch Wacher kennt Gefahr nicht mehr’; In diesen Worten
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wird gleichsam erklirt, dafl blof der Wachende, der Triebver-
siegte, frei ist von Gefahren. Weil er eben ausgestattet ist mit
den funf Wachheitseigenschaften, wie Vertrauen usw., darum
gilt er als der Wache. Somit besteht fir diesen, ganz gleich, ob
in wachendem oder nichtwachendem Zustande, keine Gefahr
mehr hinsichtlich der befleckenden Leidenschaften, da eben die
Leidenschaften nicht mehr aufsteigen. Denn nicht verfolgen ihn
die Leidenschaften mehr, weil eben die auf diesem oder jenem
Pfade iberwundenen Leidenschaften nimmermehr an ihn her-
antreten. Darum heifit es ‘Jene befleckenden Leidenschaften’
(Personlichkeitsglauben, Zweifelsucht, Hang an Regeln und
Riten), die von ihm auf dem Pfade des Stromeintritts iberwun-
den wurden, jenen jagt er nicht mehr nach, kehrt nicht mehr
zuriick zu ithnen.

Uber die vier edlen Pfade s. B.Wtb.: ariya-puggala.

40. Vers

Kumbbhipamarn kayam imam? viditva
nagaripamann cittam idam thapetva®
yodhetha Mararm pannavudhbena,
jitan ca rakkbe, anivesano siya.

1. S. idam ist falsch.
2.S. thaketva.

Den Leib wie einen irdnen Krug betrachtend
Und festigend den Geist wie eine Festungsstadt,
Besieg” den Mahr mit deiner Wissenswaffe,
Hiit’ das Erkampfte, und sei frei von Haften!

‘Den Leib wie einen irdnen Krug betrachtend’: Erken-
nend, daf! dieser aus einem Haufen von Haaren und anderen
Bestandteilen bestehende Korper, insofern er ohnmichtig und
schwach, ohne Dauer und zeitlich beschrinkt ist, Ahnlichkeit
hat mit einem Kruge oder einem anderen Topfergefife.

‘Und festigend den Geist wie eine Festungsstadt’: Eine Fes-
tungsstadt nimlich ist nach auflen hin befestigt, hat tiefe Gra-
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ben, ist mit einem Walle umgeben, mit Toren und Tiirmen
versehen. Im Inneren aber besitzt sie wohlangelegte Straflen,
Stadtviertel, Plitze und Mirkte. Wenn nun von auflen her Riu-
ber herankommen, um die Stadt zu pliindern und sie nicht
imstande sind, in die Stadt einzudringen, so ziehen sie sich,
gleichsam zurtickgeschlagen, in die Nihe der Gebirge zuriick.
Genauso macht der einsichtige edle Sohn sein eigenes Hell-
blickbewufitsein (vipassani-citta) stark und fest wie eine Fes-
tung. Wie nun in der Festung weilend man die Riuber mit
vielerlei Waffen, einsichtig geschliffenen und anderen, be-
kampft, genauso mége man diesen und jenen Mahr der Leiden-
schaften bekimpfen und gegen ihn losschlagen, indem man mit
der durch Hellblick und die edlen Pfade gewirkten Waffe der
Einsicht jedesmal den durch den betreffenden Pfad zu erschlagen-
den Mahr der Leidenschaften zuriickschlage. Das ist der Sinn.
‘Hit’ das Erkampfte’: Den erkimpften und zum Aufsteigen
gebrachten Hellblick (vipassana) halte man fest, dadurch
dafl man sich geeignete Behausung, Klima, Nahrung, Verkehr,
Lehrdarlegung usw. wihle und von Zeit zu Zeit in die Errei-
chungszustinde (Vertiefungen; s. B.Wtb.: jhana) eintrete und,
sich daraus wieder erhoben habend, mit lauterem Geiste die (in
jenen Zustinden gegenwirtig seienden) Gebilde (als verging-
lich, unzulanglich und unpersénlich) erwige.

Niheres s. B.Wtb.: samatha-vipassand.

‘Sei frei von Haften’: Wenn nimlich den Krieger, wihrend er
nach Errichtung eines Bollwerks an der Kampfesfront mit den
Feinden kiampft, Hunger oder Durst befillt oder seine Riistung
sich gelockert hat oder seine Waffen zu Boden gefallen sind, so
tritt er in das Bollwerk ein; und nachdem er sich dort ausge-
ruht, gegessen und getrunken und wieder die Riistung angelegt
und seine Waffe ergriffen hat, zieht er wieder von neuem hin-
aus, und wihrend er kimpft, vernichtet er die feindliche Hee-
resabteilung.

Eine solche mag bestehen aus fiinf Elefanten, drei Wagen, neun Reitern

und 15 Fuflsoldaten.

Er erobert das zuvor noch nicht Eroberte, und iiber das Er-
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oberte wacht er. Mochte er nimlich, wihrend er im Bollwerk
weilt und sich ausruht, sich an jenem Siege erfreuend dort sit-
zen bleiben, so mochte das Gebiet in die Hinde des Feindes
fallen. Genauso auch ist der Ménch imstande, den erlangten
und noch unentwickelten Hellblick zu hiiten, und zwar da-
durch, dafl er immer wieder in die Erreichung (Vertiefung) ein-
tritt und, sich wieder daraus erhoben habend, mit geliutertem
Geiste die Daseinsgebilde erwigt. Auflerdem tberwiltigt er
durch Erlangung der Pfade (des Stromeintritts usw.) den Mahr
der Leidenschaften. Sollte er aber aufgrund eben jener Errei-
chung sich der Freude dariiber hingeben und nicht mit gelauter-
tem Geiste die Daseinsgebilde erwigen, so vermédchte er nicht
die Durchdringung der Pfade und Ziele zu verwirklichen. Dar-
um sei er, wihrend er das zu Hiitende hiitet, ohne Anhaften.
Der Sinn ist, daff er nach Eintritt in die Erreichungszustinde
(Vertiefungen) nicht daran haften und hingen mége.

41. Vers

Aciram vat’ ayam kayo
pathavirn adbisessati
chuddho' apeta-vinnano
nirattham *va kalingaranm.

1. S chuddo; an analoger Stelle in Thig. Kom., 468-9 chuttho.

Ach, gar bald wird dieser Korper
Hingestreckt am Boden liegen,
Weggeworfen, ohn’ Bewufltsein,
Wie ein unbrauchbarer Holzklotz.

‘Ach, gar bald usw.’: Nach gar nicht langer Zeit, o Ménch,
wird dieser Korper auf dieser als natiirliches Ruhelager dienen-
den Erde liegen (sayissati).

‘Weggeworfen usw.’: chuddba ist soviel wie apaviddha; hier-
durch wird angedeutet, dafl der Korper, insofern das Bewufit-
sein aus ithm entwichen ist, als etwas Nichtiges am Boden liegen
wird, gerade wie ein nutzloses, unbrauchbares Stick Holz

(kattha-khanda).
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M.E. gehért chuddha zu skr. kshubda < Vkshubb ‘in Bewegung set-
zen’, nach anderen zu Vkship oder Vchard ‘wegwerfen’; hier erklirt als
apaviddha (weggeworfen), in: Jat. Kom. V, p. 303, als chaddita (wegge-
worfen), anderswo als kbitta (weggeworfen), im Kom. zu Sanatkumara-
Caritam, Vers 510 (Jakobi) als kshipta (weggeworfen). Vgl. auch: Jat.
Kom. III, p. 99, wo nibbapita (ausgeldschr, gestillt) durch nicchuddha
und nikkhamita (hinausgeworfen, vertrieben) erklirt wird.

Ob kalingara wirklich die Bedeutung von ‘Holzklotz’ hat, ist fraglich,
denn das entsprechende Sanskritwort kadangara bedeutet ‘Spreu’.

Die Menschen nimlich, die Material an Hélzern brauchen, be-
geben sich in den Wald und schneiden sich ein gerades Stiick
aus einem geraden Aste, ein gebogenes aus einem gebogenen
Aste, und nehmen sich das Material an Hélzern. Das daran
gebliebene durchlocherte, faule und mit Knoten versehene
Holz aber hauen sie ab und werfen es dort auf dem Boden
nieder, und keine anderen Holzsucher gibt es, die dorthin ge-
kommen sich von jenem nehmen méchten. Sie sehen sich zuerst
das Holz an und nehmen dann nur das, was sie davon gebrau-
chen konnen. Das iibrige aber bleibt am Boden liegen. Ob-
gleich sich dieses Holz immerhin noch auf diese oder jene Art
zu einem Bettgestell, Fuflschemel, einer Bank oder einem
Stuhle verarbeiten lassen mochte, so gibt es jedoch an der eige-
nen Person unter den 32 Korperteilen auch nicht einen einzi-
gen, der sich zur Herstellung eines Bettgestells oder in irgend-
einer anderen Weise als Material verwerten liefle. Das ganze ist
unbrauchbar wie ein Holzklotz. In gar wenigen Tagen wird
dieser des Bewuf3tseins beraubte Korper auf der Erde liegen.

42. Vers

Diso disarn yan' tam kayra?
veri Va pana verinam,
miccha-panihitam cittam
papiyo nam tato kare.

1. PTS yam ist m.c. zu verwerfen.
2. = F; m.c. fiir kayira.

Was Feind dem Feind auch antun mag,
Fin Hasser einem anderen:
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Der Geist, der s:phlecht gerichtet ist,
Fiigt noch viel Ubleres ihm zu.

‘Feind dem Feind’: Ein Riuber dem anderen Riuber. — Eine
weitere Lesart ist disva (offenbar fir diso).

disa (V dvish) eigentlich: der ‘Gehafite’, ist in Wirklichkeit ‘Feind’, nicht
‘Riuber’. Vgl. auch 162.

“Was auch antun mag’: Was fiir einen Schaden er jenem auch
zufiigen mochte. Dieselbe Erklirung gilt auch fiir den folgen-
den Vers (43). Dies soll hier gesagt sein: Wenn ein, seinen
Freund hintergehender Gauner, wihrend er sich gegen des an-
deren Gauners Weib, Kinder, Feld, Grundstiick, Rinder, Buf-
fel usw. vergeht, diesen erblickt, gegen den er sich vergeht, und
der sich auch gegen ihn selber vergeht.

‘Ein Hasser einem anderen’: Oder wer, wenn er einen, zu ihm
selber wegen irgendeiner Sache von Hafl erfiillten Feind er-
blickt, diesem infolge eigener Roheit und Grausamkeit Schaden
zufiigen, seine Frau und Kinder quilen, seine Felder usw. zer-
storen oder ihn des Lebens berauben méchte.

‘Der Geist, der schlecht gerichtet ist, fiigt noch viel Ubleres
ihm zu’: Jenem Menschen nimlich méchte sein Geist noch
Schlimmeres zufiigen als es in der besagten Weise der Feind
oder Gehissige dem Feinde oder Gehissigen tut, der ja dem
anderen blof in diesem Leben Leiden erzeugt oder ihn des
Lebens beraubt. Das ist deshalb, weil der Geist aufgrund der
zehn unheilsamen Wirkensfahrten (Toten, Stehlen, Ehebre-
chen, Luge, Zwischentragerei, rohe Rede, leeres Geplapper,
Habsucht, Ubelwollen, bose Ansichten) verkehrt gerichtet ist.
Der aufgrund der unheilsamen Wirkensfihrten verkehrt gerich-
tete Geist aber bringt ihm schon in diesem Leben Schaden und
Miflgeschick, und auflerdem stiirzt er ihn in zehntausend Wie-
derverkorperungen in die vier niederen Welten (Holle, Tier-
reich, Gespensterreich, Dimonenreich) und gibt ihm keine
Méglichkeit, sein Haupt zu erheben.
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43 Vers

Na tarn mata pita kayral
anne vapi ca nataka,
sammad-panibitam cittarn
seyyaso nam tato kare.

1. m.c. fir kayira.

Was immer Eltern einem tun
Und andere Verwandte auch:
Der Geist, der gut gerichtet ist,
Fligt einem noch viel Bess’res zu.

Weder Vater noch Mutter noch andere Verwandte méchten
einem einen solchen Dienst erweisen wie der aufgrund der zehn
heilsamen Wirkensfihrten (Abstehen vom To6ten usw.; s. 42)
recht gerichtete Geist. Noch Besseres, Edleres, Hoheres als
solche Dinge vermag dieser einem zu verschaffen, mit anderen
Worten, er verschafft es einem. Auch wenn die Eltern ihren
Kindern Schitze schenken, so kénnen sie ithnen blofl solche
Schitze schenken, die ihnen in einer einzigen Wiederverkorpe-
rung, ohne Arbeit, mit Leichtigkeit, den Lebensunterhalt ge-
wihren. Obgleich die Eltern der Visakha so reich und wohl-
habend waren, erméglichten sie ihr doch blof fiir eine einzige
Wiederverkorperung einen leichten Lebensunterhalt. Nirgend-
wo in allen vier Erdteilen aber gibt es solche Eltern, die im-
stande wiren, ihren Kindern die Cakkavatti-Wiirde zu verlei-
hen, um wieviel weniger gar das himmlische Gliick oder das
Gluck der Vertiefungen, ganz zu schweigen vom Verleihen des
Uberweltlichen Gliickes. Der recht gerichtete Geist aber vermag
all dieses Gliick zu gewahren. Darum heifit es: ‘Der Geist, der
gut gerichtet ist, fligt einem noch viel Bess’res zu.’
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44, Vers

Ko imar pathavim vijessati!
Yama-lokan ca imar sadevakarn?
ko dbamma-padarn sudesitar
kusalo puppham iva pacessati?

1. B vicessati (= vicinissati, priifen, untersuchen, erforschen; vgl. dbam-
ma-vicaya).

Wer wird wohl diese Erde tiberwinden,
Die Yamawelt und diese samt den Géttern?

Wer wird ein wohlgewies'nes Wahrheitswort,
Wie Kenner eine Blume bricht, erfassen?

‘Wer wird wohl diese Erde iiberwinden?’ (vijessati): Wer wird
dieses als eigene Wiederverkorperung geltende Erdenleben mit
eigener Erkenntnis klar ‘verstehen’ (vijanissati) durchdringend
‘durchschauen?’ Das ist der Sinn.

Der Kom, nimmt hier entweder vijessati fiir das Fut. von vijanati (klar
erkennen), oder er hilt vicessati fiir die richtige Lesart. Vgl. jedoch 45.

Als die “Yamawelt’ (Welt des Todesfiirsten) gilt die vierfache
niedere Welt (apaya: Tierreich, Gespensterreich, Dimonen-
reich, Holle).

‘Diese (Welt) samt den Géttern’: Die Frage besagt: Wer wird
wohl diese Menschenwelt zusammen mit der Welt der Him-
melswesen Uberwinden, besiegen, verstehen, durchdringen,
verwirklichen?

‘Wer wird ein wohlgewies’nes Wahrheitswort usw.”: “Wer
vermag wohl, so wie ein kundiger Blumenbinder eine Blume
aussucht, von jenen wegen der ihrer Natur entsprechenden
Darlegung als die zur Erleuchtung fithrenden Dinge (bodbi-
pakkbiya-dbamma; s. B.Wtb.) geltenden Lehren ein Wort der
Lehre (s. Vorwort) auszusuchen, zu sichten, klar zu erkennen,
zu priifen, zu durchdringen und zu verwirklichen?’ Das ist der
Sinn.
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45. Vers

Sekho pathavim vijessati
Yama-lokan ca imam sadevakam,
sekho dbamma-padam sudesitam
kusalo puppham rva pacessati.

Der Schulungtiicht’ge wird die Erde iiberwinden,

Die Yamawelt und diese samt den Gottern,

Der Schulungtiicht’ge wird ein wohlgewies’nes Wahrheitswort
Erfassen wie der Kund’ge eine Blume bricht.

Als ‘schulungtiichtig’ (sekha) werden bezeichnet die sieben
Arten der Schulungtiichtigen, beginnend mit dem auf dem
Pfade des Stromeintritts Weilenden (sotapatti-maggattha) bis
zu dem auf dem Pfade der Heiligkeit Weilenden (arabatta-
maggarrha s. B.Wtb.: sekha). Diese werden so genannt , weil
sie sich in den drei Schulungen (sikkha; s. B.Wtb.) schulen,
namlich in hoher Sittlichkeitsschulung (adbisila-sikkha), hoher
Geistesschulung (adbicitta-sikkha) und hoher Wissensschulung
(adhipanna-sikkba). Der Schulungtiichtige wird, wihrend
er auf dem Pfad der Heiligkeit die Willensgier entfernt, dieses
als seine Wiederverkorperung geltende Erdendasein besiegen
(vijinissati), klar erkennen (vijanissati), durchdringen und ver-
wirklichen. Und jene obenerwihnte Yamawelt sowie diese
Menschenwelt mitsamt der Gotterwelt — das ist: zusammen mit
den Himmelswesen — wird er klar erkennen, durchdringen und
verwirklichen. Und gleichwie der kundige Blumenbinder in
den Blumengarten tritt und, die jungen Knospen wie die von
Insekten durchlécherten sowie die verwelkten und mit Knoten
bedeckten Blumen vermeidend, blof jedesmal die schénen Blu-
men von ganz edler Art ptlickt, genauso auch wird der Schu-
lungtiichtige, das ist: eben jener siebenfache Schulungtiichtige,
mit seiner Einsicht ein unter jenen Lehren verkiindetes, ganz
vollkommenes und zur Erleuchtung fithrendes Wort der Lehre
sich aussuchen, zergliedern, prifen, durchdringen und ver-
wirklichen.
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46. Vers

Pheniipamarn kayam imam viditva
marici-dbammar abbisambudbano,
chetvana Marassa papupphakani®
adassanarm Maccu-rajassa gacche.

1. B sapupphakani (eigentlich: mit Bliiten versehen),

Hast du als Schaumgebilde diesen Leib erkannt,
Erkannt als eine Spiegelung der Luft,

Magst du des Mahrens Bliitenpfeile tilgen

Und dieses Todesfiirsten Blick entgeh’n.

‘Als Schaumgebilde’: Hast du erkannt, daf dieser in einer An-
hiufung von Haaren und anderen Bestandteilen bestehende
Kérper in seiner Ohnmacht, Schwiche, Unbestindigkeit und
kurzer Dauer einer Schaumblase dhnlich ist.

‘Als eine Spiegelung der Luft’: Gleichwie eine Luftspiegelung
den in der Ferne Weilenden als stofflich und greifbar erscheint,
aber, wenn diese nahe hinzugehen, sich als leer, unwirklich und
ungreifbar erweist: genauso auch hat dieser Korper, da er eine
nur kurz andauernde, fliichtige Erscheinung ist, Ahnlichkeit
mit einer Luftspiegelung.

‘Erkannt’: abbisambudhano hat denselben Sinn wie bujjhanto
oder jananto, erkennend, verstehend.

Die als “des Mahrens Bliitenpfeile’ geltenden und aus den drei
Sphiren (der sinnlichen, feinkérperlichen und unkérperlichen:
kama, ripa, ardpa; s. B.Wtb.: avacara) bestehenden Daseins-
runden auf dem heiligen Pfade zerstort habend, mag der trieb-
versiegte Ménch den Blicken und dem Bereiche des Todesfiir-
sten entgehen und zum todlosen Nirwahn hingelangen.

47. Vers

Pupphani b’éva’ pacinantarn
vyasatta-manasam naram
suttarn gamarm mahogho "va
maccu adaya gacchati.

1. pupphanéva (= pupphani iva) wire m.c. besser.
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Den gleichsam Blumen pfliickenden
Im Herzen angehang’nen Mann,

Den reiflet mit sich fort der Tod,
Gleichwie die Flut ein schlafend Dorf.

‘Den gleichsam Blumen pfliickenden usw.’: Einen, dessen
Herz an den Dingen haftet (lagga-manasam), ganz gleich, ob er
in den Besitz der Dinge gelangt ist oder nicht. So lautet die
Erklirung hierzu: Nehmen wir an, ein Blumenbinder begebe
sich in den Garten mit der Absicht, Blumen zu pfliicken. Nach-
dem er sich aber einige Blumen genommen habe, lasse er, in-
dem er immer wieder nach einem anderen Strauche begehre,
seinen Geist in dem ganzen Blumengarten umherschweifen,
denkend: ‘Da und da werde ich die Blumen pliicken.” Ohne
sich aber Blumen zu nehmen, lasse er seinen Geist wieder
anderswo hinschweifen; und, indem er gerade von eben jenem
Strauche pfliicke, verfalle er der Nachlissigkeit. Genauso auch
gerdt da einer mitten in das einem Blumengarten gleichen-
de Gebiet der fiinf Sinnenfreuden. Sobald er aber da ein ent-
zlickendes Sehobjekt entdeckt, begehrt er nach irgendeinem
von den entzickenden Tonen, Diften, Geschmicken, Korper-
eindriicken oder Geistobjekten. Oder aber ein anderer, der ir-
gendeines von diesen Dingen erlangt hat, wiinscht wiederum
nach irgendeinem anderen. Hat er blof ein Sehobjekt oder ir-
gendeines von den anderen Objekten erlangt, so findet er blof§
an diesem Freude, ohne ein anderes zu begehren. Dieselbe Er-
klirung gilt auch mit Hinsicht auf Rinder, Biiffel, Knechte,
Migde, Felder, Grundstiicke, Stidte, Linder und dgl., auch bei
den Hauslosen mit Hinsicht auf Monchszelle, Klosterwoh-
nung, Almosenschale, Gewand usw. Solch ein mit dem Herzen
an den Sinnendingen haftender Mensch ist gemeint, der die als
Blumen geltenden Sinnenfreuden auf diese Weise aufnimmt,
ganz gleich ob er sie erlangt hat oder nicht.

‘Ein schlafend Dorf’: Fiir die Hiuser, Mauern und iibrigen
Dinge in einem Dorfe gibt es allerdings kein Schlafen, sondern
deshalb, weil die Wesen dort schlafen oder schlifrig sind,
spricht man von einem schlafenden Dorf. Wie nun eine zwei
oder drei Meilen ausgebreitete Sturmflut ein also schlafendes
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Dorf mit sich fortreifit, genauso reifdt jenen Menschen der Tod
mit sich fort. Wie namlich jene Sturmflut, ohne irgendwelche
von den Minnern, Frauen, Rindern, Biiffeln, Hihnern usw.
Ubrigzulassen, das ganze Dorf mit sich zum Meere hin fortreifit
und den Fischen und Schildkréten zum Frafle uberlifit, genau-
so erfaflt der Tod den mit seinem Herzen an den Dingen hin-
genden Menschen; und nachdem er seinen Lebensfaden durch-
schnitten hat, liflt er ihn in die vier Meere der Niederen Welten
versinken.

48. Vers

Pupphani b’éva' pacinantam
vyasatta-manasam naram
atittam yeva kamesu

antako kurute vasarn.

1. Vgl. 47,
Vgl. Mahabhbarata X11, 283, 13:
Pushpaniva vicinvantam
anyatra gatamanasam
anavapteshu kameshu
mrtyu abbyeti manavanm.

Den gleichsam Blumen pfliickenden
Im Herzen angehang’nen Mann,

In Sinnendingen ungestillt,

Den bringt der Tod in seine Macht.

Denjenigen, der, genau wie der Blumenbinder im Blumen-
garten vielerlei Blumen pfliickt, die an seine Person und sei-
ne Lebensbediirfnisse gebundenen Blumen der Sinnenfreuden
pfliickt, der auf verschiedenerlei Weise mit dem Herzen an den
Dingen haftet, sei’s durch Verlangen nach unerlangten Dingen
oder Lust bei erlangten Dingen, der hinsichtlich der Sinnen-
objekte (s. 27) sowie hinsichtlich der sinnlichen Leidenschaften
in seinem Suchen danach, in seinem Erlangen, Genieflen und
Anhiufen ganz unersittlich ist, solchen Menschen nimmt, trotz
seines Weinens und Klagens, der als der Tod geltende Vernich-
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ter (eigentlich: “Ende-macher’) mit sich fort und bringt ihn in
seine Gewalt. Das ist der Sinn.

49. Vers
Yatha pi bhamaro puppharn

vanna-gandharn abethayam
paleti rasam adaya,
evam game muni’ care.

1. m.c. fiir muni.

Wie, ohne zu verletzen da

Die Bliite, Farbe sowie Duft,

Den Saft die Biene mit sich nimmt,
So zieht der Weise durch das Dorf.

Wihrend die Biene im Blumengarten umherschwirrt, beschi-
digt und zerstort sie weder die Blite noch deren Farbe oder
Duft. Nachdem sie aber in dieser Weise umhergeflogen und
nach Bedarf Bliitensaft genossen hat, nimmt sie den iibrigen zur
Herstellung des Honigs, und damit fliegt sie davon. So in das
Waldesdickicht geflogen, verwahrt sie den mit Bliitenstaub ver-
mengten Saft in einem Baumloche und verarbeitet den siifen
Saft nach und nach zu Honig. Infolge ihres Umherfliegens im
Blumengarten aber geht weder irgendeine Bliite noch deren
Farbe oder Duft verloren, sondern alles bleibt genau wie fri-
her. So auch wandert der als Schulungtiichtiger (sekba) oder
Schulungentgangener (asekba, das ist: Heiliger) zihlende haus-
lose Weise umher, wihrend er von Haus zu Haus im Dorfe die
Almosenspeise entgegennimmt. Denn durch sein Wandern im
Dorfe nimmt weder das Vertrauen noch der Reichtum der Fa-
milien ab, sondern beide bleiben genau wie zuvor, das Ver-
trauen sowie der Reichtum. Nachdem er aber in dieser Weise
umhergewandert ist und das Dorf verlassen hat, breitet der
schulungtiichtige Weise auflerhalb des Dorfes an einer Stelle,
wo leicht Wasser zu erlangen ist (um vor und nach dem Essen
Mund und Hand zu reinigen), sein Doppelgewand aus und sich
darauf niedersetzend, verzehrt er seine Almosenspeise, indem
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er nachsinnt tiber die Gleichnisse vom Einschmieren der Achse,
vom Verbinden der Wunde und vom Verzehren des eigenen
Kindes (in der Wiste). Darauf tritt er in ein ebensolches Wal-
desdickicht ein und macht, indem er ein auf die eigene Person
sich bezichendes Ubungsobjekt erwigt, sich die vier Pfade und
Pfadziele zu eigen (s. B.Wtb.: ariya-puggala). Der schulung-
entgangene Weise aber gibt sich dem Genusse des gegenwarti-
gen Gliickes hin. Die Ahnlichkeit zwischen ihm und der Biene
beim Herstellen des Honigs sollte man kennen. Hier also ist der
Triebversiegte gemeint.

50. Vers

Na paresarh vilomani,
na paresarm katikatar,
attano va avekkheyya
katani akatani ca.

Sieh nicht des anderen Verstofie,
Nicht was er tat und unterlief3;
Sieh, was du selbst hast getan
Und was du unterlassen hast.

Nicht uber der anderen Verkehrtheiten, Roheiten und duflerst
verletzenden Worte moge man nachdenken. Auch nicht denke
man dariiber nach, was andere getan oder versiumt haben, etwa
in der Weise wie: ‘Der und der Anhinger oder die und die
Anhingerin hat kein Vertrauen, keine Zuversicht. Auch spen-
det man in ithrem Hause keine Bettelspeise weder loffelweise
usw. noch auch macht man Gaben von Gewindern und ande-
ren Bedarfsgegenstinden.” Oder: ‘Der und der Ménch hat kein
Vertrauen, keine Zuversicht. Auch erfiillt er nicht seine Pflich-
ten gegen seinen Vorgesetzten und seine Lehrer, nicht gegen
Giste und reisende Monche, erfiillt nicht seine Pflichten hin-
sichtlich des Pagodenhofes, der Uposathahalle, der Speisehalle
und des Baderaumes. Auch keine Lauterungsiibung (dhutanga;
s. B.Wtb. und Vis. II) nimmt er auf sich und macht nicht die
geringste Anstrengung zur Freude an der Geistesentfaltung.’
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‘In welcher Weise verbringe ich wohl meine Tage und Nich-
te?’: so soll sich der Hauslose wiederholt beobachten usw.’
(A X, 48) — dieser Mahnung eingedenk soll der aus Vertrauen in
die Hauslosigkeit gezogene edle Sohn sein eigenes Tun und
Lassen beobachten, in der Weise: “War ich wohl imstande oder
war ich nicht imstande, die drei Merkmale wie Verginglichkeit,
Daseinselend und Unpersénlichkeit zu erfassen und mich in
Geisteszucht zu tiben?’

51. Vers

Yatha pi ruciram puppharn
vannavantam agandbakam,
evam subbasita vaca

aphala bhoti* akubbato.

1. m.c. vielleicht besser boty.

Wie eine Bliite leuchtend schon,

Voll Farbenpracht, doch ohne Duft,
So ist ein wohlgesproch’nes Wort
Fruchtlos fiir den, der’s nicht befolgt.

‘Leuchtend schon’: Prichtig (sobhana).

“Voll Farbenpracht’: Von vollendeter Farbe und Gestalt.
‘Ohne Duft’: Des Duftes entbehrend wie die Korallenbliite,
Schamblume, Siegesfreude und andere Arten.

‘So ist ein wohlgesproch’nes Wort usw.’: So gleichet das im
Dreikorb (Ti-pitaka) enthaltene Buddhawort der in Farbe und
Gestalt vollkommenen, aber duftlosen Bliite. Wie nimlich eine
duftlose Bliite auf den Kérper des sie Tragenden keinen Duft
ausstromt: so auch, wer dem Buddhawort nicht durch Gehor-
lethen usw. Beachtung erweist, dem also achtlos Lebenden und
das zu Tuende nicht Tuenden, dem gewihrt das Buddhawort
keinen Duft des Wissens, der Entsagung und des rechten Wan-
dels; und das Buddhawort bleibt fruchtlos fiir thn. Darum heif3t
es: ‘So ist ein wohlgesproch’nes Wort fruchtlos fiir den, der’s
nicht befolgt.’
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52. Vers

Yatha pi ruciram puppham
vannavantam sagandhakam?,
evarn subbasita vaca

saphala hoti kubbato®.

1. B sugandhakam.

2. = B, F; CCom pakubbato; PTS sakubbatto; S sukubbato. — Udv XVIII
kurvatah (= kubbato). Letztere Lesart ist auch aus metrischen Griinden
die einzig richtige.

Gleich einer Bliite leuchtend schon,
Voll Farbenpracht und voller Duft,
So bringt ein wohlgesproch’nes Wort
Dem hohe Frucht, der es befolgt.

“Voller Duft’: Die Campakbliite, blaue Lotus und andere Ar-
ten. Wie bei dem eine solche Blume Tragenden der Duft auf
seinen Korper ausstromt, so bringt das wohlverkiindete Wort
dem Menschen, der durch achtsames Anhoren des Buddhawor-
tes usw. das zu Tuende tut, hohe Frucht. Weil es nimlich den
Duft des Wissens, der Entsagung und des rechten Wandels
gewihrt, darum ist es von hoher Frucht und hohem Segen.

53. Vers
Yatha pi puppha-rasimba

kayra' mala-gune babi:
evar jatena maccena
kattabbam kusalarm babhum.

1. m.c. fir kayira.

Gleichwie aus einem Blumenberg
Man vielerleit Gewinde flicht,
Wirk’ viel Verdienst der Sterbliche,
Der in der Welt geboren ist.

Aus einem Haufen von vielerlet Blumen mag man viele Ar-
ten von Blumengewinden herstellen, wie auf einer Seite mit
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Stengeln versehene Girlanden und andere Arten. So auch sollte
das aufgrund seines Sterbenmiissens als ‘Sterblicher’ bezeich-
nete Wesen viel Verdienstvolles veriiben, wie das Geben von
Gewindern und anderen Gegenstinden. Hier ist von einem
Haufen von Blumen die Rede, um anzuzeigen, dafl es viele Blu-
men seien. Sind nimlich nur wenige Blumen da, so kann selbst
ein geschickter Blumenbinder nicht viele Blumengewinde her-
stellen; ein ungeschickter Blumenbinder aber kann dies noch
nicht einmal, selbst wenn viele Blumen da sind. Sind aber viele
Blumen da, so mag ein geiibter, geschickter Blumenbinder gar
vielerlei Gewinde herstellen. Genauso auch kann einer bei ge-
ringem Vertrauen, selbst wenn er grofle Schatze besitzt, nicht
viel verdienstvolle Werke tun; bei geringem Vertrauen und ge-
ringen Schitzen kann er es gar nicht. Auch bei groflem Ver-
trauen, aber kleinen Schitzen, kann er es nicht; bei groflem
Vertrauen und groflen Schitzen aber kann er es. Von dieser Art
war Visakha, die Anhingerin, und mit Hinsicht auf diese
wurde gesagt: ‘Gleichwie aus einem Blumenberg usw.’

54, Vers

Na puppha-gandbo pativatam eti,
na candanarn tagara-mallika® va;
satan ca gandho pativatam eti,
sabba disa sappuriso pavati?.

C, CCom; B, PTS tagaram®.
CCom; B, S pavayati.

1. =5
2.=C,
Nicht geht der Bliitenduft dem Wind entgegen,
Nicht Sandelduft, Tagara, nicht Jasmin;

Der Duft der Guten geht dem Wind entgegen,
Nach jener Richtung dringet hin der Gute.

Der Korallenbaum im Reich der Dreiunddreiflig mifit in Héhe
und Breite hundert Yojanas. Der Glanz seiner Bliiten reicht
fiinfzig Yojanas weit, und deren Duft hundert Yojanas. Aber
auch dieser Duft geht blof mit dem Winde, und gegen den
Wind vermag er nicht einmal eine halbe Fingerbreite zu gehen.
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Also selbst ein solcher Duft geht nicht gegen den Wind.

Bei Sandel, Tagara und Jasmin ist bloff deren Duft gemeint.
Denn selbst bei den edelsten unter den Kernholzdiiften, dem
roten Sandel, sowie dem Tagara und dem Jasmin, geht der Duft
blofl mit dem Winde, nie gegen den Wind.

Der Tugendduft der edlen Menschen aber, das ist: der Erleuch-
teten, Einzelerleuchteten und ihrer Jiinger, geht gegen den
Wind. Und in welcher Weise? ‘Nach jeder Richtung dringet hin
der Gute.” Weil namlich der edle Mensch durch seinen Tugend-
duft alle zehn Richtungen (N, S, O, W, NO, NW, SO, SW,
Oben, Unten) durchdringt, darum mag man von seinem Dufte
sagen, dafl er gegen den Wind gehe.

55, Vers

Candanam tagarar va pi
uppalarn atha vassiki:
etesarn gandha-jatanam
sila-gandho anuttaro.

Ob Sandel-, ob Tagara-Duft,
Ob Lotus oder ob Jasmin:
All diese Diifte tibertrifft

Der edle Duft der Sittlichkeit.

vassiki (Jasmin) ist dasselbe wie jati-sumana (‘Geburtstreud!”), eine Art
Jasmin, jasminum sambak.
Hinsichtlich des Duftes hoher als alle diese Duftarten wie San-
del usw. ist der Tugendduft der sittenreinen, edlen Menschen;
denn dieser Duft ist ohnegleichen, ist unvergleichlich.

56. Vers

Appamatto ayam gandho
yayam tagara-candani’,
Yo ca silavatarn gandho
vati devesu uttamo.

1. B — candanam.
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Nur ganz begrenzt ist dieser Duft
Von Sandel- und Tagaraholz,
Der Sittenreinen Duft jedoch
Als hochster weht in Gotterwelt.

Der Duft des Tagara usw. ist ganz begrenzt, das heifit, er be-
sitzt ein beschrinktes Maff. Der Duft der Sittenreinen aber
ist nicht begrenzt wie jener Duft des Tagara- und des roten
Sandelholzes, sondern ist erhaben und durchdringend.
Darum weht er unter den Himmelswesen als hochster; das ist:
als edelster und bester weht und breitet er sich allerwarts
aus, unter Himmelswesen wie unter Menschen.

57. Vers

Tesarn sampanna-silanarm
appamada-vibarinarm!
sammad-anna-vimuttanam
Maro maggam na vindati.

1. m.c. fiir vibarinars:.

Die sittlich ganz vollkommen sind,
Allzeit in Wachsamkeit verharr’n,
In rechtem Wissen ganz erl6st,
Der’n Fihrte findet Mara nicht.

Bei jenen in Sittlichkeit Vollendeten, die etwa so das Nirwahn
erreichen, wie es, vermittels seines auf nichts (das ist: auf keine
der fiinf Daseinsgruppen; s. B.Wtb.: kbandha) sich stiitzzenden
Bewuf3tseins, der edle Sohn Godhika (im Momente des Selbst-
mordes; S 4, 23) erreicht hat, die in der als das Nichtschwinden
der Achtsamkeit geltenden Wachheit (appamdda) verweilen,
die dadurch, daf sie die Dinge hinsichtlich ihrer Ursachen
und der anderen Bedingungen erkannt haben, die Erlosung fan-
den — und zwar im Sinne der finf Befreiungen, wie Befreiung
durch “Zurtickdringung’ (vikkhambhana-vimutti; das ist durch
die Vertiefungen), Befreiung durchs ‘Gegenteil’ (tad-anga®),
“Vernichtende’ Befreiung (samuccheda®; das ist durch die vier
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Pfade; s. B.Wtb.: artya-puggala), ‘Stillende’ Befreiung (patip-
passaddhi®; durch Erreichung der vier Pfadziele), ‘Entrinnung’
(nissarana®; durch Erreichung des Nirwahns) — bei diesen ho-
hen Triebversiegten da entdeckt der Mahr, obwohl er mit aller
Macht nachspiirt, doch nicht den Pfad, den jene gegangen sind,
findet ihn nicht, sieht ihn nicht.

Uber die hier erwihnten fiinf Befreiungen bzw. Uberwindungen s.

B.Wtb.: pabana.

58-59. Vers
(58)

Yatha sankara-dhanasmim
ujjhitasmirn maha-pathe
paduman tattha jayetha
suci-gandbarn mano-ramarn:

(59)

Evar sankara-bhitesu
andha-bhiute puthujjane
atirocati pannaya
Samma-sambuddha-savako

(58)

Wie auf einem Kehrichthaufen,
Hingeworfen auf die Strafle,
Ein Lotus mag entstehen,
Lauter duftend, herzerfreuend:

(59)

So auch unter Kehrichtwesen

Uberstrahlt mit seinem Wissen
Des erhab’nen Buddha Jinger
All die Weltlinge, die blinden.
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(58)

‘Kehrichthaufen’: Miillplatz (sankara-tthana), Schutthaufen
(kacavara-rasi).

‘Hingeworfen auf die Strafle’: Auf die Landstrafle geworfen
(chaddita).

‘Lauter duftend’: Auflerst wohlriechend.

‘Herzerfreuend’: Weil sich das Herz daran erfreut, darum
nennt man die Lotusbliite herzerfreuend.

(59)

“‘Unter Kehrichtwesen’: Unter den dem Kehricht gleichenden
Wesen.

‘Die Weltlinge’ (puthujjana): die der weltlichen groflen Masse
Angehorenden, die deshalb diesen Namen puthu-jjana erhalten
haben, weil sie die vielerlei befleckenden Leidenschaften erzeu-
gen (puthinam kilesanam jananato, also ‘Vielerlei-erzeuger’,
was selbstverstindlich wieder eine der beliebten Erbauungsety-
mologien ist!). Dies gilt als die Erklirung: Gleichwie auf dem
auf die Landstrafle geworfenen Kehrichthaufen, obwohl die-
ser so unrein, Ekel und Abscheu erregend ist, dennoch eine
Lotusblume entstehen mag, die die Herzen der Fiirsten, first-
lichen Rite und anderer entziickt und ihnen lieb und angenehm
sein mag und durchaus wiirdig, auf dem Haupte befestigt zu
werden: Ebenso auch, wer, obwohl unter den dem Kehricht
gleichenden Weltlingen geboren und unter der einsichtslosen
und augenlosen groflen Masse ins Dasein getreten, kraft seiner
eigenen Einsicht das Elend der Sinnenfreuden erkennend in die
Hauslosigkeit hinausgezogen ist, der leuchtet schon hervor
durch sein blofles Hinausziehen aus dem Hause, und um wie-
viel mehr erst, wenn er die Sittlichkeit, Sammlung, Einsicht und
den Wissensblick der Erlosung zur Vollendung gebracht hat.
Als ‘des Buddha Jiinger’ gilt der triebversiegte Monch; die
blinden Weltlinge tiberstrahlend leuchtet er.
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60. Vers

Digha jagarato ratti,
digham santassa yojanam,
digho balanarn! sarmsaro
saddhammarn avijanatam.

1. m.c. hiefle es besser balana’.

Lang ist dem Wachenden die Nacht,
Die Meile lang dem muden Mann,
Weltwand’rung lang dem Torenvolk,
Das nicht die rechte Lehre kennt.

Die Nacht hat zwar bloff drei Nachtwachen (von 6-10, 10-2,
2-6), dem Wachenden aber ist sie lang und erscheint ihm zwei-
oder dreimal so lang. Der ganz Faule allerdings, der sich selber
dem Haufen von Wanzen zum Frafle uberlassend bis Sonnen-
aufgang sich auf seinem Lager herumwilzt, ebenso auch der
sinnliche Genuffmensch, der nach guter Mahlzeit auf tppigem
Lager liegt, diese wissen nichts von der Linge der Nacht. Der
Vertiefungsbeflissene aber, der die ganze Nacht hindurch sich
(mit dem geistigen Ubungsobjekt) abmiiht, der weifl davon;
auch der Lehrredner, der die Lehre darlegt, ebenso der nahe
beim Sitze des Lehrenden die Lehre Anhérende, auch der von
Kopfweh Geplagte, oder der, dem man Hinde und Fiifle abge-
schlagen hat, der von Gefiihlen Uberwiltigte, oder der auf der
Landstrafle dahinziehende Wanderer.

Ein Yojana (indische Meile) zahlt zwar nur vier Gavuta, dem
Miden und Abgespannten jedoch ist sie lang, erscheint sie
zwei- oder dreimal so lang. Sobald nimlich der den ganzen Tag
die Strafle Entlangziehende einen ihm Entgegenkommenden er-
blickt, fragt er ithn, wie weit es noch bis zum nachsten Dorf sei.
Und dieser sagt ihm, dafd es noch eine Meile weit sei. Und nach
einigem Wandern fragt er wieder einen anderen. Und auch die-
ser sagt thm, daf} es noch eine Meile weit sei. Und nachdem er
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wieder ein wenig weitergegangen ist, fragt er wieder einen
anderen. Und auch dieser sagt ihm, daff es noch eine Meile sei.
Da denkt er: ‘Immer und immer wieder befragt, erwidern mir
die Leute, dafl es noch eine Meile weit sei. Lang wahrlich ist
eine solche Meile. Die eine Meile kommt mir wie zwei oder drei
Meilen vor.’

Die Toren aber, die weder ihr diesseitiges noch jenseitiges Heil
erkennen und auflerstande sind, der Runde der Daseinswande-
rung ein Ende zu machen, die jene in den zur Erleuchtung
fihrenden 37 Dingen (bodhipakkhbiya-dbamma; s. B.Wib.;
Pfd. § 255) bestehende Lehre nicht verstehen, nach deren Er-
kennen man der Daseinswanderung ein Ende macht, fiir diese
dauert die Daseinswanderung noch lange. Diese aber gilt blof}
aufgrund der eigenen Beschaffenheit als lang. Auch wurde ge-
sagt (S 15): ‘Unausdenkbar, ithr Monche, ist der Beginn dieser
Daseinsrunde, kein erster Anfang ist da zu entdecken.’ Fiir die
Toren aber, die nicht imstande sind, der Daseinsrunde ein Ende
zu machen, fir diese ist sie noch sehr lang.

61. Vers

Caran ce n’adbigaccheyya
seyyarn sadisam attano,
eka-caryar dalbam kayra?;
n’atthi bale sahayata.

L. m.c. fiir cartyar.
2. m.c. fiir kayira.

Wenn du auf deinem Pfade nicht
Den triffst, der besser oder gleich,
Dann wand’re wacker ganz allein;
Gemeinsames gibt’s nicht mit Tor’n.

‘Auf deinem Pfade’ (carar, wortlich: wandernd): Hier ist das
Sich-Ergehen im Geiste zu verstehen unter Beiseitelassung des
Sich-Ergehens in den vier Korperstellungen. Der Sinn ist hier:
nach einem edlen Freunde suchend.

‘Nicht den triffst, der besser oder gleich’: Wenn man keinen
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findet, der in Sittlichkeit, Sammlung und Wissen (s. B.Wtb.:
stkkha) einem selber weder tberlegen noch gleich ist. Wer
da nimlich einen Besseren findet, der wichst in der Sittlich-
keit usw., und wer einen Gleichen findet, der nimmt in diesen
Dingen nicht ab. Wer aber mit einem Schlechteren zusammen-
lebt und gemeinsam mit ihm wohnt und speist, der nimmt in
Sittlichkeit usw. ab. Darum heifit es ‘Mit einem solchen Men-
schen soll man nicht verkehren und Umgang pflegen, sich ihm
nicht anschlieflen, sei es denn aus Mitleid und Wohlwollen.’
Wenn man also aus Mitleid denkt: ‘Dieser wird wohl durch
mich in Sittlichkeit usw. wachsen” und man, ohne von jenem
Menschen etwas fiir sich zu erwarten, ihm Beistand zu leisten
imstande ist, so ist es gut. Ist man aber dazu nicht imstande, so
pflege man voll Ausdauer des Alleinseins, verweile einsam in
jeder Lage. Und aus welchem Grunde? Weil es eben mit einem
Toren nichts Gemeinsames gibt. Als das Gemeinsame namlich
gelten die kleinen, mittleren und hohen Sittenregeln (s. D 2),
die zehn Gesprichstoffe (Bedirfnislosigkeit, Geniligsamkeit,
Abgeschiedenheit, Losgelostheit, Willensanstrengung, Sittlich-
keit, Sammlung, Wissen, Erlosung, Erkenntnisblick der Erlo-
sung; s. A IX, 1), die 13 Liuterungsibungen (dhutanga; s.
B.Wtb. und Vis. II), die Vorzige des Hellblicks (vipassana; s.
B.Wtb., die vier Pfade und vier Pfadziele, die drei Wissen und
sechs hoheren Geisteskrafte (abbinna; s. B.Wtb.). Ein solcher
Vorzug findet sich nicht beim Toren.

62. Vers

‘Putta m’atthi dbanam ni’atthi’:
it balo vibannati.

atta bi* attano n’atthi,

kuto putta kuto dhanam?

1. B pi.
‘Ich habe Kinder, habe Geld’:
So denkend qualet sich der Tor.

Man hat nicht 'mal ein eignes Selbst,
Woher gar Kinder oder Geld?
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Durch das Begehren wegen seiner Kinder und seines Reichtums
wird der Tor niedergedriickt, gequalt und von Leiden geplagt.
‘Meine Kinder sind mir umgekommen!” so qualt er sich. Oder:
‘Sie sind am Umkommen!” so quilt er sich. Oder: ‘Sie werden
umkommen!” so quilt er sich. Dieselbe Erklarung gilt auch
hinsichtlich des Reichtums. So wird er auf sechserlei Weise
gequalt. Und in dem Gedanken, seine Kinder erndhren zu mis-
sen, qualt er sich, indem er Tag und Nacht auf dem Land- oder
Wasserwege auf vielerleit Weise sich abmiiht. Auch indem er,
um Reichtum zu gewinnen, Ackerbau, Handel und dgl. treibt,
quilt er sich ab. Obwohl er sich aber so abmiiht, hat er nicht
einmal ein eigenes Selbst. Auch hat er, indem er durch diese
Qual bedriickt, nicht imstande ist, sich glicklich zu machen,
eben schon bei Lebzeiten kein eigenes Selbst. Auch wenn er auf
dem Sterbebette liegt und von tédlichen, feurigen Flammen
gleichenden Schmerzen verzehrt wird und die Gelenk- und
Knochenverbindungen sich bei ihm l6sen, er die Augen schlieflt
und in der nichsten Welt wieder 6ffnet, und er in diese Welt
blickt, auch dann hat er nicht einmal ein eigenes Selbst, ge-
schweige denn Kinder und Reichtum.

Denn diese sind ja dann auflerstande, ihn Tag fir Tag zweimal
zu baden, dreimal zu fiittern, ithn mit Diiften, Blumen und dgl.
zu schmiicken, ihm zeitlebens aufzuwarten und ihn vermittels
ihres Beistandes vor Leiden zu schiitzen. Wie sollten bei solcher
Gelegenheit wohl auch Kinder und Reichtum helfen kénnen?
Auch dem Handelsherrn Ananda, der, ohne sonst jemandem
etwas geschenkt zu haben, bloff fiir seine Kinder Reichtum auf-
gespeichert hatte, wie eigneten diesem wohl Kinder und Reich-
tum, sei’s zuvor oder sei es jetzt, wo er auf seinem Sterbelager
liegend den Schmerzen verfallen ist? Haben ihm wohl bei jener
Gelegenheit die Kinder und der Reichtum seine Schmerzen ge-
nommen oder thm Freude verschafft?

63. Vers

Yo balo mannati balyam,
pandito v’api tena so.
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balo ca pandita-mani
sa ve balo ti vuccati.
Vgl Divz'éwadina (Cowell & Neil), p. 490:
Yo balo balabhavena,
panditas tatra tena sah.
balah panditamani tu
sa vai bala ihocyate.

Der Tor, der sich fiir toricht hilt,
Insofern schon ein Weiser ist.
Doch wer als Tor sich weise diinkt,
Der wahrlich gilt mit Recht als Tor.

Wer als unweiser, blinder Tor erkennt und einsieht, daff er
selber ein Tor ist: “Ein Tor bin ich’, dieser Mensch ist in dieser
Hinsicht schon ein Weiser oder einem Weisen ahnlich. Indem
er nimlich sich selber als Toren erkennt und einen ande-
ren, einen Weisen, aufsucht und mit ihm Umgang pflegt und,
zwecks Weisewerdens ermahnt und unterwiesen, jene Ermah-
nung annimmt, so ist er eben ein Weiser, ein sehr Weiser. Wer
aber, obwohl er ein Tor ist, sich fiir einen Weisen hilt und
denkt: “Welch anderen gibe es wohl, der mir gleichkime als
Vielwissender oder Lehrredner oder Kenner der Ordenszucht
oder Lehrer der Lauterungsiibungen?’, ein solcher eignet sich,
da er eben keinen anderen Weisen aufsucht und mit thm Um-
gang pflegt, weder den Wortlaut der iiberlieferten Lehre an,
noch auch erfiillt er den rechten Wandel, sondern er erreicht
eben den Zustand eines vollendeten Toren, genau wie jener
Beutelschneider (in der obigen Erzihlung). Darum heiflt es:
‘Der wahrlich gilt mit Recht als Tor.’

64. Vers

Yava-jivam pi ce' balo
panditarm payrupasati®,
na so dbammam vijanati
dabbi sipa-rasam yatha.

1. PTS ca ist hier nicht angebracht.

2. = F, m.c. fir payirupasati — Vgl. Mahabharata X, 178:
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Ciram bi atijadah Sarah
panditam paryupasya ba,
na sa dbarman vijanati
darvi saparasan iva.

Wenn auch der Tor sein Leben lang
Mit einem Weisen Umgang pflegt,
Erkennt er doch nicht das Gesetz,
Wie Loffel nicht den Suppenschmack.

Wenn auch der Tor sich zu einem Weisen hinbegibt und sein
Leben lang mit ihm Umgang pflegt, so versteht er dennoch
weder den Wortlaut der Lehre (pariyatti-dbamma): ‘Dies ist
das Buddhawort. So weit reicht das Buddhawort’, noch ver-
steht er die in Ausiibung (patipatti) und Durchdringung (pati-
vedha; s. B.Wtb.: pariyatti) bestehende Lehre: ‘Dies ist das
Benehmen, dies der Umgang; dies ist tadelig, dies untadelig;
dies 1st zu iben, dies nicht zu iiben; dies ist zu durchdringen,
dies zu verwirklichen.’

Gleichwie der Loffel, obwohl er bis zu seiner Abniitzung in
vielerlei Arten von Brithen herumgerithrt wird, dennoch nicht
den Geschmack der Briihe versteht: ‘Diese ist salzig, diese nicht
salzig, diese bitter, alkalisch, brennend, sauer, nicht sauer oder
herb’: genauso versteht der Tor, wenn er auch zeitlebens mit
einem Weisen Umgang pflegt, dennoch nicht die oben ange-
deutete Lehre.

65. Vers

Mubuttam api ce vinnu
panditar payrupasatil,
khipparn dbammam vijanati
jivba siupa-rasam yatha.

1. Vgl. 64. -
Vgl. Mahabharata X, 179:
Mubirtam api tarn prajiah
panditam paryupasya b,
kshipran dharman vijanati
Jiwha sipa-rasan iva.
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Wenn auch der Kluge nur ganz kurz

Mit einem Weisen Umgang pflegt,
Erkennt er das Gesetz doch bald,

Wie Suppenschmack die Zunge schmeckt.

Wenn der Verstindige, der weise Mann, auch nur fiir eine kur-
ze Zeit mit einem anderen Weisen Umgang pflegt, so lernt er,
dadurch daf} er bei diesem lernt und Fragen stellt, doch gar
schnell den Wortlaut der Lehre kennen. Und indem er sich
darauf ein Ubungsobjekt mitteilen lifit und in seiner Ausiibung
sich bestrebt und abmiiht, erkennt der Weise selber gar schnell
das tiberweltliche Gesetz (vier Pfade und vier Pfadziele), gerade
so wie ein Mann mit unversehrten Geschmacksnerven, um den
Geschmack zu erkennen, (etwas von der Brithe) auf die Zun-
genspitze tut und die verschiedenen Arten der Geschmicke,
wie sauer usw. erkennt.

Als Zeitmafl bezeichnet mubutta eine Stunde von 48 Minuten, das ist
genau den 30-ten Teil eines vollen Tages.

66. Vers
Caranti bala dummedba

amitteneva® attana
karonta papakarm kammanm,
yar hoti katuka-pphalam?.

1. = amittena iva.
2. B katukam phalam.

Es lebt der einsichtslose Tor

Gleichsam in Feindschaft mit sich selbst,
Indem er bose Tat veriibt,

Die ihm gar bitt’re Frichte bringt.

‘Lebt’: Handelt, indem er in allen vier Kérperstellungen blof§
Unbheilsames veriibt.

‘Der Tor’: Der weder das diesseitige noch das jenseitige Heil
Erkennende gilt hier als der Tor.

‘Einsichtslos’: Unweise.
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‘Gleichsam in Feindschaft mit sich selbst’: Als ob er sein eige-
ner Feind sei und sich selber hasse.

‘Die bitt’re Friichte bringt’: Die herbe Friichte zeitigt, Leiden
bewirkt.

67.—-68. Vers
(67)

Na tarn kammarn katam sadbu,
yarn katva anutappati,

yassa assu-mukho rodarn
vipakar patisevati.

(68)

Ta#n ca kammam katam sadbu,
yarn katva n’anutappati,

yassa patito! sumano

vipakar patisevati.

1. patita wire m.c. besser.
(67)

Nicht wohlgetan ist solche Tat,
Nach deren Tun sich einer gramt
Und trinenvollen Angesichts
Weinend die Frucht an sich erfihrt.

(68)

Doch jene Tat ist wohlgetan,

Nach deren Tun man sich nicht gramt
Und man, zufrieden, frohgemut,

Die Wirkungen an sich erfihrt.

(67)
Solche in der Holle usw. Wiedergeburt zu erzeugen fihige,
leidbringende Tat, nach deren Ausiibung man, wenn man dar-
tiber nachsinnt, im Augenblick des Nachsinnens Reue empfin-
det und sich grimt, und deren Ergebnis man trinenbenetzten
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Antlitzes weinend an sich erfihrt, solche Tat ist nicht gut, nicht
recht, nicht erfreulich.

68

éol?zhe gliickbringende Tat aber, die imstande ist, himmlischen
und menschlichen Segen sowie die Segen des Nirwahns zu er-
zeugen, und nach deren Ausiibung man sich nicht grimt und
man jedesmal beim Dariibernachdenken kraft der Verziickung
begeistert und kraft des Frohsinns frohgemut ist, und man im
kunftigen Leben voll Entziickung und Frohsinn das Ergebnis
entgegennimmt, solche Tat ist wohlgetan, ist segensreich.

69. Vers

Madbuva mannati? balo

yava papam na paccati;

yada ca paccati? papam,

(atha)? balo dukkharn nigacchati.

1. B madhii va.
2. m.c. fiir °ti.
3. atha ist besser auszulassen.

Wie Honig es dem Toren diinkt,
Solang das Bose noch nicht reift;
Sobald jedoch das Bése reift,
Der Tor in tiefes Leid gerit.

Wahrend der Tor namlich eine tible, unheilsame Tat vollbringt,
erscheint ihm diese Tat gleichsam suff wie Honig, erwiinscht,
lieb und angenehm; so hilt er sie fir suff wie Honig (madbuva
= skr. madhuvat). Solange eben als jenes Bose noch nicht reift,
das heifdt, weder in diesem Leben noch im Jenseits seine Friich-
te zeitigt, solange glaubt er es so beschaffen. Sobald aber jenes
Bose zur Reife gelangt — dadurch dafl er entweder schon in
diesem Leben mit mancherlei Folterstrafen belegt wird oder im
nachsten Dasein in der Holle usw. grofle Schmerzen erleidet —
zu solcher Zeit gerit jener Tor in tiefes Leid, erfihrt er Leiden,
wird thm Leiden zuteil.
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70. Vers

Mase mase kus’aggena
balo bbhunjetha' bhojanam,
na so sankbata*- dbammanarn
kalarn agghati solasir.

1. B bbunjeyya.

2. = §; CCom DTS sankhata- ist hier nicht gemeint (vgl. Kom.). - Vgl

Mahavastu, Senart, III, 435:

Mase mase kusagrena

balo bhunijeyya bhojanarm,

na so Buddbe pasadasya

kalam arghati shodasin.

Mag alle Monat auch der Tor

Sein Mahl verzehr’n mit Grashalmspitze,
So ist er doch kein Sechzehntel

Von dem wert, der’s Gesetz erwagt.

Sollte der Tor, der das Gesetz nicht durchdrungen hat und dem
die Sittlichkeit und die anderen Tugenden verschlossen sind, in
einer Biiflersekte aufgenommen, mit der Absicht, den Bifier-
wandel zu erfiillen, selbst hundert Jahre lang, Monat fiir
Monat, seine Speise vermittels einer Grashalmspitze einneh-
men, so wire er doch noch kein Sechzehntel wert von den
Gesetzeserwigern. Als Gesetzeserwiger (sankbata-dbamma)
nimlich gelten jene, die das Gesetz erkannt und erwogen ha-
ben. Von diesen befindet sich der Stromeingetretene (sotdpan-
na) als Gesetzeserwager auf der untersten Stufe, der Triebver-
siegte (Arabat) aber auf der héchsten. Von solchen Gesetzeser-
wiagern ist jener Tor auch nicht ein Sechzehntel wert. Das nun
ist eine Erklarung bezogen auf eine Person (nimlich eine blof§
im konventionellen Sinne giltige Erklirung, denn im héchsten
Sinne gibt es keine wirkliche Ichheit oder Person; s. B.Wtb.:
paramattha). Dieses aber ist die wahre Bedeutung hier: Was da
die Willensverfassung des in solcher Weise hundert Jahre lang
den Biiflerwandel Fithrenden anbetrifft, und was bei den Ge-
setzeserwagern, die, aus Beunruhigung iiber die Essenszeit (die
bei den Monchen um zwolf Uhr beendet sein mufl) oder iiber
die Speisen (die z.B. keine Pflanzenkeime enthalten diirfen
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usw.), nichts essen, ithren mit Verwerfung einer einzigen Mahl-
zeit verbundenen Willenszustand betrifft, so ist von diesem
Willenszustande jener selbst lange Zeit anhaltende Willenszu-
stand (des Biiflers) auch nicht ein Sechzehntel wert.

Dies soll hier gesagt sein: — Sollte man da die Frucht der Wil-
lensverfassung der Gesetzeserwiger in sechzehn Teile teilen,
und jeden einzelnen Teil wiederum in sechzehn Teile, so moch-
te die Frucht eines einzelnen Teiles grofler sein als der Biifier-
wandel jenes Toren.

71. Vers

Na hi paparn katari kammarn
sajju khiram *va muccati,
dahantam! balam anveti
bhasma®-cchanno *va pavako.

1. PTS dahantam ist falsch; vgl. 31.
2.Sbhasma.

Die ausgefuhrte bose Tat

Wie frische Milch nicht gleich gerinnt.
Versengend folgt dem Toren sie

Wie Feuer, das die Asche deckt.

Die gerade im Augenblicke aus dem Kuheuter herausgekom-
mene, noch warme Milch gerinnt (muccati fiir mucchati!) nicht,
verandert sich nicht. Dies soll hier gesagt sein: — Diese ganz
frische Milch gerinnt nicht und veriandert sich nicht in jenem
Augenblicke. Solang man namlich in dem Gefafle, in dem man
beim Melken die Milch aufgefangen hat, nichts Sauers oder
Buttermilch und dgl. zufiigt, und solange diese Milch in einen
Sauermilch- oder Dickmilchtopf und dgl. gelangt, so lange ver-
liert die Milch ihren urspriinglichen Zustand nicht, sondern erst
spater verliert sie denselben. Ebenso auch reift die bose Tat
nicht im Augenblick, wo sie begangen wird. Sollte sie nimlich
sofort reifen, so mochte keiner wagen, eine bose Tat zu be-
gehen. Solange aber die durch heilsames Wirken gezeugten Da-
seinsgruppen (Korperlichkeit, Gefihl, Wahrnehmung, Geistes-
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formationen, Bewufitsein, insofern diese von erwiinschter Art
sind) bestehen, solange behiiten einen diese; nach ihrer Aufls-
sung aber gelangt in den in niederer Welt (s. 1) wiederentstan-
denen Daseinsgruppen die bose Tat zur Reife; und wihrend sie
reift, folgt sie versengend dem Toren nach. Und in welcher
Weise? Wie das unter der Asche versteckte Feuer. Wie nimlich
die unter der Asche versteckten glithenden Kohlen, auch wenn
man darauftritt, einen nicht brennen, weil sie eben von der
Asche bedeckt sind, sobald man aber diese erhitzt, die Haut
und tbrigen Korperteile verbrennen und das Feuer bis zum
Gehirne fortschreitet: — genauso auch folgt die bose Tat jenem
Toren nach, der sie veriibt hat, indem sie dem im zweiten und
dritten Dasein in der Hoélle usw. Wiedergeborenen brennende
Qualen erzeugt.

72.. Vers

Yavad eva anatthaya
nattam balassa jayati,

hanti balassa sukkarmsarm
muddham? assa vipatayarm?.

1. S muddban:.
2. Alle Lesarten haben, wohl verkehrterweise, vipatayant.

Zu seinem eignen Schaden blof}
Das Wissen sich im Toren zeigt;
Das Hochste richtet’s ihm zugrund,
Zertrummert ihm sein lichtes Los.

‘Blof}’: yava eva ist eine Partikel im Sinne von Begrenzung.
‘fattari’ bedeutet ‘das Bekanntsein’. Welche Wissenschaft er
auch kennt oder auch in welcher Herrschaft, Wiirde oder
Macht sich befindend er beim Volke bekannt ist, beriihmt und
angesehen, das wird durch dieses Wort bezeichnet. Wissen-
schaft oder herrschende Stellung und dgl. nimlich gereichen
dem Toren durchaus zum Schaden. Demzufolge wirkt er eben
sein eigenes Verderben.

‘Richtet zugrund’ (banti): Zerstort (vinaseti).
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‘Sein lichtes Los’: Seinen Anteil an heilsamen Dingen. Wih-
rend dem Toren nimlich eine Wissenschaft oder eine herr-
schende Stellung zuteil ist, zerstort diese bei ihrem Auftreten
seinen Anteil an heilsamen Dingen.

‘Das Hochste’ (wortlich: Haupt) ist eine Bezeichnung fiir Ein-
sicht (panna).

‘Zertrimmert’ (vipatayam): Vernichtet. Indem jenes Wissen
namlich sein lichtes Los zertrimmert (eigentlich: zerspaltet,
zersprengt), das als Einsicht geltende ‘Héchste” zugrunde rich-
tet, richtet es dieses vernichtend zugrunde.

73.-74. Vers
(73)

Asatar bhavan' iccheyya,

purekkbaran ca bhikkhusu,

avasesu ca issaryam?,

pija para-kulesu ca.
1. = F; m.c. fiir ®bhavanam (C, CCo™, PTS); S asantam bhavam; B
asanta-bbavanam.
2. m.c. fiir issariyar (so alle Ausgaben).

(74)

‘Mam’eva katam annantu!
gihi pabbajita ubhbo,

mam’ ev’ ativasa® assu
kiccakiccesu kismi ci’:

iti balassa sankappo

iccha mano ca vaddhati.

1. PTS kata mannantu ist zu berichtigen.
2. S eva ativasa.

(73)

Unverdiente Achtung sucht er,
Vorrang unter Ordensbriidern,
Oberleitung in den Klostern,
Schenkungen in fremden Hiusern.
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(74)

‘Meine Tat blof} sollten kennen
Hausleute wie Monche, beide;

Mir blof sollten sie gehorchen,
Uberall, in allen Dingen’:

Solch Denken hegt der Tor in sich,
Und Wunsch und Diinkel wachsen an.

73)

g:)er torichte Mensch begehrt nach Achtung fir nichtvorhan-
dene Dinge (ich lese: avijjamananar sambhavanarm fir avij-
jamanam®). Ohne Vertrauen zu besitzen begehrt er danach,
von den Leuten als vertrauensvoll betrachtet zu werden. Ob-
wobhl er sittenlos ist, von geringem Wissen, nicht abgeschieden
lebend, trage, nicht der Achtsamkeit gewartig, ungesammelt,
toricht, nicht triebversiegt, begehrt der Tor, genau wie in der
Erklirung des Ubelgesinntseins beschrieben, nach dieser Ach-
tung fur nichtvorhandene Dinge (man hat wohl hier wieder
asatamn oder asantanam fir asantarn zu lesen), denkend: ‘Ach,
mochten mich doch die Leute als vertrauensvoll betrachten, als
sittenrein, wissensreich, abgeschieden lebend, voller Tatkraft,
der Achtsamkeit gewirtig, gesammelt, einsichtig und triebver-
siegt.’

‘Vorrang unter Ordensbriidern’: Grofle Anhingerschaft.
‘Ach, mochten doch im ganzen Kloster die Monche sich mir
anschlieflen und mich mit Fragen angehen’: in solchen Erwar-
tungen lebend begehrt er nach Vorrang unter den Ménchen.
‘Oberleitung in den Klostern’: In den der Ordensgemeinde
angehorenden Klostern. Er begehrt nach Leitung in den Klos-
tern, indem er jene vornehmen, sich mitten im Klosterbezirk
befindlichen Wohnstitten nur an die mit ihm selber befreunde-
ten Monche verteilt: ‘Thr sollt hier wohnen’, und, fiir sich selber
eine vornehme Wohnstitte zuriickhaltend, den Gbrigen besu-
chenden Monchen abgelegene, verlassene und Unholden zur
Behausung dienende Wohnstitten zuweist, mit den Worten:
‘Thr sollt hier wohnen.’

‘Schenkungen in fremden Hiusern’: Nicht etwa im Hause
seiner Eltern oder Verwandten, sondern in ganz fremden Hau-
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sern begehrt er danach, mit den vier Bedarfsgegenstinden (Ge-
wand, Nahrung, Wohnung, Arznei) beehrt zu werden, den-
kend: ‘Ach, méchten doch diese nur mich beschenken, nicht
die anderen?”

74)

‘Meine Tat blof’: Dem Toren, der da denkt: ‘Alles, was da im
Kloster an Neubauten hergestellt wurde, wie der Bau der Upo-
satha-Halle (in der bei Voll- und Neumond die Beichtfeier ab-
gehalten wird) und dgl., das alles wurde von unserem Ordens-
dlteren hergestellt’, diesem steigt solches Verlangen auf wie:
‘Mochten doch beide, Hausleute wie Hauslose, wissen, dafl das
auf meine Veranlassung hin gebaut und vollendet wurde.’

‘Mir blof gehorchen’: ‘Mochten doch alle Hausleute und
Hauslose sich blof meinem Willen unterordnen’, oder: ‘Méch-
ten mir doch Wagen, Ochsen, Beil, Axt usw. zuginglich sein’,
oder: ‘Mochten doch in all solchen grofleren wie kleineren An-
gelegenheiten, selbst in dem Aufwirmen von blofler Reissuppe,
dem Trinken und dgl., und auch in jeder einzelnen Angelegen-
heit, sie sich meinem Willen unterwerfen und nichts unterneh-
men, ohne mich gefragt zu haben.’

“Wunsch und Diinkel’: Was fiir ein Tor es auch sei, und wel-
cher Wunsch ihm auch aufsteigen moge, wem dieses so be-
schaffene Verlangen aufsteigt, in dem wachsen weder Hellblick
(vipassana: s. B.Wtb.) noch die Pfade und Pfadergebnisse, son-
dern blof} das hinsichtlich der funf Sinnentore aufsteigende Be-
gehren und der neunfache Diinkel wachsen an, gleichwie bei
zunehmendem Monde die Wasser des Meeres.

Die neun Arten des Diinkels (mana) sind nach Vibh. p. 389 f:
1. ‘Besser als der Bessere bin ich’

2. ‘Genauso, wie der Bessere bin ich’

3. ‘Niedriger als der Bessere bin ich’

4-6. ‘Besser als der Gleiche bin ich’ usw.

7-9. ‘Besser als der Niedrige bin ich’ usw.
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75. Vers
Anna bilabbupanisal,
anna nibbana-gamini:
evam etam abhinnaya,
bhikkhu Buddhassa savako
sakkaram n’abhinandeyya,
vivekam anubrihaye.

1. Obgleich alle Ausgaben labhipanisa lesen — wie es grammatisch natfir-
lich vollkommen richtig ist — so ist doch hier, m.c. die obige Lesart zu
empfehlen.

Der eine Pfad fithrt zu Gewinn,
Ein and’rer zu des Nirwahns Ziel.
Der Monch, der dieses so erkannt,
Der Jinger des Erleuchteten,
Sollt’ sich an Ehren nicht erfreu’n,
Der Einsamkeit geb’ er sich hin.

Dieser zu Gewinn fithrende Weg (#panisa = upanissaya, eigent-
lich: Grundlage, Stiitze, Anlaf}; s. B.Wtb.: paccaya) nimlich ist
ganz ein anderer als der zum Nirwahn fithrende Pfad (°gamini-
pattpada) Denn der sich Gewinn verschaffende Ménch muff ein
wenig unheilsames Karma (s. B.Wtb.) ausiiben, mufl krumme
Wege in seinen Werken, Worten und Gedanken verfolgen. Zu
einer Zeit nimlich, wo er irgendeinen von den krummen Wegen
in Werken usw. befolgt, zu einer solchen Zeit fillt ihm der
Gewinn zu. Wenn man z.B., ohne seine Hand zu kriimmen,
diese gerade ausgestreckt in die Schale voll Reisbrei fiihrt, so ist
die Hand beim Hochheben blof beschmiert. Fithrt man aber die
gekriimmte Hand in die Schale, so holt sie bei ihrem Heraus-
ziehen einen Reisklumpen aus dem Reisbrei heraus. Genauso
tillt dem Menschen bloff dann Gewinn zu, wenn er den krum-
men Wegen in Werken usw. folgt. Dies gilt als der unrechtliche
Weg zu Gewinn. Als rechtlich aber gilt der Gewinn, wenn
er entstanden ist aus dem Grunde, die Bedarfsgegenstinde
(upadhi; s. R. Schmidt, Nachtr.) zu erlangen, wegen des Tra-
gens von Gewindern, oder aufgrund eines groflen Wissens oder
der Anhingerschaft oder des Waldlebens. Der den zum Nir-
wahn fithrenden Pfad befolgende Ménch gebe die krummen
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Wege in Werken, Worten und Gedanken auf und sei, obgleich
er nicht blind ist, wie ein Blinder; sei, obgleich er nicht stumm
ist, wie ein Stummer; sei, obgleich er nicht taub ist, wie ein
Tauber; sei kein Heuchler und Gleisner.

Auf diese Weise den gewinnerzeugenden Pfad und den zum
Nirwahn fithrenden Pfad erkannt habend, mége der Ménch
keinen Gefallen finden an dem unrechtmifligen Beschenkt-
werden mit den vier Bedarfsgegenstinden, er, der ein Horer
(savaka; Jinger) ist, insofern er nach Anhoren der Lehre des
Erleuchteten zu einem solchen geworden ist, oder weil er hin-
hort auf die Ermahnung und Unterweisung des Erleuchteten
(Buddha), welch letzterer wiederum so genannt wird, weil er
alle entstandenen wie unentstandenen Dinge erkannt hat. Die
rechtmifige Erlangung der Bedarfsgegenstinde aber mége man
nicht tadeln.

Abgeschiedenheit moge er pflegen, niamlich kérperliche Ab-
geschiedenheit, geistige Abgeschiedenheit und Abgeschieden-
heit von den Daseinsgrundlagen. Hierbei gilt als korperliche
Abgeschiedenheit (kaya-viveka) das Alleinsein des Korpers; als
geistige Abgeschiedenheit (citta-viveka) gelten die acht Errei-
chungen (Vertiefungen; s. B.Wtb.: jbana); als Abgeschieden-
heit von den Daseinsgrundlagen (#padhi-viveka) gilt das Nir-
wahn. Unter diesen nun vertreibt die korperliche Abgeschie-
denheit den Anschluff an die Gesellschaft, die geistige Abge-
schiedenheit den Anschluf an die befleckenden Leidenschaf-
ten, die Abgeschiedenheit von den Daseinsgrundlagen den An-
schluf} an die Daseinsgebilde.

Die korperliche Abgeschiedenheit ist die Bedingung zur geisti-
gen Abgeschiedenheit, die geistige Abgeschiedenheit die Be-
dingung zur Abgeschiedenheit von den Daseinsgrundlagen.
Auch heiflt es: Die korperliche Abgeschiedenheit eignet den
sich korperlich abgewandt Habenden, an Entsagung Gefallen
Findenden. Die geistige Abgeschiedenheit eignet den geistig
Lauteren, geistige Lauterkeit Erlangthabenden. Die Abgeschie-
denheit von den Daseinsgrundlagen eignet den von den Daseins-
grundlagen freien, zur Aufl6sung gelangten Wesen. Diese drei-
fache Abgeschiedenheit moge er also pflegen, zum Wachsen
bringen und in ihrem Besitze verweilen. Das ist der Sinn.
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76. Vers

Nidhinam *va pavattaram
yarn passe vajja-dassinarn
niggayha-vadirn medhavirm?,
tadisarn panditarn bbaje.
tadisarn bhajamanassa

seyyo hoti na papiyo.

1. -vadi-medbavim wire m.c. besser.

Triffst einen du, der dir die Fehler aufweist,

Als ob verborgnen Schatz er dir enthiillte,

Der weise ist und mahnend dich zurechtweist,
Mit solchem Weisen mégst du Umgang pflegen;
Denn einem, der mit solchem Menschen umgeht,
Gereichet es zum Guten, nicht zum Schlechten.

‘Als ob verborgnen Schatz er dir enthiillte’: Als verborgene
Schitze gelten die mit Geld, Gold und dgl. angefiillten Schatz-
behilter, die man da und dort in der Erde versteckt hat. Gleich-
wie nun einer, der aus Mitleid mit den im Elend lebenden und
in Not geratenen Menschen spricht: ‘Kommt, ich will euch
einen Weg zeigen zu gliicklichem Leben’ und dann, nachdem er
diese zu dem Schatzorte hingefiihrt hat, seine Hand ausstreckt
und verkiindet: ‘Nehmt euch das und lebet glucklich?’

‘Der dir die Fehler aufweist’: Zwei Arten von Fehleraufwei-
sern (vajja-dassi) gibt es, nimlich den Fehlersucher (der da
denkt): “Wegen dieser unpassenden Sache oder Verfehlung wer-
de ich jene inmitten der Ménchsgemeinde zurechtweisen’; und
den beim Bemerken eines Fehlers sich hilfsbereit Erweisenden,
der dem anderen Fortschritt in der Sittlichkeit usw. wiinscht,
um ihn das von ihm noch nicht Erkannte erkennen zu lassen
und das bereits von thm Erkannte zu fordern. Dieser letztere ist
hier gemeint. Wie nimlich ein in Not geratener Mensch, selbst
wenn man thn bedroht und schligt und thm dann erklart:
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‘Nimm dir dies!”, beim Zeigen des Schatzes keinerlei Zorn auf-
kommen lifit, sondern ganz erfreut ist: genauso auch soll man,
wenn man gegen einen solchen Menschen, der bei einem sel-
ber etwas Unpassendes oder eine Verfehlung bemerkt hat und
einem dieses mitteilt, keinen Zorn aufkommen lassen, sondern
ganz zufrieden sein und das Anerbieten machen: ‘Eine grofle
Tat, o Ehrwiirdiger, hast du da vollbracht. Nimm die Stelle
meines Lehrers und Unterweisers an und ermahne mich immer
wieder!” Wer namlich bei seinen Mitbewohnern oder anderen
etwas Unpassendes oder eine Verfehlung bemerkt hat und nicht
wagt, ihm etwas zu sagen, denkend: ‘Dieser wartet mir so auf-
merksam mit dem Geben von Mundwasser und dgl. auf. Sage
ich ihm etwas, so wird er mir nicht mehr aufwarten, und so
wird mir ein Nachteil erwachsen’, ein solcher gilt nicht als ta-
delnder Ermahner. Kehricht hiuft ein solcher an in dieser Bot-
schaft. Wer aber, solche Fehler bemerkend, dem Fehler ent-
sprechend den anderen zurechtweist und ihn bedroht, wegjagt
oder mit Strafe belegt oder aus dem Kloster entfernt, ein solcher
gilt als mahnender Zurechtweiser, so wie es der Allerleuchtete
war. Gesagt nimlich wurde (M 122): ‘Die eine Zurechtweisung
Verdienenden, Ananda, werde ich zurechtweisen, die zu Ent-
fernenden entfernen; und das, was echt ist, wird bleiben.’

Als “Weiser’ gilt der mit jener den Kern der Lehre betreffenden
Einsicht Ausgestattete. Mit einem Weisen solcher Art moge
man verkehren und Umgang pflegen. Dem mit solchem Weisen
verkehrenden Schiiler nimlich gereicht solches zum Guten,
nicht zum Schlechten, das ist blof zum Vorteil, nicht zum

Schaden.

77. Vers

Owvadeyy’ anusaseyya,
asabbha ca nivaraye.
satam hi so piyo hoti,
asatam hoti appiyo.

Ermahne, unterweise du,
Von bosen Dingen halt’ zurtick;

96



DAS WEISEN-KAPITEL

So bist bei Guten du beliebt,
Bei Bosen aber unbeliebt.

Sagt man etwas hinsichtlich eines bereits begangenen Ver-
gehens, so gilt das als Ermahnen; ist ein solches aber noch
nicht eingetreten und man verweist auf die Zukunft, denkend:
‘Mochte doch kein schlechter Ruf entstehen?, so gilt das
als Unterweisen. Auch wer in Gegenwart des Betreffenden
spricht, der ermahnt; wer aber einen Boten oder eine Unter-
weisung schickt, der unterweist. Wer ein einziges Mal spricht,
der ermahnt; wer wiederholt spricht, der unterweist. Auch das
blofle Ermahnen wird schon als Unterweisen bezeichnet. So
also moége man ermahnen und unterweisen.

Von den bosen Dingen aber mége man die anderen zurtickhal-
ten und im guten Gesetze festigen.

Ein Mensch niamlich, der so handelt, ist den Erleuchteten und
den anderen guten Menschen lieb. Jene aber, die die Lehre
nicht geschaut haben und der nichsten Welt noch nicht entron-
nen sind, die thre Augen auf das Weltliche gerichtet halten und
nur des Lebensunterhaltes willen in die Hauslosigkeit gezo-
gen (das ist: Monche geworden) sind, die thren Ermahner mit
scharfen Worten verletzen: ‘Nicht du bist unser Unterweiser
oder Lehrer! Was willst du uns ermahnen?’: jenen Bosen ist ein
solcher Ermahner und Unterweiser nicht lieb.

78. Vers

Na bhaje papake mitte,
na bhaje purisidhame;
bhajetha mitte kalyane,
bhajetha purisuttame.

Geh’ nicht mit bosen Freunden um,
Mit Menschen, die gar niedrig sind;
Mit edlen Menschen pfleg’ Verkehr,
Mit Menschen, die die hochsten sind.

957



DHAMMAPADA UND KOMMENTAR

Als ‘bése Freunde’ gelten solche, die an karmisch-unheilsamen
Taten, das ist an (iblem Wandel in Werken, Worten und Ge-
danken, Gefallen finden.

Als “niedrig’ gelten solche Menschen, die zu verkehrten Dingen
verleiten, sei es zu Einbrecherei und dgl., oder sei es (im Falle
von Monchen) zu den 21 Arten des verkehrten Suchens (s. Vis. I)
Oder auch alle beide gelten als bose Freunde und niedrige Men-
schen. Mit diesen mdge man nicht verkehren und Umgang pfle-
gen. Die den Gegensatz hierzu bildenden aber sind edle Freunde
und hochste Menschen. Mit diesen moge man verkehren und
Umgang pflegen.

79. Vers

Dhamma-piti sukbarn seti
vippasannena cetasa.
arya'-ppavedite dhamme
sada ramati pandito.

1. m.c. = F (vgl. Vorwort).

Wer das Gesetz gekostet hat,

Lebt gliicklich und geklart im Geist.
Stets freut den Weisen das Gesetz,
Das von den Edlen ward enthiillt.

“Wer das Gesetz gekostet hat’: dbhamma-piti ist dasselbe wie
dbhamma-payako, der die Lehre Kostende (wortlich: Trinken-

de).
Wire dies wirklich der Sinn, so hitte man pit (Stamm pitin) zu lesen.
Vielleicht aber hat dieses Wort hier die Bedeutung ‘Begeisterung’ (skr.
priti), also: ‘von Begeisterung fiir die Lehre erfiillt’.
Die Lehre (das Gesetz) kann man zwar nicht vermittels eines
Gefifles genieflen, wie etwa Reissuppe und dgl., sondern als
das Kosten der Lehre gilt es, wenn man das neunfache iiber-
weltliche Gesetz (s. 20) vermittels des geistigen Korpers (Ge-
fihl, Wahrnehmung, Geistesformationen; s. B.Wtb.: kaya) er-
reicht und als Objekt verwirklicht und durch vollige Durch-
schauung und Durchdringung, Uberwindung, Verwirklichung
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und Entfaltung das Leiden und die tibrigen drei edlen Wahrhei-
ten (s. B.Wtb.: sacca) durchdringend erkennt.

‘Lebt gliicklich’: sukbarn seti, wortlich: ‘ruht gliicklich’ ist blof§
eine der Darlegungsweisen. Der Sinn aber ist hier, dafl er
in allen Korperstellungen (gehend, stehend, sitzend, liegend)
gliicklich verweilt.

‘Geklirt im Geist’: Mit ungetriibtem, von Leidenschaften un-
beflecktem Geist.

‘Das Gesetz, das von den Edlen ward enthiillt’: Das von den
Erleuchteten und allen tbrigen Edlen verkindete und in den
vier Grundlagen der Achtsamkeit usw. (s. 22, Kom.) bestehen-
de und zur Erleuchtung fihrende Gesetz. — Ein solcher das
Gesetz Kostender, mit geklirtem Geiste Verweilender und mit
Weisheit Ausgestatteter findet allzeit Freude und Entziicken
daran.

80. Vers

Udakamn? hi nayanti nettika,

usu-kara namayanti tejanar,

darum namayanti tacchaka,

attanam damayanti® pandita.
1. S udakar hi.

2. S namayanti.

Die Wasserleiter leiten Wasser,
Die Bogner schlichten ihren Pfeil,
Die Zimmerleute schlichten Holz,
Die Weisen bandigen ihr Selbst.

Indem die Kanalbauer zuerst die erhdhten Stellen auf der Erde
abtragen, die Vertiefungen ausfiillen und dann entweder einen
Graben ziehen oder einen trogformig ausgehohlten Baum-
stamm anbringen, leiten sie das Wasser jedesmal an den von
thnen gewtinschten Ort.

Mit ‘Pfeil’ ist hier ein hélzerner Pfeil gemeint.

Folgendes soll hier gesagt sein: Die Kanalbauer leiten nach eige-
nem Belieben das Wasser. Die Pfeilschnitzer erhitzen den Pfeil,
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biegen ithn zurecht und machen ihn gerade. Die Zimmerleute
biegen das Holz, indem sie es zu Radfelgen und dgl. verarbei-
ten, oder sie machen es nach ihrem eigenen Belieben entweder
gerade oder gebogen. Genauso fassen die Weisen ein entspre-
chendes Objekt auf, und, indem sie den Pfad des Stromeintritts
usw. zur Entstehung bringen, zihmen sie ihr Selbst. Diejenigen
aber, die die Heiligkeit erreicht haben (lies patte fur patta),
gelten als vollkommen Bezihmte.

Das blofl auf Gleichklang beruhende Wortspiel — nayanti (leiten), na-
mayanti (biegen) und damayanti (zihmen) — lifit sich im Deutschen nicht
wiedergeben.

81. Vers

Selo yatha eka-ghano
vatena na samirati,
evam ninda-pasamsasu
na saminjanti* pandita.

1. S sammifjanti.

Gleichwie ein Fels aus einem Stiick
Vom Winde nicht erschiittert wird,
So bringen weder Lob noch Tadel

Den Weisen je aus seiner Ruh’,

Obgleich hier blof} von zwei weltlichen Bedingungen (Lob und
Tadel) die Rede ist, hat man dennoch den Sinn mit Hinsicht auf
alle acht Weltbedingungen (Gewinn und Verlust, guter und
schlechter Ruf, Lob und Tadel, Gluck und Unglick) zu verste-
hen. Gleichwie nimlich ein aus einer einzigen Masse bestehen-
der, undurchhohlter Felsen bei den von Osten, Westen oder
irgendeiner anderen Richtung her blasenden Winde nicht er-
bebt, nicht erzittert, nicht erschiittert wird, so auch geraten,
wenn die acht weltlichen Bedingungen auf die Weisen einstiir-
men, diese nicht in Unruhe, werden weder durch Widerwillen
noch Hinneigung bewegt und erschittert.
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82. Vers

Yatha pi rbado* gambbiro
vippasanno anavilo,
evarm dbhammani? sutvana
vippasidanti pandita.
1. = F;m.c. fiir rabado,
2. m.c. fiir dbamme.
Gerade wie ein tiefer See
Kristallklar ist und ungetriibt,
So werden auch die Weisen klar,
Wenn sie vernehmen das Gesetz.

Gemeint ist ein solcher See, der selbst dann nicht erregt wird,
wenn ein aus den vier Abteilungen (Elefantentruppen, Kavalle-
rie, Wagentruppen, Fufltruppen) bestehendes Heer hineingera-
ten sollte. In jeder Hinsicht aber gilt das vierundachtzigtausend
Yojana tiefe blaue Weltmeer als solcher See. Unten auf dem
Boden desselben, nimlich, in einem vierzigtausend Yojana
hochreichenden Gebiete, ist das Wasser infolge der Fische in
Bewegung; oben in einem genauso tief reichenden Gebiete wird
das Wasser durch den Wind bewegt, wihrend in der Mitte in
dem vier Yojana Durchmesser habenden Bereiche das Wasser
unbeweglich bleibt. Das gilt als der ‘tiefe See.’

Mit ‘Gesetz’ (dbamma) sind hier die vorgetragenen Lehren
(desana-dhamma) gemeint. Folgendes soll hier gesagt sein:
Gleichwie der See infolge Freiseins von Schlamm klar und in-
folge seines Nichterregtseins ungetriibt ist, genauso gelangen
nach dem Vernehmen der von mir dargelegten Lehren die Wei-
sen, wihrend sie durch die vier Pfade in den von Leidenschaf-
ten ungetrilbbten Zustand eintreten, zur Klarheit. Diejenigen
aber, die die Heiligkeit erreicht haben, diese gelten als vollkom-
men geklart.

83. Vers

Sabbattha ve sappurisa cajantil.
na kama-kama lapayanti santo;
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sukbena phuttha athava dukhena®
na uccavacam? pandita dassayanti.
1. PTS cajanti; S vajant:.
2.m,c. = C, CCom PTS; S dukkbena.
3. CCom noccavacan.
Die Edlen uberall Entsagung uben,
Nicht schmusen wunschbegierig die Vollkommenen;
Die Weisen, ob sie Gliick trifft oder Ungliick,
Nicht hoch- noch tiefgemut sich jemals zeigen.

Hinsichtlich der funf Daseinsgruppen und aller tibrigen Dinge
(wie der zwolf Grundlagen, 18 Elemente usw.; s. B.Wtb.:
khandba, ayatana, dbatu, ferner Vis. XIV-XVI) tiberwinden
die guten Menschen die Willensgier, indem sie diese durch das
Wissen des Heiligkeitspfades (arabatta-magga-nana) entfer-
nen. Etwa nach den Sinnendingen begehrend, der Sinnendinge
wegen, aufgrund der Sinnendinge, schmusen weder selber die
Erleuchteten und anderen ‘Edlen’, noch auch veranlassen sie
andere dazu.

Als ‘Schmuser’ gelten vorerst alle solche, die beim Almosen-
gange, sich in Begehren ergehend, sprechen: ‘Anhinger, wie
geht es dir? Und wie deiner Frau und deinen Kindern? Es ist
wohl deinen Zweifiiflern und Vierfiiflern seitens der Firsten
und Riuber oder anderer kein Unfall zugestoflen?” Als zum
Schmusen veranlassend gelten sie, wenn sie auf seine Fragen hin
sich einladen lassen, wie: ‘Uns, o Ehrwiirdiger, geht es allen
gut. Keinerlei Unfall hat sich ereignet. Unser Haus hat jetzt
einen grofien Uberflufl an Speisen und Getrinken. Méget ihr
bitte hier wohnen!” Dies beides aber vermeiden die Edlen.

‘Ob sie Gliick trifft oder Ungliick’: Dies ist blof eine Wei-
se der Darstellung, denn von allen den acht weltlichen Be-
dingungen (s. 81) getroffen, zeigen die Weisen weder eine ge-
hobene noch eine bedriickte Stimmung, sei es dadurch daf sie
etwa Zufriedenheit oder Unzufriedenheit, Lob oder Tadel zum

Ausdruck brichten.
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84. Vers

Na atta-hetu, na parassa betu,

na puttam icche, na dhanar, na rattham;
na iccheyya' adhammena samiddhim attano;
sa silava pannava dhammiko siya.

1. = S, CCom; C na iccheyy’; F n’iccheyy’; PTS nayicche.

Nicht fiir sich selber und auch nicht fiir andre
Begehre man nach Kind, Reichtum und Herrschaft;
Nicht unrechtlich wiinsch’ eigenen Erfolg man,

Sei sittenrein, rechtschaffen und voll Einsicht.

Weder um seiner selbst willen noch um eines anderen willen
begeht der Weise irgendetwas Boses. — Nicht suche man ver-
mittels boser Werke nach Sohnen, Reichtum oder Herrschaft.
Doch dadurch, daff man blof nach diesen wiinscht, begeht man
noch kein boses Werk. Das ist der Sinn.

Selbst nach eigenem Erfolge mége man nicht in ungesetzlicher
Weise streben. Der Sinn ist, dal man selbst einem Erfolge zu-
liebe nichts Boses tue.

Ein solcher Mensch sei sittenhaft, einsichtig und rechtschaffen,
nicht anders. Das ist der Sinn.

85. Vers

Appaka te manussesu,

ye jand para-gamino;

ath’ ayam itara paja

tiram ev’ anudhavati.
Nur wenige der Menschen sind
Zum andern Ufer hingelangt,

Doch alles dieses andre Volk
Liuft bloff am Ufer auf und ab.

Nur wenige, nicht viele, gelangen zum anderen Ufer, zum Nir-
wahn. Doch diese tibrigen Menschen laufen alle bloff am Ufer
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ihres personlichen Daseins entlang. Diese aber sind in der Mehr-

zahl.
86. Vers

Ye ca kho sammad-akkbate
dhamme dhammdénuvattino,
te jana param essanti.
maccu-dheyyam suduttararmn.

Doch wer da nach der Lehre lebt,

Die recht verkiindet worden ist,
Gelangt zum andern Ufer hin.

Ja, schwer kreuzt sich das Todesreich.

Die da hinsichtlich der recht verkiindeten, wohl dargelegten
Lehre, nachdem sie diese vernommen haben, durch Erfiillung
des ihr entsprechenden Wandels die Pfade und Pfadziele (s.
B.Wtb.: ariya-puggala) verwirklichen und dadurch der Lehre
nachleben, eben solche Menschen werden zu dem jenseitigen
Ufer, dem Nirwahn, hingelangen.

“Todesreich’ bezeichnet die dreifache (sinnliche, feinkdrper-
liche und unkérperliche) Daseinsrunde, die fiir den als Leiden-
schaftsmahr geltenden Todesgott das Behausungsgebiet bildet.
Diejenigen Menschen, die der Lehre gemifl leben, diese durch-
kreuzen und iberschreiten jenes schwer zu iiberwindende,
schwer zu tberschreitende Todesreich und gelangen zum jen-
seitigen Ufer, zum Nirwahn.

87.—88. Vers
(87)

Kanbarn dbammar vippahaya
sukkarn bhavetha pandito.
oka anokam? agamma,

viveke yattha diuramam.

1. CCom gnokant ist m.c. zu verwerfen.

104



DAS WEISEN-KAPITEL

(88)

tatr’ abbiratim iccheyya.
hitva kame akincano
paryodapeyya attanam
citta-klesebi® pandito.

1. m.c. fiir pariyo” = F.
2. in allen Ausgaben m.c. fiir kiles®.

(87)

Das Finstre geb’ der Weise auf,
Das Lichte bring’ zum Wachsen er.
Vom Haus ins Hauslose gelangt
Er sich an Loslosung erfreu’,

(88)

Woran sich zu erfreuen schwer.
Die Winsche lassend, ohne Hang,
Mog’ lautern er sein eigen Selbst
Von allen Triibungen des Geists.

(87)

Das im iiblen Wandel in Werken, Worten und Gedanken be-
stehende Unheilsame (akusala-dhamma) verlassen habend,
moge der einsichtige Monch von seinem Eintritt in die Hauslo-
sigkeit ab bis zur Erreichung des Pfades der Heiligkeit die in
gutem Wandel in Werken, Worten und Gedanken bestehenden
lichten Dinge entfalten.

‘oka’ bezeichnet Behausung (Stitte des Haftens, Haften),
‘anoka’ Hauslosigkeit (analaya, Haftlosigkeit); also: Vom
Hause hinausgezogen seiend moge er dem, als das ‘Hauslose’
(Haftlosigkeit) geltenden Nirwahn zuliebe, des Nirwahns hal-
ber, nach eben jener (Lauterkeit) streben (iiber oka und alaya s.
91). An der als Haftlosigkeit geltenden Loslosung, dem Nir-
wahn, woran die Wesen gar schwer Gefallen finden, daran
moge er streben, Freude zu empfinden.
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(88)

Den sinnlichen Objekten und den sinnlichen Befleckungen (s.
27) entsagt und sich aller Dinge entiuflert habend (akinicana; s.
B.Wtb.: kificana), moge er an der Loslésung Freude finden.
Von den fiinf Hemmungen (nivarapa; s. B.Wtb.) méoge er sein
Selbst (Herz) ldutern, reinigen, freimachen.

89. Vers

Yesarn sambodhiyangesu’
samma cittam subbavitam,
adana-patinissagge
anupadaya ye rata,
kbinasava jutimanto?

te loke parinibbuta.

1. CCom sambodhi-angesu.
2. =C, CCom PTS; S jutimanto.

Wer recht den Geist entfaltet hat
In den Erleuchtungsgliedern sieben
Und alles Haften fahren lief},

Froh ist, von allem Hang befreit,
der Triebversiegte, Strahlende,

der ist erloschen in der Welt.

Als ‘recht und gut entfaltet’ gilt der Geist, der hinsichtlich der
Grundlagen wohl entfaltet und entwickelt ist.

Mit ‘Haften’ (adana) wird das Festhalten bezeichnet. Der Sinn
ist also: Im Sinne der vier Anhaftungen (#padana;s. B.Wtb.) an
nichts mehr haftend, an dem als Loslosung geltenden Nicht-
festhalten Gefallen findend.

Die ‘Strahlenden’ bedeutet soviel wie die Machtvollen, das
sind diejenigen, die mit dem auf dem Pfade der Heiligkeit leuch-
tenden Erkenntnislichte, die in den Daseinsgruppen usw. beste-
henden Dinge beleuchtend, verweilen.

Die in dieser aus den fiinf Daseinsgruppen (kbandhba;s. B.Wtb.)
usw. bestehenden Welt zum Nirwahn Gelangten nimlich sind -
gerade wie eine Lampe ohne Brennstoff erlischt —im zweifachen
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volligen Nirwahn (parinibbana) erloschen, und zwar (1.) in dem
‘noch Daseinsstoff (fiinf Gruppen) tibrig lassenden’ (sopadisesa
= sa-upadi-sesa) Nirwahn, insofern eben von der Erreichung
der Heiligkeit ab die Runde der Leidenschaften (kilesa-vatta:
Unwissenheit, Begehren, Anhaften; s. B.Wtb.: vatta) zur Ver-
siegung gebracht wurde, und (2.) in dem ‘keinen Daseinsstoff
mehr ibrig lassenden’ (an-upadi-sesa) Nirwahn, insofern eben
durch Schwinden des letzten Bewufltseinszustandes (vor dem
Tode des Heiligen) die Runde der Daseinsgruppen (kbhandba-
vatta) zur Versiegung gebracht wurde. Der Sinn ist der, dafi jene
— genau wie eine Lampe ohne Brennstoff erlischt — den Begriffen
nicht mehr zuginglich sind.

Der 1. Aspekt des Nirwahns wird in den Kommentaren auch als ‘Erlé-

schung der Leidenschaften’ (kilesa-parinibbana) bezeichnet, der 2. As-

pekt als “Erléschung der Daseinsgruppen’ (khandba-parinibbana) Vgl.

B.Wtb.: nibbana; Ptd. § 41.
Uber die sieben Erleuchtungsglieder s. B.Wtb.: bojjhanga.
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90. Vers

Gataddhino visokassa
vippamuttassa sabbadhi
sabba-gantha-pabinassa
parilaho na vijjati.

Wer da ein Pfadvollender ist,

Von Sorge frei, allseits erlost,

Der aller Banden ledig ist,

Fiir den besteht kein Fiebern mehr.

‘Pfadvollender’: Zwei Pfade gibt es, den Pfad durch die Wild-
nis und den Pfad durch die Daseinsrunde. Wer da auf dem
Pfade durch die Wildnis wandert, gilt, solange er das ersehnte
Ziel noch nicht erreicht hat, als auf dem Pfade wandernd; ist
aber das Ziel erreicht, so gilt er als Vollender des Pfades. Eben-
so auch gelten die an die Daseinsrunde geketteten Wesen, so-
lange sie noch in der Daseinsrunde verweilen, als Wanderer auf
dem Pfade. Und warum? Weil ihre Daseinsrunde noch nicht
zur Versiegung gebracht wurde. Auch selbst die Stromeingetre-
tenen und tbrigen edlen Jiinger gelten noch als Wanderer auf
dem Pfade. Der Triebversiegte aber, der die Daseinsrunde zur
Versiegung gebracht hat, dieser gilt als Pfadvollender; und von
diesem ist hier die Rede.

“Von Sorge frei’ ist er, weil die in der Daseinsrunde wurzelnde
Sorge in thm geschwunden ist.

‘Allseits erlost’: Als solcher gilt er, weil er hinsichtlich der
Daseinsgruppen und aller Gibrigen Dinge befreit ist.

Als “aller Banden ledig’ gilt er, weil die vier Bande (Habgier,
Ubelwollen, Haften an Regeln und Riten, Glaubensfanatismus)
in ihm geschwunden sind.

‘Fiir den besteht kein Fiebern mehr’: Zweierlei Fieber gibt es,
korperliches und geistiges. Mit Beziehung hierauf stellte Jivaka
(in der vorangehenden Erzihlung) seine Frage. Da aber der
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Meister als der Herr des Gesetzes mit der Darlegung des Geset-
zes vertraut ist, erklirte er, indem er das Gesprich tber das
korperliche und geistige Fieber zu Ende fithrte: ‘Im héchsten
Sinne freilich, lieber Jivaka, besteht fiir einen solchen Triebver-
siegten kein Fiebern mehr.’

91. Vers

Uyyunjanti! satimanto?,
na ntkete ramanti te;
barnsa *va pallalam bitva
okam okam jabanti te.

1. Udv XVII, 1: pravrajanti (= pabbajanti).
2. m.c. fiir sati®.

Die Achtsamen zieh’n ihres Wegs,

Nicht Haus noch Haften macht sie froh.
Gleichwie der Schwan den Sumpf verlafi,
So lassen Haus und Haften sie.

‘Die Achtsamen zieh’n ihres Wegs’: Die die volle Achtsamkeit
erreicht habenden Triebversiegten (kbindsava) streben und
dringen vorwirts in den von thnen selber errungenen Vorziigen
der Vertiefungen, dem Hellblick usw., indem sie ihren Geist
darauf hinwenden, sich darein versenken, sich daraus erheben,
ithren Willensentschluf} und ihre Selbstpriifung iiben.

‘Nicht Haus noch Haften macht sie froh’: Nicht besteht in
ithnen Freude am hiuslichen Haften (alaya).

‘Gleichwie die Schwine usw.’: — Dies bildet den Gegenstand
der (obigen) Darlegung. Dies aber ist der Sinn: Gleichwie die
Vogel, nachdem sie in dem beutereichen Weiher ihre Beute
gefangen haben, beim Fortfliegen keinerlei Anhinglichkeit an
jenen Ort empfinden, wie etwa: ‘Mein Wasser ist das, mein
Lotus, meine Samenkapsel’, sondern ganz unbekiimmert jenen
Ort verlassen und davonfliegend und jubilierend die Liifte
durchziehen: genauso auch bleiben die Triebversiegten, wo
immer sie weilen mogen, sei’s in Familien oder anderwirts,
ganz frei von Haften. Auch zur Zeit des Wegziehens ziehen sie,

109



DHAMMAPADA UND KOMMENTAR

wenn sie jenen Ort verlassen, ganz unbekiimmert fort und ohne
an dem Gedanken zu haften: ‘Das ist mein Kloster, das ist
meine Zelle, das sind meine Aufwirter usw.’

‘Lassen Haus und Haften’: Jedes Haus oder jedes Haften
(okarn okarn = alayailayam), das ist alle Anhaftungen (sabba-
laye), geben sie auf.

niketa, oka und alaya bedeuten alle drei sowohl ‘Haus” als auch ‘Haften’
und ‘Stitte des Haftens’; niketa kommt von Vi schichten, bauen, also
Gebiude, Haus usw.; oka von Vuc Gefallen finden an, gewohnt sein:
Stitte der Behaglichkeit, Haus usw.; alaya von VT sich anschmiegen,
anhingen, niedersetzen (von Vogel usw.), hineinschliipfen, also: Anhaf-
ten, Unterschlupf, Behausung.

92. Vers

Yesarn sannicayo n’atthi,
ye parinnata-bhojana,
sunnato animitto ca
vimokkbho yesa’* gocaro,
akase *va sakuntanarm
gati tesarn durannaya.

1. S sanniccayo ist falsch.
2. m.c. fiir yesanz; B, C, CCo™ yassa ist falsch.

Fir die’s kein Anhdufen mehr gibt,
Die alle Nahrung klar durchschaut,
In der Erlosung sich ergeh’n,

Der Leerheit, Merkmallosigkeit:
Thr Weg schwerlich zu finden ist
Wie der der Vigel in der Luft.

‘Fiir die’s kein Anhiufen mehr gibt’: Zwei Arten des Anhiu-
fens gibt es, das Anhiufen von Karma (das ist von wiederge-
burterzeugendem Wirken; s. B.Wtb.: karma) und das Anhiu-
fen von Bedarfsgegenstanden. Darunter gilt als das Anhaufen
von Karma das karmisch heilsame und unheilsame Wirken
(kusala-akusala-kamma). Das Anhiufen von Bedarfsgegenstin-
den aber bezieht sich auf die vier Bedarfsgegenstinde (Gewand,
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Nahrung, Wohnstitte, Arznei). Hebt sich jedoch der im Klos-
ter wohnende Monch blof einen Klumpen Zucker, ein Viertel
Butterdl oder ein Nali an Reis auf, so gilt solches noch nicht als
Anhiufung von Bedarfsgegenstinden. Dariiber hinaus aber gilt
es als Anhaufung. (Der Sinn ist also:) Fiir die es die beiden
Arten des Anhdufens nicht mehr gibt.

‘Die alle Nahrung klar durchschaut’: Von denen im Sinne des
dreifachen Durchschauens die Nahrung durchschaut ist. Weif§
man z.B. von der Griitze und den anderen Speisen, daf} dies
Griitze usw. ist, so gilt das als wissende Durchschauung (nata-
parinna). Durchschaut man aber die Nahrung im Sinne der
Ekelbetrachtung, so gilt das als untersuchende Durchschauung
(tirana-parinna). Die bei der stofflichen Nahrung die Willens-
gier vertreibende Erkenntnis aber gilt als die iberwindende
Durchschauung (pahana-parinna; s. B.Wtb.: parinna). (Der
Sinn ist also:) Von denen im Sinne dieser drei Arten der Durch-
schauung die Nahrung durchschaut ist.

‘In der Erlosung sich ergeh’n’ (eigentlich: die Erlésung zur
Weide oder zum Objekte haben): Hier ist auch die begehrlose
Erlosung miteingeschlossen. Alle diese drei sind blof verschie-
dene Namen fiir das Nirwahn. Das Nirwahn nimlich gilt, weil
es im Sinne der Abwesenheit von Gier, Hafl und Verblendung
leer und von diesen Dingen befreit ist, als die Leerheits-Erl6-
sung (sunnata-vimokkha); weil es im Sinne der Abwesenheit
von Gier und anderen Merkmalen merkmallos und von diesen
Merkmalen befreit ist, als die merkmallose Erlosung (animitta-
vimokkha); weil es aber im Sinne der Abwesenheit von Gier
und anderen Stichten begehrlos und von diesen Siichten befreit
ist, als begehrlose Erlosung (apanihbita-vimokkha; s. B.Wtb.:
vimokkha). (Der Sinn ist also:) Wer diese dreifache Erlésung zu
seinem Bereiche hat, wihrend er durch Erreichung des Pfadzie-
les (phala-samapatti; hier die Frucht des Heiligkeitspfades oder
arahatta-phala) das Nirwahn zum Objekt habend verweilt.
‘Thr Weg schwerlich zu finden ist’: Gleichwie nimlich die
Fihrte der die Liifte durchziehenden Végel schwerlich durch
Beobachtung ihrer Fufispuren aufzufinden ist, mit anderen
Worten, nicht erkannt werden kann: genauso unméglich ist es,
die Fihrte jener aufzufinden und aufzuzeigen, fir die es dieses
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zweifache Anhaufen nicht mehr gibt, die die Nahrung in dieser
dreifachen Weise durchschaut und die zuvor erwihnte Erlo-
sung zu ithrem Bereiche haben. Denn nicht lafit sich ihre Fahrte
auffinden und feststellen: “Zu dem und dem von den finf Ge-
bieten sind sie gelangt, als da sind die drei Daseinsarten, die vier
Daseinsschofle, die fiinf Daseinsfihrten, die sieben Bewufit-
seinsstitten und die neun Wesenswelten (s. B.Wtb.: bbhava,
yoni, gati, viinana-tthiti, sattavasa).

93. Vers

Yass’ asava parikkhina,
ahare ca anissitol,
sunnato animitto ca
vimokkho yassa gocaro,
akase va sakuntanarm
padan tassa durannayar.

1. Hier ist offenbar yo zu erginzen.

In wem die Triebe sind versiegt,

Wer nicht auf Nahrung mehr sich stiitzt,
In der Erlosung sich ergeht,

Der Leerheit, Merkmallosigkeit:
Schwer dessen Spur zu finden ist

Wie die der Vogel in der Luft.

In wem die vier ublen Triebe (asava; s. B.Wtb.) versiegt sind,
und wer, weder im Sinne des Begehrens noch im Sinne der
Ansichten, an der Nahrung (ahara; s. B.Wtb.) hingt, dessen
Fihrte ist schwer zu finden. Gleichwie man nimlich von den
durch die Lufte dahinziehenden Végeln nicht erkennen kann:
‘An dieser Stelle haben sie beim Fortziehen die Fifle aufgesetzt,
an dieser Stelle haben sie beim Dahinfliegen mit der Brust ange-
stoflen, an dieser Stelle mit dem Kopfe, an dieser mit den Flii-
geln’; genauso auch ist man nicht imstande, die Fihrte eines
solchen Ménches aufzuweisen: ‘Auf dem Wege zur Holle ist er
dahin gezogen, oder auf dem Pfade zum Tierschofle usw.’
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94. Vers

Yass® indriyani samathan-gatani
assa yatha sarathina sudanta,
pabina-manassa andsavassa
deva pi tassa pibayanti tadino.

In wem da alle Sinne sind gestillet,

Wie die vom Lenker wohlgezihmten Rosse,
Und der von Diinkel und den Trieben frei ist,
Solch Unentwegten Gotter selbst beneiden.

In wem die Sinne zur Ruhe gelangt sind, zum Zustande der
Bezihmtheit, der Beherrschung, gleichwie die von einem ge-
schickten Rosselenker wohlgezihmten Rosse, der frei ist von
Diinkel insofern er den neunfachen Diinkel (s. 74) iberwunden
hat, frei von Trieben insofern die vier Triebe nicht mehr in ihm
zu finden sind: zu einem so Beschaffenen und in Unerschiitter-
lichkeit (tadi-bhava) Feststehenden fiihlen sich Himmelswesen
wie Menschen hingezogen, sehnen sie sich nach seinem An-
blicke und seinem Kommen.

95. Vers

Pathavi-samo na virujjhati,
indakhbilipamo tadi subbato,
rahado’va apeta-kaddamo,
samsara na bhavanti tadino.

Der Erde gleich wer nie sich widersetzt,

Der Indrasaule gleich fest in der Pflicht,

Wie tiefer See von allem Schlamm befreit:
Fiir einen solchen gibt’s kein Wandern mehr.

Der Sinn dieser Stelle st folgender: — Gleichwie man, ihr Mén-
che, auf die Erde duftende Stoffe, Blumengewinde und andere
reine Dinge, aber auch Urin, Kot und andere unreine Dinge
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wirft, wie ferner Kinder und auch andere die am Stadttor einge-
lassene Indrasiule durch Urin und Kot verunreinigen, wihrend
thr andere wiederum durch wohlriechende Stoffe und Blumen-
schmuck Verehrung erweisen, und bei alledem der Erde wie der
Indrasiule weder Zuneigung noch Abneigung aufsteigen: ge-
nauso auch ist es mit jenem triebversiegten Monche, der uner-
schiitterlich ist, insofern er hinsichtlich der acht weltlichen Be-
dingungen (s. 81) nicht mehr erschiittert wird, der aufgrund der
Vorziiglichkeit seiner Sitten als sittlich vollkommen gilt. Denn
ein solcher Monch denkt nicht: ‘Diese verehren mich mit den
vier Bedarfsgegenstinden, jene aber verehren mich nicht.” Ob
ihm also die anderen Verehrung erweisen oder keine Verehrung
erweisen, gegen keinen hat er Zuneigung oder Abneigung, son-
dern der Erde gleich verweilt er, der Indrasiule gleich.
Gleichwie aber der vom Schlamme befreite See kristallklares
Wasser hat, so auch ist, wer von der Gier und dem ibrigen
Schlamme befreit ist, insofern eben in ithm die geistigen Tru-
bungen geschwunden sind, lauteren Geistes. Fiir einen so be-
schaffenen Menschen aber gibt es keine Daseinswanderungen
mehr im Sinne des Durcheilens glicklicher und leidvoller Da-
seinsfihrten.

96. Vers

Santam tassa manam hoti
santa vaca ca kamma’ ca,
sammadanna® vimuttassa
upasantassa tadino.

1. m.c. fiir (kaya-)kamman.
2. Steht fiir annaya.

Gar friedvoll ist des Menschen Geist,
Gar friedvoll seine Red’ und Tat,
Der recht erlost im Wissen ist,

Und der gestillt ist, unentwegt.

Insofern es nimlich fiir jenen triebversiegten Novizen (der vor-
angehenden Erzihlung) Habsucht und dgl. nicht mehr gibt, ist
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sein Geist friedvoll, beruhigt, gestillt. Insofern es Liige und dgl.
nicht mehr fir ihn gibt, ist seine Rede friedvoll. Insofern es
Toten und dgl. nicht mehr fiir ihn gibt, ist sein korperliches
Wirken friedvoll.

Uber die zehn unheilsamen Wirkensfihrten, wie Toten usw., s. 1, Kom.

Als ‘im Wissen recht erlést’ gilt, wer, nach Griinden und Ur-
sachen die Dinge erkennend, im Sinne der fiinf Erlosungen (s.
57) erlost ist.

Als “gestillt’ gilt, wer beruhigt ist im Sinne des Gestilltseins der
inneren Gier usw.

Als ‘unentwegt’ (tadi, wortlich: ‘solcher’) gilt ein so beschaffe-
ner Mensch.

97. Vers

Asaddbo akatannu ca
Sandbi-cchedo ca yo naro
hatavakaso vantdso,

sa ve uttama-poriso.

Wer ohne Glauben ist, das Unerschaff’ne kennt,
Der Mann, der die Verbindung hat durchbrochen,
Zerstort den Fortschritt, das Verlangen ausgespien,
Der wahrlich ist der Beste unter Menschen.

Als ‘ohne Glauben’ (asaddha) gilt, wer hinsichtlich eines von
ithm selber erreichten Vorzugs nicht den Worten anderer glaubt.
Als ‘das Unerschaffene kennend’ (akatanns) gilt der, von dem
das Nirwahn verwirklicht wurde.

Als ‘der die Verbindung durchschnitten Habende’ (sandbi-
ccheda) gilt, wer das Band der Daseinsrunde, das Band des
Samsara, durchschnitten hat.

Als “Zerstorer des Fortschritts® (batdvakasa) gilt der, in dem
die Moglichkeit zur Wiedergeburt zerstort ist, indem eben der
in den heilsamen und unheilsamen Taten (karma) bestehende
Keim zur Versiegung gelangt ist.

Als ‘der das Verlangen ausgespien Habende’ gilt, wer die
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durch die vier Pfade (des Stomeingetretenen usw.) zu erfiillende

Aufgabe vollendet hat.

Ein so beschaffener Mensch gilt als der hochste Mensch, weil er

aufgrund der Erlangung der tiberweltlichen Zustinde (s. 20)

unter den Menschen das Hochste erreicht hat.
Die Doppelsinnigkeit obiger vier Pali-Begriffe lafit sich nicht im Deut-
schen wiedergeben. Sie bezeichnen fiir gewo6hnlich bése Eigenschaften,
sind aber hier als Eigenschaften des Heiligen aufzufassen; a-saddhba,
sonst ‘vertrauenslos’, bedeutet hier ‘frei von jedem Glauben’, da der
Heilige eben das selber Verwirklichte klar erkennt; akataniii, sonst ‘das
Getane nicht anerkennend’ (a-katanna), das ist unerkenntlich, bedeutet
hier ‘das Unerschaffene kennend’ (akatan-nu); sandhi-ccheda ‘die Ver-
bindung (auch Verbindungsmauer) durchbrechend, Einbrecherei ver-
ibend’ bedeutet hier ‘die Daseinsverbindung durchschneidend’; hatd-
vakasa, sonst ‘einer, in dem die Moglichkeit (okdsa) zum Fortschritt
zerstort ist’, bedeutet hier ‘einer, in dem die Méglichkeit zur Wiederge-
burt zerstort ist’.

98. Vers
Game va yadi v’ aranne
ninne va yadi va thale,
yatth’ arbanto® vibaranti,
tam bhamim ramaneyyakarm?.

1. m.c. flir drabanto = (CCom PTS); S, C yattha arabanto.
2. S bhamiramaneyyakan.

Sei es ein Dorf, sei es ein Wald,
Sei’s Anhohe, sei’s Niederung,
Wo immer Heilige verweilen,

Entziickend ist ein solcher Ort.

Wenn auch die Heiligen in der Nahe des Dorfes nicht die kor-
perliche Abgeschiedenheit finden, so finden sie dennoch die
geistige (s. 75, Kom.). Denn selbst himmlisch erscheinende
Gegenstinde vermogen nicht mehr ihren Geist zu beunruhigen.
Sei’s daher ein Dorf, oder sei’s irgendein Wald usw., wo immer
Heilige verweilen, solcher Boden, solche Gegend, ist gar ent-
zuckend.
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99. Vers

Ramaniyan arannani,
yattha na ramanti? jano;
vita-raga ramissanti>,
na te kama-gavesino.

m.c. fir ramaniyani (so die anderen Ausgaben).

1. E;

2. m.c. fiir ramati.

3. = CCom: S C ramessanti.
Entziickend wahrlich sind die Wilder,
Wo sich die Menge nicht ergotzt;
Nur Gierentgang’ne freu’n sich dort,
Nicht, wer die Sinnenfreuden sucht.

Als ‘entziickend’ nimlich gelten solche Wilder, die bliitenbe-
deckte Baume und dichte Haine schmiicken und die versehen
sind mit klarem Wasser, woran aber, genau wie in den blithen-
den Lotusbiischen, die Dorffliegen, die nach sinnlichen Geniis-
sen trachtenden Geschopfe, keine Freude finden. Die Gierbe-
freiten aber, die Triebversiegten, finden an solchen Wildern
ihre Freude, genau wie an den Lotusbiischen die Honigbienen.
Und aus welchem Grunde? Weil sie eben nicht so sind wie die
nach sinnlichen Geniissen Trachtenden.
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100. Vers

Sahassam api ce vaca
anattha-pada-sanhital,
ekarn attha-padarn seyyo
yarm sutva upasammati.
1. = §; CCom PTS %sambita.
Vgl. Mahavastu I11, 434, 13, 14:
Sahasram api vacananm
anarthapadasambita,
eka arthavati sreya
Yar Srutvd upasamyati,
Und seien’s tausend Reden auch
Aus Worten ohne Sinn gefiigt,
Besser ein einzig sinnvoll Wort,
Durch das dem Horer Frieden wird.

“Tausend’ ist ein abgrenzender Ausdruck. Durch die Zahlen
tausend, zweitausend usw. werden die Ausspriiche nach Tau-
senden abgegrenzt. Diese aber sind aus unniitzen Worten zu-
sammengefligt, die Beschreibungen geben vom Himmelsraume,
von Bergen und Wildern, nicht aber die Entrinnung lehren. So
viele es auch solcher geben mag, alle sind sie schlecht. Das ist
der Sinn.

‘Dies ist der Korper’; ‘Dies ist die auf den Korper sich bezie-
hende Betrachtung’; ‘Drei Wissen sind erreicht’; ‘Erfullt ist des
Erleuchteten Weisung’: ein einziger solch heilsamer Ausspruch
ist besser; denn es ist ein Ausspruch, nach dessen Vernehmen
man durch Beruhigung von Gier usw. Stillung findet, der einen
heilsamen Zweck erfillt, sich auf das Nirwahn bezieht, der eine
Aufklirung gibt Gber die Daseinsgruppen (Kérperlichkeit, Ge-
fuhl, Wahrnehmung, Geistesformationen, Bewufitsein), die
Elemente (Auge, Sehobjekt, Sehbewufltsein... Geist, Geistob-
jekt, Geistbewufitsein), die Grundlagen (Auge, Sehobjekt...
Geist, Geistobjekt), die Fahigkeiten (Vertrauen, Tatkraft,
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Achtsamkeit, Einsicht, Sammlung), die Krifte (dass.), die Er-
leuchtungsglieder (Achtsamkeit, Gesetzeserforschung, Tat-
kraft, Begeisterung, Gestilltheit, Sammlung, Gleichmut), die
Grundlagen der Achtsamkeit (Betrachtung des Korpers, der
Gefiihle, des Geistes, der Geistobjekte).

Uber alle diese Begriffe s. B.Wtb.: kbanda, dbatu, dyatana, bala,
bojihanga, satipatthana.

101. Vers

Sahassam api ce gatha
anattha-pada-sanbita,
ekam gatha-padam seyyo

yari sutva upasammati.

Und seien’s tausend Verse auch

Aus Worten ohne Sinn gefigt,

Ein einz’ger Halbvers besser ist,
Durch den dem Hérer Frieden wird.

‘Die Wachheit Weg zum Todlosen (ist)” oder ‘Die Schlaffen
sind den Toten gleich’: ein einziger solcher Vers ist besser. Das
Ubrige ist in der fritheren Weise zu verstehen.

102. Vers

Yo ca gatha-satam bbase
anattha-pada-sanhitarn?,
ekarn dhamma?*-padam seyyo
yarn sutva upasammati.
BCom samhbitam; S sanhita; C, CCom PTS sambita.
C, ebenso Kom. (q.v.); PTS gatha-.

[}

1 B;

2.=8§,
Und sprach’ man hundert Verse auch
Aus Worten ohne Sinn gefigt,
Besser ein einz’ges Wahrheitswort,
Durch das dem Horer Frieden wird.
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Wenn da auch ein Mensch viele Hunderte von Versen hersagen
mochte, die aus wertlosen Worten bestehen und den Himmels-
raum und dgl. beschreiben: besser ist ein einziger von den dar-
gelegten Lehrbegriffen, wie: “Vier Lehrbegriffe gibt es, ihr
Wanderasketen: welche vier? ‘Freiheit von Habgier’, ihr Wan-
derasketen, ist ein Lehrbegriff. ‘Freiheit von Ubelwollen’ ist ein
Lehrbegriff. ‘Rechte Achtsamkeit’ ist ein Lehrbegriff. ‘Rechte
Sammlung’ ist ein Lehrbegriff” (ausf. A IV, 30).

103. Vers

Yo sahassarn sabassena
sangame manuse jine,
ekan! ca jeyya-m-attanar?
sa ve sangamajuttamo.

1. ekar (PTS) ist nicht gut.,
2, =S, CCom_ F: PTS jeyya attanam.

Ob man zu Tausenden auch da

Die Mannen in der Schlacht besiegt,
Wer Eines nur, sein Selbst, besiegt,
Der wahrlich ist der hochste Held.

Wenn da einer als Schlachtenkimpfer auch tausendmal tausend
Mann in einer einzigen Schlacht besiegt und tausendmal tau-
send Mann besiegend den Sieg davon tragen méchte, so gilt
selbst dieser unter den Schlachtenkimpfern noch nicht als der
hochste. Wer aber, wihrend er an seinem Nacht- oder Tages-
aufenthaltsorte das innerliche Betrachtungsobjekt erwigt und,
im Sinne von Uberwindung seiner eigenen Gier usw., sein eige-
nes Selbst besiegt, ein solcher gilt unter den Schlachtengewin-
nern als der hchste und edelste Kimpfer an der Kampfesfront.

104. - 105. Vers
(104)
Atta have jitarm seyyo
ya c’ayam itara paja;
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atta-dantassa posassa
niccam sannatal-carino

1, =8, C, CCom; PTS samyata.

(105)

N’eva devo na gandhabbo
na Maro saba Brabmuna
jitar apajitarn kayral
tatha-rapassa jantuno.

1. m.c. flr kayira (in allen anderen Ausgaben).

(104)

Sich selbst besiegen besser ist

Als diese andern Menschen all.
Dem Mann, der selbstbezihmet ist
Und jederzeit geztigelt leb,

(105)

Dem Mann von solchem Wesen kann
Kein Gott, kein Himmelsgenius,
Der Mara nicht, auch Brahma nicht,
Zunichte machen seinen Sieg.

(104 - 105)

‘have’ ist blofle Partikel.

Das Wort ‘jitam’ (statt jito, besiegt) zeigt eine Vertauschung
des grammatischen Geschlechts. Der Sinn ist dieser: Ist, im
Sinne des Siegens iiber die eigenen Leidenschaften, das eigene
Selbst besiegt (atta jito), so ist dies besser, als wenn jene {ibrigen
Wesen beim Wiirfelspiel oder durch Raub ihrer Schitze oder
durch Heeresmacht besiegt werden. Warum aber ist solcher
Sieg besser? Aus dem Grunde eben, aus dem gesagt wurde:
‘Kein Gott kann...zunichte machen seinen Sieg.” Somit nimlich
vermochte weder ein himmlischer Geist oder Genius, noch
Mahr oder Brahma, einem solchen aufgrund seines Freiseins
von Leidenschaften selbstbezihmten, in Werken, Worten und
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Gedanken geziigelt lebenden Manne den Sieg streitig zu ma-
chen, selbst wenn jener sich daran machte, danach strebte und
sich abmiihte: ‘Ich will diesem den Sieg streitig machen, will die
durch Entfaltung des Pfades tiberwundenen Leidenschaften in
thm wieder zum Aufsteigen bringen.” Nicht wire er dazu im-
stande, wie etwa einer, der Geld und dgl. verloren hat, dadurch
dafl er wieder gewinnt, den durch den anderen gewonnenen
Sieg zunichte machen kdnnte.

106. Vers

Mase mase sabassena

yo yajetha satam samarm,
ekan ca bhavitattanarm
mubuttam api pijaye,

54 yeva pujand seyyo

yan ce' vassa-satarn hutam.

1. =S5, C; CCom yarm ce; PTS yar ca.

Mag Tausende allmonatlich

Man opfern hundert Jahre lang,
Doch einen Selbstgeschulten nur
Fir einen Augenblick verehr’n,
So gilt solch’ Ehrbezeigung mehr
Als opfern hundert Jahre lang.

Wenn da einer hundert Jahre lang, Monat fiir Monat, ein Tau-
send opfern und an viele weltliche Menschen verteilen mochte,
und wenn da einer einem einzigen Menschen, dessen Selbst in
Sittlichkeit, Sammlung und Einsicht entfaltet ist — das ist im
niedersten Sinne einem Stromeingetretenen, im hochsten Sinne
einem Triebversiegten — sobald er zur Haustir gelangt ist, mit
einem Loffel voll Bettelspeise oder mit einer Nahrungsgabe le-
diglich zur Fristung, oder nur mit dem Geschenk eines rauhen
Gewandes beehrt, so ist eben solche Verehrung besserals jenes
hundert Jahre lang von jenem anderen gegebene Opfer. Das
heifit soviel, daf} solche Verehrung am besten und hochsten ist.
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107. Vers

Yo ca vassa-satarn jantu
aggirm paricare vane,

ekan ce bhavitattanam.
mubuttam api pajaye,

54 yeva pijanad seyyo

yarn ce vassa-satarn hutarm.

Mag man auch hundert Jahre lang
Dem Feuer widmen sich im Wald,
Doch einen Selbstgeschulten nur
Fir einen Augenblick verehr’n,
So gilt solch’ Ehrbezeigung mehr
Als opfern hundert Jahre lang.

‘jantu’ (Geschopf) ist eine Bezeichung fiir satta (Wesen).

‘Dem Feuer widmen sich im Wald’: In der Hoffnung, frei zu
werden von der Mannigfaltigkeit des Daseins, sich in den Wald
begeben und dort das Feuer verehren (wortlich: umwandeln).

Das tibrige ist genau wie frither.

Obiger Vers ist an einen Feueranbeter gerichtet.

108. Vers

Yarn kindi yittharn va' hutarn va' loke
sarmvaccharam yajetha punna-pekkbo?,
sabbam pi tarn na catu-bhagam eti,
abbivadana ujju’-gatesu seyyo.

1. Fca.

2.=S5,B, C, CCom: PTS °pekho.
3. m.c. fiir uju = C, CCom, PTS; S uju.

Welch” Gaben und Geschenke dieser Welt auch
Ein Jahr lang der Verdienstbegier’ge opfert,

All das kein Viertel wert ist der Verehrung:
Verneigung vor Geradewandelnden ist besser.
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‘yam kinci’ (welche auch immer) ist ein allumfassender Aus-
druck.
‘Gabe’: yittharn (eigentlich: Opfer < V'yaj, skr. Vish opfern)
ist eine meist an gliickverheiflenden Tagen dargebrachte Gabe.
‘Geschenk’: huta (V/hu opfern) ist eine nach getroffenen Vor-
bereitungen gemachte Gastgabe oder auch eine im Vertrauen
auf das Karma und Karma-Ergebnis gespendete Gabe.
‘Ein Jahr lang opfert’: Ein Jahr lang ununterbrochen eine Gabe
der erwihnten Art allen weltlichen Geschopfen in allen Da-
seinsebenen darbringt.
‘Der Verdienstbegier’ge’: Der verdienstvolle Werke Wiin-
- schende.
Die ‘Geradewandelnden’: Auf der niedersten Stufe die Strom-
eingetretenen, auf der hdchsten Stufe die Triebversiegten. Dies
soll hier gesagt sein: Was da das Ergebnis der heilsamen Wil-
lensverfassung (kusala-cetana) bei einem Menschen betrifft, der
solche Wesen reinen Herzens durch eine korperliche Verbeu-
gung verehrt, so ist jene Gabe auch nicht ein Viertel von dieser
Handlung wert. Darum ist eben die Verehrung der Gerade-
wandelnden besser.

109. Vers
Abbivadana-silissa

niccarn vuddhapacayino?
cattaro dhamma?® vaddbanti:
ayu vanno sukbarm balam

1. =$;C, CCom, PTS vaddhi®

2. m.c. vielleicht besser dhamma zu lesen.
Vgl. Manu 121:

Aibi@ddam—s’ﬂasya

nityam vrddbopasevinah

catvaritasya vrddbanti:

ayur vidya yaso balam.

Wer ehrerbiet’gen Wesens ist,

Stets den Gereiften Ehr’ erweist,

Bei dem gedeih’n der Dinge vier:

Lang’ Leben, Schonheit, Gliick und Kraft.
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Wer dem haufigen ehrerbietigen Begriflungsakte zugetan ist,
als Hausbewohner selbst einen an demselben Tage in die Haus-
losigkeit aufgenommenen jungen Novizen verchrt oder als
Hausloser einen in der Hauslosigkeit oder vollen Monchsweihe
Alteren, in Tugend Erstarkten verehrt oder ihm durch ehr-
furchtsvolle Begriiffung bestindig Achtung erweist, bei dem
gedeihen vier Dinge. Sollte namlich einen, der etwas Heilsames
veriibt hat, das zu einer Lebensdauer von 50 Jahren fihrt, im
fiinfundzwanzigsten Lebensjahre ein sein Leben gefihrdender
Unfall treffen, so wird dieser kraft seiner ehrerbietigen Ge-
wohnheit gelindert. Und solange sein Leben dauert, nehmen
auch seine Anmut usw. zu, zusammen mit seiner Lebensdauer.
Auch fir die iibrigen Punkte gilt dieselbe Erklirung. Ein An-
wachsen des durch ein gefihrdendes Hindernis betroffenen Le-
bens aber gibt es nicht.

110. Vers

Yo ca vassa-satam jive
dussilo asamabito,
ekdban jrvitam seyyo
stlavantassa jhayino.

Und lebt’ man hundert Jahre auch,
Doch ohne Sammlung, ohne Zucht,
Besser ein Lebenstag des Manns,
Der sittlich ist und selbstvertieft.

Besser als das hundert Jahre wihrende Leben eines Sittenlosen
ist ein einziger Tag oder gar eine einzige Stunde des Sittenhaf-
ten, wihrend er in die beiden Vertiefungen (s. 23) vertieft ist.
Solches Leben ist das beste.

111. Vers

Yo ca vassa-satam jive
duppanno asamabhito,
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ekabarn jivitam seyyo
pannavantassa® jhayino.
1. § pannavantassa.

Und lebt” man hundert Jahre auch,
Doch ungesammelt, einsichtslos,
Weit besser ist’s, wenn einen Tag
Man weise ist und selbstvertieft.

‘duppannia’, von schlechter Einsicht = nippanna, ohne Ein-
sicht. Das iibrige ist wie friiher.

112. Vers

Yo ca vassa-satam jive
kusito hina'-viriyo?,
ekdham jivitam seyyo
virtyarabhato® dalbam.
1. PTS hina® ist falsch,
2. m.c. fiir viriyo,
3. m.c. fiir virtyam arabhato (in allen anderen Ausgaben).
Und lebt’ man hundert Jahre auch,
Doch trige, ohne Willenskraft,
Besser ein Lebenstag des Manns,
Der michtig einsetzt seine Kraft.

“Trige’ ist ein solcher Mensch, der mit den drei Gedanken der
Begehrlichkeit, des Ubelwollens und der Grausamkeit seine
Zeit verbringt.

‘bina-viriyo’, von der Willenskraft verlassen = nibbiriya, ohne
Willenskraft.

‘Der michtig einsetzt seine Kraft’: Der seine zur Erweckung
der zweifachen Vertiefung (s. 23) fihige Willenskraft anstrengt.
Das iibrige ist genau wie friiher.
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113. Vers

Yo ca vassa-satar jive
apassarm udaya-vyayam?,
ekabarn jivitarn seyyo
passato udaya-vyayam?.

1. S udayabbayan.

Und lebt” man hundert Jahre auch,
Doch merkt nicht das Enstehn-Vergehn,
Besser ein Lebenstag des Manns,

Der das Entstehn-Vergehn erkennt.

‘Merkt nicht das Enstehn-Vergehn’: Erkennt nicht das Ent-
stehen und Vergehen der fiinf Daseinsgruppen (Korperlichkeit,
Gefuhl, Wahrnehmung, Geistesformationen, Bewufitsein) ge-
mifl den 25 Merkmalen (ausf. Vis. XX und Pts., p. 55).

‘Der das Entstehn-Vergehn erkennt’: Ein einziger Tag, den
der jener Dinge Entstehen und Vergehen Erkennende lebt, ist
mehr wert als das ganze Leben jener anderen.

114. Vers

Yo ca vassa-satam jive
apassarn amata-padarn,
ekaharn jivitam seyyo
passato amata-padarn.
Und lebt’ man auch hundert Jahre,
Doch schaut nicht das todlose Reich,

Weit besser ein Lebenstag dessen,
Der’s todlose Reich hat geschaut.

Als das ‘todlose Reich’ (amata-pada) gilt das vom Sterben freie
Bereich, das todlose Nirwahn. Das tbrige ist wie frither.

127



DHAMMAPADA UND KOMMENTAR

115. Vers

Yo ca vassa-satam jrve
apassarn dbhammam uttamarn,
ekaham jivitam seyyo

passato dhammam uttamann.

Und lebt’ man hundert Jahre auch,
Doch schaut nicht das hochste Gesetz,
Weit besser ein Lebenstag dessen,
Der’s hochste Gesetz hat geschaut.

Als das ‘héchste Gesetz’ gilt das neunfache iiberweltliche Ge-
setz (s. 20). Dieses namlich wird als das hochste Gesetz bezeich-
net. Selbst ein einziger Tag, ein einziger Augenblick, den man
beim Durchschauen und Durchdringen dieses Gesetz verlebt, ist
besser als das hundert Jahre lang dauernde Leben eines Men-
schen, der dieses Gesetzes nicht geschaut hat.
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116. Vers

Abbittharetha kalyane,
papa cittam nivaraye.
dandharn hi karato' punnam
papasmirn ramati mano.

1. = §; CCom PTS karoto ist grammatisch falsch, hier auch auflerdem
metrisch zu verwerfen.

Mit Eile tu das Gute man,

Vom Bésen halt’ den Geist man fern.
Wer’s Gute namlich z6gernd tut,
Dess’ Geist am Bosen sich erfreut.

‘Mit Eile tu das Gute man’: Immer ganz eilig und schnell
handle man. Ist da einem im Hause Lebenden der Gedanken
gekommen ‘Ich will etwas Gutes tun, wie etwa Gaben nach
Einlaflkarten verteilen’ usw., so soll er eben immer ganz eiligst
handeln, denkend: ‘Lafl mich’s vor den anderen tun, laff mich’s
vor den anderen tun, und bevor die anderen die Gelegenheit
dazu finden!” Oder, wihrend ein Hausloser die Pflichten gegen
seinen Unterweiser erfiillt usw., soll er den anderen keine Ge-
legenheit geben, dies zu tun; sondern er soll selber immer ganz
eiligst handeln, denkend: ‘Ich will es schon vorher tun, ich will
es schon vorher tun.’

‘Vom Bdsen halt’ den Geist man fern’: Von boser Tat, das ist
von ublem Wandel in Werken, Worten und Gedanken, halte
man mit aller Macht den Geist ab.

‘Wer’s Gute namlich zogernd tut’: ‘Soll ich geben, oder soll
ich nicht geben? Wird es mir Segen bringen, oder wird es mir
keinen Segen bringen?’: wer so das Gute tut — gleichsam als ob
er auf einem schlipfrigen Pfade gehe -, bei dem findet das Bose
eine Stitte, gleichwie der tausendfache Geiz in dem nur ein
einziges Gewand Besitzenden.

‘Dess’ Geist am Bosen sich erfreut’: Zur Zeit nimlich, wo er
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heilsame Taten tut, erfreut sich sein Geist am Guten. Hat er
sich aber davon entfernt, so ist er dem Bdsen geneigt.

117. Vers

Papan ce puriso kayra?,
na tam? kayral puna-ppunanm.
na tamhi chandarn kayrathal.
dukkho papassa uccayo.

1. m.c. fiir kayir® (in allen Ausgaben).
2. Snam.

Hat etwas Boses man getan,

Soll man’s nicht immer wieder tun,
Und keine Lust danach verspiir’n,
Denn Ubles hiufen bringet Leid.

Wenn ein Mensch einmal eine bose Tat vertibt hat, in demsel-
ben Augenblicke aber dariiber nachdenkend erkennt: ‘Dies ist
unpassend und gemein’, so tu er diese Tat nicht immer wieder.
Sobald der Wille und die Lust dazu aufsteigen, moge er diese
vertreiben und die Tat nicht mehr tun, denn die Anhaufung
und Zunahme des Bdsen bringt sowohl in dieser als auch in der
niachsten Welt Leiden.

118. Vers

Punnan ce puriso kayra?,
kayrath’! etarh? puna-ppunarm.
tambi chandar kayiratha’.
sukho punnassa uccayo.

1. Vgl 117.
2. = CCom.§ PTS enan,

Hat Gutes auch der Mensch vertibt,
So sollt er’s immer wieder tun

Und sollte Lust danach versptir’n,
Denn Gutes hiufen bringet Gluck.
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Wenn ein Mensch etwas Gutes tut, so soll er dies wieder und
wieder tun und nicht darin nachlassen und denken: ‘Das Gute
habe ich nun einmal getan, das geniuigt.” Dann richtet sich,
selbst in einem Augenblick, wo er nichts tut, doch seine Ab-
sicht, Lust und Anstrengung auf jenes Gute. Und warum? Weil
eben die Anhdufung und Zunahme des Guten sowohl in dieser
als auch der nachsten Welt Glick bringt.

119. Vers

Papo pi passati bbadram
yava paparn na paccati.
yada ca paccati' paparn
(atha)? papo papani passati.

1, = CCom; § PTS paccati.

2. Besser auszulassen.

Selbst der Bése erlebt Gutes,
Solang’ das Bose noch nicht reift;
Sobald das Bose aber reift,

Der Bose Boses dann erlebt.

Als ‘der Bose’ gilt der mit bésem Wirken (karma), das ist mit
schlechtem Wandel in Werken, Worten und Gedanken, behaf-
tete Mensch. Denn wihrend er das kraft fritheren guten Wan-
dels entstandene Gluck genieflt, erlebt selbst er Gutes, solange
thm jenes bose Wirken bei Lebzeiten oder nach dem Tode noch
keine Friichte bringt. Sobald es ihm aber bei Lebzeiten oder
nach dem Tode Friichte bringt, erlebt jener Bose bose Dinge,
indem er eben schon bei Lebzeiten vielerlei Folterstrafen und
nach dem Tode das Elend der niederen Welten erleidet.

120. Vers

Bbadpro pi passati paparn
yava bbadram na paccati.
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yada ca paccati bhadrarm
(atha)' bhadro bhadrani passati.

1. Vgl. 119.

Selbst der Gute erlebt Boses
Solang’ das Gute noch nicht reift;
Sobald das Gute aber reift,

Der Gute Gutes dann erlebt.

Als ‘der Gute’ gilt, wer mit gutem Wirken, das ist gutem Wan-
del in Werken, Worten und Gedanken ausgestattet ist. Auch
ein solcher ‘erlebt Boses’, indem er das durch fritheren schlech-
ten Wandel entstandene Leiden erfihrt ‘solang’ das Gute noch
nicht reift’, d.h.: solange ihm jenes gute Wirken, bei Lebzeiten
oder nach dem Tode, noch keine Friichte bringt. Sobald aber
jenes gute Wirken zur Reife gelangt, so erlebt der Gute Gutes,
indem er eben entweder schon bei Lebzeiten Gewinn, Ehre
usw. oder nach dem Tode himmlischen Segen und Gliick er-
fahre.
121. Vers

M’appamannetha® papassa:

‘na man tam? agamissati.’

uda-bindu-nipatena

- uda-kumbbho pi purati:

balo parati® papassa

thoka-thokam pi acinam?®.
1. S, B mdvamannetha.
2. = C, CCom smmantanz; S mattam; PTS m’antam diirfte wohl ein Ver-
sehen sein.

3, CCom parati balo; S aparati balo. Beide Varianten sind m.c. nicht gut.
4, =S, C, CCom. PTS acinam.

Man unterschitz’ das Bése nicht:
‘Es kommt ja nicht zu mir zurick!”
Wenn tropfenweise Wasser fallt,
Fillt sich zuletzt der Wasserkrug,
Und wenn er’s Bose langsam hauft,
Fiillt ganz mit Bosem sich der Tor.

132



DAS BOSEN-KAPITEL

Man unterschitze das Bose nicht, denkend: ‘Ich habe ja nur
wenig Boses begangen; wann sollte das wohl zur Reife kom-
men?’ Auch irgendein beim Regen ge6tfnet hingestelltes Topfer-
gefafl wird durch das Niederfallen immer wieder neuer Wasser-
tropfen allmahlich ganz voll. Genauso wird der Tor, auch wenn
er immer nur ganz wenig Boses anhduft, ausiibt und anwachsen
lif}t, doch ganz vom Bésen erfiille. Das ist der Sinn.

122. Vers

M’appamannetha punnassa:
‘na man tar agamissati.’
uda-bindu-nipatena
uda-kumbho pi purati:
dbiro purati punnassa
thoka-thokam pi acinam.

Lesarten wie 121.

Man unterschitz’ das Gute nicht:
‘Es kommt ja nicht zu mir zurtck?
Wenn tropfenweise Wasser fillt,
Fullt sich der ganze Wasserkrug,
Und wenn er’s Gute langsam hauft,
Der Weise sich mit Gutem fiillt.

Haben da die einsichtigen Menschen etwas Gutes vollbracht, so
denken sie zwar: ‘Nur wenig Gutes habe ich getan, nicht wird
dies wohl als Wirkung zu mir zuriickkehren. Wie sollte auch
solche geringe Tat mich auffinden kénnen, und wie kénnte ich
wohl diese bemerken? Wann sollte sie wohl solche Friichte
bringen?’ Nicht darf man so das Gute geringschitzen. Gleich-
wie nimlich durch bestandiges Herabfallen von Wassertropfen
das hingestellte Topfergefif sich fiillt, so auch wird der stand-
hafte und einsichtige Mensch, auch wenn er jedesmal nur ganz
wenig Gutes tut, schliefllich dennoch ganz vom Guten erfullt.
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123. Vers

Vanijo *va bhayarn maggam
appa-sattho maba-ddhano,
visam jivitu-kamo "va
papani parivajjaye.

Ein reicher Kaufherr schlecht beschiitzt
scheut Wege, die gefahrvoll sind.
Und der, der’s Leben liebt, das Gift vermeidet:

So hilt vom Bosen man sich fern.

Als ‘Weg der Gefahr’ gilt ein gefahrvoller, mit Gefahren ver-
bundener Weg, sofern dieser von Riubern besetzt ist. Es soll
hier gesagt werden, dafi, gleichwie ein reicher Kaufmann mit
nur kleinem Geleite einen gefahrvollen Weg vermeidet, auch
der einsichtsvolle Mensch selbst die ganz geringen Schlechtig-
keiten vermeiden moge.

124. Vers

Panimbhi ce vano n’dssa,
hareyya panina visar;
n’abbanam visam?! anveti,
n’atthi paparn akubbato.

1. PTS visam.

Hat keine Wunde man daran,

Kann Gift man nehmen mit der Hand:
Denn, unverwundet, Gift nicht wirkt.
Den trifft kein Leid, der’s Bose scheut.

‘n’assa’ = na bhaveyya.

Insofern Gift in eine unverwundete Hand nicht eindringen
kann, kann man es anfassen. Genauso auch trifft selbst den-
jenigen nichts Boses, der einen Bogen und dgl. nimmt und
(einem anderen) tiberreicht, weil eben der bose Wille fehlt und
er nichts Boses tut. Wie eben in die unverwundete Hand das
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Gift nicht eindringt, so auch dringt das Bose in seinen Geist
nicht ein.

125. Vers

Yo appadutthassa narassa dussati
suddbassa posassa ananganassa,
tam eva balar pacceti papam,
sukbumo rajo pativatar *va kbitto.

Wer sich an siindenlosem Mann verstundigt,
An einem lautern, unbefleckten Wesen,

Auf solchen Toren fillt zuriick das Bose,

Wie feiner Staub, den man gen Wind geworfen.

‘Siindenlos’: Weder gegen sich selber noch gegen alle anderen
Wesen sich versiindigend.

‘Mann’: Wesen.

‘Lauter’: Von Verfehlungen frei.

‘Mann (posa)’ ist eine blofle Bezeichnung fiir “‘Wesen’ von der
folgenden Art.

“‘Unbefleckt’: Frei von den befleckenden Leidenschaften.

‘Fillt zurtck’, pacceti = pati-eti, geht zuriick. Gleichwie der
feine Staub, den ein Mann geworfen hat, um einen gegen den
Wind Stehenden zu treffen, zu eben jenem Manne zuriickfliegt
und auf ihn fillt, genauso kehrt zu dem Toren, der sich gegen
einen stindlosen Menschen versiindigt, indem er thn mit der
Hand oder auf andere Weise schligt, das Bése als karmisch-
gewirktes Leiden wieder zuriick, sei es, dafl es schon bei Leb-
zeiten oder in der Holle oder ihnlichen Orten zur Reife ge-
langt.

126. Vers
Gabbham ek’ upapajjanti',
nirayam papa-kammino;
saggam sugatino yantt,
parinibbanty? anasava.

1. = F m.c. fiir eke upapajjanti (S, PTS).
2. F °bbant’anasava.
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Im Mutterschoff kehrt mancher wieder,
Im Hollenreich, wer Ubles tat.

Zum Himmel steigt, wer tugendhaft,
Der Triebversiegte ganz erlischt.

Hier ist blof! der menschliche Mutterschoff gemeint. Das iibrige
ist dem Sinne nach vollkommen klar.

127. Vers

Na antalikkbe, na samudda-mayjhe,
na pabbatanarm vivaram pavissal,
na vijjati so jagati-ppadeso,
yattha®-tthito mucceyya® papa-kamma.
1. S pavisamn. Udv (Stein) pravisja (= pavissa).
2. = CCom; §, PTS yatra.
3. = B; S munceyya; PTS na musnceyya, na ist natiirlich falsch, da da-
durch der beabsichtigte Sinn geradezu umgekehrt wird. Ubrigens kommt

hier nur die Passivform mucceyya in Betracht, wenn auch munc® in den
Texten hiufig an solchen Stellen zu finden ist.

Nicht in den Liiften, nicht in Meeresmitte,
Nicht in den Bergeskliiften sich versteckend,
Nicht findet sich ein Ort auf dieser Erde,
Wo weilend man der bosen Tat entginge.

Sollte da nimlich einer, in dem Gedanken: ‘Auf diese Weise
werde ich (den Folgen) meiner bésen Tat entgehen’, sich im
Luftraume aufhalten oder sich in dem 84000 Yojana tiefen
Weltmeere verstecken oder im Innern der Berge hausen, so
mochte er doch (den Folgen) seiner bosen Tat nicht entgehen.
Der Sinn ist der, dafl in allen den Lindern und Erdteilen der
vier Himmelsrichtungen sich auch nicht eine einzige Stelle be-
findet, nicht einmal so groff wie eine Haarspitze, wo man von
(den Folgen) béser Tat Befreiung finden konnte.
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128. Vers

Na antalikkbe, na samudda-majjhe,
na pabbatanarm vivaram pavissa,

na vijjati so jagati-ppadeso,
yattha-tthitam na ppasabetha® maccu.

1. = CCom PTS; S ppasaheyya. Fiir die iibrigen Varianten s. 127.

Nicht in den Liiften, nicht in Meeresmitte,
Nicht in den Bergeskliiften sich versteckend,

Nicht findet sich ein Ort auf dieser Erde,
Wo weilend einen nicht der Tod bezwinge.

Keinen Ort gibt es auf der Erde, nicht einmal so groff wie eine

Haarspitze, wo den dort Weilenden der Tod nicht iiberwiltigen
und Uberwinden konnte. Das tibrige ist genau wie friher.
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129. Vers

Sabbe tasanti dandassa,
sabbe bbayanti maccuno;
attanam upaman katva
na haneyya, na ghataye.

Vor Zicht’gung haben alle Angst,
Und alle fiirchten sich vor’'m Tod;
Dich selbst mit allen d’rum vergleich’,
Und t6te nicht, und schlage nicht.

Alle Wesen, sobald sie selber eine Strafe trifft, erzittern vor
diese Strafe. Auch vor dem Tode fiirchten sie sich stets. Der
Wortlaut dieser Darlegung ist allumfassend, der Sinn aber ist
nicht allumfassend. Gleichwie nimlich, wenn der Kénig die
Trommel schlagen 138t damit alle sich versammeln, aufler den
Ministern alle tbrigen zusammentreffen, genauso hat man,
wenn es auch heifit, daff alle erzittern, dies doch so zu verstehen,
dafl alle erzittern aufler vieren, nimlich dem edlen Elefanten,
dem edlen Rosse, dem edlen Stier und dem Triebversiegten.
Unter diesen niamlich fiirchtet sich der Triebversiegte deshalb
nicht, weil der Persénlichkeitsglaube in ihm geschwunden ist
und er daher kein (im hdchsten Sinne wirklich bestehendes)
Wesen sieht, welches stiirbe (s. B.Wtb.: paramattha). Die iibri-
gen drei aber fiirchten sich deshalb nicht, weil sie infolge ihres
starken Personlichkeitsglaubens kein Wesen sehen, das fir sie
einen Gegner bilden kénnte.

‘So wie ich bin, so sind alle die anderen Wesen’, so denkend,
maoge man einen anderen weder schlagen noch schlagen lassen.

130. Vers

Sabbe tasanti dandassa,
sabbesam jivitam piyam;
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attanam upaman katva
na bhaneyya, na ghataye.

Vor Ziicht’gung haben alle Angst,
Und allen ist ihr Leben lieb;

Dich selbst mit allen d’rum vergleich’,
Und téte nicht, und schlage nicht.

Abgesehen von den Triebversiegten, ist allen iibrigen Wesen ihr
Leben lieb und siiff. Der Triebversiegte aber ist hinsichtlich des
Lebens und Todes von Gleichmut erfillt. Das tibrige ist genau-
so wie friher.

131. Vers

Sukba-kamani bhatani
yo dandena vibirsati,
attano sukham esano,
pecca na labbate sukbam.

Wer Wesen, die nach Wohl begehr’n,
Durch Zichtigungen wehe tut,

Im Suchen nach dem eig’nen Wohl,
Erlangt kein Wohl in kiinft’ger Welt.

Wer andere mit einem Stock oder Stein und dgl. verletzt, ein
solcher Mensch erlangt weder in der nichsten Welt mensch-
liches oder himmlisches Gliick, noch auch erlangt er das das

hochste Ziel bildende Ghiick des Nirwahns.

132. Vers

Sukba-kamani bhutani
yo dandena na himsati,
attano sukbam esano,
pecca so labbate sukbam.
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Wer Wesen, die nach Wohl begehr’n,
Durch Zichtigung nie wehe tut,

Im Suchen nach dem eig’nen Wohl,
Erlanget Wohl in kiinft’ger Welt.

In der niachsten Welt erlangt dieser Mensch das dreifache Gliick
der besagten Art.

133. Vers

Ma voca pharusarn kanci,

vutta pativadeyyu’ tarm.

dukkba bi sarambba-katha,

patidanda phuseyyu’ tamn
1. S ma vo ca ist, wohl versehentlich, als drei Worte gedruckt. Vgl. Kom.
2. m.c. =S, C, CCom, PTS; B pativadeyyunr.
3. m.c. =S, C, CCom_PTS; B phuseyyun.

Sprich niemals hart zu irgendwem,
Beschimpft, mécht’ man’s erwidern dir.
Ja, heft’ges Reden bringt dir Leid,

Und Gegenschlige treffen dich.

Sprich nicht (ma avaca) hart zu irgendeiner Person! Die ande-
ren, von dir als ‘Sittenlose’ angesprochen, méchten dir genauso
erwidern. Leidvoll ist solches Reden und Gegenreden, solches
Rechthabenwollen. Wenn du aber deinen Nichsten korperlich
ziichtigst usw., so mogen genau solche Gegenschlige dein
Haupt treffen.

134. Vers

Sace n’eresi attanam
kamso upahato yatha,
esal patto ’si nibbanam?,
sarambho te na vijjati.

1. Seso.
2. Die sinhalesische Variante nibbananm ist zu verwerfen.
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Lifit’s Ich du nicht erbeben mehr,
Zerbroch’nem Bronzetopfe gleich,
Dann hast das Nirwahn du erreicht,
Dann braust du nicht mehr heftig auf.

‘Laflt’s Ich du nicht erbeben mehr usw.’: wenn du imstande
sein wirst, dich regungslos zu verhalten wie ein Bronzegefaf3,
das am Rande aufgeschnitten und platt geschlagen wurde.
Wenn man namlich mit den Fiiffen gegen ein solches tritt oder
mit der Hand oder einem Stocke daran schligt, so gibt es kei-
nen Ton mehr von sich.

Wenn du imstande sein wirst, so zu werden, dann wirst du
durch Befolgung dieses Weges, obzwar du es jetzt noch nicht
erreicht hast, das Nirwahn erreicht haben.

‘Du bist sittenlos, ich bin sittenlos usw.’: solche durch Reden
und Gegenreden gekennzeichnete Heftigkeit aber wird in sol-
chem Falle nicht mehr bei dir anzutreffen sein. Das ist der Sinn.

135. Vers
Yatha dandena go-palo

gavo pajeti' gocaram,
evan jara ca maccu® ca
ayur pajenti® paninam.
1. = §; CCom PTS paceti.
2. CCom DTS macei.

3. = S. Vielleicht ist an dieser 2. Stelle doch besser pacenti (s. Kom.) zu
lesen.

Gleichwie der Kuhhirt mit dem Stock
Die Kiihe auf die Weide treibt,
So treibt das Alter und der Tod
Das Leben der Geschopfe fort.

Nachdem der geschickte Rinderhirt die ins Feld laufenden
Kithe mit dem Stocke weggetrieben hat, fiihrt er sie, mit dem
Stocke schlagend, zur Weide, wo Gras und Wasser leicht zu
finden sind. So auch treiben Alter und Tod das Leben fort
(pajenti; oder pacenti, bringen es zur Reife oder zu Ende, oder
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quilen es), d.h. sie schneiden die Lebensfihigkeit ab, bringen
sie zum Versiegen. Dem Rinderhirten namlich gleichen Alter
und Tod, den Rindern die Lebensfihigkeit, dem Weidegrunde
das Sterben. Dabei schickt die Geburt die Lebensfihigkeit der
Wesen dem Alter entgegen, das Alter schickt sie der Krankheit
entgegen, die Krankheit schickt sie dem Tode entgegen. Und
eben diese Lebensfihigkeit mit seiner Axt zerschlagend, zieht
der Tod dahin. Das ist hierbei die Auslegung des Gleichnisses.

136. Vers

Atha papani kammani
karam balo na bujjbati,
sehi kammehi dummedbo
aggi-daddhbo *va tappati.

Daf iible Taten er veriibt,

Das ist dem Toren nicht bewufit,
Doch durch die eig’ne Tat gequalt
Wird wie vom Feuer er verzehrt.

Nicht blof daf8 der Tor im Arger bése Dinge veriibt, sondern
dafl er auch beim Veriiben derselben sie nicht erkennt, das ist
der Sinn. Nun gibt es aber keinen, der Boses tut und nicht
wiifite, dafl er Boses tut. Gesagt soll hier werden, daf er inso-
fern nicht erkennt, als er nicht weifl, daf einer solchen Tat die
und die Wirkung beschieden ist.

Durch jene ihm selber angehérenden Taten aber in der Hélle
wiedererschienen, wird der einsichtslose Mensch vom Feuer
ergriffen und gequilt. Das ist der Sinn.

137. - 140. Vers
(137)

Yo dandena adandesu
appadutthesu dussati,
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dasanna’® annataram thanam
kbippam eva nigacchati:

1. m.c. fiir dasannam (in allen Ausgaben).

(138)

Vedanam pharusarn, janim,
sarirassa ca bhedanar?,
garukam va pi abadbam,
citta-kkheparn va papune,

1. S sarirassa pabhedanan.

(139)

Rajato va' upasaggam?,
abbbakkbanar val darunam,
parikkbayarm val natinam,
bhoganarn va pabbanguram?,
1. Mit Ausnahme von ca hinter sarirassa (138), hatin 138-140 wohl iiberall
vd, bzw. va (m.c.), zu stehen. CC°m, PTS lesen va in 13914,
2. =8, B; CCom, PTS upassaggars.
3. S, B pabbangunam.

(140)

Atha va’ssa® agarani
aggi dabati pavako,
kayassa bheda duppanno
nirayar so ’papajjati?.

S; CCom, PTS v’assa.

PTS; m.c. fiir upapajjati (S, CCom),

1.
2.

(137)

Wer mit dem Stock an Friedvollen,
An Stindlosen, versiindigt sich,
Den trifft von zehn Bedingungen
Die eine oder and’re bald:
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(138)

Erfahren mag er heft’gen Schmerz,
Korperverstimmelung, Verlust,

Auch schwere Krankheit sucht thn heim,
Selbst Wahnsinn ihn befallen mag,

(139)

Auch Ungemach vom Fiirsten her
Und schreckliche Beschuldigung.
Verwandte sterben ihm dahin,
Die Giiter kommen in Verfall.

(140)

Es mag auch eine Feuersbrunst
Thm seine Hiuser all’ zerstor’n;
Dann nach Zerfallen seines Leib’s
Eilt er, der Tor, zur Hélle hin.

(137)

Als die ‘Friedvollen’ gelten die von Roheit in Werken, Worten
und Gedanken abstehenden Triebversiegten.

Als die ‘Siindlosen’ gelten die sich weder gegen andere noch
gegen sich selber Vergehenden.

(138)

‘Schmerz’: Vielerlei heftige Schmerzgefithle wie Kopfleiden
usw.

‘Korperverstimmelung’: Korperliche Verletzung, wie Ver-
stimmelung der Arme usw.

“Verlust’: Verlust des mithsam Erworbenen.

‘Krankheit’: Solch schwere Krankheiten, wie Lahmung, Blind-
heit, Verkriippelung, Verkrimmtsein der Arme, Aussatz usw.
‘“Wahnsinn’ (wortlich: Geisteszerriittung): Irrsinn.

(139)
‘Ungemach’: Ehrentziechung, Entziehung des Postens als Heer-
fithrer usw. und andere Unannehmlichkeiten seitens des Fiir-
sten.
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‘Beschuldigung’: Solche schreckliche Anschuldigungen wie:
‘Veriibt hast du solche zuvor noch nie beobachteten, unerhor-
ten, ungeahnten Taten des Einbruchs usw.’, oder: ‘Dieses Ver-
gehen gegen den Fiirsten hast du veriibt.”

‘Verwandte sterben ihm dahin’: Die Verwandten, die thm sel-
ber eine Stiitze sein konnten, schwinden dahin.

“Verfall’: Zustand des Zerstortseins, Verdorbenseins. Das Korn
niamlich, das er in seinem Hause hat, verschimmelt, das Gold
verwandelt sich in Kohle, die Perlen in Baumwollkerne, das
Geld in Scherbenstiickchen, und sein Gefligel und seine Vier-
fufler werden blind und lahm. Das ist der Sinn.

(140)

‘Feuersbrunst’: In einem Jahre brennt es zwei- oder dreimal;
und wenn es kein anderes Feuer ist, das den Brand erzeugt, so
ist es der einschlagende Blitz oder das in rechtlicher Gesinnung
erzeugte eigene Feuer.

‘Hoélle’: Um zu zeigen, was mit Gewiflheit nach dem Tode
eintreffen muf}, nachdem er schon bei Lebzeiten in einen von

jenen zehn Zustinden geraten ist, wurde gesagt: ‘Eilt er zur
Holle hin.’

141. Vers

Na nagga-cariya na jata na panka

n’ anasaka thandila-sayika va

rajo ca jallarn? ukkutika-ppadbhanam
sodhenti maccam avitinna-kankham.

1. S tandila,
2.8, B rajojallar.

Nicht Nacktgeh’n, auch nicht Haargeflecht, auch
Schmutz nicht,

Nicht Fasten, nicht Auf-bloflem-Boden-schlafen,

Nicht Staub und Schlamm, nicht Qualerei durch Hocksitz,
Macht rein den zweifel-unerlosten Sterblichen.
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‘Fasten’: Abstehen vom Essen, Verwerfen der Speisen.
‘Auf-bloflem-Boden-schlafen’: Auf dem Erdboden schlafen.
‘Staub und Schlamm’: Durch Beschmieren mit Schlamm am
Korper angehidufter Staub.

‘Qualerei durch Hocksitz’: Durch Sitzen in der Hockstellung
angestrengte Willenskraft.

Dies soll besagen: Der Sterbliche, der da, in der Meinung, auf
diese Weise die als die Erldsung von der Welt geltende Reinheit
(Heiligkeit) erlangen zu kdnnen, irgendeine von den Ubungen
wie Nacktgehen usw. auf sich nimmt und befolgt, der zieht
blofl verkehrte Ansichten groff und wird erschopft. Und selbst
wenn diese '[jbungen vollkommen erfiillt werden, liutern sie
doch nicht den Sterblichen, der dem Zweifel nicht entronnen
ist, insofern er eben noch nicht den achtfachen Zweifel (Dhs §
1118) iberwunden hat.

142. Vers

Alankato ce pi saman careyya,

santo, danto, niyato', brabma-cari,
sabbesu bhutesu nidhaya dandam,

so brabmano, so samano, sa bhikkhu.

Auch wer geschmiickt ist, doch rechtschaffen wandelt,
Gestillt, bezihmt, gefestigt?, heilig lebend,

Der gegen alle Wesen Wehetun verwarf,

Der ist ein Priester, ist ein Monch, ein Junger.

L. niyato (Vyam) mag auch heiflen ‘geziigelr’.

‘Geschmiickt’: Mit Kleidungsstiicken und Schmuckgegenstin-
den geschmiickt.

Der Sinn ist hier folgender: Selbst wenn ein Mensch, der mit
Kleidungsstiicken und Schmuckgegenstinden geschmiicke ist,
in Werken, Worten und Gedanken ‘rechtschaffen wandelt’,
durch Stillung von Gier, Haff und Verblendung ‘gestillt’ ist,
durch Bezihmung der Sinne ‘bezihmt’ ist, durch Festigung in
den vier Pfaden (des Stromeintritts usw.) ‘gefestigt’ ist, auf-
grund seines heiligen Lebenswandels ‘heilig lebt’, durch Ver-
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werfung von Roheit in Werken, Worten und Gedanken ‘gegen
alle Wesen Wehetun verwarf’, so gilt ein solcher, da er eben
das Bése aus sich herausgebracht (V2ah) hat, als Brahmane
(Priester), da er das Bose besinfigt (Vsam) hat, als Samane
(Ménch), da er die Leidenschaften bekimpft (Vbhid brechen)
hat, als Bhikkhu (Ordensjiinger).

Dieses ins Gebiet der Erbauungsetymologie gehdrende dreifache Wort-
spiel von Brahmane, Samana und Bhikkhu liflt sich im Deutschen nur
schwer wiedergeben.

143. Vers

Hiril-nisedbo? puriso
koci lokasmi’® vijjati,
yo* nindam apabodhati’
asso bhadro kasam® iva

.m.c, = C, CCom_ PTS; S hiri,

. m.c. wohl besser nisedba.

.m.c. =S, PTS; B lokambi; C, CCo™m okasmirm.
. =S5, C, CCom; PTS 5o,

. = B, CCom; S gpabodheti; C, PTS appabodhati.

. m.c. fiir kasam.

= L S S

Gibt’s in der Welt wohl einen Mann,
Der, von dem Schamgefiihl beherrscht,
Den Tadel unbeachtet 1af3t

Wie edles Rof den Peitschenhieb?

Als ‘von dem Schamgefiihl beherrscht’ gilt man, wenn man
einen in einem selber aufgestiegenen unheilsamen Gedanken
aus Schamgefiihl beherrscht.

‘Gibt’s in der Welt usw.’: Gibt es wohl in der Welt irgendeinen
solchen Schwerzufindenden, der den Tadel unbeachtet 1ifit,
d.h. der, mit Unermudlichkeit die Asketenpflichten erfiillend,
den in ithm aufgestiegenen Vorwurf bemerkt, ohne ihn ungiiltig
zu machen, gleichwie ein edles Rof} die es selber treffende Peit-
sche unnétig macht, d.h. nicht zuliflt, dafl sie es trifft? Wer so
den (eigenen) Vorwurf unbeachtet lifit, ein solcher ist schwer
zu finden.
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144. Vers

Asso yatha bhadro kasa-nivittho
atapino sarmuvegino bbhavathal.
saddhaya silena ca viriyena ca
samadhina dhamma-vinicchayena ca
sampanna-vijja-carana patissata*

pabassatha® dukkbham idam anappakar.

.c. fiir bhavatha.

B; S, C, CCom, PTS patissata.

S, F, PTS; B jabissarba; BCom pajabissatha; Udv, p. 240 prabasate
hasyate).

|| IIE

L
2.
3
(pra

Wie edles Roff, vom Peitschenhieb getroffen,

Seid stets erfiillt von Eifer und ergriffen.

Durch Zuversicht, wie Sittlichkeit und Willenskraft,
Durch Sammlung und Erforschung der Gesetzesnorm,
Im Wissen und im Wandel reif, voll Achtsamkeit,
Mogt ihr dies ganze Leiden iiberwinden.

Folgendes ist der Sinn dieses zweiten Verses: Gleichwie, ihr
Ménche, das edle Rof3, fiir seine Langsamkeit mit der Peitsche
angetrieben, denkt: ‘Auch mich hat die Peitsche getroffen’ und
daher in der Folgezeit Eifer zeigt, so auch solltet ihr eifrig und
ergriffen sein. Denn in solchem Zustande werdet ihr das zwei-
fache Vertrauen gewinnen, das weltliche und uberweltliche (s.
B.Wtb.: lokiya, lokuttara), sowie die vierfache lautere Sittlich-
keit (s. B.Wtb.: sila), die korperliche und geistige Kraft, die
Sammlung der acht Errungenschaften (Vertiefungen) und die
durch Erkennen der Griinde und Nichtgriinde gekennzeichnete
Gesetzeserforschung; und durch Erreichung der drei oder acht
hoheren Geisteskrifte (abbinna; s. B.Wtb.) und aufgrund der
15-fachen Schulung (Wandel; s. Vis., p. 322, ed.1) in Wissen
und Wandel vollkommen, und aufgrund der gewirtigen Acht-
samkeit von Achtsamkeit erfiillt, werdet ihr das gewaltige Lei-
den der Daseinsrunde iiberwinden.
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145. Vers

Udakar bi nayanti nettika,
usu-kara namayanti tejanam,
darurm namayanti tacchaka,
attanam damayanti subbata.

Vgl.80.
Die Wasserleiter leiten Wasser,
Die Bogner schlichten ihren Pfeil,
Die Zimmerleute schlichten Holz,
Der Pflichtgetreue zihmt sein Selbst.
‘Pflichtgetrew’ (subbata = skr. su-vrata, eigentlich: ‘seine

Pflicht erfiillend’): Der Belehrung leicht zuginglich (su-vada),
leicht ermahnbar, leicht unterweisbar. Fiir das ibrige gilt die
oben (80) gegebene Erklirung.
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146. Vers

Ko nu baso, kim anando,
niccam pajjalite sati!
andha-karena onaddha
padipan na gavesatha?!

1. = S, B (Kom. erklirt: na gavesatha = na karotha); C, CCom, PTS
gavessatha,

Was soll das Lachen, was die Lust,

Wo alles stindig brennt und flammt?
In Finsternis seid ihr gehiillt!

Warum sucht ihr nicht nach dem Licht?

‘Lust’: Zufriedenheit. Der Sinn ist dieser: Wo die ganze Welt
bestandig von den elf Feuern, wie: Gier usw. (Hafl, Verblen-
dung, Geburt, Alter, Tod, Sorge, Klage, Schmerz, Triibsal,
Verzweiflung) verzehrt wird, was soll da euer Lachen und eure
Zufriedenheit? Da ihr in das Dunkel der Verblendung gehiillt
seid, warum sucht ihr nicht und erzeugt ihr nicht das Licht der
Erkenntnis, um jenes Dunkel zu vertreiben?

147. Vers

Passa citta-katarn bimbarn
aru-kayar samussitarn
aturarn babu-sankappar,
yassa n’ atthi dbuvar! thiti.

1. S dhuvan,
Schau diesen Balg schon aufgeputzt,
Den Leib voll Locher, wohl gefugt,

Den siechen, wunschesschwangeren,
Der Dauer und Bestand nicht hat.
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‘Aufgeputzt’: Mit Gewindern, Schmuck, Blumen, Schminke
und dgl. schon gemacht.

‘Balg’ (bimba, Kugel; die rund hervortretenden Kérperteile,
Gestalt): Den Korper (atta-bhava, Person), der an den lang
sein sollenden Stellen aus langen Gliedmaflen usw. besteht.
‘Den Leib voll Locher’ (Wunden): Den aufgrund der neun
offenen Wunden (zwei Augenhdhlen, zwei Ohrlécher, Nase,
Mund, After, minnlicher und weiblicher Geschlechtsteil)
wunden Kérper.

“Wohl gefiigt’: Aus den 300 Knochen zusammengesetzt.

‘Den siechen’: Der bestandig siech ist, so dafl man zu jeder Zeit
bei den (4) Korperpositionen auf thn aufzupassen hat.

Den ‘wunschesschwangeren’ (eigentlich: mit vielerlei Gedan-
ken verbundenen): Uber den die grofle Masse in vielerlei Weise
nachdenkt.

‘Der Dauer und Bestand nicht hat’: Der keine Bestindigkeit
und keine Festigkeit besitzt. Eben diesen ganz und gar dem
Zerfall, der Auflésung und Vernichtung unterworfenen Kor-
per: ‘Schaut euch diesen an!’: das ist der Sinn.

148. Vers

Parijinnam?! idarn ripam
roga-niddham? pabbhanguram?,
bbijjati piti-sandebo,
maranantarn bi jivitam.
1.=8§
2. S niddham.
3.S, B pabhangunam.
Gealtert ganz ist dieser Leib,
Gebrechlich, ist ein Seuchenherd.
Der faule Haufen bald zerfallt,
Denn Leben endet mit dem Tod.

Diese als ‘Leib’ geltende Korperlichkeit — so spricht der Buddha
zu der 120 Jahre alten Nonne namens Uttari — ist aufgrund des
Alters aufgerieben. Dieser Korper aber ist ein ‘Seuchenherd’,
da er fiir alle Krankheiten eine Behausung bildet. Wie namlich
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selbst ein noch junger Schakal dennoch als “alter Schakal’ oder
eine selbst junge Galoci-Ranke als Faulranke bezeichnet wird,
so auch gilt der entstandene Korper, selbst wenn er wie Gold
erglinzt, dennoch als verweslich, da er eben infolge des bestin-
digen Triufelns etwas Faules ist. Von diesem deinem dahinfau-
lenden Kérper (deba) sollte man wissen, dafl er zerfillt, daf} er
sich gar bald auflésen wird. Und warum? Weil das ‘Leben mit
dem Tod endet.” Deshalb eben wird das Leben aller Wesen als
mit dem Tode endend bezeichnet.

149. Vers
Yan’ imani apatthani
alapunéva sarade
kapotakani atthini,
tani disvana ka rati?

1. = alapani iva.

Wer diese grauen Knochen sieht,

Die man dort hingeworfen hat,

Den Kiirbissen zur Herbstzeit gleich,
Wie kann wohl der noch Lust versptir'n?

‘apattha’ (Vas) = chaddita, weggeworfen.

‘Zur Herbstzeit’: Gleichwie die zur Herbstzeit dem Sturm und
der Sonne ausgesetzten hier und dahin verstreuten Kiirbisse.
‘Grau’: Von taubengrauer Farbe.

Wenn ihr solche Knochen erblickt, wie konnt thr da noch Lust
empfinden? Sollte man da nicht wohl schon die geringste Sin-
nenlust vermeiden? Das ist der Sinn.

150. Vers

Atthinarin nagaram katarm
mamsa-lobita-lepanam,
yattha jara ca maccu® ca
mano makkho ca obito.

1. = S; vgl. 135%,
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Aus Knochen ist die Stadt gebaut,

Mit Fleisch und Blut ist sie verputzt.
Drin hausen Alter sowie Tod,

Wie Hochmut und Verklein’rungssucht.

Gleichwie man, um Osten, Westen usw. abzuschlieflen, Hol-
zer aufrichtet, mit Ranken zusammenbindet, mit Lehm be-
streicht und einen als Bollwerk geltenden Bau errichtet, genau-
so auch hat man nach Aufrichtung von 300 Knochen, von den
Sehnen zusammengehalten, mit Fleisch und Blut bestrichen,
von Haut umhiillt, ein eigenes Bollwerk erbaut, um darin den
durch Hinsiechen gekennzeichneten Verfall einzuschlieflen, um
den durch Hinsterben gekennzeichneten Tod einzuschlieflen,
um jenen durch Wihnen betreffs des Besitzens von Gesundheit
usw. gekennzeichneten Diinkel einzuschliefen, um die durch
das Zerstoren von wohlgetanen Dingen gekennzeichnete Ver-
kleinerungssucht (makkba; s. Pug. 53 und Anm.) einzuschlie-
fen. Nimlich blof ein so beschaffenes korperliches und geisti-
ges Elend ist darin eingeschlossen, und aufler diesem ist da
nichts anzutreffen.

151. Vers

Jiranti ve raja-ratha sucitta,

atho sariram pi jaram upeti.
satan® ca dbammo na jararn upeti,
santo have sabbhi pavedayanti.

1. = S; PTS satari ist zu verwerfen.

Die pracht’gen Konigswagen selbst zerfallen,
Auch dieser Leib eilt dem Zerfall entgegen;
Doch nie kommt das Gesetz der Edlen in Verfall,
Die Edlen kiinden es durch Edle weiter.

‘ve’ ist eine Partikel.

Selbst die mit den sieben Juwelen und anderem Wagenschmuck
versehenen ‘Wagen’ der Konige zerfallen. Und nicht blof} die
Wagen, sondern auch dieser wohlgepflegte Korper gelangt zum
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Verfall, indem er eben den Zustand der Auflésung erreicht. Der
Erleuchteten sowie der anderen edlen Wesen neunfaches tiber-
weltliches ‘Gesetz’ (s. 20) aber fillt keiner Vernichtung anheim,
gerit nicht in Verfall. Solche Edlen nimlich wie die Erleuchte-
ten usw. verkiinden sie, zusammen mit anderen edlen Weisen.
Das ist der Sinn.

152. Vers

Appa-ssut’ ayarn puriso
bali-vaddo *va jirati.
marnsani tassa vaddhbanti,
panna tassa na vaddbati.

Ja, solch ein wissensarmer Mensch,
Der altert wie das Vieh dahin.

An Fleisch nimmt er bestindig zu,
Sein Wissen aber wichst nicht an.

Als ‘wissensarm’ gilt, wer nicht ein oder zwei Halbhundert
Sutten (des Majjhima-Nikaya?) kennt, oder nicht ein oder zwei
Halbhundert von dem letzten Teile der Kapitel, oder nicht ein
oder zwei Sutten vom allerletzten Teil der Kapitel. Wenn dieser
nun aber einen geistigen Ubungsgegenstand auf sich nimmt und
ihm hingegeben ist, so gilt er als mit hohem Wissen begabt.
Gleichwie ein aufwachsender und dahinalternder Ochse weder
seinen Eltern noch seinen anderen Verwandten zum Segen her-
anwichst, sondern ganz nutzlos dahinaltert, genauso auch er-
fullt jener Mensch (das ist der in der vorangehenden Erzihlung
erwihnte Monch) weder seine Pflichten gegen seinen Berater,
noch gegen seinen Lehrer, noch gegen die besuchenden Mén-
che; noch findet er Gefallen an Geistesentfaltung und altert so
nutzlos dahin.

Gleichwie jener Ochse aber unfahig ist, den Ochsenpflug usw.
zu ziehen und, in den Wald gejagt, selbst dort weilend blof}
seine Fleischmassen anwachsen: genauso auch ist es mit diesem
Menschen. Denn, von seinem Berater weggejagt, die dem Or-
den gegebenen vier Bedarfsgegenstinde empfangend und bis
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zum Erbrechen sich dem Essen hingebend und so seinen Kér-
per pflegend, wachsen seine Fleischmassen immer mehr an, und
wohlbeleibt lebt er dahin.

Weder das weltliche noch das tiberweltliche Wissen wichst in
einem solchen auch nur um Fingerbreite an. Sondern genau wie
im Walde die Striucher, Schlingpflanzen usw., so wichst in
thm bei den fiinf Sinnentoren bloff das Begehren an sowie der
neunfache Diinkel (s. 74 Kom.). Das ist der Sinn.

153. — 154. Vers
(153)
Aneka-jati-sarsaram
sandhbavissarn anibbisarn
gahakarakarn gavesanto?;
dukkha jati puna-ppunanm.

1. m.c. hiefle es besser: gabakaram gavesanto, oder: gahakarakam
esanto.

(154)
Gaba-karaka, dittho ’si,

puna gebham na kabasi.
sabba te phasuka bbhagga,
gaha-kiatarn visankhitam?,
visankhara-gatam cittarn
tanhanam kbayam ajjhaga.

1. S visankhatam.

(153)

Manch Dasein hab’ durchwandert ich,
Durchlaufen ich, doch fand ich nicht
Den Haus-Erbauer, den ich suchte.
Leidvoll ist Immer-wiedersein!

(154)

Erkannt bist du nun, Haus-Erbauer;
Kein weit’res Haus wirst du mir bau’n.
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Zerbrochen sind die Sparren all,

Des Hauses Giebel ist zerstort;

Der Geist, der die Entwerdung fand,
Hat Gierversiegung nun erreicht.

(153)

Ich, der ich dieses Daseinsgebiudes Erschaffer und Erbauer —
d.i. das Begehren — suchte, habe zu Fiilen des Dipankara-
Buddha den Entschlufl gefafit, jene Erleuchtungserkenntnis zu
erringen, mit der man diesen Hauserbauer entdecken kann. So
lange Zeiten hindurch durchwanderte ich wieder und wieder
diese in den vielen Hunderten und Tausenden von Geburten
bestehende Runde, ohne aber jene Erkenntnis zu finden und zu
erringen. Leidvoll ist dieses Wieder-und-wieder-Entstehen und
Schwinden des den Haus-Erbauer Suchenden. Weil nimlich,
infolge des Verbundenseins mit Alter, Krankheit und Tod, die
Geburt leidvoll ist durch das wiederholte Eintreten hinein und
diese, solange man den Haus-Erbauer nicht entdeckt hat, nicht
zum Stillstand kommt, darum durcheilte ich suchend die Da-
seinsrunde. Das ist der Sinn.

(154)

Von mir, dem die Allwissenserkenntnis Durchdringenden, bist
du nun entdeckt. In dieser Daseinsrunde wirst du mir nie wie-
der ein Haus erbauen. All deine {ibrigen in Leidenschaften be-
stehenden Stiitzbalken habe ich zerbrochen. Auch die in der
Unwissenheit bestehende Giebelspitze dieses von dir erbauten
Daseinsgebiudes habe ich vernichtet.

155. Vers

Acaritva brabma-caryam?,
aladdha yobbane dbhanarm,
Jinna-kornca *va jhayanti
khina-macche va pallale.

1. m.c. fiir cariyar (in allen Ausgaben).
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Wer heil’gen Wandel nicht gefiihrt,
Noch Geld erwarb als junger Mann,
Der klaget, altem Reiher gleich

An einem fischeleeren Teich.

‘acaritva’ (nicht gewandelt habend) = awasitva, nicht gelebt
habend. — Die Toren, die weder den heiligen Wandel gelebt,
noch auch Schitze erlangt haben zu einer Zeit, wo sie noch
fahig waren, die noch nicht gewonnenen Schitze zu gewinnen
und die gewonnenen zu hiiten, solcherart Toren lassen die
Kopfe hingen gerade wie die alten, abgenutzte Fligel besitzen-
den Reiher an dem infolge Wassermangels fischeleeren Teiche.
Hiermit soll gesagt sein: Dem Mangel an Wasser gleicht ihr
Mangel an einer Wohnstitte, dem Mangel an Fischen ihr Man-
gel an Schitzen, dem Fluge der alten, abgeniitzte Fligel besit-
zenden Reiher ihre Unfahigkeit, jetzt noch auf Wasser- oder
Landwegen usw. Schitze zu gewinnen. Also daran gehindert,
klagen sie gleichwie jene Reiher mit den abgenutzten Fliigeln.

156. Vers

Acaritva brabma-caryarn,
aladdha yobbane dhanar,
senti capatikhbitta' *va
puranani anutthunam.

1. m.c. fir °kkbitta = CCom; S, C, PTS cdpdtikbina.

Wer heil’gen Wandel nicht gefiihrt,

Noch Geld erwarb als junger Mann,
Gleicht einem abgeschoss’nen Pfeil,
Bejammernd, was da einstmals war.

‘capatikbitta’ = capato atikkbitta,

Dies soll hier gesagt sein: Gleichwie die vom Bogen abgesand-
ten Pfeile ihrer Geschwindigkeit entsprechend geflogen und nie-
dergefallen sind und, wenn man sie nicht authebt, an eben jener
Stelle den Termiten als Futter dienen: genauso auch eilen diese
Toren nach Ableben der drei Lebensalter, infolge ihrer Unfihig-
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keit noch jetzt sich aufzuraffen, dem Tod entgegen. Was ihnen
da friher zuteil geworden war an Speise, Trank, Tanz, Gesang,
Musik usw., dariiber jammern, klagen und trauern sie, denkend:
‘So haben wir gegessen, so getrunken usw.’
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157. Vers
Attanan ce piyarm jannd
rakkbeyya narn! surakkhitarmn.
tipnam annataram yamanm
patijaggeyya pandito.
1. =8, PTS; C, CCom 1y,

Wem teuer gilt das eig‘ne Selbst,

Der hiite sich in rechter Hut,

Und eine der drei Nachtwachen
Bleib’ wachsam der verstind’ge Mann.

Da der Meister selber der Herr des Gesetzes ist und wohlver-
traut mit der Darlegung, so hat er hier eine der drei Lebenszei-
ten als Nachtwache bezeichnet. Daher hat man den Sinn hier so
zu verstehen: Wenn man das eigene Selbst als etwas Teures
erkennt, dann moge man es so behiiten, dal es wohl bewacht
ist. Auch wenn da einer als Hausvater mit der Absicht: ‘Ich
werde iber mein Selbst wachen’ sich in einen wohlbewachten
Raum auf dem Soller eines hohen Hauses begibt und dort in
volliger Wachsamkeit verbleibt oder als Hausloser in einer wohl-
geschiitzten Hohle mit verschlossenen Tiiren und Fenstern ver-
weilt, so wacht er eben damit noch nicht tber sein eigenes
Selbst. Wenn er aber als Hausbewohner gute Dinge iibt, wie
Freigebigkeit, Sittlichkeit usw., oder als Hausloser Eifer zeigt
beim Beachten der kleinen und gréfleren Pflichten und beim
Nachdenken {iber den Wortlaut der Lehre, dann wahrlich wacht
er uiber sein eigenes Selbst.

Wenn er nun nicht in allen drei Lebensaltern zu solchem im-
stande ist, so wacht er als weiser Mensch wenigstens in irgend-
einem der Lebensalter iiber sein eigenes Selbst. Wenn er nim-
lich als Hausvater im ersten Lebensalter infolge von Hingabe an
das Vergniigen das karmisch Heilsame nicht auszuiiben ver-
mag, so soll er wenigstens im mittleren Lebensalter unermid-
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lich Heilsames wirken. Ist er aber wegen Erhaltung von Frau
und Kind im mittleren Lebensalter nicht dazu imstande, so soll
er wenigstens im letzten Lebensalter iiber sein eigenes Selbst
wachen. Handelt er aber nicht so, so ist ihm sein eigenes Selbst
nicht lieb, und bloR in niedere Welten fiihrt es 1hn.

Wer aber als Hausloser, wihrend er im ersten Lebensalter die
Lehre lernt, sich einprigt und hersagt und alle die Pflichten
erfullt, in Nachlissigkeit verfillt, der soll wenigstens im mitt-
leren Lebensalter voll Unermiidlichkeit das Monchsgesetz be-
folgen. Oder aber, wihrend er im ersten Lebensalter hinsicht-
lich der erlernten Lehre den Kommentar, die Feststellungen
und alle Griinde erforscht, er im mittleren Lebensalter in Nach-
lassigkeit gerit, so soll er wenigstens im letzten Lebensalter voll
Unermiidlichkeit das Ménchsgesetz befolgen. Auf solche Weise
wird von ihm sein eigenes Selbst griindlich bewacht. Handelt er
aber nicht so, so ist ihm sein eigenes Selbst nicht lieb, und er
quilt es mit Gewissensbissen.

158. Vers

Attanam eva pathamam
patiriipe nivesaye.

ath’ annarn anusaseyya,
na kilisseyya pandito.

Zuallererst befest’ge man

Das eigne Selbst auf rechtem Pfad,
Und dann erst lehr’ man andere:
So schadet sich der Weise nicht.

In der angemessenen Tugend festige man sein Selbst. Das will
sagen: Einer, der einen anderen in den Tugenden der Bediirf-
nislosigkeit usw. (s. Vis. II) oder in den Wegen™ der edlen
Briuche (artya-vamsa;s. B.Wtb.) zu unterweisen wiinscht, der
mdge sich zuallererst selber in dieser Tugend festigen, und so
gefestigt moge er dann den anderen darin unterweisen. Wer
aber, ohne sich selbst darin gefestigt zu haben, bloff den ande-
ren darin unterweist, der erntet den Tadel des anderen und
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befleckt (oder quilt) sich selbst. Wer aber, nachdem er sich
selber darin gefestigt hat, den anderen darin unterweist, der
erntet das Lob des anderen und befleckt (oder qualt) sich nicht.
Auf diese Weise also handelnd, befleckt (oder qualt) der Weise
sich nicht.

159. Vers

Attanan ce tatha kayrat
yath’ annam anusasati,
sudanto vata dametha;
atta hi kira duddamo.

1. m.c. fir kayira,

Wenn man sein eigen Selbst so macht,
Wie man den andern unterweist,

Mag man, bezahmt, den anderen zahmen.
Ja, schwer bezahmbar ist das Selbst.

Wenn der Monch, genau so wie er den andern ermahnt, in der
ersten Nachtwache (von 6 — 10) usw. auf und ab zu wandern,
auch selber das Auf- und Abwandern ubt, dann macht er sein
eigenes Selbst so, wie er den anderen unterweist.

In diesem Falle wahrlich mag er als Wohlbezihmter (andere)
bezihmen. In jener Tugend nimlich, in der er den anderen
unterweist, selber wohl bezihmt seiend, mag er den anderen
bezihmen.

Dieses Selbst ist gar schwer bezihmbar. Daher moge er, so wie
er selber bezihmt ist, (andere) bezahmen.

160. Vers

Atta hi attano natho,
ko bt natho paro siyas
attana hi sudantena

natham labbati dullabbam.
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Das Selbst ist unser eigner Schutz;

Welch andrer konnt” wohl Schutzherr sein?
Im wohlbeziahmten Selbst erlangt

Man Schutz, der schwer erlangbar ist.

‘Schutz’ (natha, Schutzherr) ist soviel wie Stiitze (patittha).
Dies soll gesagt sein: Weil man bei vollendetem und vollkom-
menem Selbst fahig ist, durch Erfilllung des Guten (karmisch
Heilsamen) den Himmel zu gewinnen, den heiligen Pfad zu
entfalten oder das Ziel des Pfades zu verwirklichen, darum eben
bildet das Selbst die eigene Stiitze; fiir wen mag da wohl irgend-
ein anderer eine Stiitze sein?

Durch das Selbst, das wohlgezahmte, gezigelte, erlangt man
den in der Frucht der Heiligkeit bestehenden Schutz, der
schwer erlangbar ist. Mit Hinsicht auf die Heiligkeit namlich
wurde Obiges gesagt.

161. Vers

Attana va katam papam,

attajam atta-sambbavam;

abbimanthati* dummedham

vajram?® v’ asma-mayam? manimn.
1. Sabhimatthati.

2. m.c. fiir vajiram = F.
3. Svambayam(!).

Die bose Tat, durchs Selbst getan,

Durchs Selbst gezeugt, durchs Selbst gewirkt,
Zermalmt den einsichtslosen Mann,

Wie Demant einen Edelstein.

Der Sinn der Worte ist folgender: Gleichwie der vom Fel-
sen erzeugte, im Felsen entstandene Diamant eben jenen stein-
gezeugten Edelstein, das ist den als sein eigner Enstehungsort
geltenden Edelstein (pasana-manim) zerstort, durchléchert und
in viele Stiicke sprengt und unbrauchbar macht: genauso wird
das selber gewirkte, in thm selber entstandene, selbstgezeugte
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Bose den unweisen, einsichtslosen Menschen in den vier niede-
ren Welten zertriimmern, zerbrechen, zerstoren.

162. Vers

Yassa accanta-dussilyarn
malu(va)l salam 1v’otthatam?,
karoti so tath’ attanam3,
yatha nar icchati* diso.

alu (s. Bohtl.) wire m.c. besser.

S; C, CCom otatam.

S, C CCom; PTS tatha ’ttanarn.

m.c. fiir zcchati.

Wen voll’ge Sittenlosigkeit
Linengleich umschlungen halt,

Der machet so sein eigen Selbst,
Wie es sein Feind thm gerne wiinscht

Als ‘véllige Sittenlosigkeit’ gilt ein vollkommen sittenloser Zu-
stand (ekanta-dussila-bhava).

Wer als Hausbewohner von Geburt ab den zehn unheilsamen
Wirkensfihrten (s. 1) folgt, oder aber als Hausloser vom Tage
seiner Ordensweihe ab schwere Vergehen veriibt, ein solcher
gilt als vollig sittenlos. Hier aber ist dieser (namlich der in der
vorangehenden Erzihlung erwihnte Monch Devadatta) in zwei
oder drei Daseinsformen sittenlos. Dies wird gesagt mit Bezie-
hung auf den aufgrund seines Wesens eingetretenen sittenlosen
Zustand. Unter dem sittenlosen Zustand ist hier zu verstehen
das hinsichtlich der sechs Sinnentore in dem Sittenlosen aufge-
stiegene Begehren.

Gerade wie die den Baum umschlingende Liane beim Regen mit
ithren Blittern das Wasser auffiangt und alles Wertvolle (sab-
batthakam eva) zerstorend iiberzieht: genauso umwindet und
liberzieht jene als Begehren geltende Sittenlosigkeit das Wesen
des Menschen; und, genau wie der durch die Liane zerstorte
und zu Boden geworfene Baum, wird er durch das als Sittenlo-
sigkeit geltende Begehren zerstort und in die vier niederen Wel-
ten (s. 1) hinabgestiirzt. Und damit behandelt er sein eigen
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Selbst genau so, wie es ihm der auf seinen Nachteil bedachte
Feind wiinscht.

163. Vers

Sukarani asadbini

attano abitani ca;

yarn ve hitan ca sadbui ca,
tar ve parama-dukkaram.

Das Bose ist gar leicht vollbracht
Und das, was einem Unheil bringt;
Doch was da heilsam ist und gut,
Das wabhrlich ist gar schwer zu tun.

Taten, die unedel, tadelnswert und, da zu niederer Welt fiih-
rend, fir einen selber von Unsegen sind, solche Taten sind
leicht auszufiihren. Eine Tat aber, die, da zu gliicklicher Fihrte
fihrend, fiir einen selber von Segen ist und wegen ihrer Unta-
deligkeit edel und zu gliicklicher Fihrte und zum Nirwahn
fihrt, solche Tat ist gar schwer auszufithren, genauso wie es
schwer ist, einen nach Osten hinabfliefenden Strom nach Wes-
ten hmaufﬂleﬁen zu lassen.

164. Vers

Yo sasanar arahatarm
aryanam’ dbamma-jivinarm
patikkosati dummedho
ditthirm nissaya papikarn?,
phalani katthakass’ éva®
atta-ghannaya phallati®.
1. m.c fir ariyanam.
2. B papakan.
3. = katthakassa iva; S kantha kass’® ist falsch. Vgl. Kom.
4. B phalati.
Wer da der Heil’gen, Edlen Ordnung,
Der dem Gesetze Lebenden
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Beschimpft, solch unverstind’ger Tor,
Auf bose Ansichten gestiitzt,

Zeugt Frichte wie das Bambusrohr
Zu seinem eignen Untergang.

Der unweise Mensch, der aus Furcht vor dem Verlust der
ihm selber zuteilwerdenden Ehrerbietung sich auf iible Ansicht
stiitzt und bei den Worten ‘Lasset uns die Lehre anhéren’ oder
‘Lasset uns um Almosen gehen’ sich in Beschimpfungen erge-
hend die Lehre der Heiligen, Edlen, in der Lehre leben-
den Erleuchteten angreift, bei einem solchen gleicht diese Be-
schimpfung und diese iible Ansicht den Friichten des als Bam-
bus geltenden Kattha-Rohres. Gleichwie nimlich das Kattha-
ka-Rohr die Friichte, die es bekommt, zu seinem eigenen Un-
tergange erzeugt und eben bloff zu seinem eigenen Schaden
Friichte bringt, so auch bringt jener Mensch Friichte zu seinem
eigenen Untergang. Auch wurde gesagt (A IV, 68):

‘Die Frucht zerstort den Pisangstamm,
Die Frucht den Bambus und das Schilf;
Durch Ruhm kommt um der bose Mann
Wie’s Maultier durch die Leibesfrucht.’

165. Vers

Attana va kata papam,
attana sankilissati;

attana akata papar,
attana va visujihati.
suddhi asuddhi paccattar,

n’ anno annam visodhaye.

Durchs Selbst wird bose Tat getan,

Blof durch sich selbst wird man befleckt;
Durchs Selbst bleibt Boses ungetan,
Blof! durch sich selber wird man rein.
‘Rein’, “‘Unrein’ hingen ab vom Selbst,
Und keiner andre liutern kann.
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Wer selber eine unheilsame Tat veriibt hat, der wird bloff durch
sich selber unrein, indem er in den vier niederen Welten (s. 1)
Leiden erfihrt. Durch wen aber selber das Bose vermieden
wurde, der wird durch sich selber rein, indem er auf gliickliche
Fahrte und zum Nirwahn gelangt.

Die als heilsame Tat geltende Reinheit und die als unheilsame
Tat geltende Unreinheit, diese kommen stets in den sie ver-
iibenden Wesen selber zur Reife. Kein Mensch kann einen an-
deren Menschen rein machen. Weder macht er einen anderen
Menschen rein, noch macht er ihn unrein. So heifdt es.

166. Vers

Atta-d-attham paratthena
babuna pina hapaye,
atta-d-attham abbinnaya
sa-d-attha-pasuto stya.

Das eigne Heil gib nimmer preis
Fir andrer Wohl, sei’s noch so grofS.
Hast du dein eignes Heil erkannt,
So gib dem eignen Heil dich hin.

Der Hausbewohner mag seinen eigenen Gewinn auch nur von
einem Kreuzer fiir eines anderen Gewinn von selbst einem Tau-
send nicht fahren lassen, denn der eigene Gewinn von einem
Kreuzer mag ihm Kau- und Effwaren verschaffen, nicht aber
des anderen Gewinn.

Diese Worte wurden jedoch nicht in solchem Sinne gesagt,
sondern eben mit Hinsicht auf das geistige Ubungsobjekt. Dar-
um aber darf man nicht, etwa mit der Absicht: ‘Laf mich das
eigene Heil nicht aufgeben’, die der Mdnchsgemeinde zugefal-
lene Aufgabe des Ausbesserns des Schreines usw. oder die
Pflichten gegen den Berater usw. im Stiche lassen. Denn eben
blof bei Erfullung der Pflichten des guten Benehmens usw.
mag man die edlen Ziele (Frichte; s. B.Wtb.: ariya-puggala)
usw. verwirklichen. Daher gilt auch dieses als sein eignes Heil.
Wer jedoch mit auflerster Anspannung den Hellblick iibt und
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im Streben nach Durchdringung verweilt, denkend: Noch
heute, noch heute soll es sein!', ein solcher mag die Pflichten
gegen seinen Berater usw. fahren lassen und blof seine eigene
Aufgabe erfiillen. Hat er einen solchen Gewinn festgestellt:
'Dies ist mein eigener Gewinn', so moge er un diesen eigenen
Gewinn kdmpfen und ringen.

Anmerkungen des Herausgebers:

Nyanatiloka weist selbst - mit Bezugnahme auf die anatta-Lehre - darauf
hin, dass mit den Wértern ,,Selbst®, oder ,,Ich® im Buddhismus nicht eine
wirklich agierende bzw. existierende Entitét bezeichnet wird:

»~Anatta: Nicht-Selbst oder Nicht-Ich oder Unpersonlichkeit, Selbstlosigkeit.
Die Tatsache, dass allen Dingen jegliche dauerhafte Essenz oder Substanz
fehlt, die man eigentlich als "Selbst" bezeichnen kénnte. Diese Lehre von
anatta oder der Unpersinlichkeit besagt, dass es weder innerhalb noch
aufSerhalb der korperlichen und geistigen Daseinserscheinungen irgend
etwas gibt, das man im héchsten Sinne als eine fiir sich bestehende unab-
hingige Ich-Wesenheit oder Personlichkeit bezeichnen konnte.

Es ist dies die Kernlehre des ganzen Buddhismus, ohne deren Verstindnis
eine wirkliche Kenntnis des Buddhismus schlechterdings unmaoglich ist, die
einzige wirklich spezifisch buddhistische Lehre, mit der das ganze
buddhistische Lehrgebdude steht und fillt. Alle anderen buddhistischen
Lehren mogen mehr oder weniger auch in anderen Philosophien und
Religionen anzutreffen sein, die Anatta-Lehre aber wurde in ihrer vollen
Klarheit nur vom Buddha gewiesen, weshalb auch der Buddha als der
anatta-vadi, der Verkiinder der Unpersinlichkeit, bezeichnet wird.“ (vgl.
Nyanatiloka, Buddhistisches Worterbuch)

»Genau genommen ist es auch nicht korrekt, wenn wir von dem Leiden einer
»Person” oder eines ,Wesens" sprechen. Denn es gibt da keine
Person, sondern nur einen geistig-korperlichen Prozess, der dem Leiden
und der Verginglichkeit unterworfen ist. Im absoluten Sinne existieren
in diesem unermesslichen, ruhelos wogenden Meer von kirperlichen
und  geistigen Phidnomenen nur diese unzihligen Prozesse oder
Daseinswellen, und es gibt nichts, was da beharrend wdre, selbst nicht
fiir die Zeitdauer von zwei aufeinander folgenden Augenblicken.“ (vgl.
Nyanatiloka; Grundlagen des Buddhismus 2003, S. 29)
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167. Vers

Hinar dhamman na seveyya,
pamadena na sarhvase,
miccha-ditthim na seveyya,

na stya loka-vaddhano?.

[. =S, B, C; CCm PTS vaddhano. — Neumann liest vattano und
tibersetzt das Kompositum mit ‘einer der sich in der Welt umhertreibt’(!)

Nichts Niedrigem sei zugetan,
Leb’ nicht in Lissigkeit dahin,
Sei keiner bosen Ansicht hold,
Und hiufe nicht das Dasein an.

Als das Niedrige gelten die in den funf Sinnenobjekten beste-
henden Dinge. Diesen niedrigen Dingen nimlich sollen nicht
einmal Kamele, Rinder usw. hingegeben sein. Weil diese Dinge
zur Wiedergeburt in niederen Welten wie der Holle usw. fiih-
ren, darum gelten sie als niedrig. Darum mdge man sich ihnen
nicht hingeben. Auch der durch Mangel an Achtsamkeit ge-
kennzeichneten Lissigkeit moge man nicht verfallen. Auch
tiblen Ansichten mége man nicht anhingen. Wer nimlich so
handelt, der gilt als Weltvermehrer. Darum sei man kein Welt-
vermehrer, indem man nicht so handle.

168. — 169. Vers
(168)

Uttitthe, na ppamajjeyya.

dbhammarn sucaritam care.
dbamma-cart sukham seti
asmim loke parambi ca.
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(169)

Dbamman care sucaritam,
na nam duccaritar care.
dhamma-cari sukbar seti
asmim loke parambi ca.

(168)

Man raff’ sich auf, sei niemals schlaff
Und wandle recht nach dem Gesetz.
Denn wer’s Gesetz erfiillt, lebt gliicklich
In dieser und der nichsten Welt.

(169)

Man wandle recht nach dem Gesetz,
Erfill’ es nicht nach schlechter Art.
Denn wer’s Gesetz erfiillt, lebt glicklich
In dieser und der nichsten Welt.

(168)
‘uttitthe’ (Opt.) ist soviel wie uttittha (Imper.), man stehe auf,
raffe sich auf usw.

Der Kommentar aber sagt dann weiter, indem er nunmehr uttitthe als
einen Lokativ auffafic:

uttigthe heiflt ‘hinsichtlich der in Empfang zu nehmenden Al-

mosenspeise’ (gabetabba-pinde), wihrend der Monch sich an

der Haustir des anderen aufgestellt hat (thatva).
Nach dem Kom. zu Jat. 197 steht uttittha-pinda fiir ucchittaka-pinda, das
ist “ibrig gebliebene Speise’ (ud + Vsis), so daf das Wort in dieser
Bedeutung keineswegs auf Vtha zuriickzufiihren ist, wie es offenbar unser
Kom. tut. Ohne Zweifel dreht es sich aber in diesem Verse tiberhaupt
nicht um den Almosengang, und das Wort ist eben Optativ mit der
Bedeutung: ‘Man raffe sich auf!’, genau wie es auch Vers 25 ganz ent-
sprechend heifft: ‘utthinen’ appamadena’ (wie hier: ‘uttitthe, na ppa-
majjeyya’).

Wer nimlich seine Pflicht hinsichtlich des Almosenganges ver-

nachldssigt und nach wohlschmeckenden Speisen sucht, von

einem solchen heifdt es, daf} er ‘hinsichtlich der iibriggebliebe-
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nen Speise’ (uttitthe fiir ucchitthe) sich gehen lifit. Wer aber von
- Haus zu Haus (ohne ein Haus zu tbergehen; s. Vis. II) um
Almosen geht, von dem heifit es, daf er nicht lissig ist. So also
handelnd mége man, hinsichtlich der Almosenspeise (uttitthe)
nicht lissig sein. Das verkehrte Suchen vermeidend und von
Haus zu Haus um Almosen gehend, moge man eben dieses
Gesetz des Almosenganges in richtiger Weise befolgen.

(169)

‘Lebt (wortlich: liegt oder ruht) gliicklich’: Dies ist blof} eine
Darlegungsweise. Der Sinn aber ist der, daf§ der Tugendhaft-
lebende, der so die Tugend des Almosengangs befolgt (s. 168),
schon hier in dieser Welt in jeder Lage (eigentlich: in allen vier
Korperstellungen) gliicklich lebt. Wer sich da aber auf unpas-
sendes Gebiet begibt, als wie das von Huren usw., von dem
heifit es, dafl er das Gesetz des Almosenganges schlecht befolgt.
Fiir das tibrige gilt die bereits (168) gegebene Erklirung.

170. Vers
Yatha bubbulakar passe,

yatha passe maricikar,
evarm lokam avekkhantarn
maccu-raja na passati.

Als ob er blofle Schaumblasen
Und blofle Spiegelbilder sih’:
Wer so die ganze Welt anschaut,
Entgeht des Todesfiirsten Blick.

‘maricikamn’ (Luftspiegelung, Fata Morgana) = mayukbarn’
(Lichtstrahl; Abhp. 64)

1. BCom Jiest maya (Blendwerk).
Jene nimlich in Gestalt von Hiusern usw. wahrgenommenen
Dinge sind fiir die immer niher Herankommenden nie erreich-

bar, sind leer und nichtig. Wer daher die Welt so als leer und
nichtig usw. erkennt, als Wasserblase, die sofort nach ihrem

170



DAS WELT-KAPITEL

Erscheinen sich wieder auflost, und so die Welt der Daseins-
gruppen (Korperlichkeit, Gefihl, Wahrnehmung, Geistesfor-
mationen, Bewufitsein) usw. betrachtet, den bekommt der
Todesfurst nicht mehr zu sehen.

171. Vers

Etha, passath’ imar lokarn
cittarn raja-rathépamarn,
yattha bala pasidanti?,

n’ atthi sango vijanatam.

1. Alle Ausgaben lesen visidanti. Ich mochte pasidanti vorziehen. Franke
und Woodward lesen offenbar nisidanti.

Kommt und betrachtet diese Welt,
Die wie ein Konigswagen strahlt,
Woran bloff Toren sich erfreu’n,
Doch keiner hingt, der klar erkennt.

‘Kommt und betrachtet’: Dies wird mit Hinsicht auf den (in
der vorangehenden Erzahlung erwihnten) koniglichen Prinzen
gesagt.

‘Diese Welt’: Diese als die Welt der fiinf Daseinsgruppen gel-
tende Personlichkeit.

‘Strahlt’: Aufgeputzt ist mit Gewindern, Schmuck usw. wie
der mit den sieben Juwelen usw. geschmiickte Konigswagen (s.
151).

‘Woran blof! Toren usw.’: Die Personlichkeit, an der bloff die
Toren Gefallen finden (ich lese hier pasidanti fir visidants).
‘Keiner der klar erkennt’: Fir die erkennenden Weisen aber
besteht in dieser Hinsicht von den Befleckungen wie Gier usw.
auch nicht eine einzige mehr. Das ist der Sinn.

172. Vers

Yo ca pubbe pamajjitva,
paccha so na ppamajjati’,
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so ‘mam? lokam pabhaseti
abbha mutto *va candima.

1. B pamajjati.
2. m.c. fiir imarh.

Wer lissig hat gelebt zuvor,

Doch spater nicht mehr lissig lebt,
Der leuchtet iiber diese Welt

Wie der von Wolken freie Mond.

Der Mensch, der zwar friher in Erfillung seiner verschiedenen
Pflichten oder im Lernen usw. lissig war, dann aber spiter
beim Verweilen im Gliicke des Pfades und des Pfadergebnisses
nicht mehr lissig ist, der leuchtet durch die Welt der Daseins-
gruppen und lifit sie in vollem Glanze erstrahlen, gleichwie der
von den Wolken usw. befreite Mond den Weltenraum erleuch-
tet.

173. Vers

Yassa papam katarm kammarn
kusalena pithryati,

so ‘mar lokam pabhbaseti
abbha mutto *va candima.

1.vgl. 172.

In wem veriibte bose Tat

Vom Guten iiberwuchert wird,
Der leuchtet Gber diese Welt
Wie der von Wolken freie Mond.

Dies ist mit Beziehung auf den Pfad der Heiligkeit (arabatta-
magga) gesagt. Das Ubrige ist dem Sinne nach klar.

174. Vers

Andba-bbuto ayar loko,
tanuk’ ettha vipassati.
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sakunto jala-mutto va
appo saggaya' gacchati.
1. =8, B, C; CCom, PTS ssaggaya.

In Blindheit lebt die Welt dahin,
Klar sehen da nur wenige.

Und wen’ge nur zieh’n himmelwirts,
Wie Vogel aus dem Netz befreit.

Diese weltliche grofle Masse gilt als blind, weil ihr das Auge der
Einsicht fehlt. Nicht viele haben den klaren Blick hinsichtlich
der Verginglichkeit, des Leidens und der Unpersénlichkeit,
Gleichwie, wenn da ein geschickter Vogelsteller sein Netz aus-
geworfen hat, von den einzufangenden Wachteln nur einige
dem Netze entgehen, die Gibrigen aber in das Netz geraten, so
auch eilen gar viele von den im Netze des Mahr verstrickten
Wesen in niedere Welt, und nur wenige Wesen erreichen eine
glickliche Daseinsfahrte oder das Nirwahn.

175. Vers

Hamsadicca'-pathe yanti,
akase yanti iddhiya;
niyanti dbira® lokamba
jetva Maram savahinim?,
1. = PTS; S hanisa adicca®.
2. m.c. besser wire dbira niyanti.
3.8, F savabanan; PTS savabinim.
Der Schwan durchzieht die Sonnenbahn,
Auch durch Magie kreuzt man den Raum,
Der Welt entrinnt der weise Mann,
Der Mahr besiegt mit seiner Schar.

Diese (in der vorangehenden Erzihlung erwihnten) Schwine
ziehen, d.h. bewegen sich, durch die Liifte. Aber auch diejeni-
gen, die die magischen Grundlagen entfaltet haben, auch diese
ziehen durch die Liifte vermoge ihrer magischen Kraft. Die
Weisen aber, die den Mahr samt seiner Heerschar besiegt ha-
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ben, diese entrinnen der Wandel-Welt und erreichen das Nir-
wahn. Das ist der Sinn.

176. Vers

Ekarn dbammanm atitassa
musa-vadissa jantuno
vitinna-para-lokassa

n’ atthi paparn akariyam.

Der Lugner, der das eine Ding
(Die Wahrheit) unbeachtet lifit,
Verloren fiir die nichste Welt,
Zu allem Bosen fahig ist.

‘Das eine Ding’: Die Wahrheit.

Ein solcher Liigner, bei dem von zehn Aussagen auch nicht eine
einzige der Wahrheit entspricht, der in der nichsten Welt ver-
lassen ist, ein solcher erfihrt nicht die drei Arten des Gliicks,
namlich: das Menschenglick, das Glick der Himmelswelt und
das Glick des Nirwahns. Fiir einen solchen gibt es nichts
Boses, das er nicht zu tun imstande wire.

177. Vers

Na ve kadariya deva-lokam vajanti;
bala have na ppasarnsanti danam.
dhiro ca' danam anumodamano
ten’ eva so hoti sukhi parattha.

1.Bva.
Nicht steigen je die Geiz’gen auf zur Gotterwelt;
Nicht preisen solche Toren milde Gabe.

Der Weise aber, den das Geben froh macht,
Lebt dadurch gliicklich in der nichsten Welt.

‘Die Geiz’gen’: Die von starrem Geize Erfiillten.
‘Toren’: Die diese und die nachste Welt nicht Erkennenden.
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Wihrend die Weisen aber infolge eben jenes in der Freude am
Almosengeben bestehenden Verdienstes das himmlische Gliick
genieflen, leben sie begliickt.

178. Vers

Pathavya eka-rajjena
saggassa gamanena va
sabba-lokidhipaccena

sotdpatti-phalam varar.

1. m.c. fir pathaviya; S pathavya. Diese kontrahierte Form ist in allen
« Ausgaben iiberliefert.

Besser als Alleinherrschaft auf Erden,

Besser als Geburt in einem Gotterreich,
Besser als die Herrschaft tiber alle Welt

Ist firwahr das Ziel des Eintritts in den Strom.

‘Alleinherrschaft auf Erden’: Weltherrschaft.

‘Geburt in einem Gétterreich’: Hingelangung zu dem 26-
fachen Himmel (s. B.Wtb.: deva).

‘Herrschaft iiber alle Welt’: Nicht blof iiber eine einzige Welt,
sondern iiber die ganze Welt zusammen mit ihren Schlangen-
dimonen, Drachen und den in himmlischen Palisten weilenden
Geistern, Weil, wenn man selbst an solchem Orte die Herr-
schaft austibend, nicht von der Hoélle usw. befreit ist, dem
Stromeingetretenen aber die Pforten zu den niederen Welten
verschlossen sind und, wenn er auch ganz schwach ist, er nicht
mehr in einem achten Dasein wiedergeboren wird, darum eben
ist die Frucht des Stromeintrittes besser und edler.
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179. Vers
Yassa jitarn n’ dvajiyatt
jitam assa no yati koci loke,

tan buddhbarn ananta-gocararn
apadar kena padena nessatha?

1. CCom yp.

Den, dessen Sieg nicht mehr zunichte wird,
Dem nichts mehr in der Welt ankommen kann,
Den Buddha, unbeschrinkt und merkmallos,
An welchem Merkmal wollt ihr den erkennen?

‘Den, dessen Sieg nicht mehr zunichte wird’ (n’dvajiyati
> Vjar): den Véllig-Erleuchteten, dessen durch diesen und jenen
Pfad gewonnener Sieg eben wegen des Nichtmehrauftretens
von Leidenschaften, wie Gier usw., durch keinen mehr zu-
nichte gemacht wird, kein halber Sieg ist.

‘Ankommen kann’: entgegenstrebt, d.h. dessen Sieg keine
mehr von all den Leidenschaften, wie Gier usw., in die Gewalt
bekommt.

‘Unbeschrankt’: Dessen Gebiet aufgrund der ein unbegrenztes
Objekt (Nirwahn) habenden Allerkenntnis unbegrenzt ist.
‘Merkmallos’: Wer von den Merkmalen, wie Gier usw., auch
nur ein einziges besitzt, den werdet ihr an diesem Merkmal
erkennen. Der Erleuchtete aber besitzt kein einziges solches
Merkmal mehr; an welchem Merkmale also wollt ihr den von
Merkmalen freien Erleuchteten erkennen?

180. Vers

Yassa jalini visattika

tanha n’ atthi kubinc netave,
tarh Buddham ananta-gocaram
apadar kena padena nessatha?
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Thn, von der netzartig-haftenden Gier befreit,
Die irgendwo zum Dasein fithren konnte,

Den Buddha, unbeschrinkt und merkmallos,

An welchem Merkmal wollt ihr den erkennen?

Als ‘netzartig’ gilt jenes Begehren, weil es infolge seines Ver-
schlungenseins, Verflochtenseins und Verwickeltseins ein Ge-
webe oder Netz bildet, einem Netze gleicht.

Als ‘haftend’ (visattika) gilt es, weil es an den Objekten des
Sehens usw. ‘haftet (\/.Ez% Auch weil es mit ‘Gift’ (visa) ge-
schwingert ist, giftige Bliiten und Friichte bringt und eine gif-
tige Nahrung bildet, auch darum gilt es als visattika (vgl. skr.
vishatva + ika, eine giftige Natur besitzend).

Fir den es solches Begehren nicht mehr gibt, das ithn irgendwo
ins Dasein fiihren konnte, an welchem Merkmal wollt thr den
erkennen? Das ist der Sinn.

181. Vers

Ye jhana-pasuta dhira
nekkhammiipasame rata,
deva (pi)! tesam pihayanti
sambuddhanarm satimatari?.

1. m.c. wire es besser, wenn pi fehlte.
2. m.c. fir satimatam.

Die Weisen, der Vertiefung hold,
Erfreut am Frieden der Entsagung,
Die Buddhas, achtsamkeit-erfillt,
Beneiden selbst die Gotter all.

‘Der Vertiefung hold’: Befihigt, sich den beiden Arten der
Vertiefung zuzuwenden, in sie einzutreten, sie festzulegen, sich
daraus zu erheben und Riickschau dariiber zu halten, nimlich
Vertiefung in die drei Merkmale (Verginglichkeit, Elend, Un-
personlichkeit) und Vertiefung in das Objekt (s. 23).

‘Erfreut am Frieden der Entsagung’: Von Entsagung wird
hier gesprochen mit Hinsicht auf die Seligkeit des in Aufhebung
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der Leidenschaften bestehenden Nirwahns.

‘Selbst die Gotter’: Sowohl die Menschen wie die Himmel-
wesen.

‘Beneiden’: Sind von Sehnsucht erfiillt. Indem sie die Buddha-
schaft ersehnen, beneiden sie die solche Tugenden besitzenden
und von Achtsamkeit erfillten Erleuchteten, denkend: ‘Ach,
dafd doch auch wir zu Erleuchteten wiirden!

182. Vers

Kiccho manusssa-patilabho,
kiccham maccana’™ jivitarn,
kiccham saddbhamma-savanam?,

kiccho Buddhanam? uppado.

1. m.c. fiir maccanam. _

2. Die sinhalesische Uberlieferung ssavanam ist zu verwerfen ebenso
m.c. S ssavanam.

3. =S; PTS Buddbanam: ist m.c. nicht zu empfehlen.

Schwer erreicht man Menschendasein,
Schwer der Sterbliche hier lebet,

Schwer hért man die gute Lehre,

Schwer kommt’s zur Geburt von Buddhas.

Weil das Menschtum nur durch grofle Anstrengung und durch
viel Gutes erreicht werden kann, darum gilt die Erlangung des
Menschtums als schwierig, als schwer erreichbar.

Weil man durch Ausiibung von Ackerbau und dgl. bestindig
um den Lebensunterhalt zu kimpfen hat, darum ist, auch selbst
wenn man nur wenig bedarf, das Leben der Sterblichen schwie-
rig.

Witil man in den vielen Weltperioden nur selten einen Men-
schen trifft, der das Gesetz verkiindet, darum ist das Horen des
edlen Gesetzes schwierig.

Weil aber nur unter groffer Anstrengung der Entschluf} (ein
Buddha zu werden) zustande kommt und in vielen hundert
Kotis (1 Kot: = 10 Millionen) von Weltzeitaltern nur selten die
Geburt eines solchen anzutreffen ist, bei dem dieser Entschluff
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zustande kommt, darum ist die Geburt der Erleuchteten sehr
schwierig, sehr selten anzutreffen.

183. Vers

Sabba-papass™ akaranam,
kusalass’ ipasampada?,
sa-citta-paryodapanarm?3:
etarn buddhbana’* sasanam.
1. m.c. fiir papassa (in allen Ausgaben).
2. = S; m.c. fiir ®assz upa® (C); B kusalassa upa®.
3. m.c. fiir pariyo® (in allen Ausgaben).
4. m.c. fir buddhanam.
Von allem Bésen abzusteh’n,
Das Gute zu vermehren stets,
Zu lautern seinen eignen Geist:
Das ist der Buddhas Lehrgebort.

‘Von allem Bosen’: Von allem unheilsamen Wirken (akusala-
kamma).

“Vermehren’: Das vom Hinausziehen in die Hauslosigkeit an
bis zum Pfade der Heiligkeit (arabatta-magga) im Gange seien-
de Erzeugen des Karmisch-Heilsamen und Entfaltung des be-
reits erzeugten Heilsamen.

‘Liutern’: Reinigung des eigenen Geistes von den fiinf Hem-
mungen (nivarana;s. B.Wtb.).

‘Das ist der Buddhas Lehrgebot’: Das ist die Unterweisung
aller Erleuchteten.

184. Vers

Khanti paramanm tapo titikkha?,
nibbanar paramanm vadanti Buddha;
na hi pabbajito pariipaghati,

samano? hoti param vibethayanto.

1. S titikkha.

2. B na samano.
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Duldsamkeit und Nachsicht hochste Bufle sind.
Als hochstes Ziel die Buddhas Nirwahn weisen.
Kein Hausloser ist der, der andre schlagt,

Kein Monch, wer anderen Verletzung zufiigt.

Die als Nachsicht (titikkba) geltende Duldsamkeit (khant:) gilt
in dieser Lehre als die héchste und edelste Bufle. Die Erleuchte-
ten, Einzelerleuchteten und erleuchteten Junger (anubuddha)
aber, diese drei Arten der Erleuchteten, bezeichnen das Nir-
wahn als das Hochste.

‘Hausloser’: Nicht gilt einer als Hausloser, der einen anderen
mit der Hand usw. schlagend oder verletzend wehe tut. Auch
wer in besagter Weise einen anderen verletzt, ist nimmermehr
ein Monch.

185. Vers

Anupavado anupaghato?,
patimokkhe ca samvaro,
mattannuta ca bbattasmim.
pantan? ca sayanasanam,
adbicitte ca ayogo:
etarn Buddhana’ sasanam.
],.E. Das Achtsilbenmafl bliebe gewahrt, wenn es hiefle: ndpavadanupa-
0.
g. ir S, CCem F.(C, PTS panthan.
Nicht schimpfen, auch verletzen nicht,
Sich ziigeln in der Ordenszucht,
Beim Mahle halten rechtes Maf},
An abgeleg’ner Stitte wohnen,
Sich miih’n um hohe Geisteszucht:

Das ist der Buddhas Lehrgebot.

‘Nicht schimpfen’: Weder beschimpfen noch zum Schimpfen
veranlassen,

‘Nicht verletzen’: Weder verletzen noch zum Verletzen veran-
lassen,

‘In der Ordenszucht’: In der hochsten Sittlichkeit.
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‘Sich ziigeln’: Sich beherrschen.

‘Maf halten’: Das richtige Mafl wissen.

‘Abgelegen’: Abgeschieden.

‘Um hohe Geisteszucht’: Um die in den acht Errungenschaften
(Vertiefungen; s. B.Wtb.: jbana) bestehende hohere Geistes-
zucht.

‘Sich miihen’: Sich anstrengen.

‘Der Buddhas Lehrgebot’: Thre Weisung.

Hier ist durch ‘nicht schimpfen’ die in Worten bestehende
Sittlichkeit (silz) angedeutet; durch ‘nicht verletzen’ die in
Werken bestehende Sittlichkeit; durch ‘sich ziigeln in der Or-
denszucht’ die Sittlichkeit gemif der Ordenssatzung und die
Sinnenzigelung; durch ‘Mafihalten beim Mahle’ die Lauter-
keit des Lebenserwerbs als auch die auf die Bedarfsgegenstinde
sich beziehende Sittlichkeit; durch ‘abgelegene Lagerstatt’ die
angemessene Lagerstatt; durch ‘hohe Geisteszucht’ aber sind
die Errungenschaften angedeutet. Auf diese Weise werden in
diesem Verse die drei Schulungen (sikkba; s. B.Wtb.) gelehrt.

186. —187. Vers
(186)
Na kahapana-vassena
titti kamesu vijjati.
‘Appassada dukba' kama’:
iti vinnaya pandito
1. m.c. fir dukkha.

(187)
Api dibbesu kamesu

ratirm so n’ adbigacchati;
tanha-kkbaya-rato hoti
samma-sambuddha-savako.

(186)

Selbst nicht, wenn Gold es regnete,
Legt sich der Durst nach Sinnlichkeit.
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‘Gar fad’ ist Sinnlichkeit, voll Leid’:

Wenn solches weise er erkennt,
(187)

Nach Himmelsfreuden nicht einmal
Der weise Mann Verlangen fihlt.
Die Gierversiegung nur begliickt
Den Jiinger des Erleuchteten.

(186-187)

Der siebenfache Juwelenregen, den jener (in der vorangehenden
Erzihlung erwihnte Ménch Samiddhi) in einem fritheren Da-
sein niederstromen liefl, der wird hier als Goldregen bezeich-
net. Auch dadurch nimlich trat keine Stillung hinsichtlich der
in den Objekten und der in Leidenschaft bestehenden Sinnlich-
keit (kama; s. B.Wtb.) ein. So schwer zu stillen ist dieses Be-
gehren.

‘Fade’ (wenig befriedigend): Wenig Gliick bringen sie (die Sin-
nenfreuden), da sie nimlich den Triumen ahnlich sind. Sehr
leidvoll sind sie im Sinne des als Leidenschaften usw. erwihnten
Leidens.

In solcher Weise diese Sinnenfreuden erkannt habend, wiirde er
(der Jiinger des Erleuchteten), selbst wenn man ihn zu den den
Himmelswesen angenehmen Sinnenfreuden einladen méchte,
genau wie der verehrte Samiddhi, keinerlei Freude mehr an
jenen Sinnenfreuden empfinden.

‘Die Gierversiegung’: Nur an Heiligkeit und am Nirwahn fin-
det der Jiinger Freude, und nur danach verlangend verweilt der
Jinger (wortlich: Horer) des Erleuchteten, d.i. der durch das
Horen des vom vollig Erleuchteten gewiesenen Gesetzes zu
einem vertiefungsbeflissenen Monch Gewordene.

188.—-192. Vers
(188)

Babum ve saranam yanti:
pabbatani® vanani ca
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arama-rukkba-cetyani?,
manussa bhaya-tajjita.
1. m.c, fiir pabbate.
2. In allen Ausgaben m.c. fiir cetiyani.

(189)

Netarn kbo saranam kbemann,
n’etarn saranam uttamarn;
n’etam saranam agamma

sabba-dukkba pamuccati.
(190)

Yo ca Buddhan ca dhamman ca
sangha#n ca saranam gato,
cattari arya‘-saccani
sammappannaya passati:

1. m.c. fiir ariya.

(191)
Dukkbarn, dukkba-samuppadarn,

dukkhassa ca atikkamarn,
aryan® c’atthangikam maggarn
dukkbipasama-gaminarn:

1. m.c. fiir ariya.

(192)

Etam kho saranam kbemam,
etarm saranam uttamant;
etam saranam agamma

sabba-dukkha pamuccati.

(188)

Vieles nimmt der Mensch zur Zuflucht,
Wenn er von Gefahr bedroht ist,
Berge, Wilder sowie Haine,

Heil’ge Baume, Opferschreine.
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(189)

Doch das gibt keine Sicherheit,

Das ist die hochste Zuflucht nicht;
Und nicht durch solche Zuflucht wird
Von allem Leiden man befreit.

(190)

Wenn man zum Buddha Zuflucht nimmt,
Zur Lehre und zur Jiingerschaft,

Und die vier edlen Wahrheiten

Mit rechtem Wissen klar erschaut

(191)

—Das Leiden und den Leidensgrund,
Des Leidens voll’gen Untergang,
Den edlen achtgeteilten Pfad

Der zu des Leidens Ende fiihrt —:

(192)

Solch’ Zuflucht bietet Sicherheit,

Und das die héchste Zuflucht ist,
Denn blof durch solche Zuflucht wird
Von allem Leiden man befreit.

(188)

‘Berge’: Hier und dort befindliche Berge, wie den Isigili-Berg,
den Vepulla-Berg, den Vebhara-Berg u.a.

‘Wilder’: Wilder wie den Groflen Wald, den Gosinga-Wald,
den Sala-Wald usw.

‘Haine’ (Lustgirten): Den Bambushain, den Mangohain des
Jivaka usw.

‘Baume, Opferschreine’ (oder Baumschreine): den Udeni-
Schrein, den Gotama-Schrein usw.

Diese und jene Menschen, von dieser oder jener Gefahr be-
droht und mit dem Wunsche, der Gefahr zu entgehen, oder

auch sich Kinder usw. wiinschend, nehmen zu solchen Dingen
ithre Zuflucht. Das ist der Sinn.
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189)
E‘\lle diese Arten der Zuflucht sind weder sicher noch erhaben,
und auf diese gestiitzt wird auch nicht ein einziges von den der
Geburt, dem Alter, Sterben usw. unterworfenen Wesen befreit
von dem Leiden der Geburt usw. Das ist der Sinn.

(190-192)

Nachdem man die nicht sichere und nicht uniibertroffene Zu-
flucht angedeutet hat, beginnt man nunmehr damit, die sichere
und hochste Zuflucht zu zeigen. Der Sinn hierbei ist folgender:
Wer da als Weltlicher oder als Hausloser aufgrund geistiger
fjbungen, wie der Betrachtungen iber den Erleuchteten, das
Gesetz und die Jiingerschaft, nimlich: ‘Dieser Erhabene, wahr-
lich, ist ein Heiliger, vollig Erleuchteter usw.” im hochsten
Sinne zu dem Erleuchteten, der Lehre und der Jiingerschaft
Zuflucht genommen hat, selbst bei diesem wird das Zuflucht-
nehmen durch die Verehrungen usw. der Andersgliubigen
noch erschiittert und kommt ins Schwanken. Um aber die Un-
erschiitterlichkeit zu zeigen, wird gesagt, indem man eben die
durch den Pfad (des Stromeintritts usw.) erreichte Zuflucht
beleuchtet: ‘die edlen Wahrheiten mit rechtem Wissen klar
erschaut.” Wer nimlich durch Erkennen derselben diese zu
seiner Zuflucht genommen hat, fiir den ist diese Zuflucht
sicher, ist erhaben. Dieser Mensch aber wird, auf diese Zuflucht
gestiitzt, von allem Leiden der Daseinsrunde befreit. Daher
heifit es: ‘Solch’ Zuflucht bietet Sicherheit usw.’

193. Vers

Dullabhbo purisijanno,

na so sabbattha jayati.
yattha so jayati dbiro,

tam kulam sukbam edbati.

Gar selten ist ein edler Mensch,

Nicht tiberall wird er gebor’n.

Doch wo solch Weiser kommt zur Welt,
Gereicht er diesem Haus zum Gliick.
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Der Mensch von edler Art nimlich ist schwer zu finden, findet
sich nicht so leicht wie etwa ein Elefant von edler Art usw.
Nicht wird er im Grenzgebiet geboren noch in niedriger Fami-
lie; wohl aber wird er in irgendeiner der Adels- oder Brah-
manenfamilien geboren, und zwar an einem Orte, wo ihm ehr-
furchtiger Grufl usw. sowie Verehrung zuteil wird. Wo immer
aber jener mit hochstem Wissen begabte vollig Erleuchtete ge-
boren wird, solche Familie ist mit Gliick gesegnet, ist ganz von

Glick erfille.

194, Vers
Sukho Buddhanam' uppado,

sukba saddhamma-desana,
sukba sanghassa samaggi,
samagganam tapo sukho.

1. Die Gibliche Lesart °nanz ist m.c. zu verwerfen.

Ein Glick ist Buddha’s Welteintritt,
Ein Gliick die Lehrverkiindigung,
Ein Glick des Ordens Einigkeit
Und Eifer der Verbundenen.

Weil die Erleuchteten durch ihr Erscheinen die grofle Menge
aus der Wildnis der Gier usw. erretten, darum ist das Erschei-
nen der Erleuchteten ein Segen.

195. — 196. Vers
(195)

Pujarahe pajayato
Buddbe yadi va' savake
papanca-samatikkante
tinna-soka-pariddave?,
1. m.c. firva,
2. Steht fiir parideve genau wie M 10,
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(196)

Te tadise pujayato
nibbute akuto-bhaye
na sakka punnarn® sankhatum
‘im’2 ettam’ api kena d.
L. CC"mpunna (m 6
2. m.c. fir iman.

(195)

Wer Ehr’ erweist, wem Ehr’ gebiihrt,
Den Buddhas oder Jiingern auch,
Die aller Weltlichkeit entriickt,
Entronnen sind der Sorg’ und Pein:

(196)

Wer solchen Wesen Ehr’ erweist,
Gestillten, frei von jeder Furcht,
In dem kann keiner das Verdienst
Jemals ermessen irgendwie.

(195)

‘Wer Ehr’ erweist, wem Ehr’ gebiirt’: Als verehrungswiirdig
gelten diejenigen, die wiirdig sind, verehrt zu werden, die man
verehren sollte. Wer also diese durch ehrerbietigen Grufl usw.
und durch die vier Bedarfsgegenstinde (Gewand, Speise, Woh-
nung, Arznei) verehrt.

‘Den Buddhas’: Den véllig Erleuchteten.

‘Oder’: yadi va = atha va. Hier ist auch der Einzelerleuchtete
(pacceka-Buddha) eingeschlossen.

‘Die aller Weltlichkeit entriickt sind’: Die die weltlichen An-
hangsel (papanca; s. B.Wtb.) wie Begehren, Ansichten und
Diinkel iberwunden haben.

‘Entronnen sind der Sorg’ und Pein’: Diese beiden Dinge
iiberwunden haben. Hierdurch wurde die Verehrungswiirdig-
keit gezeigt.
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(196)

‘Solchen Wesen’: Den Erleuchteten usw., wie oben erklart.
‘Gestillten’: Durch Erléschung von Gier usw. Gestillten.

‘Frei von jeder Furcht’ sind sie, weil ihnen wegen keiner-
lei Dasein oder Objekt mehr Furcht ankommt (oder Gefahr
droht).

‘Keiner kann das Verdienst ermessen’: Keiner kann es zihlen
und sagen: ‘Dies ist soviel (imam ettakarm) oder soviel.’
‘Keiner... irgendwie’ (na kena ci: nicht durch irgendwen oder
was): Hier ist die Partikel api (auch) anzubringen, also: auch
nicht durch irgendein Wesen oder mit irgendeinem Mafle (kann
dies Verdienst gemessen werden). Dabei bedeutet ‘durch ir-
gendein Wesen’ soviel wie durch Brahma usw. Als Maf} aber
gilt das dreifache Maf}: Urteilen, Wigen, den Rauminhalt mes-
sen. Als Urteilen gilt das schluffolgernde Urteilen: ‘Dies ist
soviel.” Als Wigen gilt das Abwigen mit der Waage. Als Mes-
sen des Rauminhaltes gilt das Messen nach Addha, Pasata, Pat-
tha, Nali usw. Nicht irgendein Wesen kann mit diesen drei
Maflen hinsichtlich der karmischen Wirkung das Verdienst des
den Erleuchteten usw. Verehrung Darbringenden ermessen,
eben wegen seiner Unbegrenztheit. Welcher Lohn wird dem
bei den beiden Gelegenheiten Verehrung Darbringenden zuteil?
Erstens: wer den noch am Leben seienden Erleuchteten usw.
Verehrung darbringt, dessen Verdienst lafdt sich nicht ermessen.
Zweitens: wer jenen Verehrung darbringt, die aufgrund der
durch ‘vollige Erléschung der Leidenschaften’ (kilesa-pari-
nibbana) bedingten ‘volligen Erloschung der Daseinsgruppen’
erloschen sind, auch dessen Verdienst lafdt sich nicht ermessen.
Diese (beiden) Einteilungen sind hier am Platze. Darum auch
heiflt es im Vimana-Vatthu: ‘Ob man da den noch lebenden
(Buddha oder seine Jiinger) verehrt, oder ob man die bereits
restlos Erloschenen verehrt: die gleiche Gesinnung erzeugt das
gleiche Ergebnis. Aufgrund ihrer geistigen Zuversicht namlich
gelangen die Wesen zu gliicklicher Daseinsfihrte.’
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197.-199. Vers
(197)

Susukbham vata jivama
Verinesu averino;
verinesu manussesu
vibarama averino.

(198)

Susukbarn vata jivama
aturesu anatura,;
aturesu manussesu
vibarama anatura.

(199)

Susukharn vata jivama
ussukesu anussukha;
ussukesu manussesu
viharama anussuka.

(197)

Gar glicklich wahrlich leben wir
Von Haf frei unter Hafllosen;
Ja, unter hassenden Menschen
Verweilen wir vom Haf} befreit,

(198)

Gar glicklich wahrlich leben wir
Vom Leid frei unter Leidenden;
Ja, unter leidenden Menschen
Verweilen wir vom Siechtum frei.

(199)

Gar glicklich wahrlich leben wir
Von Gier frei unter Gierigen;
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Ja, unter gierigen Menschen
Verweilen wir von Gier befreit.

(197-199)

‘su-sukbam’ = sutthu-sukbam, recht oder vollkommen gliick-
lich. — Dies soll hier gesagt sein: Diejenigen Hausleute, genau
wie auch die aufgrund des Abschneidens aller Bindungen usw.
hauslos Seienden, die durch ihre Titigkeit als Arzte und dgl.
thren Lebensunterhalt gewinnend von sich sagen: ‘Gar gliick-
lich wahrlich leben wir, die wir unter den aufgrund der fiinf
Stinden (Téten, Stehlen, Ehebrechen, Liigen, Trinken) siin-
digen Menschen siindlos sind, die wir unter den durch Leiden-
schaften leidenden Menschen aufgrund unserer Leidenschafts-
losigkeit leidlos sind, die wir unter den im Suchen nach den finf
Sinnenfreuden gierigen Menschen aufgrund der Abwesenheit
solches Suchens gierlos sind.” Das tbrige ist dem Sinne nach

klar.

200. Vers

Susukhar vata jivama,
yesar® no n’ atthi kificanarn;
piti-bhakkha bhavissama

deva abhassara yatha.
1, CCom; S PTS yesan.

Gar gliicklich wahrlich leben wir,
Wir, denen nichts mehr angehort,
An Wonne zehren werden wir

Den strahlenreichen Goéttern gleich.

‘Wir, denen nichts mehr angehort’: Wir, denen uns im Sinne
von Hindernis nicht ein einziges von den Anhingseln (kinicana;
s. B.Wtb.) wie Gier usw. eignet.

‘An Wonne zehren werden wir’: Gerade wie die hell-leuchten-
den Himmelswesen, an Verziickung zehrend, in Verziickung
und Freude ihr Leben verbringen, so wird es auch mit uns sein.
Das ist der Sinn.
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201. Vers

Yayarn veram pasavati,
dukkhbar seti parajito;
upasanto sukbam seti
hitva jaya-parajayanm.

Der Sieger zeuget Feindschaft sich,
Und der Besiegte leidvoll lebt.
Doch gliicklich der Gestillte lebt,

Dem Siegen und Besiegtsein fern.

‘Der Sieger’: Derjenige, der siegt, erlangt Haf} zuriick.

‘Der Besiegte’: Der von einem anderen Besiegte. — “Wann wird
es wohl moglich sein, daf ich den Feind mir den Riicken keh-
ren sehe?’: so denkend lebt er ungliicklich, und in jeder Lage
weilt er in Sorge. Das ist der Sinn.

‘Der Gestillte’: Der Triebversiegte (kbindsava), in dessen In-
nern die Leidenschaften wie Gier usw. gestillt sind, hat Sieg
und Niederlage hinter sich gelassen und lebt gliicklich, fiihlt

sich in jeder Lage wohl. Dies ist der Sinn.

202. Vers

N’atthi raga-samo aggi,
n’atthi dosa-samo kali,

n’atthi khandba-sama® dukkba,

n’atthi santi-pararn sukbam.

1. = CCom state khandbadisa.

Kein Feuer brennt so wie die Gier,
Kein Ubel zehrt so wie der Haf3,

Kein Leid den Daseinsgruppen gleicht,
Kein hoh’res Glick gibt’s als die Ruh’.

Ohne Rauch oder Flamme oder gliihende Kohle zu zeigen,
blof im Innern brennend und nicht imstande, eine Hand voll
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Asche zu erzeugen, gibt es kein anderes ‘Feuer’, das der Gier
gleichkame.

Den Text scheint hier korrumpiert zu sein.

Auch gibt es ‘kein Ubel’, daff dem Hasse gleichkime.

Kein anderes solches ‘Leid’ gibt es, wie die geliebkost werden-
den fiinf ‘Daseinsgruppen’ (Kérper, Gefiihl, Wahrnehmung,
Geistesformationen, Bewufitsein).

Uber das Nirwahn gibt es ‘kein hoheres Gliick’. Alles andere
Glick ist zwar Gliick, das Nirwahn aber ist das hochste Gliick.

203. Vers

Jighaccha-parama roga,
sankhbara parama? dukha?:
etarn natva yatha-bbitam
nibbanam paramar sukban.
1. S jighaccha parama.
2. So lesen alle Ausgaben. Das Attrib. Komp. (Bahubb.) sankbara-pa-

rama ist hier wohl besser am Platze,
3. m.c. fiir dukkha (S).

Der Hunger ist das argste Weh,

Die Daseinsformen schlimmstes Leid:
Dem, der das wirklich hat erkannt,
Wird Nirwahn, hochstes Gliick, zuteil.

‘Der Hunger usw.’: Weil namlich die anderen Krankheiten,
einmal geheilt, schwinden oder teilweise iberwunden werden,
der Hunger aber immerwihrend gestillt werden mufi, so gilt er
eben als drger denn die iibrigen Krankheiten.

‘Die Daseinsformen’: Die fiinf Daseinsgruppen.

Dafl es keine Krankheit gibt, die dem Hunger gleichkommt,
kein Leiden, das dem Aufwarten der Daseinsgruppen gleicht:
diese Tatsachen der Wirklichkeit gemif} erkannt habend, ver-
wirklicht der Weise das ‘Nirwahn’.

Dieses namlich ist von allen Arten des Gliicks das héchste und
erhabenste.
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204. Vers

Arogya parama labba,
santutthi' paramar dhananm,
vissasa parama nati,
nibbanar paramar sukbam.
1. S santutthi,
Gesundheit héchster Reichtum ist,
Zufriedenheit der schonste Schatz,
Die Zuversicht der beste Freund,
Das Nirwahn allerhdchstes Gliick.

‘arogya’ = aroga-bhava.

‘Hochster Reichtum’: Fiir den Kranken ist selbst der vorhan-
dene Gewinn kein Gewinn, dem Gesunden aber kommt jeder
Gewinn zustatten. Darum heiflt es; ‘Gesundheit hochster
Reichtum ist.’

‘Der schonste Schatz’: Das Zufriedensein mit dem, was der
Hausmann oder der Hauslose an eigenem Besitze selber erlangt
hat, das gilt als die Zufriedenheit, und dieser Schatz ist héher als
die iibrigen Schitze.

‘Der beste Freund’: Sei’s Mutter oder Vater, zu diesen hat er
(der in der vorangehenden Erzihlung erwihnte Konig) kein
Vertrauen; der Nichtverwandte aber, zu dem er Vertrauen hat,
dieser ist, obgleich kein Verwandter von ithm, dennoch sein
bester Freund. Darum heifit es: ‘Die Zuversicht der beste
Freund.’

Da es aber kein Gliick gibt, das dem Nirwahn gleichkime,
darum heifdt es: ‘Das Nirwahn allerhochstes Glick.’

205. Vers

Paviveka-rasam pitva’,
rasam upasamassa ca,
niddaro hoti nippapo
dhamma-piti>-rasam pivarn.

1. S pitva.
2.Vgl. 79.
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Wer den Genufl der Einsamkeit,

Des Friedens, je gekostet hat,

Ist unbedringt, vom Bosen frei.
Genieflt der Wahrheitswonne Gliick.

‘Den Genufl der Einsamkeit’: Den durch Abgeschiedenheit
entstandenen Genufl, d.h. das Gliick des Alleinseins.
‘Gekostet hat’: Die Durchdringung des Leidens usw. erwirkt
und sie durch Verwirklichung als Objekt gekostet habend.

‘Des Friedens’: Des im Gestilltsein der Leidenschaften beste-
henden Nirwahns,

Durch Kosten dieses zweifachen Genusses ist der triebversiegte
Monch infolge Abwesenheit der inneren Beklemmungen, wie
Gier usw. ‘unbedringt, vom Bésen frei.’

Auch den aufgrund der neun tiiberweltlichen Zustinde (s. 20)
aufgestiegenen Genuf} der Verziickung gekostet habend, ist er
unbedringt, vom Bosen frei.

206. Vers

Sabhu! dassanam aryanam?,
sannivdso sada sukho;
adassanena balanam
niccam eva sukhbi siya.

1. S sadhu.

2. F. m.c. fir ariyanan,

Gut ist’s die Edelen zu seh’n,

Mit thnen weilen stets ein Gliick;

Und wenn man keine Toren trifft,
So mag man allzeit glicklich sein.

‘Sabu’ = sundaram, bhaddakarn.

Nicht blof der Anblick der Edlen ist gut, das ist giinstig, gliick-
bringend, sondern gut ist es auch, mit ihnen an ein und dem-
selben Orte niederzusitzen usw. und die Gelegenheit zu be-
kommen, alle die Pflichten gegen sie zu erfiillen.
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207. - 208. Vers
(207)

Bala-sangata-cari bi
digham addhana socati;
dukkhbo balebi samvaso
amitten’ éva? sabbada,
dbiro ca sukba-samvaso
natinam ‘va samagamo.
Tasma hi:

1. m.c. fir addhanan.
2. = amittena iva.

(208)

Dhiran ca pannan ca babu-ssutan ca
dhorayha-silar vatavantam ariyar,

tarn tadisam sappurisarm sumedharn
bhajetha nakkhatta-patham *va candima.

(207)

Ja, wer mit Toren Umgang pflegt,
Der klaget lange, lange Zeit;

Mit Toren weilen bringt stets Leid,
Als ob man weilte mit dem Feind;
Mit Weisen weilen Wohl gewihrt
Wie mit Verwandten der Verkehr.

(208)

Drum, wer da einsichtsvoll ist, weise, wissensreich,
Kampffahig, pflichttreu und ein edler Jinger,

Solch einem guten, einsichtsvollen Menschen,

Dem folge man gleichwie der Mond der Sternenbahn.

(207)

‘Ja, wer mit Toren Umgang pflegt’: Wahrlich, derjenige,
der mit einem Toren verkehrt, der klaget lange Zeit. Von dem
torichten Gefahrten aufgefordert: ‘Komm’, laff’ uns einen Ein-
bruch veriiben!” usw., ist er mit ihm einverstanden und vertibt
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solche Dinge, und nachdem man ihm Hinde und Fifle dafiir
abgeschlagen hat, klagt er lange Zeiten hindurch.

Gerade wie das Zusammensein mit einem Feinde mit geziick-
tem Schwerte oder mit einer Giftschlange und dgl. andauernd
Leiden ist, genauso auch ist es das Zusammenleben mit Toren.
‘Mit Weisen weilen Wohl gewihrt’: Hier bedeutet sukha-
samuvaso soviel wie sukbo sarmvaso etena: ‘das Zusammenleben
mit jenem — namlich dem Weisen — ist gliickbringend.” Und
wie? Genauso glickbringend wie das Zusammenleben mit Ver-
wandten.

In Wirklichkeit ist wohl sukba-samvaso ein Attrib. Komp. mit der Be-
deutung: ‘von angenehmem oder wohltuendem Umgang.’

(208)

Weil das Zusammenleben mit einem Toren leidbringend ist,
das mit einem Weisen aber gliickbringend, darum folge man —
gleichwie der Mond dem fleckenreinen, als Sternenbahn be-
zeichneten Himmelsraume folgt — dem mit Einsicht begabten
‘Einsichtsvollen’, dem mit weltlichen und tberweltlichen Wis-
sen ausgestatteten ‘Weisen’, dem mit dem Wissen von der Bot-
schaft ausgeriisteten “Wissensreichen’, dem ‘Kampffihigen’,
der so genannt wird wegen seiner als Weg zur Heiligkeit gel-
tenden Fihigkeit, die Aufgabe zu erfiillen, dem in der Pflicht
der Sittlichkeit und der Liuterungsiibungen (s. Vis. II) ‘Pflicht-
treuen’, ihm, den man infolge seines Fernseins (arakatta) als
‘Edlen’ (ariya) bezeichnet. Einem solchem guten Menschen
folge man und warte ihm auf.
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209. Vers

Ayoge yunjam attanar
yogasmin ca ayojayam,
attharh hitva piya-ggahi
pibet’ attanuyoginam.

Wer Nichtzuiibendes iibet
Und nicht das zu Ubende iibt,
An Liebem heilvergessen hangt,
Beneidet jeden, der sich iibt.

‘Wer Nichtzuiibendes tibet’: Wer sich in nichtzuiibendem un-
weisem Erwigen tibt. Als solches nimlich gilt, wenn man sich
dem sechsfachen unpassenden Umgang mit Huren usw. hin-
gibt. Der Sinn ist also: Wer mit diesem verkehrten Erwigen
sich beschaftigt.

‘Nicht das zu Ubende iibt’: Mit dem jener Beschiftigung ent-
gegengesetzten weisen Erwigen sich befafit.

‘Heilvergessen’: Von der Zeit der Weltentsagung eines Men-
schen ab gilt als das Heilsame die dreifache Schulung in hoher
Sittlichkeit, hoher Geisteszucht und hohem Wissen. Dieses ver-
saumt er.

‘An Liebem hidngt’: An dem in den Sinnenobjekten bestehen-
den Lieben hiangt. Durch solchen Wandel von der Lehre abge-
fallen und in den Stand eines Weltmannes eingetreten, beneidet
er spiter jene, die, der Anstrengung hingegeben, Sittlichkeit,
Geisteszucht und Wissen zur Vollendung bringen und von
Himmelswesen und Menschen Verehrung genieflen; und er
wiinscht: ‘Ach, dafl doch auch ich ein solcher wire!” Das ist der
Sinn.

197



DHAMMAPADA UND KOMMENTAR

210.-211. Vers
(210)

Ma piyehi samaganchi,

appiyehi kudacanarn.

piyanam adassanarn dukkbarm,
appiyanan ca dassanam.

1. m.c. hitte besser piyanddassanam zu lesen.

(211)
Tasma piyarm na kayratha’,
piyapayo bi papako.
gantha tesarn na vijjanti,
yesam n’atthi piyappiyam.

1. m.c. flr kayiratha.

(210)

An Liebes schliefle dich nicht an,
An Unliebsames nimmermehr.
Die Lieben nicht zu seh’n ist Qual,
Und Qual, die Unlieben zu seh’n.

(211)

Drum fasse keine Liebe je,

Denn Liebes lassen ist gar schlimm.

Fir wen’s nicht ‘lieb” noch ‘unlieb’ gibt,
Fir den gibt’s keine Fesseln mehr.

(210)

Mit lieben Wesen oder Dingen suche nie Verbindung, auch
nicht fir einen Augenblick, ebenso nicht mit unlieben. Und
warum nicht? Leidvoll wahrlich ist das Nichtmehrsehen der
lieben Wesen und Dinge eben aufgrund ihrer Trennung, und
der Anblick von unlieben aufgrund des Zusammentreffens da-
mit.
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211)

‘Liebes lassen’: Weggehen von den Lieben, Trennung von
ihnen.

‘Schlimm’: Leidvoll.

Die nichts Liebes mehr haben, in denen schwindet das korper-
liche Band der Begierde; und die nichts Unliebes mehr haben,
in denen schwindet das korperliche Band des Hasses. Sind aber
diese beiden Dinge geschwunden, so sind auch alle iibrigen
Bande geschwunden. Darum moége man weder Liebes noch
Unliebes suchen.

212. Vers

Piyato jayati* soko,

piyato jayati' bhayar;
piyato vippamuttassa
n’atthi soko, kuto bbhayarn.

1. m.c. fur jayati.

Von lieben Dingen Sorge kommt,
Den lieben Dingen Furcht entspringt;
Fiir den von lieben Dingen Freien
Gibt’s Sorge nicht; woher gar Furcht?

Wenn immer namlich die in der Daseinsrunde wurzelnde Sorge
oder Furcht aufsteigt, so steigt sie immer wegen eines geliebten
Wesens oder Dinges auf. Wer aber hiervon befreit ist, fur den
gibt es beides nicht mehr. Das ist der Sinn.

213. Vers

Pemato jayati* soko,
pemato jayati* bhayarn;
pemato vippamuttassa
n’atthi soko, kuto bhayar.

1.Vgl. 212.
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Der Liebe entspringt die Sorge,

Der Liebe entspringet die Furcht;
Fiir den von Liebe Erlosten

Gibt’s Sorge nicht; woher gar Furcht?

‘Der Liebe’: Der zu Sohn, Tochter usw. empfundenden Liebe,
das ist in Abhingigkeit davon.

214. Vers

Ratiya jayati soko,

ratiya jayati bhayan;
ratiya vippamuttassa
n’atthi soko, kuto bhayar.

Den Listen entspringt die Sorge,
Den Liisten entspringet die Furcht;
Fiir den von Liisten Erl6sten

Gibt’s Sorge nicht; woher gar Furcht?

‘Den Liusten’: Der Lust an den funf Sinnenobjekten, das ist in
Abhingigkeit davon.

215. Vers

Kamato jayati soko,
kamato jayati bhayar;
kamato vippamuttassa
n’atthi soko, kuto bhayam.

Von Sinnlichkeit die Sorge kommt,
Der Sinnlichkeit entspringt die Furcht;
Fiir den von Sinnlichkeit Freien

Gibt’s Sorge nicht; woher gar Furcht?

‘Von Sinnlichkeit’: Von der objektiven Sinnlichkeit (vatthu-
kama) und der in den Leidenschaften bestehenden Sinnlichkeit
(kilesa-kama), das ist in Abhingigkeit von dieser zweifachen
Sinnlichkeit (s. 27).
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216. Vers

Tanhaya jayati soko,
tanhaya jayati bhayam;
tanhaya vippamuttassa
n’atthi soko, kuto bhayam.

Der Begier entspringt die Sorge,

Der Begier entspringet die Furcht;
Fir den von Begier Erlosten

Gibt’s Sorge nicht; woher gar Furcht?

‘Der Begier’: Dem Begehren an den sechs Sinnentoren (Auge,
Ohr, Nase, Zunge, Korper, Geist), das ist in Abhingigkeit
davon.

217. Vers

Sila-dassana-sampannam
dhammattham sacca-vedinanm!,
attano kamma’? kubbanam,
tarn jano kurute piyarn.

1. S, B sacca-vadinan ist nach dem Kom, hier nicht gemeint.
2. m.c. fiir kammanr.

Wer Sittlichkeit und Einsicht hat,
Gesetzfest ist, die Wahrheit schaut,
Die eigne Aufgabe erfiillt,

Den haben alle Menschen gern.

‘Wer Sittlichkeit und Einsicht hat’: Wer mit der vierfachen
Reinheit der Sittlichkeit (s. B.Wtb.: silz) und mit der pfad- und
frucht-verbundenen (s. B.Wtb.: ariya-puggala) Erkenntnis aus-
gestattet ist.

‘Gesetzfest’: Im neunfachen tberweltlichen Gesetz weilend,
das ist das iberweltliche Gesetz verwirklicht habend (s. 20).
‘Die Wahrheit schaut’: Im Sinne der Wahrheitserkenntnis die
Wahrheit schaut, dadurch dafl er die vier Wahrheiten (Leiden,
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Leidensentsehung, Leideserloschung, Pfad) in 16-facher Weise
(vgl. Vis. XVI, 2) verwirklicht hat.

‘Die eigne Aufgabe erfiillt’: Als eigene Aufgabe gelten die drei
Schulungen (Sittlichkeitsschulung, Geistesschulung, Wissens-
schulung; s. 45). Der Sinn ist also: Wer diese Schulungen er-
fulle.

‘Den haben alle Menschen gern’: Solchen Menschen hat die
weltliche grofle Menge gern, ist begierig, thn zu sehen und
ehrerbietig zu begriiflen, wiinscht ihn durch Darbietung der
Bedarfsgegenstinde zu ehren.

218. Vers

Chanda-jato anakkhate
manasa ca phuto siya;

kamesu! ca appatibaddha-citto?
‘uddbarn-soto’ ti vuccati.

1. S kame.
2. m.c. hiefle es besser kamesu appatibaddbo.

Wer’s Unsagbare sich ersehnt,

Der sei im Geist ergriffen ganz;

Dess’ Herz an Sinnlichkeit nicht hingt,
Der ‘stromentgegen-gehend’ heifit.

‘Ersehnt’ (eigentlich: von Wunsche durchdrungen ist): Im
Sinne des “Wunsches zu handeln’ (kamyata-chanda) von Willen
und Tatkraft erflle ist.

‘Das Unsagbare’: Das Nirwahn. Dieses namlich gilt darum als
das Unsagbare, weil davon nicht ausgesagt werden kann, daf} es
von diesem oder jenem erschaffen sei, daff es von Farbe, blau
usw. sei, und so und so ein Aussehen habe.

‘Ergriffen’: Von dem Bewufitsein der drei untersten Pfade und
Friichte (des Stromeintritts usw.) erfullt.

‘Dess’ Herz usw.’: Dessen Herz, aufgrund des Pfades der Nie-
wiederkehr, nicht mehr an die Sinnenfreuden gefesselt ist.
‘Stromentgegengehend’: So wird ein solcher Ménch genannt,
der unter den Avihagottern (das ist in dem niedrigsten von den
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fiinf nur dem Niewiederkehrenden oder Anagami offenstehen-
den Himmeln der reinen Gefilde; s. B.Wtb.: suddhivasa) wie-
dergeboren ist und von dort auf dem Wege der Wiedergeburt
bis zum Himmel der hochsten Gotter (akanittha) gelangt. Von
solcher Art ist euer Unterweiser (Uber den der Buddha in der
vorangehenden Erzahlung den Ménchen berichtet).

219.-220. Vers
(219)

Cira-ppavasim purisarn
durato sotthim agatam
natil-mitta subajja ca
abhinandanti agatarn.
1. S Aati.
(220)
Tath’ eva kata-punnam pi
asma loka param gatarn
punnani patiganhanti,
pryarn nati *va agatar.
(219)

Dem Mann, der lange drauflen war,
Von Ferne heil ist heimgekehrrt,
Jauchzt froh entgegen jedermann,
Verwandter, Herzensbruder, Freund.

(220)

Auch den, der Gutes hat gewirkt,
Von hier zur nichsten Welt gelangt,
Empfangen seine guten Werke

Wie Vettern ihren lieben Gast.

(219)

‘Der lange drauflen war’: Der lange anderswo gelebt hat.

‘Von Ferne heil ist heimgekehrt’: Der, nachdem er durch
Handel oder als koniglicher Beamter Schitze erlangt und sich
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ein Vermogen erworben hat, ohne Unfall aus der Ferne zuriick-
gekehrt ist.

‘Verwandte, Herzensbruder, Freund’: Von Verwandten
spricht man aufgrund von Familienbanden, von Freund auf-
grund hiufigen Zusammentreffens, von Herzensbruder auf-
grund von Wohlgesinntsein.

‘Jauchzt froh entgegen’: Begriifit ihn entweder mit den bloflen
Worten: ‘Sei willkommen!” oder durch ehrwiirdigen Hand-
gruf}, oder aber gibt dem Heimgekehrten durch mancherlei Ge-
schenke und Schmucksachen seine Freude zu erkennen.

(220)

Genauso nimmt der Mensch, der Gutes gewirkt hat und von
dieser Welt zur nichsten gelangt ist, ein zehnfaches Geschenk
entgegen, und zwar in Form von himmlischem Leben, Schon-
heit, Gliick, Ruhm und Herrschaft, von himmlischen Gestal-
ten, Tonen, Diiften, Siften und Beriihrungen; und anstelle
von Vater und Mutter empfangen ihn die Verdienste (gleichsam
sprechend): ‘Freue dich’, gerade wie hier in der Welt einen
lieben zuriickgekehrten Verwandten die tibrigen Verwandten
empfangen.
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221. Vers

Kodhbam jabe, vippajabeyya manam,
sanfnojanarm sabbam atikkameyya.
tam® nama-rupasmim asajjamananm
akincanar n’anupatanti dukkba.

1.S tan.

Den Zorn gib auf, den Diinkel iiberwinde,

Streif’ alle Daseinsfesseln von dir ab;

Denn wer nicht mehr an Geist und Korper haftet,
Wem nichts mehr anhingt, den befillt kein Leiden.

‘Zorn’: Jede Art von Zorn.
‘Diinkel’: Den neunfachen Diinkel (s. 74).
‘Daseinsfesseln’: Alle zehn Fesseln, wie die Fessel der sinn-
lichen Gier usw.
Gemeint sind hier die in Dhs. aufgezihlten zehn Fesseln: sinnliche Gier,
Ubelwollen, Diinkel, Ansichten, skeptischer Zweifel, Hang an Regeln

und Riten, Daseinsgier, Neid, Geiz, Unwissenheit. Uber die in den Sutten
aufgezahlten zehn Fesseln s, B.Wtb.: sarmyojana.

“Wer nicht mehr haftet usw.’: Wer sich nicht mehr anklam-
mert. Wer namlich das Geistige und das Korperliche in der
Weise auffaflt wie: ‘Mein ist der Korper, mein das Gefiihl
usw.’, und der, sobald sich diese Dinge auflosen, klagt und
niedergeschlagen ist, von einem solchen sagt man, dafl er am
Geistigen und Korperlichen (nama-ripa) hafte. Wer aber sol-
che Auffassung nicht hat und daher nicht niedergeschlagen
wird, von dem sagt man, dafl er nicht daran hafte.

‘Wem nichts mehr anhdngt usw.’: Jenen Menschen, der in
dieser Weise nicht anhaftet und durch Abwesenheit von Gier,
Haff und Unwissenheit von Anhingseln frei (akificana; s.
B.Wtb.) ist, den verfolgen keine Leiden mehr.
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222. Vers

Yo ve uppatitarn kodharm
rathar bbantam va dbaraye,
tam abam sarathim brami,
rasmi-ggaho itaro! jano.

1. m.c. wire vielleicht taro zu empfehlen.

Wer seinen aufgestieg’nen Zorn
Wie rollenden Wagen anhalt,

Den nenne Wagenlenker ich,

Die andern halten bloff den Zaum.

‘uppatita’ = uppanna (aufgestiegen).

Gleichwie nimlich ein geiibter Wagenlenker den in héchster
Geschwindigkeit dahineilenden Wagen meistert und hintreibt,
wohin er will: so auch vermag jener Mensch, der den aufgestie-
genen Arger zuriickhilt (vielleicht varaye fir dharaya zu le-
sen?), diesen zu meistern. Die tibrigen Menschen aber, die die
Wagen von Fursten und anderen lenken, diese gelten als blofie
Zigelhalter, nicht als erhabene Wagenlenker.

223, Vers
Akkodhena jine kodharn,

asadhurn sadhuna jine,
jine kadaryan® danena,
saccenalika?-vadinam.

1. m.c. fiir kadaryan.
=S, PTS (m.c.).

Durch Nichtzorn stets besieg’ den Zorn,
Durch Giite den Nichtgiitigen,

Den Geizigen durch ein Geschenk,
Durch Wahrheit den, der Liigen spricht.

Den gehissigen Menschen namlich gewinne man durch Hafllo-
sigkeit, den unfreundlichen durch Freundlichkeit, den harther-
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zigen Knauser durch freigebige Gesinnung hinsichtlich des
eigenen Besitzes, den Liigner durch wahre Rede.

224. Vers

Saccarn bhane, na kujjheyya,
dajja appam pi' yacito.

etebi tibi thanebi

gacche devana®® santike.

1. = B, BCo™; S dajji appasmi; C, CCom, PTS dajjappasmim pi.
2. m.c. flir devanam.

Die Wahrheit sprich, erziirn’ dich nicht,
Gebeten, gib, sei’s wenig auch:

Auf diese Dinge drei gestiitzt

Gelangst du zu den Gottern hin.

‘Die Wahrheit sprich’: Die Wahrheit mge man zeigen und
aussprechen, in der Wahrheit feststehen. Das ist der Sinn.
‘Erziirn’ dich nicht’: Uber den anderen mége man nicht ziir-
nen.

‘Gebeten, gib’: Als die Bittenden gelten die sittenhaften Haus-
losen (Ménche). Ohne nimlich zu bitten, ihnen irgend etwas
zu geben, stellen diese sich am Tore des Hauses auf; dem Sinne
nach aber sagt man von ihnen, daf sie bitten. In dieser Weise
von den Sittenhaften gebeten, gebe man, auch wenn nur wenig
zu Gebendes da ist (appasmim pi deyya-dbhamme vijjamane).
‘Gelangst du usw.’: Durch einen dieser drei Anldsse mag man
zur Himmelswelt gelangen. Das ist der Sinn.

225. Vers

Ahimsaka ye munayo,
niccam kayena samvuta,
te yanti accutar thanarm,
yattha gantva na socare.
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Die keinem Wesen wehetun,

Die Weisen, in Werken beherrscht,
Gelangen zum todlosen Reich,

Wo keinen Kummer mehr man kennt.

‘Die Weisen’ (eigentlich: Stillen): Die der Schulung Entronne-
nen (asekha; s. 45), die auf dem Wege der Stillheit (Weisheit)
den Pfad und die Frucht (der Heiligkeit) erreicht haben.

‘In Werken beherrscht’: Dies ist eine blofe Andeutung, der
Sinn aber ist: Hinsichtlich aller drei Tore (das ist in Werken,
Worten und Gedanken) beherrscht.

“Todlos’: Ewig (sassata).

‘Reich’: Unerschiitterliche, unwandelbare Stitte.

‘Wo usw.’: Zu jener Statte, wo, sobald man dort hingelangt ist,
man nicht mehr klagt und niedergeschlagen ist.

226. Vers
Sada jagaramananarn
aho-rattanussikkhinarn!

nibbanar adbimuttanam
attham gacchanti asava.

1. m.c. fir %sikkhinam.

In den stets wachsam Weilenden,
Bei Tag und Nacht sich Ubenden,
Zum Nirwahn hin sich Neigenden,
Versieget jeder bose Trieb.

In denen, die sich bei Tag und bei Nacht in den drei Schulungen
tiben, die ihren Sinn auf das Nirwahn gerichtet haben, in sol-
chen gelangen alle Triebe (dsava; s. 24) zum Untergang, zur
Vernichtung, zum Nichtsein.

227.Vers

Poranam etam, Atula,
n’etam ajjatanam? iva®:
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nindanti tunhim asinam,
nindanti babhu-bhaninam,
mita-bhanim? pi nindanti;
n’atthi loke anindito.

1
2. hier = eva.
3. =8, CCom; C, PTS -bhaninan.

Schon alt ist dieses, Atula,

Und nicht bloff heute ist dies so:
Man tadelt den, der schweigsam sitzt,
Man tadelt den Gesprichigen,

Ja, den selbst, der gemessen spricht;
Ohn’ Tadel ist man nirgendwo.

‘Schon alt ist dies’: Schon von alters her ist dies so.

‘Atula’: So redet der Buddha jenen Anhinger an.

‘Nicht blof3 heute ist dies so’: Es ist nicht so, als ob dieses
Tadeln und Loben erst heute oder erst vor kurzem aufgekom-
men sel.

‘Man tadelt den, der schweigsam sitzt’: “Was, der sitzt ja da
wie ein Stummer und Tauber, genau als ob er nichts wiiflte’: so
tadelt man diesen.

‘Man tadelt den Gesprichigen’: “Was, der rasselt ja mit seinen
Worten wie ein vom Winde gepeitschtes Palmenblatt! Gar kein
Ende nehmen will seine Rede!’: so tadelt man diesen.

‘Den, der gemessen spricht’: “Was, der meint wohl, seine
Worte seien aus Gold! Kaum hat er ein oder zwei Worte ge-
sprochen, so schweigt er wieder!’: so tadelt man diesen.

Somit gibt es in dieser Welt keinen, der nicht in irgendeiner
Weise getadelt wiirde.

228. Vers

Na c’abu, na ca® bhavissati,
na Cetarabi vijjati:
ekantarn nindito poso,
ekantarm va pasamsito.

1. Vielleicht m.c. besser auszulassen.
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Nicht gab’s und wird’s nicht geben je
Und gibt’s auch heut’gen Tages nicht,
Daf einer immer Lob empfingt,

Daf einer stets getadelt wird.

‘Nicht gab’s usw.’: Nicht gab es in der Vergangenheit, und
nicht wird es in der Zukunft geben.

229.—-230. Vers
(229)

Yan ca® vinnn pasamsanti
anuvicea suve suve,
acchidda-vuttin? medbavirm,
panna-sila-samahitam,
1. = C (im Kom. umschrieben durch “yam pana’). S, CCom, PTS ce ist zu

verwerfen.
2. m.c. vielleicht besser vutti.

(230)

Nekkbam jambonadasséva’
ko tam ninditum arbati?®?
deva pi narn pasarnsanti;
Brabmuna pi pasarsito.

1. m.c. fiir ssa tva,
2. m.c. fiir arabati (in allen Ausgaben).

(229)

Thn, dem Verstind’ge spenden Lob,
Die taglich thn beobachten,

Der liickenlosen Wandels ist,

Im Wissen und im Wandel fest,
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(230)

Den Weisen, goldjuwelengleich,
Wer wagt es, den zu tadeln je?
Sogar die Gotter preisen ihn,

Selbst Brahma kiindet ihm sein Lob.

229)

gDem Verstind’ge spenden Lob’: Das Loben und Tadeln
der Toren kennt keinen Mafstab. Wen aber die Weisen loben,
nachdem sie ihn Tag fiir Tag beobachtet und den Grund zum
Tadeln oder Loben erkannt haben.

‘Liickenlosen Wandels® ist man dadurch, daff man mit einer
lickenlosen Schulung (in Sittlichkeit, Geisteszucht und Wissen)
oder einem liickenlosen Wandel ausgestattet ist.

Ein “Weiser’ ist man dadurch, daf man mit dem Wissen vom
Wesen des Gesetzes (der Lehre) ausgestattet ist.

‘Im Wandel (Sittlichkeit) fest’ ist man dadurch, daff man so-
wohl mit weltlichem und tiberweltlichem Wissen, als auch mit
der vierfachen Reinheit der Sittlichkeit (s. B.Wtb.: silz) ausge-
stattet ist. Einen solchen loben jene.

(230)

Wer darf einen solchen tadeln, der einem von den Fehlern des
Goldes befreiten Stiick Gold gleicht, das sich himmern und
polieren liflt? Selbst die himmlischen Wesen machen einem sol-
chen Monche ithre Aufwartung und preisen und loben ihn. Und
nicht bloff von Himmelswesen und Menschen, sondern selbst
von dem groflen Brahma des zehntausendfachen Weltsystems
wird dieser gepriesen.

231.—233. Vers
(231)
Kaya-ppakoparm rakkbeyya,
kayena sarnvuto siyd;
kaya-duccaritarn hitva
kaya'-sucaritarn care.

1. m.c. fur kayena.
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(232)
Vaci-pakopam rakkbeyya,
VACAYa samvuto stya;
vaci-duccaritam bitva
vacal-sucaritam care.

1. m.c. fiir vaciya.

(233)
Mano-pakopam rakkbeyya,

manasa samuvuto sz'yd;
mano-duccaritam hitva
manol-sucaritam care.

1. m.c. fiir manasa.

(231)

Vor Werkaufwallung hiite dich

Und sei in Werken wohl beherrschrt;

Laf’ schlechten Wandel fahr’n in Werken,
Ub’ einen guten Wandel aus.

(232)

Vor Wortaufwallung hite dich

Und sei in Worten wohl beherrscht;

Laf}’ schlechten Wandel fahr’n in Worten,
Ub’ einen guten Wandel aus.

(233)

Vor Geistaufwallung hiite dich

Und sei im Geiste wohl beherrscht;

Lafl’ schlechten Wandel fahr’n im Geiste,
Ub’ guten geist’gen Wandel aus.
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(231)

‘Vor Werkaufwallung usw.’: Vor schlechtem Wandel in Wer-
ken mége man sich hiiten.

‘Sei wohl beherrscht’: Das Eintreten des schlechten Wandels
durch das Karmator der Werke (kaya-dvara) hemmend, méoge
man geziigelt sein und das Karmator bewachen.

‘Ub’ einen guten Wandel aus’: Weil dadurch, dafl man den
schlechten Wandel in Werken aufgibt und den guten Wandel in
Werken austibt, man dies beides verrichtet, darum heifit es, daf§
man den schlechten Wandel in Werken aufgeben und den guten
Wandel in Werken austiben moge.

(232-233)
Auch fiir diese beiden unmittelbar folgenden Verse gilt die ent-
sprechende Erklirung.

234, Vers

Kayena sarnvuta dbira,
atho vacaya samvuta,
manasa samvuta dbira,
te ve suparisamuvuta.

Die Weisen, die geziigelt sind,
In Werken wie in Worten auch,
Geziigelt sind in threm Geist,
Die sind geziigelt ganz und gar.

Die Weisen, die durch Abstehen vom Téten, Stehlen und Ehe-
brechen in Werken geziigelt sind, durch Abstehen vom Liigen,
Afterreden, Rohreden und leerem Geplapper in Worten ge-
ziigelt sind, durch Nichtaufsteigenlassen von Habgier, Ubel-
wollen und boésen Ansichten im Geiste geziigelt sind, diese sind
hier in der Welt wohlgeziigelt, wohlbewacht, wohlbehiitet,
und die Tore (Korper, Sprache, Geist) sind bei ihnen wohl
beherrscht. Das ist der Sinn.
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235. -236. Vers
(235)

Pandu-palaso *va dani ’si,
yama-purisa pi ca tam' upatthita;
uyyoga-mukbhe ca titthasi,
patheyyam pi ca te na vijjati.

1. B te.

(236)

So kariho dipam attano.

kbippar vayama, pandito bhava.
niddhanta-malo anangano
dibbar ariya-bhuamim ebisi.

(235)

Du gleichest einem welken Blatte,

Die Todesboten warten schon auf dich;
Und du stehst an des Abschieds Schwelle,
Wegzehrung aber hast du nicht bei dir.

(236)

Erbaue dir ein eignes Eiland

Und arbeit’ eiligst, werd” ein weiser Mann.
Von Flecken lauter, ohne Makel

Erreichst du dann das himmlisch edle Reich.

(235)

‘Du gleichest einem welken Blatte’: Anhinger — (so redet der
Buddha einen gewissen hochbetagten Rinderschlichter an) — du
bist jetzt wie ein abgerissenes und zu Boden gefallenes verwelk-
tes Blatt.

‘Die Todesboten’: Die Boten des Todesfiirsten (yama) werden
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so genannt. Dies ist mit Hinsicht auf den Tod gesagt, mit dem
Sinne: ‘Der Tod steht dir bevor’.

‘Stehst an der Abschiedsschwelle’: An der Schwelle des Hin-
schwindens und der Aufldsung stehst du.

‘Wegzehrung’: Du, der du zur nichsten Welt wanderst, hast
keine Verdienste als Wegzehrung, wie etwa ein Reisender sei-
nen Reis usw. als Wegzehrung hat.

(236)

Gleichwie bei einem Schiffbruch auf dem Meere eine Insel als
Zuflucht gilt, so nimm deine eigenen Verdienste zur Zuflucht.
Wihrend du dies tust, strebe (offenbar vayama oder vayamahi
zu lesen fiir vayamasi) schnell vorwirts, und ganz schnell deine
Willenskraft einsetzend, sei weise beim Herstellen der in deinen
eigenen Verdiensten bestehenden Zuflucht. Einer, der schon
vor Erreichung der Todespforte, zu einer Zeit, wo er noch
fihig ist zu handeln, das Heilsame iibt und sich anstrengt, ein
solcher Weiser mogest du werden, nicht aber ein Tor.

Wenn du solche Anstrengung machst, so wirst du, insofern in
dir die Flecken der Gier, des Hasses und der Verblendung ent-
fernt sind und aller Makel geschwunden ist, fleckenrein, ohne
Makel und frei von Geistestriilbungen, die fiinffache Sphire der
reinen Gefilde erreichen (s. B.Wtb.: suddhivasa).

237. Vers

Upanita-vayo va* dani ’si;
sampayato ’si Yamassa santikam?.
vAso pi ca te n’atthi antara®,
patheyyam pi ca te na vijjati.

S;C, CC:"'“, PTS ca.
S, C, CCom. PTS santike.
antare.

Die Lebenszeit hast du nun abgelegt,
Bist hingetreten vor den Todesgott.

Auf deinem Wege find’st du keine Rast,
Auch gibt es keine Wegzehrung fir dich.
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Deine Lebenszeit ist nun abgelebt, ist vergangen, ist tiberschrit-
ten. Du, der du die drei Lebenszeiten uberschritten hast, stehst
nunmehr an der Pforte des Todes. Bereit bist du, in die Pforte
des Todes einzutreten. Wie etwa Wegewanderer, diese oder
jene Geschifte verrichtend, sich unterwegs aufhalten, nicht so
ist es mit den zur nichsten Welt Wandernden. Nicht niamlich
kann ein zur nichsten Welt Wandernder sagen: ‘Nehmt meine
Einladung an, ich will erst einige Tage lang Gaben geben, erst
das Gesetz horen usw.’ Sondern von hier abgeschieden wird er
sofort in der nichsten Welt wiedergeboren. Mit Hinsicht auf
diesen Sinn wurde gesagt: ‘Auch gibt es keine Wegzehrung fiir
dich’. Obzwar dies oben schon einmal gesagt wurde, so wurde
dies nochmals hier von dem Meister vorgetragen, um es dem
Anhinger (das ist den im Vers 235 erwihnten und jetzt bereits
auf dem Sotapan-Pfade befindlichen Rinderschlichter) immer
mehr einzuprigen.

238. Vers

So karohi dipam attano;

khippar vayama, pandito bhava.
niddbanta-malo anangano

na puna jati-jarar upebisi.

Erbaue dir ein eigen Eiland

Und arbeit’ eiligst, werd’ ein weiser Mann.,
Von Flecken lauter, ohne Makel,

Verfallst Geburt und Alter du nicht mehr.

Hier sind auch Krankheit und Tod einbegriffen. Durch die
fritheren Verse wurde der Pfad der Niewiederkehr (anagami-
magga) angedeutet, hier aber der Pfad der Heiligkeit (arabatta-
magga;s. B.Wtb.: ariya-puggala).

239. Vers

Anupubbena medbavi
thoka-thokarn khane kbane,
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kammaro rajatasséva?,
niddhame malam attano.

1. S thokar thokan.
2. m.c. fiir ®ssa iva.

Wie das Gold der Goldschmied reinigt,
Mach’ der Weise ganz allmahlich,
Immer weiter, Stuf’ um Stufe,

Frei sich von den eignen Flecken.

‘Allmahlich’: Der Reihe nach.

‘Immer weiter usw.’: Bei jeder Gelegenheit das Heilsame (fx-
sala) ausiibend.

“Wie das Gold der Goldschmied’: Gleichwie nimlich der Gold-
schmied nicht imstande ist, schon durch einmaliges Ausglihen
und Himmern den Rost vom Golde zu entfernen und einen
Schmuckgegenstand herzustellen, sondern immer wieder aus-
glihend und himmernd den Rost entfernt und dann erst
den Schmuckgegenstand herstellt: genauso auch vermag der Ein-
sichtsvolle durch wiederholtes Ausiiben des Heilsamen die
eigenen Flecken wie Gier, Hafl und Verblendung zu entfernen;

und auf diese Weise wird er frei vom Schmutze, frei von den
befleckenden Leidenschaften.

240. Vers

Ayasa *va malam samutthitam?,
tad utthaya?® tam eva kbadati
evam atidhona-carinam
sani kammani® nayanti duggatimn.
1. B samutthaya, auch in S als weiteren Lesart ausgegeben,

2. B tat’ utthaya.
3, =8, B;C, CCom PTS saka-kammani.

Wie auf dem Eisen da der Rost entsteht
Und, dort entstanden, sich ins Eisen einfrifit,
Genauso fithret auch die eigne Tat

Die mafllos Lebenden zur Leidenswelt.
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‘Auf dem Eisen’: Aus dem Eisen.

‘Dort entstanden’: Daraus entstanden.

‘Die mafilos Lebenden’ (eigentlich: die hinsichtlich der ‘dho-
nas’ sich Vergehenden): Als ‘dbonas’ werden bezeichnet die vier
Bedarfsgegenstinde (Gewand, Speise, Arznei, Wohnung).
Wer, das im Nachdenken iiber ihren Zweck bestehende Wissen
von ihrem (richtigen) Gebrauche iibergehend, dahinlebt, der
gilt als ein die dhonas Uberschreitender. — Dies soll hier gesagt
sein: Gleichwie auf dem Eisen der Rost entsteht und darauf
entstanden dieses zerfrifft: genauso fiithren den, ohne richtiges
Nachdenken die vier Bedarfsgegenstinde Gebrauchenden und
so die dbonas Uberschreitenden, seine eigenen Taten — die eben
dadurch, daf sie in thm selber ihren Sitz haben, als seine eige-
nen gelten — zu leidvoller Fihrte.

241. Vers

Asajihaya-mala manta,
anutthana-mala ghara,
malarn vannassa kosajjarn,
pamado rakkhato malam.

Nichtiiben ist des Wissens Fluch,
Des Hauses Fluch Untatigkeit,
Tragheit der Fluch der Schonheit ist
Und Lissigkeit des Wichters Fluch.

‘Nichtilben usw.’: Sofern jedes Wissen oder jedes Kénnen
einem ohne Wiederholung und Ubung verloren geht oder nicht
bestindig in Erinnerung bleibt, so gilt eben das Nichtiiben fiir
das Wissen als ein Fluch (wortlich: Flecken).

‘Untitigkeit usw.’: Sofern aber, wenn der ein Hausleben Fiih-
rende sich nicht wiederholt aufrafft und die verfallenen Stellen
an seinem Hause ausbessert usw., sein Haus zugrunde geht, so
ist eben die Untitigkeit fiir das Haus ein Fluch.

“Tragheit usw.’: Sofern der Hausmann oder Hauslose aus
Tragheit die Pflege seines Korpers oder seiner Sachen vernach-
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lissigt, der Korper hafllich wird, so ist eben die Trigheit fiir die
Schonheit ein Fluch.

‘Lassigkeit usw.’: Sofern aber bei einem Kuhhirten, wenn er
aus Nachlissigkeit einschlift oder spielt, seine Kithe zu Schaden
kommen, sei es daff sie in Untiefen springen usw. oder ihnen
ein Unfall durch wilde Tiere, Riuber uund dgl. zustofit oder sie
in des Nachbars Reisfelder usw. eindringen und die Saat fres-
sen, und er daher selber Strafe oder Tadel erntet; oder aber auch
insofern einen Hauslosen, der nicht iiber seine sechs Sinne
wacht, infolge seiner Nachlassigkeit die Leidenschaften uberfal-
len und 1thn von der Lehre abbringen, so gilt eben die Lissigkeit
fir den Wachenden als ein Fluch. Diese Lissigkeit ist wahrlich
ein Fluch und gilt als solcher, weil sie Schaden herbeifithrt und
Verderben erzeugt.

242. - 243 . Vers
(242)

Mal itthiya duccaritam,
maccheram dadato malam,
mala ve papaka dbamma
asmir loke parambi ca.

1. m.c. fir malarm.

(243)

Tato mala malataram
avijja paramarn malar;
etarn malam pabatvana

nimmala hotha bhikkhavo.
(242)

Durch Schlechtigkeit wird’s Weib befleckt,
Durch Knauserei, wer Gaben gibt.

Solch bose Dinge Flecken sind

In dieser und der nichsten Welt.
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(243)

Noch grof’ren Fleck als jenen gibt’s:
Verblendung ist der grofite Fleck;
So iiberkommt denn diesen Fleck
Und lebet, Monche, fleckenlos.

(242)

Mit ‘Schlechtigkeit’ (schlechtem Wandel) ist hier (geschlecht-
liche) Ausschreitung gemeint. Das ausschreitende Weib niam-
lich jagt der Eheherr aus dem Hause. Und auch zu ihren Eltern
gelangt, jagt man sie fort, mit den Worten: ‘Ein Schandfleck
bist du fir unsere Familie. Wir wollen dich nicht mehr vor
Augen sehen!” Und indem sie herrenlos umherwandert, erfahrt
sie grofles Leiden. Darum eben wird fir sie der schlechte Wan-
del als Flecken bezeichnet.

‘Knauserei usw.’: Wenn aber in einem, der beim Umpfliigen
seines Feldes die Absicht hatte, falls dieses gedeihe, Reis durch
Ausweisstibchen oder auf andere Weise zu verteilen, beim Ge-
dethen des Getreides aber der Geiz aufsteigt und dieser seine
freigebige Gesinnung hemmt, so erreicht er — da eben seine
freigebige Gesinnung nicht anwichst — nicht das dreifache
Glick: Menschengliick, Himmelsgliick oder das Gliick des
Nirwahns. Darum heiflt es, dafl der Geiz den Spender beflecke.
Auch fiir die anderen derartigen Menschen gilt die entsprechen-
de Erklarung. Solch unheilsame Dinge aber gelten sowohl hier
als auch in der nichsten Welt durchaus als Flecken.

(243)

‘Noch groff’ren Fleck usw.’: Uber die oben erwihnten
Flecken hinaus will ich euch einen noch gréfleren Flecken nen-
nen, und zwar die Verblendung, das ist das achtfache Nichtwis-
sen (hinsichtlich des Leidens, seiner Entstehung, Erléschung,
des dahinfiihrenden Pfades, der Vergangenheit, Gegenwart,
Zukunft und der bedingten Entstehung; Vis. XVII). Dies ist ein
noch groflerer Flecken, ist der grofite Flecken. Gebet diesen
Flecken auf, ihr Monche, und werdet frei von Flecken!
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244. - 245, Vers
(244)

Sujrvam abirikena
kaka-surena dbharsina
pakkhandina pagabbhena
sankilitthena jivitam.
(245)
Hirimata® ca dujjivam,
niccam suci-gavesing,
alinen’ agpagabbhena?,
suddbajivena passata.

c. fiir hiri®.
S‘ CCom_

1. m.

2 =
(244)

Der Schamlose lebt leicht dahin,

Der freche Rabe, Listerer,
Der Prahler, der Vermessene,
Der ein verdorbnes Leben fiihrt.

(245)

Schwer lebt sich’s fiir den Schamhaften,
Der allzeit nach der Reinheit strebt,
Der losgelost, bescheiden ist,

Der lauter lebt und klar erkennt.

244)

‘(Der Schamlose’: Einer, in dem Schamgefiihl und Gewissens-
scheu (biri, ottappa; s. B.Wtb.) geschwunden sind. Ein solcher
namlich mag leicht leben, denn ohne Mutter usw. zu haben,
sagt er: ‘Ich habe eine Mutter’, ohne Vater usw. zu haben, sagt
er: ‘Ich habe einen Vater’ und ist dem 21-fachen verkehrten
Suchen (vgl. Vis. I) verfallen.

‘Der freche Rabe’: Der einem frechen Raben Gleichende. Wie
namlich ein dreister Rabe, mit dem Wunsche, in der Familie
Griitze und dgl. zu erhaschen, sich auf die Mauer und dgl. setzt
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und so tut, als ob er ganz zufrieden dreinblicke, als ob er mit
etwas ganz anderem beschiftigt sei, oder als ob er schliefe, und
dann, sobald er bemerkt, daf die Leute unaufmerksam gewor-
den sind, heranfliegt und trotz des ‘Su!- Su!’-Schreiens aus dem
Gefifle einen Schnabel voll herausnimmt und damit fortfliegt:
genauso auch ist es mit dem schamlosen Monche. Da geht er
zusammen mit den andern Ménchen zum Dorfe und ordnet
dort Griitze, Reis usw. an. Nachdem die Ménche nun dort um
Almosen gegangen sind und das zur Fristung Nétige empfan-
gen haben, gehen sie weg, der Betrachtung hingegeben; und
nachdem sie ihre Griitze getrunken haben, vertiefen sie sich in
Nachdenken iiber ihr geistiges Ubungsobjekt, oder sie kehren
die Speisehalle aus. Dieser aber, ohne etwas zu tun, hat seinen
Sinn auf das Dorf gerichtet. Von den Monchen beobachtet:
‘Seht einmal diesen dort!’, tut er so, als ob er nichts sehe oder
als ob er schlafe oder als ob er einen Knoten aufmache oder sein
Gewand zurechtmache und mit den Worten, daff er dies oder
das zu tun habe, erhebt er sich von seinem Sitze und geht zum
Dorfe. Dort tritt er zu einem der Hiuser, in dem er in der
Frithe seine Anordnungen getroffen hat. Nachdem die Leute
im Hause ein wenig das Tor beigelegt und sich an die Tiir
gesetzt haben, offnet er, selbst wenn diese schreien, mit einer
Hand das Tor und tritt ins Innere ein. Und obwohl die Leute
bei seinem Anblick unwillig sind, bitten sie ihn dennoch Platz
zu nehmen und geben ihm alles, was an Griitze und dgl. da ist.
Nachdem er aber nach Belieben gegessen und den Rest in seine
Schale getan hat, zieht er fort. Dieser Monch gilt als frecher
Rabe.

‘Der Listerer’ (Verkleinerer): Sagt man, daf dieser oder jener
Ordensiltere bedirfnislos usw. sei, so verkleinert er die Vor-
ziige des anderen, indem er spricht: ‘Wieso, sind wir denn nicht
bediirfnislos? usw.” Die Menschen nimlich, die die Worte eines
solchen gehort haben und meinen, daf auch er Vorziige der
Bediirfnislosigkeit usw. besitze, glauben, ihn beschenken zu
missen. Da er aber in der Folgezeit die Herzen der einsichtigen
Menschen nicht befriedigen kann, gehen ihm auch diese Gaben
verloren. Auf solche Weise macht der Listerer sowohl den
eigenen als auch des anderen Gewinn zunichte.
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‘Der Prahler’: Der sich prahlerisch Benehmende. Wihrend in
der Frithe die Ménche, nachdem sie auf dem Pagodenhofe und
anderwirts auf und ab gewandelt sind, sich wihrend des Er-
wigens 1hres geistigen Ubungsobjektes ein wenig hingesetzt
haben und sich dann wieder erhebend zum Dorfe gehen, 1iflt er
die Verrichtungen der anderen als seine eigenen erscheinen; und
nachdem er seinen Mund gespiilt und durch Anlegen des gelben
Gewandes, Einreiben der Augen und Eindlen des Kopfes usw.
sich schon gemacht hat, tut er so, als ob er kehrte, indem
er blofy zwei oder drei Besenstriche macht, und stellt sich dann
vor den Toreingang. Die Leute aber, die in der Friithe gekom-
men sind, um die Pagode zu verehren und Blumenopfer darzu-
bringen, bemerken ihn und sagen sich: ‘Dieses Kloster wird
von dem jungen Monche instand gehalten. Moge man ihn nicht
daran hindern!’; und so glauben sie, ihn beschenken zu miissen.
Auch fiir einen solchen Prahler ist das Leben leicht.

‘Der Vermessene usw.”: Auch fiir den mit Dreistigkeit in Wer-
ken, Worten und Gedanken Behafteten, der so seinen Lebens-
unterhalt gewinnend lebt und verderbt ist, fiir den ist das Leben
leicht. Das aber ist ein schlechtes und tibles Leben.

(245)

‘Fiir den Schambhaften’: Fiir den mit Schamgefiihl und Gewis-
sensscheu ausgestatteten Menschen ist das Leben schwer. Hat
er keine Mutter usw., so sagt er nicht, er habe eine Mutter
usw., und unrechtmifig erlangte Bedarfsgegenstinde verab-
scheut er wie Kot. Indem er aber in rechtmifliger und gerader
Weise danach sucht und von Haus zu Haus um Almosen geht
und so seinen Unterhalt gewinnt, lebt er ein rauhes Leben. Das
ist der Sinn.

‘Der nach der Reinheit strebt’: Der nach reinen Taten in Wer-
ken, Worten und Gedanken strebt.

‘Losgeldst’: An den Lebensgewohnheiten nicht hingend.

‘Der lauter lebt und klar erkennt’: Einen solchen Menschen
nimlich bezeichnet man als Lauterlebenden. Fiir diesen sol-
cherart lauter Lebenden aber, der jenen lauteren Lebenswandel
als das Wichtigste erkennt (fiir passato lies besser °ta), ist eben
aufgrund seines rauhen Lebens das Leben schwer.
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246.—247. Vers
(246)

Yo panam atipateti?,
musa-vadan ca bhasati,
loke adinnam adiyati?,
para-daran ca gacchati,

1. S, F atimapeti ist falsch.
2. adati wire wohl m.c. besser.

(247)

Sura-meraya-panan ca
Y0 naro anwyunjati,

idh’ eva-m-eso lokasmim
milarn khanati? attano.

1. m.c. besser -esa.
2. S kbanati.

(246)

Wer Lebewesen bringet um,

Und liigenhafte Worte spricht,
An fremdem Gute sich vergreift,
Zum Weibe seines Nichsten geht,

(247)

Und dem Genuf} von Wein und Schnaps
Ergeben ist, ein solcher Mann

Gribt sich schon hier in dieser Welt

Die eignen Lebenswurzeln aus.

(246-247)

Wer auch nur durch eine von den sechs Ausfihrungsweisen
— wie eigenhindig usw. — eines anderen Wesens Lebensfahig-
keit zerstort, der anderen Wohl schidigende unwahre Worte
spricht, in dieser Welt der Wesen auch nur in einer von den
Arten des Nehmens — wie diebisches Nehmen usw. — des ande-
ren Eigentum wegnimmt, gegen die bewachten, behiiteten und
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von einem anderen abhingigen Frauen sich vergehend auf dem
Abweg wandelt, dem Trinken von Wein und Branntwein hin-
gegeben ist und alles dies pflegt und haufig ausiibt, ein solcher
Mann zerstort schon hier in dieser Welt — ganz zu schweigen
von der nichsten Welt — seine Grundlage, indem er selbst das
Geld, vermittels dessen er sich durch Feld und Boden usw.
sicher stellen konnte, nicht zuriicklegt oder ausgibt und
so, dem Genusse des Weines frohnend, schliefllich als hilfloser
Bettler umherzieht.

248. Vers

Evam bho purisa janabi':
papa-dhamma asannata®.
ma tar lobho adhammo ca
ciramn dukkbaya randhayum.

1. m.c. wire méglich: puris’ annahi. Vgl. annati: Vis. PTS, p. 2007,
2. Der Kom. (q.v.) gibt die Variante acetasa.

So wisse denn, mein lieber Mann:
Wer Ubles tut, ist unbeherrscht.

Mog’ Gier und Falschheit nimmer dich
Ins Leiden zwingen lange Zeit.

‘So wisse denn, mein lieber Mann’: So wird der die fiinf unsitt-
lichen Taten (vgl. 246 f.) veribende Mensch angesprochen.
“Wer Ubles tut’: Wer dem Schlechten ergeben ist.

‘Ist unbeherrscht’: Besitzt keine Ziigelung in Werken, Worten
und Gedanken. Eine andere Lesart ist ‘gedankenlos’ (acetasa),
d.h. ‘von Sinnen’ (acittaka).

‘Gier und Falschheit’: Gier und Hafl. Diese beiden nimlich
sind Wurzeln des Unheilsamen.

‘Ins Leiden zwingen lange Zeit’: Mogen dich nicht diese Dinge
fiir lange Zeiten zu den Héllenqualen zwingen! Mégen sie dich
nicht quilen!
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249, - 250. Vers
(249)
Dadati ve yatha-saddham

yatha-pasadanarn jano.
tattha yo manku bhavati
paresam pana-bhojane,
na so diva va' rattim va
samadhim adbigacchati.

1. m.c. wire va besser.

(250)

Yassa c’etarn samucchinnarm
mitla-ghaccarn samuhatam,
sa ve diva val rattim va
samadhim adhigacchati.

1. Vgl. 249.

(249)

Das Volk gibt Gaben aus Vertrau’n,
Und auch aus Neigung tut es dies.
Wer da verstimmt ist Gber das,

Was andre trinken und verzehr’n,
Der wird, weder bei Tag noch Nacht,
Die Sammlung sich erringen je.

(250)

Wer aber diesen Trieb zerstort,
Entwurzelt und entrodet hat,
Der mag, bei Tage oder Nacht,

Erringen rechte Sammlung sich.

(249)

Wenn die Menschen irgendetwas an groben oder feinen Dingen
spenden, so tun sie es ihrem Vertrauen entsprechend, ganz
threm Vertrauen angemessen. Wer aber jedesmal demjenigen
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unter den ilteren oder jingeren Monchen Gaben spendet, zu
dem 1hm Zuversicht aufsteigt, der gibt seiner Neigung gemaf},
in Ubereinstimmung mit seiner eigenen Neigung.

Wer bei jenem Beschenktwerden des anderen in Verstimmung
gerat, denkend: ‘Ich habe nur ganz wenig erhalten’, oder: ‘Ich
habe nur etwas Gewohnliches bekommen’, ein solcher Ménch
erreicht weder bei Tag noch bei Nacht die Sammlung, sei es die
angrenzende oder die volle Sammlung oder die Sammlung der

Pfade (s. B.Wtb.: samadhz).

(250)

In welchem Menschen dieses als karmisch-unheilsam geltende
Verstimmtsein bei derartigen Gelegenheiten vernichtet, an der
Wurzel zerstort und durch das mit dem Pfad der Heiligkeit
verbundene Wissen (arabatta-magga-nana) ausgerottet ist, ein
solcher erreicht die Sammlung der erwihnten Art.

251. Vers

N’atthi raga-samo aggi,
n’atthi dosa-samo gaho',
n’atthi moha-samam jalam,
n’atthi tanha-sama nadi.

1. BCom giho,

Kein Feuer brennt so wie die Gier,

Kein Griff greift fester als der Haf3,

Kein Netz verstrickt so wie der Wahn,
Kein Strom gleicht dem Begehrensstrom.

‘Gier usw.”: Kein Feuer gibt es, das dem Feuer der Gier gliche,
insofern eben dieses, ohne irgend etwas an Rauch usw. zu zei-
gen, ganz im Innern entsteht und brennt.

‘Hafl usw.’: Die Gespenster, Riesenschlangen (lies ajagara® fiir
agajagara®), Krokodile usw. konnen einen jedesmal blof in
einem einzelnen Dasein ergreifen, der Haf aber ergreift einen
nicht blof in einem einzelnen Dasein. Daher gibt es nichts, das
einen so fest gefangen hielte wie der Hafl.
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“Wahn’ (Verblendung): Kein Netz gibt es, das der Unwissen-
heit gliche im Verwickeln und Verstricken.

‘Begehren’: Bei den Fliissen wie der Ganga usw. zeigt sich eine
Zeit der Wasserfiille, eine Zeit des Wassermangels und eine Zeit
der Trockenheit. Bei dem Begehren aber gibt es weder eine Zeit
der Fiille noch eine Zeit der Trockenheit, sondern stets zeigt
sich ein Unerfiilltsein. Daher gibt es keinen Strom, der dem
Begehren gliche in seiner schweren Erfiillbarkeit.

252. Vers

Sudassam vajjam* annesarn,
attano pana duddasam;
paresam bi s0? vajjani
opunati® yatha bhusar,
attano pana chadeti

kalirh *va kitava satho.

S, CCom, PTS vajjam ist m.c. zu verwerfen.
.c. wiirde sa besser sein.
S, Anders.; C, CEo™, PTS opunati.

g 1

L
2
7

|

Der andern Fehler sieht man leicht,
Schwer aber man die eignen sieht;
Der andern Fehler deckt man auf
Grad wie man aussondert die Spreu,
Die eignen aber man verdeckt

Wie Falschspieler den schlechten Wurf.

Selbst einen ganz kleinen Fehler oder Fehltritt der anderen sieht
man leicht, vermag man mit grofler Leichtigkeit zu erkennen.
Den eigenen aber, selbst wenn er noch so groff ist, vermag man
schwer zu erkennen. Aus eben diesem Grunde sichtet jener
Monch inmitten der Monchsgemeinde die Fehler der anderen,
gleichsam als ob er sie auf eine erhohte Stelle legte und sie wie
Spreu sichtete. Hier (in der vorangehenden Erzahlung) nun gilt
das eigene Selbst (atta-bhava), sofern es sich gegen die Vogel
verstindigt, als das Schlechte (Ungliickswiirfel: kali), das Ver-
hillen durch abgebrochene Zweige usw. als das Falschspielen
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(kitava), und der Vogelsteller als der Betriiger (satha). Wihrend
nun der Vogelsteller, wihrend er die Vogel fingt mit der Ab-
sicht, sie zu toten, sich selber wie ein Falschspieler versteckt
hilt, genauso auch verdeckt man seine eigenen Fehler.

253, Vers

Para-vajjanupassissa
niccam ujjhana-sannino
asava tassa vaddbanti;
ara so asava-kkbaya.

Wer stets der andern Fehler sucht,
Bestindig auf Bekrittlung sinnt,
Dem wachsen alle Triebe an;

Der Triebversiegung ist er fern.

‘So mufl man das Untergewand anlegen, zo mufl man sich klei-
den’: wer so nach Fehlern suchend die anderen bestindig be-
krittelt, in solch einem Menschen kommt von den Dingen, wie
den Vertiefungen usw. auch nicht ein einziges zum Gedeihen;
wohl aber wachsen in ihm die Triebe (s. 23) an. Aus diesem
Grund ist er noch weit entfernt von der als Heiligkeit geltenden
Triebversiegung.

254. Vers

Akdse va® padarn n’atthi,
samano n’atthi babire?;
papancabbirata paja,
nippapanca Tathagata.

1. =85, CCom: fehlt bei C, PTS; F ca.
2.8, F bahiro ist zweifellos verkehrt.

Im Luftraum bleibet keine Spur,
Und keinen Monch gibt’s aufierhalb.
An Weltlichkeit freut sich die Welt,

Vollendete sind weltentriickt.
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‘Im Luftraum usw.’: In dieser Luft lifft sich keines Wesens
Spur aufweisen und sagen, daf} diese an Aussehen und Gestalt
so und so beschaffen sei.

‘Auflerhalb’: Auflerhalb meiner Lehre gibt es keinen Monch,
der sich auf dem Pfade oder am Ziele befiande.

‘Weltlichkeit’: Diese als die Welt der Wesen geltende Welt er-
freut sich blof} der weltlichen Anhingsel (papafica; s. B.Wtb.)
wie Begehren usw.

“Weltentriickt’: Die Vollendeten sind frei von weltlichen An-
hangseln, da alle weltlichen Anhiangsel in ithnen schon am Fufle
des Bodhibaumes vernichtet wurden.

255, Vers

Akase va padarm n’atthi,
samano n’atthi babire;
sankhara sassata n’atthi,
n’atthi Buddhanam injitarm.

Im Luftraum bleibet keine Spur,
Und keinen Ménch gibt’s ausserhalb.
Daf} nichts Bestindigkeit besitzt:
Davon kein Buddha gehet ab.

‘Nichts’ (eigentlich: kein Gebilde): Als Gebilde gelten die fiinf
Daseinsgruppen (Korperlichkeit, Gefiithl, Wahrnehmung, Geis-
tesformationen, Bewufitsein); denn von diesen gibt es keine
einzige Gruppe, die ewig wire. Und fir die Erleuchteten gibt es
von den Schwankungen, wie Begehren, Dunkel usw. (Ansich-
ten), auch nicht eine einzige mehr, derzufolge sie die Auffassung
haben konnten, daff die Gebilde bestindig seien.
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256. —257. Vers
(256)

Na tena hoti dbamma-ttho
yen’ attharn sabasa' naye;
Yo ca attham anatthat ca
ubhbo niccheyya pandito,

1. BCom sghasa.

(257)

asabhasena dbammena
samena nayati' pare,
dhammassa gutto medhavi
dhammattho ti pavuccati.

1. m.c. fir nayati.

(256)

Nicht ist gesetzfest einer, der
Mit Willkiir das Gesetz auslegt.
Der Weise, der da beides priift,
Das Rechte wie das Falsche auch,

(257)

Ohn’ Willkiir und gesetzgemafd
Und unparteilich andre priift,
Und so an das Gesetz sich hilt,
Solch Weiser als gesetzfest gilt.

(256)

‘tena’: ettaken’eva karanena.

‘vena’: yena karanena.

Nicht etwa aus dem Grunde, daf (ettaken’eva karanena, yena)
selbst der gerechte Fiirst irgendeine durch ihn selber zu ent-
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scheidende Rechtssache leitet, gilt er schon als gesetzestreu;
und nicht ist er gesetzestreu, wenn er eine in Angriff genomme-
ne und zu untersuchende Rechtssache mit Willkiir leitet, das
ist auf seine eigenen Wiinsche gestiitzt; durch Aussprechen
einer Liige den eigenen Verwandten oder Freund, obwohl nicht
Eigentimer, zum Eigentiimer macht; oder auf Hafl gestiitzt,
durch Aussprechen einer Liige den Feind, obzwar Eigentiimer,
zum Nichteigentimer macht; oder, auf Verblendung gestiitzt,
eine Bestechung annimmt und wihrend der Untersuchung, als
wire er mit einem anderen beschaftigt, hier und dort hin schaut
und nach Aussprechen einer Lige den anderen, der von diesem
besiegt ist, abfithrt mit den Worten: ‘Jener hat verloren’; oder
aber aus Furcht irgendeinem aus dem Fiirstengeschlechte, ob-
wohl dieser verloren hat, den Sieg gibt. Ein solcher entscheidet
eine Sache mit Willkiir und gilt nicht als gerecht. Das ist der
Sinn.

‘Das Rechte wie das Falsche’: Die wahre und die nicht wahre
Sache.

‘Beides pruft’: Der Weise, der nach Untersuchung von beidem,
dem Rechten wie dem Falschen, seine Aussage macht.

(257)

‘Ohne Willkiir’: Nicht mit Hilfe einer Liige.

‘Gesetzgemifl’: Im Sinne des Untersuchungsgesetzes und nicht
aufgrund des eigenen Willens usw.

‘Unparteilich’: Bloff in Ubereinstimmung mit dem Vergehen
untersucht er die anderen und stellt Sieg und Niederlage fest
(phandapeti)

‘An das Gesetz sich hilt’: Dieser Hiiter und Beschirmer des
Gesetzes, der mit dem Wissen vom wahren Wesen des Gesetzes
ausgestattet ist, dieser Einsichtsvolle wird als gesetzfest be-
zeichnet, weil er eben im Gesetz des Untersuchens fest ist.

258. Vers

Na tena pandito hoti,
yavata babu bhasati;
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khemi averi' abbayo
pandito ti pavuccati.

1. m.c. vielleicht besser averi.

Nicht darum man als Weiser gilt,
Weil man gar viel zu reden weifi;
Wer friedvoll, siindlos, furchtlos ist,
Der gilt firwahr als weiser Mann.

Nicht aus dem Grunde, dal man inmitten der Ordensgemeinde
usw. viel redet, nicht darum gilt man als Weiser. Wer aber
selber friedvoll und infolge der Abwesenheit der fiinf schreck-
lichen Dinge (T6ten, Stehlen usw.) siindlos ist, und furchtlos,
weil thn vor der groflen Masse keine Furcht mehr befillt, ein
solcher gilt als Weiser.

259. Vers

Na tavata dbamma-dhbaro,
yavata babu bhasati;

Yo ca appam pi sutvana
dhammam kayena passati,
sa ve dbamma-dharo hoti
yo dhammarn na ppamajjati.

Nicht gilt man als gesetzerfahr’n,
Weil man gar viel zu reden weiff;
Doch wer, bei wenig Kenntnis selbst,
Leibhaftig das Gesetz durchschaut
Und nicht mehr ablifit vom Gesetz,
Der wahrlich ist gesetzerfahr'n.

Nicht etwa aus dem Grunde, dafl man infolge des Lernens,
Memorierens und Hersagens usw. viel reden kann, nicht da-
durch ist man ein Kenner des Gesetzes, sondern man gilt nur als
Hiiter der Uberlieferung, als Erhalter der Tradition. Wer aber,
obgleich er nun wenig gelernt hat, dem Gesetze und der Aus-
legung folgend und in Einklang mit dem Gesetze lebend, mit
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seinem Geistkorper (nama-kaya; s. B.Wtb.: kaya) das Leiden
usw. durchschauend, das Gesetz von den vier Wahrheiten (Lei-
den, Leidensentstehung, Leidenserléschung und Pfad dahin)
erkennt oder mit Aufbietung seiner Willenskraft in dem Ge-
danken: ‘Heute, heute noch!” die Durchdringung erwartend,
das Gesetz nicht aus den Augen 1aflt, dieser wahrlich gilt als
gesetzerfahren.

260. -261. Vers
(260)

Na tena thero? so? hoti,
yen’ assa palitarn? siro;
paripakko vayo tassa,
mogha-jinno ti vuccati.
m.c. wire die Wortfolge thero tena vorzuziehen.,

1:
2. Fehltin§, C, CCom ysw.
3. =8, C, CCom; PTS phalitam.

(261)

Yambi saccan ca dbammo ca
ahimsa sannamo damo,

sa ve vanta-malo dhiro
thero iti' pavuccati.

1. = C, CCom; PTS thero ti; S so thero ti.

(260)

Ehrwiirdig ist man nicht darum,
Weil man ergrautes Haupthaar hat;
Wenn’s Leben auch gereift schon ist,
Mag doch ein alter Tor man sein.

(261)

Wer Wahrheit und Gesetz befolgt,
Mild ist, geztgelt und beherrscht,
Solch fleckenloser, ernster Mann
Als Ehrwiirdiger gilt mit Recht.
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(260)

‘Gereift’ ist soviel wie gealtert, in den Zustand des Alters einge-
treten. Wenn die einen zum Ehrwiirdigen machenden inneren
Eigenschaften fehlen, gilt man als nutzlos gealtert (mogha-
jinna).

(261)

‘Wer Wahrheit und Gesetz befolgt’: In welchem von den
Menschen, dadurch daf er in 16-facher Weise das Gesetz durch-
drungen (s. Vis. XV, 2) und die vierfache Wahrheit durch Er-
kenntnis verw1rk11cht hat, das neunfache iiberweltliche Gesetz
(s. 20) anwesend ist.

‘Mild’ (a-himsa): Niemandem etwas zuleide tuend: dies ist
die Worterklarung. Der Sinn aber ist: In wem die Entfaltung
der vierfachen Unermefllichkeit (Allgiite, Mitleid, Mitfreude,
Gleichmut) zugegen ist.

‘Geziigelt und beherrscht’: Dies bezieht sich auf Sittlichkeit
und Sinnenziigelung.

‘Fleckenlos’ (wortlich: die Flecken ausgespien habend): In wem
durch die mit dem Pfade verbundene Erkenntnis die Befleckun-
gen entfernt sind.

‘Ernst’ (standhaft, weise): Von Ernst (Festigkeit, Weisheit) er-
falle.

‘Ehrwiirdiger’: Ein solcher wird als Ehrwiirdiger bezeichnet,
weil er mit jenen die Ehrwiirdigkeit verleihenden Dingen ausge-
stattet ist.

262.-263. Vers
(262)

Na vakkarana-mattena
vanna-pokkharataya va
sadbu-ripo naro hoti
issuki macchari satho.

(263)

Yassa c’etarn samucchinnam,
miutla-ghaccam, samahatam,
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sa vanta-doso' medhavi
sadbu-rapo ti vuccati.

1. Vielleicht ist m.c. dosa statthaft.

(262)

Nicht wegen blofler schéner Worte,
Nicht wegen Anmut der Gestalt

Nennt man von edler Art den Mann,
Der Neid und Geiz und List besitzt.

(263)

Wer aber alles dies zerstort,
Entwurzelt und entrodet hat,

Solch hafigeklarter Weiser gilt

Als Mensch von edler Art mit Recht.

(262)

Nicht etwa aufgrund blofler merkmalreicher Worte oder auf-
grund der Anmut der korperlichen Gestalt gilt ein Mann als
edelgeartet, wenn er beim Gabenempfang der anderen neidisch
gesinnt ist, mit fiinffachem Geiz (macchariya; s. B.Wtb.) behaf-
tet und durch seine Neigung zur Durchtriebenheit ein falscher
Mensch ist.

(263)

In wem aber diese Arten des Makels wie Neid usw. durch die
mit dem Pfade der Heiligkeit verbundenen Erkenntnis an der
Wurzel zerstort, entwurzelt und ausgerottet sind, ein solcher
von allem Makel befreiter und mit dem Wissen vom wahren
Wesen des Gesetzes ausgestatteter Mensch gilt als edelgeartet.

264. - 265. Vers
(264)

Na mundakena samano,
abbato alikarm bhanar
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iccha-lobba-samapanno
samano kim bbavissati?

(265)

Yo ca sameti papani
anu-thulani' sabbaso,
samitatta hi papanarm
samano ti pavuccati.

1. Die in allen Ausgaben iiberlieferte Lesart anum thalani ist zweifellos

falsch.
(264)

Nicht wird man Monch durch die Tonsur;
Wie kénnt wohl Monch auch einer sein,
Der ohne Zucht ist, lugnerisch,

Von Wiinschen und von Gier erfiillt?

(265)

Doch wer die iiblen Dinge ganz
besinftiget, ob klein, ob grof3,
Wird, weil er’s Bose hat besinftigt,
Ein Samana, ein Monch, genannt.

(264)

Nicht gilt aufgrund des bloflen Kahlgeschorenseins seines Kop-
fes einer als Monch, der der Zucht der Sittlichkeit und der
asketischen Lauterung entbehrt, der falsche Rede duflert und
hinsichtlich der noch nicht erlangten Objekte von Wunsch und
hinsichtlich der erlangten Objekte von Gier erfiillt ist.

(265)

Wer aber die kleinen und groflen Schlechtigkeiten zum Still-
stand bringt, der gilt eben, weil er diese Dinge besinftigt hat,
als Samana oder Monch.
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266.—267. Vers
(266)

Na tena bhikkhu so boti
yavata bhikkbate pare,
vissarn dhammam samadaya
bhikkbu na boti tavata.

(267)

Yo ’dha punnan ca papan ca
bahetva brabma-caryaval
sankbaya loke carati.

sa ve bhikkhi ti vuccati.

1. m.c. = F; m.c. fiir cariyava.

(266)

Nicht darum ist man Bettelmonch,
Dafl man bei andern betteln geht.
Wer ungeradem Wege folgt,

Gilt darum nicht als Bettelménch.

(267)

Wer aber Gut wie Bose da

Als Heil’ger aufgegeben hat

Und in der Welt bedachtsam lebt,

Der wahrlich wird ein Monch genannt.

(266)

Nicht gilt man des bloflen Bettelns wegen als Bhikkhu oder
‘Bettelmonch’.

‘issarn dbammani’ ist soviel wie ‘ungerader’ (visama) Weg
oder ‘anrtichiger’ (vissa, skr. visra) Wandel, wie tible Taten in
Werken usw. Dadurch daff man solchen befolgend lebt, gilt
man nicht als Bhikkhu. Wer auf ungeradem (visama) Wege
wandelt oder auch anriichige (vissa, skr. visra) Taten in Wer-

ken, Worten und Gedanken veriibend lebt, der gilt nicht als
Monch.
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(267)

“Wer da usw.’: Wer hier in dieser Lehrordnung beides, Ver-
dienst wie Boses, durch den heiligen Wandel auf dem Pfade
abgebrochen (Vbah, skr. Vbrh, ausreifien) hat und sich davon
liuternd einen Brahmawandel fiihrt.

‘Bedachtsam’: Voll Erkenntnis.

‘In der Welt’: In der aus den fiinf Daseinsgruppen usw. (Grund-
lagen, Elementen, Fahigkeiten (Vis. XIV-XVI)) bestehenden
Welt. ‘Dies sind die eigenen Daseinsgruppen, dies die fremden’:
wer so diese Dinge alle erkennend lebt, der gilt, weil eben durch
solche Erkenntnis die befleckenden Leidenschaften zerstort

(bhinna) sind, als Bhikkhu oder Ménch.

268. —269. Vers
(268)

Na monena muni! hoti
milba-rapo aviddasu.
Yo ca tularn va® paggayha
varam adaya pandito

1. m.c. fiir muni.

2. =wa.

(269)
papani parivajjet,
sa munil, tena so muni?,
yo munati® ubbo loke
muni® tena pavuccati.

1. CCo™M muni; S liest stets muni.

2. CCom ymuni,

3. =8, C, CCom; PTS munati ist zu verwerfen,
4. CCom yyni,

(268)

Durch Schweigen wird der blinde Tor
Zum stillen Denker nimmermehr.
Wer weise wie auf einer Waage
Abwigt und sich das Beste nimm,
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(269)

Das Bose lafit, der gilt als Denker,
Als stiller Denker dessenthalb.

Wer beide Welten klar durchschaut,
Darob als stiller Denker gilt.

(268-269)

Wenn auch einer aufgrund der als Pfad der Stille (moneyya-
patipada) bezeichneten Stille der Pfaderkenntnis als stiller Den-
ker (muni) gilt, so wird doch hier ‘mona’ im Sinne von ‘Schwei-
gen’ (tunhi-bhava) gebraucht.

Wenn nimlich ein solcher wie der Unverstindige schweigsam
ist, so ist er dennoch kein “stiller Denker’. Oder aber: aufgrund
des Stilleseins ist er noch kein stiller Denker, wohl aber ist er
von nichtiger Natur und einsichtslos.

Wenn nimlich beim Abwiegen mit einer Waage zuviel darauf
ist, nimmt man etwas davon ab; ist aber zu wenig darauf, so
fiigt man etwas hinzu. Ebenso auch, wie der das zu viele Weg-
nehmende das Bose wegnimmt und vermeidet, und wie der das
Fehlende Vollmachende das Heilsame vollmacht und so han-
delnd, das in Sittlichkeit, Sammlung, Wissen, Erlésung und
dem Erkenntnisblick der Erlésung bestehende Hochste und
Edelste ergreifend die bosen, unheilsamen Taten vermeidet, der
eben gilt aus obenerwihntem Grunde als stiller Denker.

Wer bei dieser Welt der Daseinsgruppen usw. gewissermafien
die Waage nimmt und also erwigt (minati): ‘Dies sind die
eigenen Daseinsgruppen, dies die fremden usw.’, ein solcher
Mensch wigt beide Dinge ab. Aus diesem Grunde wird er ein
stiller Denker genannt.

270. Vers
Na tena ariyo hoti
yena panani hirsati;
abimsa sabba-pananam
ariyo ti pavuccati
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Nicht darum gilt man als ein Herr,
Dafl man die Wesen leiden lifit;
Wer keinem Wesen wehetut,

Den nennt man einen edlen Herrn.

Dies soll hier angedeutet werden: Nicht aus dem Grunde, daf}
einer lebende Wesen umbringt (die Wurzel Var bedeutet nim-
lich auch ‘ein Leid antun’, und ari ‘feindlich, miflgiinstig’) ist
man ein Ariyer oder Edler. Wer aber, wahrend er keinem We-
sen mit der Hand oder in anderer Weise Leiden zufiigt, All-
glite, Mitleid, Mitfreude und Gleichmut (Pfd § 106-118) entfal-
tet und infolge des Festseins darin sich von jedem Wehetun
fernhilt, ein solcher wird ein Edler genannt.

271.-272. Vers
(271)

Na silabbata-mattena,
bahu-saccena® va puna,
atha(va)? samadhbi-labhena

vivitta’-sayanena va,

1. babhu-sacca ist natiirlich hier = babissita-bhava, skr. bahu-srutya.
2. atha wire m.c. besser.
3. PTS vivicea ist offenbar ein Flichtigkeitsfehler.

(272)

phusami nekkbhamma-sukbarmn
aputhujjana-sevitarn

bhikkbu, vissasa’ mapadi?
appatto asavakkhayar.

1. Vielleicht wire m.c. nekkbama vorzuziehen.
2. Im Kom, (q.v.) umschrieben durch: “wvissasam: na apajjeyya’; PTS

vissasam apadi.
(271)

Durch Regeln und durch Riten nicht,
Auch nicht durch grofle Wissensmacht,
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Auch durch Gewinn der Sammlung nicht,
Nicht durch entleg’ne Lagerstatt,

(272)

Gewann ich der Entsagung Gliick,
Das nie ein Weltling hat erlebt.
O Monch, sei nicht zu selbstgewif3,
Bevor die Triebe sind versiegt!

(271-272)

Nicht etwa blof durch die vier Reinheiten der Sittlichkeit (s.
B.Wtb.: sila) oder die 13 asketischen Liuterungsiibungen
(dhutanga; s. B.Wtb.) oder schon durch Erlernung der drei
Schriftensammlungen (7Ti-pitaka) oder durch Erlangung der
achtfachen Sammlung (Vertiefungen) habe ich das Gliick der
Niewiederkehr erreicht, das von keinem Weltling, sondern blof}
von den Edlen (ariya) erreicht wird. Und sich an einen
der Monche wendend sprach der Erleuchtete: ‘Nicht moge der
Monch sich in Selbstgewif$heit ergehen (vissasariz na apajjeyya)’.
Dies besagt folgendes: Aufgrund dieser bloflen Anwesenheit der
Vollkommenheit in Sittlichkeit usw. soll der Monch nicht etwa
denken: ‘Mir ist ja nur noch ein kurzes, begrenztes Dasein
beschieden’, sondern bevor er nicht die in Triebversiegung be-
stehende Heiligkeit erreicht hat, soll er sich nicht in Selbstge-
wiflheit ergehen; denn ‘gleichwie ein wenig Kot schon tbel-
riecht, so auch ist selbst schon ein wenig Dasein leidvoll’ (A I,
32).
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273.-276. Vers
(273)

Maggan’ atthangiko settho,
saccanar caturo pada,

virago settho dhammanan,
dvi?-padana# ca cakkbuma.

m.c. flir magganar.

L.
2, =B, C, Cton: PTS, Sdr.

(274)

Eso *va' maggo n’atth’ anno
dassanassa visuddhiya.
etan hi? tumbe? patipajjatha,
Marass’ etar pamohanarn®.
1. = wa; S es ’eva.
2. = S; CCom eram hi; C, PTS etambi ist zu verwerfen.
3. Durch Weglassung von tumhe oder Substituierung von etasi hi durch
tam, wiirde das Metrum gewahrt bleiben.

4, = S, C, CCom; PTS pamocanam ist nach Kom. (“bandhanan?’) nicht
gemeint.

(275)

Etan (hi)* tumbe patipanna
dukkbass’ antam karissatha.
akkhbato ve* maya maggo
annaya salla-santhanam?.

1. Vgl. 274. - m.c. wiire es besser, b7 auszulassen.
2. Swo.

3. Entweder = skr. santvana (Vsantvay beschwichtigen, besinftigen)
oder = skr. Sranthana (Vsrath loswerden, nachgeben, sich ablésen); S,
C, CCom satthanam.
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1. S kiccam.

273)
‘(Der beste Pfad’: Seien es Pfade zum Gehen, oder seien es die
Ansichten (ditthi; s. B.Wtb.), unter allen diesen
Pfaden ist der beste und edelste der edle Pfad, der durch seine
acht Glieder, wie rechte Erkenntnis usw., die acht Glieder,
wie verkehrte Erkenntnis usw., iiberwindend und die Erlésung
(Nirwahn) zum Objekt nehmend, hinsichtlich der vier Wahr-

Pfade der 62
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(276)

Tumbehi kiccam?! atapparn,
akkbataro Tathagata.
patipanna pamokkbanti
jhayino Mara-bandhana.

(273)

Der Achtpfad ist der beste Pfad,
Die hochsten Wahrheiten sind vier,
Losl6sung hochster Zustand ist,
Der Buddha ist der héchste Mensch.

(274)

Kein andrer Pfad wie dieser ist’s,
Der zur Erkenntnisreinheit fihrt.
Drum wandelt diesen Pfad entlang,
Dann wird der Mahr geblendet sein.

(275)

Denn wenn ihr diesem Pfade folgt,
Macht ithr ein Ende allem Leid.
Gelehrt hab’ ich den Pfad, erkannt

Wie man vom Stachel sich befreit.
(276)

Thr selbst mifit eifrig euch bemih’n,
Die Buddhas zeigen blof den Weg.
Wer diesem folget selbst vertieft,
Wird aus den Banden Mahrs erlost.
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heiten die Funktion, (1) des Durchschauens (parinina) des Lei-
dens, (2) des Uberwindens (pabana) des Begehrens, (3) des
Verwirklichens (sacchikiriya) der Leidenserléschung, (4) der
Entfaltung (bhavana) des Pfades vollzieht.

Vgl. B.Wtb.: sacca, magga; ferner L.d.B. § 1-57

‘Die hochste Wahrheit’: Sei es die gesprochene Wahrheit, wie
tiberliefert in den Worten: ‘Die Wahrheit sprich, sei nicht er-
zurnt’ (s. 224); oder seien es die verschiedenen Arten der kon-
ventionellen Wahrheit (sammuti-sacca) wie ‘Der wahre Krieger
usw.’; sei es die Wahrheit der Ansichten wie: ‘Blof! das ist die
Wahrheit, alles andere eitel’; oder seien es die verschiedenen
Arten der im hdchsten Sinne giiltigen Wahrheit (paramattha-
sacca, s. B.Wtb.): — von allen diesen Wahrheiten gelten als die
vier besten die vier Worte, das ist die edle Wahrheit vom Lei-
den, von der Leidensentstehung, der Leidenserldschung und
dem zur Leidenserléschung fithrenden Pfade, nimlich darum,
weil sie zu durchschauen (1), zu verwirklichen (3), zu tiberwin-
den (2) und zu entfalten (4) sind, weil sie als Wahrheit in ein
und demselben Augenblicke (der vier Pfade des Stromeintritts
usw.) durchdrungen werden.

‘Der hochste Zustand’: Dafl unter allen Dingen die als das
Nirwahn geltende Loslosung (viraga) das Beste ist, geht hervor
aus den Worten (A TV, 34): ‘Soweit es auch immer Dinge gibt,
erschaffen oder unerschaffen, unter allen diesen gilt die Los-
16sung als das Beste.’

‘Der hochste Mensch’: Unter allen den Zweififlern, als wie
den verschiedenen Arten von Himmelswesen, Menschen usw.,
ist der mit den fiinf Augen (dem fleischlichen Auge, Himm-
lischen Auge, Wissensauge, Buddha-Auge, Alldurchdringen-
den Auge) ausgestattete Vollendete der beste.

(274)

Keinen anderen Pfad gibt es, der zur Lauterkeit der Pfad- und
Ziel-Erkenntnis fithrt, als diesen von mir als besten bezeichne-
ten Pfad. Darum wandelt auf diesem Pfade! Dieser Pfad nim-
lich wird als ein Blindmachen und eine Fesselung des Mahr
bezeichnet.
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(275)

So werdet ihr dem ganzen Leiden der Daseinsrunde eine Gren-
ze setzen. Verkiindet habe ich diesen Pfad, der zur Zerstorung,
Vernichtung und zum Herausziehen des Stachels der Gier, des
Hasses und der Verblendung, des Diinkels, der Ansichten, der
Sorge und des Zweifels fihrt; und zwar habe ich diesen Pfad
verkiindet, nachdem ich ihn, unabhingig vom Horensagen
usw., durch eigenen Einblick selber erkannt hatte.

(276)

Um diesen Weg nun zu erreichen, moget ihr die wegen des
Ausbrennens (atapana) der Unreinheiten als Glut (Eifer: atapa)
bezeichnete rechte Anstrengung und Tatkraft ins Werk setzen
(kiccarh = karaniyam), denn blofl Wegweiser sind die Voll-
endeten. Daher werden die gemif} ihrer Weisung Wandelnden
und in zweifacher Vertiefung (der weltlichen und tberwelt-
lichen; s. 23) sich Vertiefenden von der als Daseinskreislauf auf
den drei Ebenen (der sinnlichen, feinkorperlichen, unkorper-
lichen; s. B.Wtb.: avacara) geltenden Fessel des Mahrs Be-
freiung finden.

277.-279. Vers
(277)
‘Sabbe sankbara anicca’ ti
yada pannaya passati,
atha nibbindati dukkbe;
esa maggo visuddhiya.

(278)
‘Sabbe sankhara dukkba’ ti

yada pannaya passati,
atha nibbindati dukkbe;

esa maggo visuddhiya.
(279)
‘Sabbe dhamma anatta’ ti

yada pannaya passati,
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atha nibbindati dukkbe;

esa maggo visuddbiya.
(277)

‘Unstet ist jede Daseinsform’:
Wenn das mit Einsicht man erkennt,
Dann 16st man sich vom Leiden los.
Dies als der Weg zur Reinheit gilt.

(278)

‘Leidvoll ist jede Daseinsform’:
Wenn das mit Einsicht man erkennt,
Dann 16st man sich vom Leiden los.
Dies als der Weg zur Reinheit gilt.

(279)

‘Die Dinge all’ sind wesenlos’:
Wenn das mit Einsicht man erkennt,
Dann 16st man sich vom Leiden los.
Dies als der Weg zur Reinheit gilt.

(277)

Wenn man mit dem Hellblickwissen erkennt, daf} die Gebilde —
d.h. die im sinnlichen, feinkérperlichen und unkérperlichen
Dasein entstandenen Daseinsgruppen —, dadurch dafl sie sich
hier und dort immer wieder auflosen, verginglich sind, dann
wendet man sich ab von diesem die Daseinsgruppen umgeben-
den Leiden, und abgewendet durchdringt man die Wahrheiten,
indem man das Leiden (die fiinf Gruppen) durchschaut,
die Leidensentstehung (Begehren) iiberwindet, die Leidenser-
l6schung (Nirwahn) verwirklicht und den dahinfithrenden
(achtfachen) Pfad entfaltet. Zum Zwecke der Reinigung und
Liuterung ist dies der Weg.

(278)
‘Leidvoll’ hat man zu verstehen im Sinne des Bedriicktseins.
Das tibrige ist genau wie vorher.
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(279)
Unter den ‘Dingen’ hat man zu verstehen die fiinf Daseins-
gruppen (Kérperlichkeit, Gefihl usw.; s. B.Wtb.: kbandba).
Weil es da nichts gibt, was die Macht hitte zu bestimmen:
‘Diese sollen nicht altern! Diese sollen nicht sterben!’, so sind
sie eben, infolge dieser Machtlosigkeit, leer an einer Persdn-
lichkeit, ohne Eigentiimer, ohne Herrn. Das tibrige ist genau
wie frither.

280. Vers

Utthana-kalambi anutthahano
yuva bali alasiyar upeto,
sarnsanna'-sankappa-mano kusito,
panndya maggarm alaso na vindati.

1. B sampanna; BCom asampanna; C samsatta.

Wer sich nicht aufraffet zur rechten Zeit,

Als junger, krift’ger Mann zur Trigheit neigt,
Schwach ist im Denken und Entschluff, erschlafft,
Solch Triger findet nicht den Wissenspfad.

Der Jiingling, der sich nicht aufrafft, keine Anstrengung macht
und, obzwar noch in der ersten Blute der Jugend weilend und
von Kraft strotzend, doch mit Trigheit behaftet ist, nach dem
Essen sich niederlegt und durch seine verkehrten Gedanken
seine rechten Gedanken und Gesinnung ganz unterdriickt, wil-
lensswach 1st und duflerst trage, ein solcher erkennt nicht den
durch Wissen zu erkennenden edlen Pfad, findet ihn nicht,
erreicht ihn nicht.

281. Vers

Vacanurakkhi, manasa susamvuto,

kayena ca akusalam na kayira:

ete tayo kamma-pathe visodbaye,

aradbaye maggam! isi-ppaveditarn.
1. PTS maggam.
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Bewacht in Worten und im Geiste wohl beherrscht,
Veriibe man in Werken keine bése Tat.

Man liutre eben diese Wirkensfihrten drei,
Gewinne den von Weisen dargelegten Pfad.

‘Bewacht in Worten’ ist man durch Vermeidung des vierfachen
tiblen Wandels in Worten (Luge, Zwischentragerei, rohe Rede,
leeres Plappern).

‘Beherrscht im Geiste’ ist man durch das Nichtaufsteigenlassen
von Habgier, Ubelwollen und Ansichten.

Keine bose Tat in Werken veriibe man, indem man sich des
Totens von lebenden Wesen, des Stehlens und Ehebrechens
enthalte. In solcher Weise die drei Wirkensfihrten (in Werken,
Worten, Gedanken) nimlich lauternd, mége man den durch die
suchenden (esaka) Weisen (ist), wie die Erleuchteten usw., ver-
ktindeten Pfad vollenden.

282. Vers

Yoga ve jayati bhari,
ayoga bhuri-sankbayo:
etam dvedha-patharn natva
bhavaya vibhavaya ca,
tath’ attanam niveseyya
yatha bhuri? pavaddhati.
1. =S (m.c.).
2. PTS bhari.
Durch Ubung wichst das Wissen an,
Doch ohne Ubung schwindet’s hin.
Wer diesen Doppelweg erkennt
Zum Wachsen und zum Untergang,
Der festige sein eigen Selbst,
Auf dafd das Wissen wachse an.

‘Durch Ubung’: Durch das griindliche Aufmerken bei den 38
Ubungsobjekten.

In Vis. IIT werden 40 geistige Ubungsobjekte aufgezihlt und in IV-X1
ganz eingehend behandelt.
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“Wissen’ (bbiri, eigentlich: wohl ‘die Gewaltige’): Dies ist ein
Name fir das der Erde gleichende ausgebreitete Wissen.
‘Schwindet’s hin’: Tritt sein Untergang ein.

‘Diesen Doppelweg’: Diese geistige Tatigkeit und Untitigkeit.
‘Zum Wachsen und zum Untergang’: Zur Zunahme bzw.
Abnahme der Einsicht.

‘Festige sein eigen Selbst’: Behandle sein eigenes Selbst so, daf}
dieses als Einsicht geltende Wissen wachsen mége.

283. —284. Vers
(283)

Vanam chindatha, ma rukkbam!
vanato jayati' bhayam.
chetva vanan ca vanathan ca

nibbana? hotha bhikkbavo.

1. Vgl. 2821,
2. PTS nibbana ist zu verwerfen.

(284)

Yavarn bi vanatho na chijjati
anumatto pi narassa narisu’,
patibaddha-mano va tava so,
vaccho khira-pako? va matari.

1. m.c. fiir narisu.
2. PTS pano ist zu verwerfen.

(283)

Haut’s Dickicht um, nicht bloflen Baum!
Im Dickicht lauert die Gefahr.

Haut’s grofy’ und kleine Dickicht um,
Und seid vom Gierdendickicht frei.

(284)

Solang das kleinste Dickicht der Begier

Nicht umgehau’n ist zwischen Mann und Weib,
Solange hangt im Geist man noch daran,

Genau wie’s Milchkalb an der Mutter hangt.
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(283)

Als der Meister nimlich gesagt hatte, dafl man das Dickicht
umzuhauen habe, da dachten jene erst vor kurzem in die Haus-
losigkeit aufgenommenen Ménche: ‘Nachdem der Meister uns
die Axte abgenommen hat, heiflt er uns jetzt das Dickicht um-
hauen!’; und der Wunsch kam ihnen, die Biume umzuhauen.
Da aber sagte ihnen der Meister, daf er mit Hinsicht auf das
Dickicht der Leidenschaften gesprochen habe, nicht aber mit
Hinsicht auf die Baume. Und um eben dies zu verneinen, sagte
er: ‘nicht bloflen Baum?!

Gleichwie in dem natiirlichen Dickicht die Gefahr des Lowen
usw. lauert, so lauert im Dickicht der Leidenschaften die Ge-
fahr der Wiedergeburt usw.

Hier nun gelten die groflen Baume als das grofle Dickicht; von
kleinem Dickicht aber spricht man, weil in diesem Dickicht
kleine Biume stehen. Oder, die frither entstandenen Biume
gelten als das grofle Dickicht, alle spiter entstandenen aber als
das kleine Dickicht.

Ebenso auch gelten alle die groflen zum Wiederdasein hindrin-
genden Leidenschaften als das grofle Dickicht, die wihrend des
Lebensfortganges die Karmaergebnisse bewirkenden Leiden-
schaften aber als das kleine Dickicht. Oder, die frither entstan-
denen Leidenschaften gelten als das grofle Dickicht, alle die
spater entstandenen aber als das kleine Dickicht. Diese beiden
aber hat man durch die mit dem vierten Pfade (der Heiligkeit)
verbundenen Erkenntnis auszurotten. Darum heiflt es: “‘Haut’s
grofy’ und kleine Dickicht um und seid vom Gierdendickicht
frei.’

(284)

Solange eben selbst dieses kleinste Dickicht der Leidenschaft
zwischen Mann und Weib noch nicht ausgerottet ist, solange ist
man, genau wie das milchtrinkende Kalb an seine Mutter, noch
geistig gefesselt, geistig angehangen.
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285. Vers

Ucchinda sineham attano,
kumudarn saradikam *va panina;
santi-maggam eva bruhaye,
nibbanam Sugatena desitam.

Reifd alles Haften aus, das in dir ist,

Wie man im Herbst die Lotuswurzeln ausreifit;
Gewinne du den Pfad des Friedens,

Das Nirwahn, das der Buddha uns enthillte.

‘Reifd aus’: Durch den Pfad der Heiligkeit schneide ab.

‘Im Herbst usw.’: Die Wurzeln des zur Herbstzeit entstande-
nen Lotus.

‘Gewinne du den Pfad usw.’: Den zum Nirwahn fithrenden
achtfachen Pfad (rechte Erkenntnis usw.; s. B.Wtb.: magga)
bringe zur Entfaltung, denn das Nirwahn hat uns der Gesegne-
te gewiesen. Darum entfalte den dahin fithrenden Pfad!

286. Vers

‘Idba vassar vasissami,
idba hemanta-gimbisu™:
it balo vicinteti,
antarayarn na bujjhati.

1. m.c. fir gimbisu.

‘Hier leb’ ich in der Regenzeit,

Im Winter da, im Sommer dort’:

So iiberlegt der Tor bei sich,

Weifd aber nicht, was kommen kann.

‘An diesem Orte werde ich, mit dem und dem beschiftigt, die
Regenzeit verbringen. Im Winter und Sommer werde ich die
vier Monate, mich mit dem und dem beschiftigend, dort
leben’: In dieser Weise lebt der Tor, indem er weder das dies-
seitige noch das jenseitige Heil erkennt. Von seinem Lebens-
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ende aber weif} er nicht; ‘Zu der und der Zeit, oder an dem und
dem Orte, oder in dem und dem Alter, werde ich sterben.’

287. Vers

Tam putta-pasu-sammattarn
byasatta-manasarn naram,
suttarn gamanm mahogho va
maccu adaya gacchatil.

1. Vgl. 47, 48.

Wer da durch Kind und Vieh betort
Und geistig angehangen ist,

Den reiflet mit sich fort der Tod,
Gleichwie die Flut ein schlafend Dorf.

Als ‘durch Kind und Vieh bet6rt’ gilt der an Kindern und Vieh
reiche Mann, der, nachdem er mit Schonheit, Kraft usw. ausge-
stattete Kinder und Vieh erlangt hat, also denkt: ‘Meine Kinder
sind schon, kraftig, klug und geschickt in allen Arbeiten. Meine
Ochsen aber sind stattlich, gesund und kénnen grofle Lasten
ziehen. Meine Kiihe geben reichlich Milch.’

‘Geistig angehangen’: Hat dieser irgendetwas an Gold usw.
oder an Schalen und Gewindern usw. erlangt, so wird er im
Geiste immer mehr daran gefesselt. Oder, was er erlangt hat
an den dem Auge usw. erkennbaren Objekten oder an obenge-
nanntem Eigentum, so wird er jedesmal durch das Hangen dar-
an im Geiste gefesselt.

Gleichwie die tiefe und ausgebreitete starke Flut der grofien
Strome, ohne auch nur einen Hund Gbrig zu lassen, alles mit
sich fortreifit: so auch reiflt der Tod einen solchen Menschen
mit sich.

288. — 289. Vers
(288)

Na santi putta® tanaya,
na pita, n’api® bandhava;
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antaken’ ddhipannassa
n’atthi natisu tanata.
1. m.c. vielleicht besser putta.
2. = B; PTS n'api,
(289)

Etam attha-vasam natva
pandito sila-samvuto
nibbana-gamanar maggarn

khippam eva visodhaye.
(288)

Nicht Séhne konnen helfen da,

Nicht Eltern, auch Verwandte nicht:
Fiir den vom Tod Ergriffenen

Gibt’s bei Verwandten keinen Schutz.

(289)

Hat diesen Umstand wohl erkannt
Der Weise, sittlich wohl beherrscht,
So bahne er ganz eiligst sich

Den Weg, der zu dem Nirwahn fuhrt.

(288)

‘Nicht konnen helfen’: Nicht kdnnen eine Zuflucht oder Stiit-
ze bieten.

‘Verwandte’: Alle ubrigen Verwandten und Freunde aufler den
Sohnen und Téchtern.

‘Fiir den vom Tod Ergriffenen’: Fiir den vom Tode Uberwil-
tigten. Wenn nimlich auch die Sohne usw. wihrend des Le-
bensfortganges eine Zuflucht waren durch ihr Versorgen mit
Speise und Trank usw., als auch durch Ausfithrung sich darbie-
tender Arbeiten, so bilden sie jedoch in der Todesstunde keine
Zuflucht und Rettung, insofern sie eben nicht imstande sind,
durch irgendein Mittel den Tod abzuwenden.

(289)

So die Unfahigkeit, sich einander eine Zuflucht zu bieten, als
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Tatsache erkannt habend, moge der Weise, in der vierfachen
lauteren Sittlichkeit (s. B.Wtb.: sila) geziigelt, beherrscht und
behiitet, den zum Nirwahn fithrenden achtfachen Pfad in aller
Eile lichten.
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290. Vers

Matta'-sukha-pariccaga
passe ce vipularn sukbar,
caje matta-sukbam dhiro
sampassam vipulam sukbar.

1. m.c. fiir matta.

Wenn durch Verzicht auf kleines Glick
Er ein erhab’nes Glick gewahrt,

Geb’s kleine Gliick der Weise auf

Im Anblick solch erhab’nen Gliicks.

“Kleines Gliick’: So wird das bemessene, begrenzte Gliick be-
zeichnet.

‘Durch Verzicht’: Dadurch, dafl man es fahren lifit.
‘Erhab’nes Gliick’: So wird das erhabene Gliick des Nirwahns
bezeichnet. Der Sinn ist: Wenn man dieses erschaut. Hierdurch
wird folgendes angedeutet: Nach Herstellung irgendeiner ge-
wissen Speise steigt dem davon Essenden ein beschrinktes
Glick auf; wenn man aber, dieses fahren lassend, den Fastentag
befolgt oder Almosen spendet, dann entsteht das hohe, erha-
bene Gliick des Nirwahns. Wenn der Weise daher so, durch
Fahrenlassen jenes beschrankten Glicks, das erhabene Gliick
erschaut, dann moge er, das erhabene Gluck richtig erkennend,
jenes beschrinkte Glick aufgeben.

291. Vers
Para-dukkbipadbanena’

02 attano sukbam icchati
yo? att kham icchati,
vera-samsagga-samsattho
Vera so na pamuccati’,

1, =§, CCom PTS; der Kom. (q.v.) gibt auch die Lesart para-dukkhiipa-
danena an. B °dukkbuppadinena steht vielleicht m.c. fiir *uppadanena.
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2. = S; ausgelassen in CCo™, PTS. Ich méchte m.c. yv vorschlagen.
3. 'S, CCoM parimuccati ist m.c. nicht zu empfehlen.

Wer da nach eig’nem Glicke strebt

Und dadurch andern Leiden zeugt,

Wird, in Gehissigkeit verstricke,

Vom Hasse nimmermehr befreit.

‘para-dukkbiipadbanena’ = parasmim oder parassa dukkbi-
padhbanena. — Der Mensch, der durch Schimpfen und Wieder-
schimpfen, Schlagen und Wiederschlagen, in gegenseitige Haf3-
beziehung verstrickt ist, erfahrt infolge seines Hasses lange Zei-
ten hindurch Leiden.

292. Vers

Yan bi kiccam, (tad) apaviddham?,
akiccarn pana kayrati.
unnalanam pamattanar

tesarn vaddbanti asava.

1. =S, CCom: im Kom. als tar apaviddham erklirt; tad fehlt in PTS, was
m.c. besser ist.
2. m.c. fiir kayirati.

Das, was zu tun ist, meiden sie;
Tun aber das, was sich nicht ziemt.
In solchen Dreisten, Lissigen,

Da wachsen alle Triebe an.

Das Befolgen der unzahligen Sittenregeln, das Wohnen im Wal-
de, das Einhalten der Lauterungsiibungen, die Freude an geis-
tiger Entfaltung usw.: solches gilt fiir den Monch vom Tage
seiner Weltentsagung ab als seine Pflicht. Was aber die eigene
Pflicht betrifft, so wird diese von jenen Monchen verworfen,
vermieden.

Das Verzieren von Schirm, Sandalen, Almosenschale, Teller,
Wasserseiher, Giirtel und Schulterband aber, solches gilt fiir den
Monch als etwas, was er nicht tun sollte. In denen aber, die sich
mit solchen Dingen beschiftigen, in diesen durch ihr {iberheb-
liches Wesen Aufgeblasenen und durch ihren Mangel an Acht-
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samkeit Nachlissigen, da kommen die vier Triebe (@sava; s. 23)
zum Anwachsen.

293. Vers

Yesan ca susamaraddha
niccam kaya-gata sati,
akiccan! te na sevanti,
kicce satacca-karino.
satanam sampajananam
attham gacchanti dsava.

Die allzeit emsig iiben aus
Betrachtung alles Leiblichen,

Die meiden das zu Meidende

Und tun beharrlich ihre Pflicht.
Die achtsam sind und klarbewufit,
In denen schwindet jeder Trieb.

Die die Entfaltung der Kérperbetrachtung griindlich aufgefafit
haben, das Nichtzutuende, wie z.B. das Verzieren von Schirm
usw., vermeiden, in der von ihrer Weltentsagung ab zu erfiil-
lenden Pflicht die unzahlbaren Sittenregeln zu befolgen usw.,
standhaft sind und fest im Handeln, die achtsam sind insofern
eben ihre Achtsamkeit nicht abwesend ist und bewufitseinsklar
aufgrund der vierfachen Bewufltseinsklarheit (sampajanna),
namlich hinsichtlich des Nutzens, des Geeignetseins, der Objek-
te und der Unverblendung, in diesen gelangen die vier Triebe alle
zur Versiegung und zum Schwinden.

294. Vers

Matararn pitaram hantva,
rajano dve ca khattiye,
ratthar sanucaram hantva,
anigho yati brabmano.
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Hat Vater, Mutter er erschlagen,
Dazu zwei Adelskonige,

Samt dem Gefolge und dem Volk,
Zieht leidlos hin der Heilige.

‘Samt dem Gefolge’: Zusammen mit den ihr Einkommen ge-
winnenden Beamten.

Als ‘Mutter’ gilt hier die Begierde (tanha), insofern diese die
Wesen in den drei Daseinswelten (der sinnlichen, feinkorper-
lichen und unkérperlichen) erzeugt, nach den Worten: ‘Den
Menschen zeuget die Begierde.’

Als “Vater’ aber gilt der Ich-Diinkel (asmi-mano), insofern er
wegen des Vaters aufsteigt, in dem Gedanken: ‘Ich bin dieses
Fiirsten oder dieses Ministers Sohn.’

Weil, gerade wie zwei Konige in der Welt, alle Ansichten sich auf
zwei Gebiete verteilen, auf Ewigkeitsansicht (sassata-ditthi) und
Vernichtungsansicht (#ccheda-ditthi; s. B.Wtb.: ditthi), darum
gelten diese beiden Ansichten als die “zwei Adelskonige’.

Als “Volk’ gelten die zwolf Grundlagen (Auge, Ohr, Nase,
Zunge, Korper, Geist und die sechs Arten der Objekte), weil sie
durch ihr Ausgebreitetsein einem ganzen Volke gleichen.

Als ‘Gefolge’ gelten Lust und Gier (nandi-raga), weil diese von
den Grundlagen (Auge usw.) abhingig sind, gerade wie der sein
Einkommen gewinnende Beamte von dem Volke.

‘anigho’ = niddukkhba, leidlos.

Als der ‘Heilige’ (Brahmane) gilt der Triebversiegte. Dadurch
namlich, dafl er eben jene Dinge wie Gier usw. vermittels
des Schwertes seiner mit dem Heiligkeitspfad verbundenen Er-
kenntnis erschlagen hat, lebt der Triebversiegte leidlos dahin.

295, Vers

Mataram pitararn hantva,
rajano dve ca sotthiye,
veyyaggha-pancamam hantva
anigho yati brabmano.
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Hat Vater, Mutter er erschlagen,
Dazu zwei Priesterkonige,

Den Tiger als das funfte Hemmnis,
Zieht leidlos hin der Heilige.

‘Zwei Priesterkonige’: Zwei Brahmanenkanige.

In diesem Verse nimlich bezeichnet der Meister, da er eben der
Herr tber seine eigene Lehre ist und sich auf die Darlegungs-
weisen versteht, die Ewigkeitsansicht und die Vernichtungsan-
sicht als die beiden Priesterkonige. Als ‘veyyaggha’ (eigentlich:
Tigerfihrte) gilt hier der haufig von Tigern aufgesuchte, mit
Gefahren verbundene und ungangbare Weg. Weil nun der als
Hemmung geltende Zweifel diesem dhnlich ist, so wird auch
dieser als Tigerfihrte bezeichnet. Insofern aber die finf Hem-
mungen (sinnliche Gier, Ubelwollen, Starrheit und Mattheit,
Aufgeregtheit und Gewissensunruhe, Zweifel; s. B.Wtb.: niva-
rana) diesen Zweifel als finftes haben, darum gelten sie als ‘das
die Tigerfihrte als finftes Habende’. Diese Hemmungen aber
vermittels des Schwertes der mit dem Heiligkeitspfade verbun-
denen Erkenntnis restlos vernichtet habend, lebt der Heilige
leidlos dahin. Das ist der Sinn. Das iibrige ist genau wie friiher.

296.—301. Vers
(296)
Suppabuddhar pabujjhanti

sada Gotama-savaka,
yesarm diva ca ratto ca
niccarn Buddba-gata sati.

(297)
Suppabuddharn pabujjbanti

sada Gotama-savaka,
yesarn diva ca ratto ca
niccarn dbamma-gata sati.
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(298)
Suppabuddbarn pabujjhanti

sada Gotama-savaka,
yesarn diva ca ratto ca
niccarn sangha-gata sati.

(299)
Suppabuddbarn pabujjbanti

sada Gotama-savaka,
yesarn diva ca ratto ca
niccam kaya-gata sati.

(300)
Suppabuddbarm pabujjhanti

sada Gotama-savaka,
yesam diva ca ratto ca
ahimsaya rato mano.

(301)
Suppabuddbarn pabujjhanti

sada Gotama-savaka,
yesar diva ca ratto ca
bhavanaya rato mano.

(296)

In voller Wachheit wachen sie
Allzeit, die Jinger Gotamas,

Bei denen Tag und Nacht der Geist

Bestandig an den Buddha denkt.
(297)

In voller Wachheit wachen sie
Allzeit, die Jiinger Gotamas,

Bei denen Tag und Nacht der Geist

Bestandig an die Lehre denkt.
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(298)

In voller Wachheit wachen sie
Allzeit, die Jinger Gotamas,

Bei denen Tag und Nacht der Geist
Bestindig an den Orden denkt.

(299)

In voller Wachheit wachen sie
Allzeit, die Junger Gotamas,

Bei denen Tag und Nacht der Geist
Bestandig an den Korper denkt.

(300)

In voller Wachheit wachen sie
Allzeit, die Jiinger Gotamas,

Bei denen Tag und Nacht der Geist
An Milde seine Freude hat.

(301)

In voller Wachheit wachen sie
Allzeit, die Jinger Gotamas,

Bei denen Tag und Nacht der Geist
An Geistentfaltung Freude hat.

(296)

Weil sie wachbleiben, nachdem sie die Betrachtung tiber den
Erleuchteten, selbst zur Schlafenszeit, aufgenommen haben,
darum heiflt es: ‘In voller Wachheit wachen sie.’

‘Als Jinger (wortlich: ‘Horer’) Gotamas® gelten sie, weil sie
nach Anh6ren des dem Geschlecht der Gotamiden entsprunge-
nen Erleuchteten so geworden sind und auf eben seine Weisung
hinhéren.

‘An den Buddha denkt’: Die Betrachtung tiber den Erleuchte-
ten ist diejenige Achtsambkeit, die aufsteigt mit Hinsicht auf die
verschiedenen Buddhatugenden, wie erwihnt in den Worten:
‘Dieser Erhabene, wahrlich, ist ein Heiliger, ein vollig Erleuch-
teter usw.” Weil nun diese Achtsamkeit bestindig in jenen an-
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wesend ist, so heifit es, dafl sie allzeit in voller Wachheit
wachen. Das ist der Sinn. Wenn sie aber solches nicht vermdgen
und tiglich nur drei oder zwei Tageszeiten oder gar eine Tages-
zeit die Betrachtung Giber den Erleuchteten erwigen, so heifit es
doch von ithnen: ‘In voller Wachheit wachen sie.’

(297)

‘An die Lehre denkt’: Als Betrachtung iiber die Lehre gilt
diejenige Achtsamkeit, die aufsteigt mit Hinsicht auf die ver-
schiedenen Vorziige der Lehre (des Gesetzes), wie erwihnt in
den Worten: ‘Recht verkiindet ist vom Erhabenen das Gesetz

3

usw.

(298)

‘An den Orden denkt’: Als Betrachtung iiber die Jiingerge-
meinde gilt diejenige Achtsamkeit, die aufsteigt mit Hinsicht
auf die verschiedenen Vorziige die Jiingergemeinde, wie er-
wihnt in den Worten: ‘Recht wandelnd ist die Jiingergemeinde
des Erhabenen usw.’

(299)

‘An den Korper denkt’: Als Betrachtung tiber den Korper gilt
diejenige Achtsamkeit, die aufsteigt mit Hinsicht auf die 32
Korperteile, oder mit Hinsicht auf die neun Friedhofbetrach-
tungen, oder die Analyse der vier Elemente, oder durch das
eigene Blaukasina usw. gewonnene Vertiefung.

Uber obige Betrachtungen s. Vis. V-VII, VIII, 2,

(300)

‘An Milde usw.’: Freude findet an der Entfaltung des Mitleids
(karuna), wie erwihnt in den Worten: ‘Mit mitleiderfiilltem
Geiste durchdringt er erst eine Richtung usw.’ (ib. IX, 2).

(30o1)

‘Geistentfaltung’ (bhavana): Entfaltung der Allgiite (metta).
Obgleich nimlich oben von der Entfaltung des Mitleids die
Rede ist und somit hier (301) alle iibrigen Arten der Entfaltung
angedeutet sind, so ist dennoch hier bloff die Entfaltung der
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Allgiite gemeint. Das iibrige ist genau wie in der zum ersten
Verse (296) gegebenen Erklirung zu verstehen.

302. Vers

Duppabbajjarn durabbiramam?,

duravasa ghara dukha?,

dukkbo samana-sarmvaso,

dukkbinupatit’ addhagi.

tasma na c’addhagi siya,

na ca dukkbanupatito siya>.
1. = CCom fiir durabhi®. Durch sudsramam bliebe das Achtsilbenmaf}
gewahrt.

2. m.c. fir dukkba.

3. m.c. wiire siyd besser auszulassen.

Gar schwer ist’s Hausloser zu sein,

Gar schwer daran sich zu erfreu’n;

Gar schwer ist’s Leben in dem Haus,
Das Hausleben ist voller Leid.

Mit Gleichen leben leidvoll ist,

Auch Leid den Wanderer verfolgt.
Mach’ drum ein Ende allem Wandern
Und werd nicht mehr verfolgt vom Leid!

‘Hausloser zu sein usw.’: Dadurch daff man einen kleinen oder
groflen Besitz und Verwandtenkreis verliffit und sein Leben
dieser Lehre weiht, ist die Hauslosigkeit etwas Schweres.
‘Daran sich zu erfreu’n’: Fiir den so in die Hauslosigkeit Ge-
zogenen und mit seinem Almosengang und seiner Lebensweise
sich Abmihenden ist es schwer, Freude daran zu finden, die
unzihligen Sittenregeln zu befolgen und den mit der Lehre im
Einklang stehenden Wandel zu erfiillen.

‘Das Hausleben usw.’: Weil aber der im Hause Lebende fiir
Fiirsten oder hohe Herren Arbeiten zu verrichten und sowohl
seine Dienerschaft als auch die rechtschaffenen Ménche und
Priester zu versorgen hat und unter solchen Umstinden das
Hausleben, gerade wie ein durchlocherter Topf, oder wie das
Weltmeer, schwer zu erfillen ist, darum heifdt es eben, daff es
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fur die im Hause Lebenden schwer und leidvoll ist, im Hause
zu leben. Aus eben diesem Grunde ist das Hausleben leidvoll.
Das ist der Sinn.

‘Mit Gleichen leben’: Die Hausleute, oder die auf Geburt, Ge-
schlecht, Familie und Schitze verzichtenden Hauslosen, die,
obwobhl sie einander gleich sind in Sittenwandel, groflem Wis-
sen usw., Streit suchen und Dinge sagen, wie: “Wer bist du?
Und wer bin ich? usw.’, diese gelten nicht als Gleiche, und das
Zusammenleben mit diesen ist leidvoll. Das ist der Sinn.
“Wanderer’: Diejenigen die, — weil sie auf dem die Daseinsrun-
de bildenden Wege wandern — als Wegewanderer (addhagi)
gelten, diese werden vom Leiden verfolgt.

‘Nicht mehr verfolgt vom Leid’: Weil eben das Verfolgtwer-
den vom Leiden als auch der Zustand des Wegewanderers etwas
Leidvolles sind, darum moge man kein Wegewanderer mehr
sein, nicht noch linger auf dem als Daseinsrunde geltenden
Wege wandern, sich nicht vom Leiden mehr verfolgen lassen.

303. Vers

Saddbo silena sampanno
yasa-bhoga-samappito
yarn yarn padesarn bhajati,
tattha tatth’ eva pajito.

Wer voll Vertrau’n und Sittlichkeit,
Mit Ruhm und Reichtum ist verseh’n,
Der wird, wohin er immer geht,

An allen Orten hoch geehrt.

‘Voll Vertrauen’: Mit weltlichem und iiberweltlichem (lokiya,
lokuttara;s. B.Wtb.) Vertrauen ausgestattet.

‘Sittlichkeit’: Zweierlei Sittlichkeit gibt es: die Sittlichkeit des
im Hause Lebenden und die Sittlichkeit des Hauslosen. Von
diesen ist hier die Sittlichkeit des im Hause Lebenden gemeint,
Der mit diesem Vertrauen Ausgestattete aber gilt als voll Ver-
trauen.

‘Mit Ruhm usw.’: Mit solchem Ansehen eines Hausvaters aus-
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gestattet, wie es Anathapindika und andre besaflen, und das
sich in einer Gefolgschaft von fiinfhundert Anhingern zeig-
te. Der ‘Reichtum’ aber ist von zweierlei Art: der im Korn
usw. bestehende Reichtum und der als siebenfacher edler Schatz
(Vertrauen, Sittlichkeit, Schamgefiihl, Gewissensscheu, Ge-
lehrsamkeit, Freigebigkeit, Wissen; A. VII, 67) geltende Reich-
tum. Der mit diesen beiden Schitzen Ausgestattete ist hier ge-
meint.

‘Wohin er immer geht’: Welche Gegend auch immer ein sol-
cher edler Sohn in irgendeiner Richtung aufsucht, da wird er
tiberall durch Geschenke und Gastfreundschaft geehrt. Das ist
der Sinn.

304. Vers

Dire santo pakasenti*
Himavanto 'va pabbato;
asant’ ettha na dissanti
rattim? khitta yatha sara.
1. B pakasanti.
2. = B, C€om; § PTS ratti-
Gestillte leuchten schon von ferne,
Dem ew’gen Schneegebirge gleich;
Doch Ungestillte sieht man nicht,
Wie Pfeile in der Nacht entsandt.

‘Gestillte’: Dadurch daf} in ihnen Gier, Hafl und Verblendung
gestillt sind, gelten die Erleuchteten usw. (Einzelerleuchteten,
Heiligen) als Gestillte. Hier jedoch sind unter den Gestillten
diejenigen gemeint, die unter den frilheren Buddhas Ange-
strengungen gemacht haben, und in denen die heilsamen Wur-
zeln (Gierlosigkeit, Hafllosigkeit, Unverblendung) vorherr-
schend sind, und die die Geistesentfaltung gepflegt haben.
‘Leuchten usw.’: Schon wihrend sie noch ganz ferne wei-
len oder auf dem Erkenntnispfade der Buddhas herankommen,
sind sie deutlich.

‘Schneegebirge’: Gleichwie das dreiffigtausend Yojanas ausge-
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dehnte und finfhundert Yojanas hohe und mit vierundachtzig-
tausend Gipfeln gekronte Himalayagebirge selbst den in der
Ferne Weilenden genauso erscheint, als ob es vor ihnen stiinde,
genauso leuchten jene schon von ferne.

‘Ungestillt’: Als Ungestillte gelten die dem Diesseits Wert bei-
legenden, auf Weltlichkeit ihre Augen richtenden und des Le-
bensunterhaltes willen in die Hauslosigkeit gezogenen térichten
Menschen. Wenn diese auch hier an der rechten Kniescheibe
des Erhabenen sitzen sollten, so werden sie doch nicht gesehen,
doch nicht bemerkt.

‘Wie Pfeile’: Genau wie die in der vierfachen Finsternis der
Nacht abgeschossenen Pfeile nicht zu sehen sind, so wird auch
er (der Ungestillte) nicht bemerkt, da eben die den Anlafl dazu
bildende vorangehende Ursache fehlt.

Als vierfach gilt die Finsternis offenbar dann, wenn es in allen vier Rich-
tungen dunkel ist.

305. Vers

Ekasanam eka-seyyam,
eko caram atandito,
eko damayam attananm,
vanante ramito siya.

Einsam sitzend, einsam liegend,
Einsam wandernd, unermidlich,
Einsam selber sich bezahmend,
Weil’ man froh im wilden Walde.

‘Einsam’: Wenn einer, selbst inmitten der Ménchsgemeinde
sitzend, seine Hauptilbung nicht fahren liflt, sondern iber
eben diese nichsinnt, so gilt solches Sitzen als einsames Sitzen.
Und wenn ein Mdnch selbst in einem Palaste wie dem Erzpalas-
te (Kloster bei Anuradhapura auf Ceylon) auf einem inmitten
der Monchsgemeinde hergerichteten, mit Decken und Kissen
versehenen duflerst wertvollen Lager die Achtsamkeit gewirtig
hilt und, auf der rechten Seite liegend, iiber seine Hauptiibung
nachsinnt, so gilt ein solches Liegen als einsames Liegen. Ein
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solches einsames Sitzen und Liegen moget ihr pflegen. Das ist
der Sinn.

‘Unermiidlich’: Unermidlich im Erwerben seines Lebensun-
terhaltes mit Hilfe seiner Beine Kraft (das ist durch den Almo-
sengang), und ganz einsam in allen Lagen weilend.

‘Sich bezihmend’: An dem Nacht- wie Tagesaufenthaltsorte
der geistigen Ubung sich hingebend und in der Erreichung von
Pfad und Ziel ganz einsam sich selber bezihmend.

‘Froh im Walde’: So sich selber bezihmend, mége man an
einem dem Larme von Minnern und Frauen entriickten Walde
Gefallen finden. Denn nicht vermag der unter der Menge Le-
bende so sein Selbst zu bezihmen.
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306. Vers

Abbuta-vadi nirayam upeti,

yo va pi* katva, na karomi’ ti? Caha.
ubho pi te pecca sama bhavanti
nihina-kamma manuja parattha.

1. =S (im Kom. umschrieben durch: yo va pana); CCo™ c’api.
2, =S, CCom; PTS karomi.

3. PTS nibina ist zu verwerfen.

Wer Unwahrheiten duflert, fihrt zur Holle,
Auch wer nach ausgeiibter Tat sie leugnet:

Sie beide trifft als Menschen von gemeiner Tat
Nach ihrem Tod das gleiche Los im Jenseits.

‘Unwahrheiten’: Wer, ohne irgendeinen Fehler bei dem ande-
ren bemerkt zu haben, eine Liige spricht und den anderen in
nichtiger Weise verleumdet.

‘Leugnet’: Oder auch wer, obwohl er eine bose Tat vertibt hat,
sagt, dafd er diese nicht getan habe.

‘Das gleiche Los’: Diese beiden Menschen sind, sobald sie zur
nachsten Welt gelangt sind, hinsichtlich ihrer Hingelangung zur
Holle einander gleich. Blof} ihre Daseinsfihrte ist festgelegt,
nicht aber ihre Lebensdauer. Wer namlich viele bose Taten
verlbt hat, wird lange in der Holle schmachten; wer aber nur
wenige veriibt hat, nur kurze Zeit. Insofern nun diesen bei-
den niedriges Wirken eignet, so heifit es: ‘Sie beide trifft... das
gleiche Los usw.’

Vor den Worten nibina-kamma manuja parattha hat man (ge-
nau genommen) pecca einzuschalten, also: Nach dem Tode
(pecca) in der nichsten Welt, von hier dorthin gelangt, sind jene
Menschen von gemeiner Tat sich einander ganz gleich.

307. Vers

Kasava-kantha babavo
papa-dbhamma asannata;
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papa papehi kammehi
nirayam? (te)? upapajjare.

1. S nirayan.
2. m.c. besser auszulassen.

Gar viele Gelbbehalste sind

Dem Bosen hold und unbeherrscht.
Solch Bose fuhr’n die bosen Taten
Hinab zu einer Héllenwelt,

‘Gelbbehalst’: Den Hals mit dem gelben Gewand verhiillt ha-
bend.

‘Dem Bdsen hold’: Dem Niedrigen ergeben.

‘Unbeherrscht’: Ohne Ziigelung in Werken, Worten und Ge-
danken. Solche bosen Menschen gelangen zufolge ihrer selbst-
begangenen unheilsamen Taten zur Hoélle. Und nachdem sie
dort Qualen erlitten haben, haben sie, von dort abgeschieden,
auch als Rest der Karmawirkung unter den Gespenstern zu
leiden.

308. Vers

Seyyo ayo-gulo bhutto
tatto aggi-sikh#apamo,
yan ce bhunjeyya dussilo
rattha-pindam asannato.

Besser fiir den Sittenlosen
Glihend-heifle Eisenkugel
Schlucken, als des Landes Speise
Zu verzehren ungeztgelt.

Besser und richtger wire es, der unsittliche, sittenlose und in
Werken, Worten und Gedanken ungeziigelte Mensch schluckte
eine glihende, feurig leuchtende Eisenkugel, als daf er, sich als
Moénch ausgebend, die von den Bewohnern des Landes aus
Vertrauen gegebene Almosenspeise des Landes in Empfang
nihme. Und warum? Weil man dadurch blof in einem einzigen
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Leben Qualen leidet, wahrend der Sittenlose, wenn er das aus
Vertrauen Gegebene verzehrt, viele Hunderttausende von Ge-
burten in der Holle zu leiden hat.

309.-310. Vers
(309)

Cattari thanani naro pamatto
apajjati para-darapasevi:
apunna-labharn, na nikama-seyyar,
nindarn tattyarn?, nirayam catuttham

1. = CCom; m c. fiir tatiyam.
(310)

Apunna-labbo ca, gati* ca papika,
bhitassa bhitaya rati ca thokika,
raja ca dandarn garukarn paneti;
tasma naro para-daram na seve.

1. m.c. fir gati.
(309)

Vier Dinge treffen einen liss’gen Menschen,
Der mit den Frauen anderer verkehrt:

Erwerb von Schuld, kein Lager wie er’s gern hat,
Als drittes Tadel und die Hélle viertens,

(310)

(Oder:) Erwerb von Schuld, auch tble Daseinsfahrte,
Gar kurze Lust des Bangen mit der Bangen;

Und schwere Strafe legt thm auf der Konig;

Drum pfleg’ der Mann nie mit des andern Weib Verkehr.

(309)

‘Dinge’: Leidensbedingungen.

‘Lassig’: Mit Mangel an Achtsamkeit behaftet.
“Treffen einen’: Man erlangt.

‘Schuld’ (apunina): Unheilsames (akusala).
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‘Kein Lager usw.’: Kein Lager erhilt er, wie er es wiinscht,
sondern ein unerwinschtes Lager und das nur fir eine kurze

Zeit,

(310)

‘Schuld’: Auf solche Weise ist ihm beschieden dieser Erwerb
von Schuld, und infolge dieser Schuld die als die Holle geltende
tible Daseinsfahrte.

‘Gar kurze Lust’: Fiir diesen von Furcht Erfillten ist auch
diese Lust mit dem furchterfiillten Weibe gar kurz beschrankt.
‘Schwere Strafe’: Der Fiirst belegt thn mit schwerer Strafe, wie
mit Verstimmelung von Hianden, Fiflen und dgl.

‘Drum’: Weil, dadurch dafl man sich mit seines Nichsten Weib
abgibt, man sich Schuld usw. erwirkt, darum gebe man sich
nicht ab mit seines Nachsten Weib.

311.-313. Vers
(311)

Kuso yatha duggabito?
hattham ev’ anukantati,
samannam dupparamattharn
nirayay’ apakaddhbati®.

Ihn

CCom,
S; PTS %yay’upa®; CEO™ ®yaya upa’®.

(312)
Yam kinci sithilarn kamman,
sankilitthan ca yam vatarm,

sankassaram brabma-cariyam:
na tam hoti maba-pphalam.

(313)

Kayra' ce kayirath’ enam,
dalham enarn parakkame;
sithilo hi paribbajo

bhiyyo akirate rajam.

1. m.c. fiir kayira (so in allen Ausgaben).

1
2
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(311)

Wie’s Kusagras, falsch angefafit,

Die eigne Hand aufschlitzt, so reifdt
Das Moénchstum, wenn falsch angefafit,
Den Menschen in das Hollenreich.

(312)

Die Tat, die nachlassig man tut,

Die Regel, die beschmutzt man hat,
Das Ménchstum, das voll Argwohn ist:
All das bringt keine hohe Frucht.

(313)

Was man auch tu, tu griindlich man,
Und fiihr’ es fest entschlossen aus,
Denn Monchstum, lissig ausgeiibt,
Hiuft immer groflern Unrat an.

(311)

‘Kusa’: Irgend ein Gras mit scharfem Rande, oder auch selbst
das Blatt einer Facherpalme. Gleichwie nun jenes Gras demje-
nigen, der es falsch anfaflt, die Hand verletzt und aufreifdt,
genauso zieht das als Monchtugend geltende Monchstum,
wenn es durch verstrickte Sittlichkeit usw. falsch gehandhabt
wird, zur Hélle hinab, erzeugt Wiedergeburt in der Holle.

312)

SDie Tat, die nachlissig man tut’: Irgendeine Tat, die man
zaudernd und beim Ausiiben schlaff zufassend vertibt.
‘Beschmutzt’: Durch Pflege verkehrten Umganges, wie mit
Huren usw., beschmutzt.

‘Das voll Argwohn ist’: Das voll Befurchtungen ist, Erinne-
rungen zu wecken. Beim Anblick der wegen irgendeiner Or-
denshandlung, wie des Fasttags usw., zusammengetretenen
Moénchsgemeinde infolge personlicher Befiirchtungen also den-
kend, argwohnend, mifitrauend: ‘Sicherlich haben diese von
meinem Wandel erfahren und sind zusammengekommen mit
der Absicht, mich auszustoflen.’
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‘Keine hohe Frucht’: Ein in solcher Asketenschaft bestehender
Monchswandel bringt jenem Menschen keine hohen Friichte;
und dadurch, daf er ihm keine hohen Friichte bringt, bringt er
auch seinen Almosenspendern keine hohen Friichte.

(313)

Drum, was auch immer fiir eine Tat man tue, die tue man
griindlich. Standhaft und pflichttreu (ich lese vatta-samadano
fir avatta®) fihre man sie aus. Mit Lauheit ausgeiibtes und
Liicken usw. aufweisendes Monchstum vermag den im Innern
hausenden Schmutz der Gier usw. nicht zu beseitigen, wohl
aber erzeugt es dariiber hinaus immer weiteren Schmutz.

314. Vers

Akatarn dukkatam seyyo,
paccha tapati dukkatarm;
kata# ca sukatam seyyo,
yam katva n’anutappati.

Boses besser ungetan bleibt,
Denn das B6se quilt uns spater.
Besser tu man nur das Gute,
Das uns niemals Qualen bringet.

Hat man tadelige und zur Holle fuhrende Tat nicht getan, so ist
dieses besser, edler, hoher. Denn jedesmal, wenn man sich an
eine bose Tat erinnert, qualt diese einen. Hat man aber untade-
lige, glickbringende und zu gliicklicher Daseinsfahrte hinfiih-
rende Tat getan, so ist dies besser. Denn insofern man spiter,
nachdem man die Tat vertibt hat, beim Nachdenken dariiber
nicht gequilt wird und keine Reue empfindet, sondern ganz
von Freude erfillt ist, so ist das besser.
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315. Vers

Nagarar yatha paccantam
guttarn santara-babiram,
evam gopetha attanam,
ano ve ma upaccaga.
khanatita hi socanti
nirayamhi samappita.

Wie eine feste Grenzstadt da

Ist drin und drauflen wohlbewacht,

So hiitet euer eignes Selbst,

Lafit rechten Zeitpunkt nicht entflieh’n!
Denn wer die rechte Zeit verpafit,
Klagt, wenn der Hoélle iibermacht.

Gleichwie, thr Monche, dadurch dafl jene (in der vorangehen-
den Erzihlung erwihnten) Menschen im Innern der Stadt die
Tore, Mauern usw. sicherten und auflerhalb die Tore, Wacht-
tirme, Umwallungen, Griben usw. sicherten, sie diese Grenz-
stadt wohl bewacht hielten: so auch haltet die Achtsamkeit
gewartig, verschliefit die sechs eigenen Tore und gebt die die
Sinnentore bewachende Achtsamkeit nicht preis. Dann sichert
die noch nicht ergriffenen (eigenen) Grundlagen in der Weise,
daf} die Sinnentore die ergriffen seienden sechs duflern Grund-
lagen (Objekte) den eigenen Grundlagen nicht zum Schaden
gereichen; und um jenen keinen Einlaf} zu gewihren, bewachet,
ohne die die Tore bewachende Achtsamkeit fahren zu lassen,
euer eigenes Selbst. Wer nimlich sein eigenes Selbst nicht in
dieser Weise behiitet, solchem Menschen entflieht der rechte
Zeitpunkt, wie z.B. die Zeit, in der ein Buddha erschienen ist,
in der er selber im Mittellande wiedergeboren ist, in der er
rechte Erkenntnis erlangt hat, in der seine sechs Grundlagen
(finf Sinnenorgane und Geist) noch ungeschwicht sind. Moge
euch solcher Zeitpunkt nicht entflichen. Fiir diejenigen nim-
lich, die diesen Zeitpunkt haben verstreichen lassen, fiir diese
Menschen ist der rechte Zeitpunkt entflohen; und der Holle
verfallen und dort wiedergeboren, jammern sie.
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316. Vers
Alajjitayet lajjanti,
lajjitaye na lajjare,
miccha-ditthi-samadana
satta gacchanti duggatim.
1. = alajjitabbe. Vgl. Kom. und Geiger, § 203.

Wer sich da schimt, wo Scham verkehrt,
Und sich nicht schimt, wo Scham sich ziemt:
Solch Wesen, falscher Meinung hold,
Gelangt hinab zur Leidenswelt.

‘Alajjitaye’ = alajjitabbena, bei oder wegen etwas Nichtbe-
schimenswertem.

Die Almosenschale z.B. ist etwas, wortiber man sich nicht zu
schimen braucht. Indem aber jene (in der vorangehenden Er-
zihlung erwihnten) Nigganther-Ménche (Jaina-Monche) beim
Geben die Schale verhiillen, schimen sie sich derselben.

“Wo Scham sich ziemt’: Woriiber man sich schimen sollte, wie
z.B. Uber die unverhullten Schamteile. Indem aber jene Mén-
che beim Gehen die Schamteile nicht verhiillen, schimen sie
sich nicht, wortiber man sich schimen sollte. Insofern sie also
Scham haben tber etwas Nichtbeschimenswertes, und Nicht-
scham iber etwas Beschimenswertes, eignet ihnen aufgrund
threr nichtigen und falschen Auffassung eben verkehrte Er-
kenntnis. In threm Leben aber daran festhaltend, geraten sie in
die eine oder andere der Leidensfihrten, wie die Hélle usw.

(s. 1).

317. Vers

Abbaye! bhaya-dassino?,
bhaye c’abhaya-dassino,
miccha-ditthi-samadana
satta gacchanti duggatim.
1. = §, CCom; PTS abbaye ca ist nicht zu empfehlen, da auf diese Weise

neun Silben entstiinden. Auch fehlt ca in 318.
2. Offenbar hat man auch hier matino zu lesen, genau wie 318 und 11.
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In Nichtgefahr Gefahr er sieht,
Doch in Gefahren Nichtgefahr;
Solch Wesen, falscher Meinung hold,
Gelangt hinab zur Leidenswelt.

‘In Nichtgefahr Gefahr’: Insofern wegen der Almosenschale
keinerlei Gefahren, wie Gier, Haf}, Verblendung, Ansichten,
befleckende Leidenschaften und schlechter Wandel, entstehen,
darum gilt die Almosenschale als Nichtgefahr. Da jene Nig-
ganthermonche aber diese aus Furcht verhiillen, so erblicken sie
Gefahr in Nichtgefahr.

‘In Gefahren Nichtgefahr’: Insofern aber wegen der Scham-
teile Gier usw. entstehen, darum gelten diese als Gefahr. Da
jene Monche aber die Schamteile nicht verhiillen, so erblicken
sie eben Nichtgefahr in Gefahr.

‘Falscher Meinung hold usw.’: Dadurch aber, daf sie an sol-
cher verkehrten Auffassung festhalten, geraten die Wesen, eben
durch dieses Festhalten an verkehrter Ansicht, auf eine Lei-
densfihrte.

318.-319. Vers
(318)

Avajje vajja-matino,
Vajje c’avajja-dassino:
miccha-ditthi-samadana
satta gacchanti duggatim.

(319)
Vajjan ca vajjato natva,
avajjan ca avajjato:
samma-ditthi-samadana
satta gacchanti suggatirn?.
1. m.c. fur sugatim.

(318)

Was nicht schlecht ist, fiir schlecht er hilt,
Was aber schlecht ist, nicht fiir schlecht:
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Solch Wesen, falscher Meinung hold,
Gelangt hinab zur Leidenswelt.

(319)

Wer’s Schlechte fir das Schlechte hilt,

Und nicht fiir schlecht, was schlecht nicht ist:
Solch Wesen, rechter Meinung hold,

Gelangt zu einer Welt des Glucks.

(318)

Als ‘nicht-schlecht’ (untadelig) gelten die zehn Arten rechter
Erkenntnis (‘Almosengeben ist etwas Gutes, ...es gibt ein Er-
gebnis der guten und bosen Taten (Karma)® ...; vgl. B.Wtb:
ditthi) und die dadurch bedingt entstandenen Zustinde.

‘Fiir schlecht er halt’: Damit ist einer gemeint, dem die Mei-
nung aufgestiegen ist, daff dies (die rechte Erkenntnis) tadelig
sei, und daf} die zehnfache verkehrte Erkenntnis (‘Almosenge-
ben ist wertlos’ usw.) und die dadurch bedingt entstandenen
Dinge, nicht tadelig seien. Insofern die Wesen aber an der als
‘Auffassung’ bezeichneten verkehrten Erkenntnis festhalten,
das Untadelige also als tadelig und das Tadelige als untadelig
erkennen, geraten sie eben durch dieses Festhalten an verkehr-
ter Erkenntnis auf eine Leidensfihrte.

(319)
In diesem zweiten Verse hat man den Sinn in der dem Gesagten
(318) entgegengesetzten Weise zu verstehen.
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320.-322. Vers
(320)

Abarn nago "va sangame
capato! patitam saram,
ativakyarn titikkhissam.
dussilo hi babu-jjano.

1. m.c. fir eapato (B).

(321)

Dantarn nayanti samatirn,

dantam raja *bhirubati;

danto settho manussesu,

yo ’tivakyam titikkbati.
(322)

Vararm assatara danta,
ajaniyal ca? sindhava,

kunjara ca maha-naga,
atta-danto tato varar.

1. CCom gianiyya!
2.Sva.

(320)

Wie in der Schlacht der Elefant
Heranschwirrenden Pfeil ertrigt,
So trug ich die Beschimpfungen.
Ja, bose Sitten hegt das Volk.

(321)

Bezihmten fithret man zum Kampf,
Bezihmten blof} besteigt der Fiirst;
Bezihmter Mensch der beste ist,
Der allen Schimpf geduldig tragt.
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(322)

Gezahmtes Maultier ist gar gut,

Gar gut das edle Sindhu-Rof,

Auch gut der micht’ge Elefant,

Doch besser, wer sich selbst bezahmt.

(320)

‘nago’ = hatthi (Elefant). capato (m.c. fir capato) patito =
dhanuto mutto.

‘Beschimpfungen’: In Form der achtfachen unedlen Rede auf-
tretende Ausschreitung in Worten (das ist bei Nichtgesehenem,
behaupten, gesehen zu haben; bei Nichtgehortem, gehort zu
haben; bei Nichtvermutetem, vermutet zu haben; bei Nichter-
kanntem, erkannt zu haben; ferner die entsprechenden vier
Umkehrungen;s. A VIIL, 67).

‘Ertragt’: Gleichwie der schlachtenerprobte, wohlgezahmte
michtige Elefant standhaft bleibt beim Anprall der Lanzen
usw. und die vom Bogen abgeschossenen und auf ihn fliegen-
den Pfeile, ohne niedergeschlagen zu sein, ertrigt, genau in
derselben Weise habe ich solche Beschimpfungen ertragen und
ausgehalten.

‘Bose Sitten’: Diese weltliche grofle Masse wahrlich ist sehr
sittenlos. Jedesmal nach eigenem Belieben duflert sie Worte und
greift die anderen an. Hier ist meine (das ist des in der vorange-
henden Erzihlung erwihnten Ordensalteren) Aufgabe, Duld-
samkeit und Gleichmut zu wahren.

(321)

Wenn man sich nimlich in einem Parke, auf einem Sportplatze
oder sonstwo mitten unter die Menschen zu begeben winscht,
so spannt man vor den Wagen blofl ein gezihmtes Rind oder
Rof und fihrt dorthin. Wenn der Konig auf solchen Tieren
reiten will, besteigt er blof eines, das gezahmt ist. Auch unter
den Menschen gilt der durch die vier edlen Pfade (des Stromein-
tritts usw.) Bezdhmte und Gefugiggemachte als der beste, der
solche ausschreitenden Worte, auch wenn er wiederholt damit
angegangen wird, geduldig ertrigt, sich nicht widersetzt und

280



DAS ELEFANTEN-KAPITEL

nicht niedergeschlagen ist. Ein solch Bezihmter gilt als der
beste.

(322)

‘Maultier’ (assatara): Dieses ist von einer Pferdestute (valava;
fehlt im PTS Dict., ebenso bei Bohtl., wie im Nachttrag dazu)
und einem Eselshengst (gadrabha) geboren.

‘Edel’ (ajaniya; rassig): Fihig, jede Aufgabe zu verstehen, die
der Rossezahmer ausfithren lafdt.

ajaniya kommt natiirlich von Vjan gebiren, nicht von Vjia verstehen,
wie der Kom. annimmt,

‘Sindhurofy’: Ein im Sindhuland geborenes Pferd.

‘Elefant’: Der als Kufijara bezeichnete grofie Elefant.

‘Besser, wer sich selbst bezihmt’: Diese Maultiere, Sindhuros-
se und Elefanten sind edel, wenn gezihmt, nicht, wenn unge-
ziahmt. Wer aber aufgrund der Selbstbezihmung durch die vier
edlen Pfade selbstbezihmt und selbstgeziigelt ist, der ist noch
edler, ist von allen diesen der hochste.

323. Vers

Na bi etebi yanehi
gaccheyya agatam disamn,
yatha ’ttana sudantena
danto dantena gacchati.

Auf solchen Tieren niemals man
Zum unbetret’nen Reich gelangt,
So wie bei wohlbezahmtem Selbst
Bezihmter mit Bezahmtem geht.

Nicht durch solche (in der vorangehenden Erzahlung erwahn-
ten) Fortbewegungsmittel, wie Elefanten usw., gelangt irgend-
ein Mensch — nicht einmal im Traume — zu dem, wegen des
frither Nochnichterreichthabens als das ‘Unbetretene’ bezeich-
neten Nirwahn, etwa wie der wohl bezahmte, geztigelte und
einsichtvolle Mensch zu jenem frither noch nicht erreichten
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Gebiete hingelangt und den Boden der Bezihmten erreicht,
dadurch namlich, daf} er im fritheren Stadium durch Entfaltung
der edlen Pfade sein Selbst vollig bezihmt hat. Darum ist eben
die Selbstbezihmung noch besser (s. 322).

324. Vers

Dbhanapalako nama kunjaro
katuka-ppabhedano' dunnivarayo,

baddho kabalar na bhunjati;

sumarati* naga-vanassa kunjaro.

1. B -bhedano.

2. CCom symarati. = sarati; skr. smarati.

Der Dhanapalaka, der Elefant,

Hatt’ scharfen Brunstschweiff und war schwer zu bindigen,
Gefesselt frafl er keinen Bissen

Und dachte blof} an seinen Elefantenwald.

Dhanapalaka hief der Elefant des damaligen Kasifursten, der
seinen Elefantenzahmer ausgesandt und den Elefanten im ent-
ziickenden Nagaforste hatte einfangen lassen. Zur Brunstzeit
nun brechen bei den Elefanten die QOhrwurzeln auf, und zu
solcher Zeit sind die Elefanten an und fiir sich schon wild, doch
dieser Elefant war ganz besonders wild. Als man ihn gefesselt
zum Elefantenstall gefithrt und ihm ein buntes Tuch umgelegt
und ithn dann auf den mit parfiimierten Tiichern umspann-
ten und mit buntem Baldachin iiberdeckten Platze hingebracht
hatte, da frafl er nichts, obgleich man vielerlei Speisen von edel-
stem Geschmacke, die eines Konigs wiirdig wiren, vor ihn hin-
gestellt hatte, weshalb es heifit: ‘Gefesselt frafl er keinen Bis-
sen.” ‘Entzlickend ist doch meine Behausung’: so denkend er-
innerte er sich an den Nagaforst. Aber: ‘Meine Mutter ist durch
diese Trennung von ihrem Jungen in Leiden geraten. Was soll
ich da mit dieser Speise, wo ich die Pflicht, meine Mutter zu
unterstiitzen, nicht erfillen kann!: so erinnert er sich an die
Pflicht, seine Mutter auf rechtschaffene Weise zu unterstiitzen.

Weil er aber nur, wenn er im Walde weilt, diese erfiillen kann,
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darum wurde gesagt: ‘Und dachte blof an seinen Elefanten-
wald.’

325. Vers

Middbi yada hoti maba-gghaso ca
niddayita samparivatta-sayi,
maha-varaho *va nivapa-puttho;
puna-ppunarn gabbham upeti mando.

Wenn einer schlaff ist, voll Gefrafligkeit,

Und schlafrig sich auf seinem Lager wilzt umher,
Dann ist genau er wie ein fettes Mastschwein;
Und immer wieder tritt ins Dasein ein der Tor.

‘Schlaff’: Von Schlaffheit und Mattheit Gberwaltigt.

“Voll Gefrifligkeit’: Einer, der viel frifit, wie einer von denen,
die sich die Hinde mit Essen beschmieren oder deren Kleider
thnen zu enge werden oder die sich hier und da herumwilzen
und das Genossene wieder erbrechen.

‘Mastschwein’ (wortlich: ‘mit Getreidekornern gemastet’): Ein
mit Schweinefutter wie Kleie usw. gefiittertes Schwein. Wih-
rend das Hausschwein namlich von klein auf gefuttert wird und
im erwachsenen Zustand nicht das Haus verlassen darf, wilzt es
sich unter den Betten usw. herum und schnaubt ein und aus. Es
soll hier gesagt werden, dafl jener Mensch matt ist und gefriflig
und einem mit Korn gemissteten Schweine gleicht. Da er es in
keiner anderen Korperstellung aushalten kann, hat er eine
schlifrige Natur und wilzt sich beim Schlafen umher. Zu sol-
cher Zeit ist er auflerstande, die Merkmale wie Verginglichkeit,
Elend und Unpersonlichkeit zu erwigen. Und da der Einsichts-
lose diese nicht erwigt, tritt er immer wieder in den Mutterleib
ein und wird von der Wiedergeburt im Mutterleibe nicht erlost.

326. Vers

Idam pure cittarn acari carikam’
yen’ icchakarn yattha-kamarn yatha-sukham;
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tad ajj’ abarn niggahessami yoniso,
hatthi-ppabhinnarn viya ankusa-ggaho.

1. =S, B, CCom; PTS caritam ist nicht zu empfehlen.

Es schweifte frither dieser Geist gar viel umher —
Wozu und wo und wie’s auch immer ihm gefiel —;
Doch heute will ich’s weise thm verwehren,

Wie Treiber geilen Elefanten hilt zuriick.

Dieser Geist jagte friher lange Zeiten hindurch den Gestalten
und tbrigen Objekten nach, aus welchem Grunde auch immer
er es wunschte, sei es aus Gier usw., und wonach auch immer
ihm der Wunsch aufstieg, und gerade wie es ihm beim Umher-
schweifen Freude machte.

Gleichwie der als Elefantenzihmer geltende geschickte Treiber
den geilen Elefanten mit dem Treibstock bandigt, so will ich
heute diesen Geist durch Erwigung bindigen und ihm keine
Moglichkeit mehr geben umherzuschweifen.

327. Vers

Appamada-rata hotha,
sa-cittam?! anurakkbatha.
dugga uddharath’ attanam
panke sanno? *va kunjaro.

, CCom; PTS —cittam.
By CC"m PTS satto. Vgl. Kom.

Der Wachheit gebt euch freudig hin
Und wachet iibers eigne Herz.
Zieht euch heraus aus dem Morast
Wie schlammversunk’ner Elefant.

Findet Freude am Nichtfahrenlassen der Achtsamkeit. Be-
wachet den eigenen Geist, auf dafl er sich nicht hinsichtlich der
Gestalten und der anderen Objekte vergehe. Gleichwie jener im
Schlamme festhingende (satto; oder sanno ‘versunkene’) Ele-
fant sich mit Vorder- und Hinterfiifen abmiiht, sich aus dem
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Schlamme herausarbeitet und auf festen Boden zu stehen
kommt, so auch méget ihr euer Selbst aus dem Sumpfe der
befleckenden Leidenschaften herausziehen und Fuf fassen auf
dem festen Boden des Nirwahns.

328. -330. Vers
(328)

Sace labbetha nipakarn sabayam
saddhin-caram sadbu-vibari-dbiram,
abhibbuyya sabbani parissayani
careyya ten’ atta-mano satima’,

1. m.c. fur satima.

(329)

No ce labbetha nipakarn sabayam
saddbin-caram sadbu-vibari-dbiram,
raja *va rattham vijitam pabaya,

eko care matang’ aranne *va nago.

(330)

Ekassa caritarn seyyo,

n’atthi bale sahayata.

eko care, na ca papani kayira,
appossukko matang’ aranne *va nago.

(328)

Wenn einen einsichtsvollen Freund du findest,
Einen Gefihrten, weise, edel lebend,

Magst freudig du und achtsam mit ihm wandeln
Und tiberwinden jegliche Gefahr.

(329)

Wenn keinen einsichtsvollen Freund du findest,
Einen Gefihrten, weise, edel lebend,

Sei wie ein Konig, der sein Land im Stiche laf3t
Und wandle einsam wie der Elefant im Wald.
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(330)

Alleinig wandern besser ist,

Gemeinsames gibt’s nicht mit Tor’n.

Man lebe einsam, tue keine bose Tat,

Sei unbekiimmert wie der Elefant im Wald.

(328)

Wenn man einen mit scharfsinniger Einsicht ausgestatteten,
edel lebenden, weisen, von Giite beseelten Freund findet, so
soll man alle Gefahren, sowohl die offenen, wie Lowen, Tiger
usw., als auch die versteckten, wie Gier, Hafl und dgl., vermei-
dend, mit jenem Freunde zufriedenen Sinnes, der Achtsamkeit
gewirtig, verkehren und zusammenleben.

(329)

‘Wie ein Konig usw.’: Gleichwie ein Landesfirst, der sein
Land verlassen hat. Folgendes soll hier gesagt sein: Allein mége
er seines Weges ziehen wie ein lindererobernder Konig, der in
dem Gedanken: ‘Diese Herrschaft ist ein grofler Anlafl zur
Nachlassigkeit. Was niitzt mir das Herrschen?” das eroberte
Land verlifit und sich einsam in den groflen Wald zuriickzieht
und als Bifler dem Weltleben entsagend in jeder Lage einsam
verweilt.

‘Wie der Elefant usw.’: Da denkt der Elefant: “Wihrend ich da
mit den Elefanten und Elefantenweibchen und ihren Jungen
dichtgedringt zusammenlebe, bekomme ich blof Grashalme
mit abgeknapperten Spitzen zu fressen, und alle von mir jedes-
mal abgerissenen Zweige fressen diese; aufgestortes Wasser be-
komme ich zu trinken, und wenn ich aus dem Bade steige,
reiben sich die badenden Elefantenweibchen an meinem Kor-
per. So laf® mich denn von der Herde abgetrennt ganz alleine
leben!” Weil er mit solchen Erwigungen fortgezogen ist, hat er
den Namen ‘Matanga’ (wohl gedacht als ma (prohibit) + tam
(das) + ga (gehen?)) erhalten. In diesem Walde lebt dieser edle
Elefant in jeder Lage, einsam und gliicklich, nachdem er seine
Herde verlassen hat. Genauso auch moge jener Monch allein

dahinleben.
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(330)

‘Alleinig usw.’: Der Wandel des von der Zeit seines Hinauszie-
hens in die Hauslosigkeit ab an Einsamkeit Gefallen findenden
und allein lebenden Hauslosen ist besser.

Als das ‘Gemeinsame’ gelten die gewdhnliche Sittlichkeit, die
mittlere Sittlichkeit, die zehn Gesprichsgegenstinde (Bedurf-
nislosigkeit, Gentigsamkeit usw.: A IX, 1, 3), die 13 Laiute-
rungsiibungen (dhutanga; s. B.Wtb.), die Hellblickerkenntnis,
die vier Pfade und vier Pfadergebnisse (s. ariya-puggala), die
drei Wissen (s. B.Wtb.: abhinna), die sechs Geisteskrifte (ib.),
das Todlose, das grofle Nirwahn. Da man aber bei einem Toren
solches nicht finden kann, so heifit es: ‘Gemeinsames gibt’s
nicht mit Tor’n.’

Aus diesem Grunde mége man in jeder Lage allein weilen und
auch nicht die geringsten Ubel begehen. Gleichwie jener um
nichts sich sorgende, an keinem Heime haftende edle Elefant in
diesem Walde, wo immer er wiinscht, glicklich weilt, so auch
moge man alleine leben und auch nicht die geringsten Ubel
begehen. Wenn ihr also keinen geeigneten Gefihrten findet,
moget auch ihr alleine eures Weges ziehen.

331. Vers

Atthambi jatambi sukba sabaya,
tutthi sukba ya itaritarena,

punnar sukbam jivita-sankbayambi,
sabbassa dukkbassa sukbarn pahanam.

Wenn Not sich einstellt, sind ein Gliick die Freunde;
Ein Glick ist die Gentigsamkeit bei allem;
Verdienste sind ein Gliick beim Lebensende;

Ein Gliick ist alles Leidens Uberwindung.

‘Freunde’: Zeigt sich da eine notwendige Aufgabe — sei’s bei
den Hauslosen das Anfertigen von Gewindern usw. oder das
Beilegen von Streitigkeiten usw., oder sei’s beim Hausbewoh-
ner das Bestellen des Feldes oder Bedringung durch Anhinger

287



DHAMMAPADA UND KOMMENTAR

einer starken Partei — so gelten da die Freunde, die imstande
sind, diese Sachen zu erledigen, als ein Gliick.
‘Geniigsamkeit’: Weil die Hausleute, wenn sie mit ihrem
Eigentum unzufrieden sind, Einbriiche und dgl. begehen, die
Hauslosen aber auf vielerlei verkehrtes Suchen verfallen und auf
diese Weise kein Gluck finden, darum gilt eben die Gentigsam-
keit mit dem eigenen Besitz — was immer es sel, wenig oder viel
— als ein Gliick.

“Verdienste’: Das verdienstvolle Wirken (Karma), das man sei-
nem Wunsche entsprechend entfaltet und vertibt hat, dieses gilt
zur Zeit des Sterbens als ein Glick.

‘Alles Leidens Uberwindung’: Die als Uberwindung des gan-
zen Leidens der Daseinsrunde geltende Heiligkeit ist ein Gliick.

332. Vers

Sukba matteyyata* loke,
atho petteyyayata sukha,
sukbd samannata loke,
atho brabmannata sukba.

1. B metteyyata.

Ein Gliick ist Mutterschaft allhier,
Auch ist die Vaterschaft ein Gliick,
Ein Gliick ist die Asketenschaft,
Ein Gluck auch ist die Heiligkeit.

Nach dem Kom. (q.v.) hidtte man so zu iibersetzen:

Ein Glick hier ist’s, die Mutter ehr’n,
Und auch den Vater ehr’n ist Glick;
Ein Glick hier ist’s, die Monche ehr’n,
Und auch die Heil’gen ehr’n ist Gluck.

‘Die Mutter ehr’n’: Das richtige Benehmen gegen die Mutter.

‘Den Vater ehr’'n’: Das richtige Benehmen gegen den Vater. —
Durch diese beiden Ausdriicke wird die Unterstiitzung der El-
tern angedeutet. Wenn niamlich die Eltern sehen, daf} ihre Kin-
der sie nicht unterstiitzen, so vergraben sie entweder ihren

288



DAS ELEFANTEN-KAPITEL

eigenen Besitz in der Erde oder geben ihn an andere weg. Und
der Vorwurf, dafl jene ihre Eltern nicht unterstiitzen, wichst
an. Bei der Auflésung des Korpers aber, nach dem Tode, wer-
den sie in der Dreckholle wiedergeboren. Diejenigen aber, die
ithren Eltern voll Ehrerbietung aufwarten, diese erben den
ithnen gehorenden Reichtum, ernten Lob und werden bei der
Auflésung des Kérpers, nach dem Tode, im Himmel wiederge-
boren. Darum werden diese beiden Dinge als Gliick bezeichnet.
‘Die Monche ehr’n’: Das richtige Benehmen gegen die Monche.

‘Die Heil’gen ehr’n’: Das richtige Benehmen gegen die Er-
leuchteten, Einzelerleuchteten und Jiinger, die, weil sie alles
Bose ‘ausgeprustet’ haben, als Priester (Heilige; brabmana) gel-
ten, — durch die beiden letzten Ausdriicke wird angedeutet, daf}
man jene (Monche bzw. Heiligen) mit den vier Bedarfsgegen-
stinden versorge. Dies wird als ein Gliuck in der Welt bezeich-
net.

333. Vers
Sukbam yava-jara silam,
sukha saddha patitthita,
sukho panna'-patilabho,
papanam? akaranarm sukbam.

1. = B; S pannaya.
2. m.c. besser papan’ zu lesen.

Ein Gliick ist Tugend lebenslang,
Ein Gliick gefestigtes Vertrau’n;
Gewinn an Wissen ist ein Gliick,
Ein Gliick, nicht Boses mehr zu tun.

“Tugend’ (Sitte, Sittlichkeit, Sittenregeln): Solcher Schmuck
wie edelsteinbesetzte Ohrringe, rote Gewinder und dgl. ma-
chen sich gut blof fiir die in einem gewissen Lebensalter Ste-
henden. Denn nicht eignet sich da im Alter der Schmuck fir
Kinder, und nicht in der Kindheit der Schmuck der alten Leute.
Wohl aber erzeugt man blof8 Arger, indem man den Anlaf} gibt
zu dem Vorwurfe, man sei verriickt. Die verschiedenen Arten
der Sittenregeln aber, wie die funf Sittenregeln (fir die Laien)
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oder die zehn Sittenregeln (fiir die Monche) usw., eignen sich
fiir jedes Lebensalter, sowohl fiir einen jungen als auch fiir
einen alten Menschen, und fithren stets zur Freude, indem sie
die Anerkennung bewirken, dafl man sittenhaft sei.
“Vertrauen’: Das als weltlich bzw. iberweltlich (als solches
mit dem Pfadbewufltseinsmomente usw. verbundene) geltende
zweifache Vertrauen, das unerschiitterlich ist und gefestigt.
‘Wissen’: Das Erlangen von weltlichem und dberweltlichem
Wissen ist ein Gliick.

‘Nichts Boses tun’: Das Nichtveriiben der den Fortschritt zer-
storenden tiblen Dinge ist ein Gliick.
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334. Vers

Manujassa pamatta-carino
tanha vaddhati maluva viya,
so pariplavati' hura-hurarn
phalam iccharn *va vanasmim? vanaro.
1. In S als Lesart angegeben; S palavati; C, CCo™, PTS plavati; Anders.
plavati.
2. =S, C, CCom; PTS vanambi.
Im Menschen, der in Lassigkeit dahinlebt,
Wichst das Begehren an lianengleich,
Und wie im Wald der friichtegier’ge Affe
Eilt er vom Sein zu immer neuem Sein.

Bei dem aufgrund der durch Schwinden der Achtsamkeit ge-
kennzeichneten Lissigkeit nachlissig dahinlebenden Menschen
wiachst weder die Vertiefung noch Hellblick, Pfad und Pfader-
gebnis. Gleichwie nimlich die Liane den Baum umwindet und
umschlingt und zu seinem Untergange fuhrend (selber) wachst,
so wichst in jenem das Begehren, indem es sich an den sechs
Sinnentoren immer wieder erhebt.

Jener der Macht des Begehrens unterworfene Mensch treibt
und eilt zu immer neuem Dasein. Und in welcher Weise? Wie
der nach Friichten gierende Affe im Walde. Wie man nimlich
von dem nach Baumfriichten begehrenden Affen, wihrend er
im Walde umbhereilt und einen Ast dieses oder jenes Baumes
ergreift und wieder losliflt, dann wieder einen anderen ergreift
und auch diesen wieder loslassend einen dritten ergreift, man
nicht sagen kann, dafl er ohne einen Zweig erfafit habend da-
sitze: so auch eilt der der Macht des Begehrens unterworfene
Mensch von Dasein zu Dasein; und nicht kann man von ihm
sagen, daf} er kein Objekt erfaflt und das durch Begehren Uner-
reichbare erreicht habe.
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335. -336. Vers
(335)

Yam esa sabati' jammi

tanha loke visattika,

soka tassa pavaddhbanti

abbivuttham? *va biranam.
1. B, CEom sghate,

2. Vorsh (vgl. Kom.: ‘vassantena devena abbivutthamt’); = B; S abhi-
vaddharm; CCom gbhivatthanm; C, PTS abbivattam.

(336)

Yo c’etarn sabati' jammimn
tanham loke duraccayam,
soka tamhba papatanti

uda-bindhi *va pokkbara.
(335)

Wen diese nied’re Lust bezwingt,
Die fest sich klammert an die Welt,
In solchem wuchert Sorge hoch
Grad’ wie das regenfeuchte Gras.

(336)

Wer diese nied’re Lust bezwingt,
So schwer besiegbar in der Welt,
Von dem fillt alle Sorge ab

Wie Wassertropf’ vom Lotusblatt.

(335)

Dieses infolge seiner Minderwertigkeit niedrige Begehren
wichst an, da es als das ‘Giftige’ (diese Bedeutung gibt hier der
Kom. fiir visattika, als ob dieses Wort von visa ‘Gift’ komme,
wihrend es in Wirklichkeit auf V/s4j ‘anhaften’ zuriickgeht, wie
spater angegeben) gilt, da es eben eine Giftnahrung ist, giftige
Bliten und Frichte zeugt und giftig ist beim Genusse; oder
auch, weil es an den Gestalten und anderen Objekten anhaftet
(visatta), sich anhingt und festhangt. Gleichwie namlich zur
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Regenzeit, von dem fortwahrenden Regen besprengt, das Kus-
kusgras zum Wachsen kommt, so auch gelangen in jenem Men-
schen die die Wurzeln der Daseinsrunde bildenden innern Sor-
gen zum Anwachsen.

(336)

Wer das oben beschriebene und, wegen der Schwierigkeit, es zu
uberwinden und aufzugeben, als schwerzuiberwindend gelten-
de Begehren bezwingt und beherrscht, von diesem Menschen
fallen die die Wurzeln der Daseinsrunde bildenden Sorgen ab.
Gleichwie namlich in einem Lotusteiche der auf das Lotusblatt
gefallene Wassertropfen nicht daran hingen bleibt, so auch
bleiben die Sorgen an jenem Menschen nicht hingen.

337. Vers

Tar vo vadami bhaddarm vo,
yavant’ ettha samagata:
tanhaya mularn kbanatha
usirattho *va biranam.
ma vo nalam va' soto "va
Maro bhanji puna-ppunam.
1. = S, CCem; PTS o4 ist aus metrischen und vielleicht auch aus sach-

lichen Griinden nicht zu empfehlen. va steht offenbar fiir eva, weniger
wahrscheinlich fiir va.

Zu eurem Heile sag’ ich’s euch,

Die ihr allhier versammelt seid:

Reifdt aus die Wurzel der Begier,

Wie’s Gras, dess” Wurzel man begehrt!
Mog’, wie der Strom das Rohricht knickt,
Der Mahr euch nicht vernichten stets!

‘Zu eurem Heile sag’ ich’s euch’: Aus jenem Grunde sage ich
euch.

“Zu eurem Heile’ (bhaddam vo, wortlich: ‘Heil euch!” vgl.
B.Wtb.: bhante): Moge euch Gutes widerfahren! Moget ihr
nicht wie dieser (in der vorangehenden Erzihlung erwihnte
Moénch) Kapila zu Schaden kommen!
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‘Reifdt aus usw.”: Grabt aus die Wurzel des Begehrens an den
sechs Toren vermittels der mit dem Pfade der Heiligkeit ver-
bundenen Erkenntnis. Und in welcher Weise? Wie einer, der
Kuskusgras wiinscht, dieses ausgribt. Wie nimlich ein Mann,
der Kuskusgras notig hat, mit einer groflen Hacke das Kuskus-
gras ausgrabt, so solltet thr die Wurzel des Begehrens ausgra-
ben.

‘Rohricht’: Moge der Mahr der Leidenschaften (kilesa-mara),
der Mahr des Todes (marana®) und der Gottersohn Mahr
(devaputta®) euch nicht immer wieder zugrunde richten, so wie
die mit grofler Gewalt herantreibende Fluflstrémung das dort
wachsende Rohricht zerstort.

338. Vers
Yatha pi mile anupaddave dalhe

chinno pi rukkho punar eva rahati,
evam pi taphanusaye anuhate
nibbattati dukkbam idarm puna-ppunarm.

Wie selbst der abgehau’ne Baum von neuem sprofit,
Solang’ die Wurzel unbeschadigt ist und stark,
Genauso steigt dies Leiden immer wieder auf,
Solang’ der Giertrieb noch nicht ausgerodet ist.

Ein Baum, der fiinf Wurzeln hat — vier in den vier Richtungen
und eine in gerader Richtung nach unten gehende — die durch
keinerlei Beschidigung wie durch Schneiden, Spalten, Erhit-
zen, Durchstechen usw. versehrt sind und, sofern sie Festigkeit
erlangt haben, stark sind, ein solcher Baum wird, auch wenn er
oben abgehauen ist, dennoch wieder an Asten, Zweigen usw.
zunehmen. Genauso auch steigt in jedem Dasein immer wieder
dieses in Geburt usw. bestehende Leiden auf, solange die Nei-
gung zu dem Begehren an den sechs Sinnentoren nicht durch
die mit dem Pfade der Heiligkeit verbundene Erkenntnis ent-
wurzelt und vollig vernichtet ist.
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339. Vers

Yassa chattimsati sota
manapa-ssavana® bhusa,
vaha? vabanti dudditthim
sankappa raga-nissita.
1. Die sinhalesische Lesart (PTS) ssavana ist zu verwerfen.
2. S, B, BCom maha ist verkehrt.

In wen die sechsunddreifig Strome,
Die micht’gen, lieblich stromen ein,
Solch Irren reiflen fort die Wogen

Der Wiinsche, die auf Gier beruh’n.

In welchem Menschen das zu den lieblichen Objekten hinstro-
mende, hineilende Begehren michtig (bbusa = balavati) ist,
und begleitet ist von den 36 Stromen, das ist den 36 Begehrens-
pfaden (tanha-vicarita: der Gedanke: ‘Ich bin’, ‘Hier bin
ich’; ‘So bin ich’ usw.; Vibh. 392-96) und den 18 von auflen
abhanglgen Bcgehrenspfaden (ib. 396-400), einen solchen auf-
grund seines Mangels an Erkenntnis falsch-erkennenden Men-
schen reiffen die Gedanken mit sich fort, da diese nicht auf
Vertiefung und Hellblick, sondern auf Gier gestiitzt, und durch
wiederholtes Aufsteigen michtig angewachsen und zu Strémen
geworden sind.

340. Vers

Savanti sabbadhbi sota;
lata ubbhijja? titthati?,
tan ca disva latam jatarn,
mulam pannaya chindatha.
1. m.c. fiir sabbadhi.
2. B, BCoM uppajia.
3. Im Kom. umschrieben durch: ‘uppajja pavattati’.
Die Strome stréomen allwirts hin:
Empor sich die Liane rankt.
Habt diese ihr entstehen seh’n,
Reifdt weise ihr die Wurzel aus.
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Weil diese Begehrensstrome zu allen Objekten an den sechs
Sinnentoren hinstromen, oder weil sie verbunden mit Begehren
nach Formen, Tonen, Diften, Siften, Korpereindricken und
Geistobjekten oder mit allen Daseinsarten verbunden dahin-
stromen, darum sagt man, daf sie allerwirts hinfliefen (s. 339).
Weil das Begehren wie eine Liane den Menschen umwindet und
verstrickt, darum gilt es als Liane. An den sechs Sinnentoren
aufgestiegen, bleibt es auf die sechs Sinnenobjekte gerichtet.
Habt ihr aber jene Begehrensliane hinsichtlich ihres Entste-
hungsortes erkannt, nimlich: ‘Hier kommt dieses Begehren
zum Enstehen...” (D 22), so schneidet vermittels des Pfadwis-
sens ithr die Wurzeln ab, wie man mit dem Messer eine im
Walde wachsende Liane abschneidet.

341. Vers
Saritani sinehitani ca
somanassani bhavanti jantuno.
te sata-sita sukbesino,
te val jati-jaripaga nara.

1.Sve.

Dem Menschen kommen freudige Gefuhle,
Forttreibende und lustbehaftete.

Der Lust geneigt, nach Freuden suchend,
Eilt immer er zu Alter und Geburt.

Dem der Macht des Begehrens unterworfenen Menschen stei-
gen solche Freuden auf, entlangtreibende, vorwirtseilende und,
aufgrund der aufgestiegenen Lust nach Gewandern usw. (Nah-
rung, Wohnung, Arznei), lustbehaftete und durch Begehrens-
lust befleckte Freuden. Am Lieblichen und an der Freude aber
haftend, suchen und sehnen sich diese der Macht des Begehrens
unterworfenen Menschen nach den Freuden. Diese sogearteten
Menschen aber cilen alle der Wiedergeburt und dem Alter, der
Krankheit und dem Tode entgegen.
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342, — 343, Vers
(342)

Tasinaya pumkkhar& paja
parisappanti saso "va badhito;
sannojana-sanga-sattaka’

dukkbam upenti puna-ppunar ciraya.

1. S, C satta.
(343)

Tasinaya purakkbata paja
parisappanti saso "va badhito;
tasma tasinam vinodaye

bhikkhu dkankhi viragam attano.

1. S gkankhbam.
(342)

Die Menschheit, von dem Durste hingerissen,
Umbherkriecht wie ein Hase in der Falle.
Durch Fesseln und durch Haften festgehalten,
Verfallt sie langem Leiden immer wieder,

(343)

Die Menschheit, von dem Durste hingerissen,
Umbherkriecht wie ein Hase in der Falle.
Darum vertreibe das Begehren

Der Monch, auf eigene Erlosung hoffend.

(342)

Von dem wegen des Diirstens als Durst (tasina) bezeichneten
Begehren (tanha; wortlich: Durst) geleitet oder begleitet, krie-
chen diese Wesen umher und fiirchten sich wie ein vom Jager
im Walde gefangener Hase.

Durch Festhingen an der zehnfachen Fessel (Personlichkeits-
glauben, Zweifelsucht, Hang an Regeln und Riten usw.; s.
B.Wtb.: saryojana. Vgl. 221) und durch Festhingen an dem
siebenfachen Anhaften (sanga; It. 94 erwihnt, aber nicht aufge-
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zihlt) festgehalten und gefangen oder daran anhaftend, verfal-
len sie lange, lange Zeiten hindurch immer wieder dem in Ge-
burt, Krankheit, Alter, Sterben usw., bestehenden Leiden.

(343)

Weil die Wesen vom Durste (tasina = tanha, Begehren) geleitet
und umgeben sind, darum moge der Monch der seine eigene
Loslésung (virdga), das ist das Ende von Gier, Hafl und Ver-
blendung, das Nirwahn, ersehnt und erwartet, durch den Pfad
der Heiligkeit diesen Durst vertreiben, m.a.W. durch Vertrei-
bung und Verwerfung ihn entfernen.

344. Vers

Yo nibbanatho vaniadbhimutto,
vana-mutto vanam eva dhavati,
tam puggalam eva passatha:
mutto bandhanam eva dbhavati.

1. Die sinh. Lesart (PTS) nibban® ist zu verwerfen.

Wer, frei vom Dickicht, hold dem Dickicht ist,
Vom Dickicht frei zum Dickicht wieder eilt,
Solch einen Menschen seht euch einmal an:
Befreit eilt in die Bande er zuriick.

Wer, das als das Haften am Hausleben geltende Dickicht
(vanatha) verwerfend, durch sein Hinausziehen in die Haus-
losigkeit von diesem Dickicht frei und dem als himmlische
Wohnung geltenden Biiflerhaine zugetan, von dem als die hius-
lichen Bande geltenden Begehrensdickicht (tanha-vana) befreit
ist, darauf aber wieder zuriickeilt in das Begehrensdickicht der
hiuslichen Bande, solchen Menschen sehet euch an: Von den
Banden des Hauslebens befreit, eilt er wieder in die Bande des
Hauslebens ziiruck!
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345, — 346, Vers
(345)

Na tan dalbar bandbanam abu dhira,
yad ayasam darujam* babbajan? ca.
saratta-ratta mani-kundalesu,
puttesu daresu ca ya apekkha?,

1. PTS darujam.

2. S pabbajan.

3. =S, C; CCom, PTS apekha.

(346)
Etam dalbar bandbhanam abu dbira

oharinanm sithilam duppamuncam.
etam pi chetvana paribbajanti
anapekkhino kama-sukbar pahaya.

(345)

Nicht gilt den Weisen die als feste Fessel,

Die hergestellt aus Gras, Holz oder Eisen.

Der gierentbrannte Wunsch nach edlen Steinen,
Nach Ringen, wie nach Kindern und nach Frauen:

(346)

Die gilt den Weisen als gar feste Fessel,

Die niederzerrt, geschmeidig ist, schwer losbar.
Durchschneidend diese Fessel zieh’n des Weges,
Die, wunschlos, alles Leiden iiberwanden.

(345)

‘Den Weisen’: Weisen Menschen, wie den Erleuchteten usw.
(Einzelerleuchteten, heiligen Jingern u.a.).

‘Aus Eisen’: Als solche gilt eine aus Eisen angefertigte Kette.
‘Aus Holz’: Eine aus Holz angefertigte Fessel.

‘Aus Gras’: Eine Fessel aus Stricken, die aus Grasern oder
weichem Bast hergestellt sind. Weil man nun diese mit einem
Messer und dgl. durchschneiden kann, darum bezeichnet man
sie nicht als stark.
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‘Gierentbrannt’: Gierig und entflammt, d.h., in ibermafliger
Gier entbrannt.

‘Mani-kundalesu’ bedeutet: Nach Edelsteinen und Ringen,
oder: nach edelsteingeschmiickten Ringen.

(346)

Die Gier in denjenigen, die fiir Juwelen und Ringe entbrannt
sind, sowie das als Begehren geltende Verlangen nach Frauen
und Kindern: diese in Leidenschaft bestehende Fessel bezeich-
nen die weisen Menschen als feste Fessel. Weil diese zu den vier
niederen Welten (apaya; s. 1) hinabzieht, nach unten zieht,
darum gilt sie als ‘niederzerrend’.

Als ‘geschmeidig’ gilt sie, weil sie an der Bindungsstelle Haut
und Fleisch nicht durchschneidet, keine Blutung hervorruft,
das Gebundensein nicht fiihlen 1afit und es zulaflt, zu Lande
und zu Wasser usw. Arbeiten zu verrichten.

Die durch Gier, auch selbst nur einmal, aufgestiegene Fessel der
Leidenschaft aber ist ‘schwer losbar’, genauso wie man eine
Schildkrote von der Stelle, wo sie geblssen hat, nur schwer
losmachen kann.

Diese starke Fessel der Leidenschaft aber mit dem Schwerte der
Erkenntnis ‘durschneidend’, ziechen die Wunschlosen dahin.

347, Vers

Ye raga-ratta 'nupatanti sotarn
sayankatarn makkatako va jalam.
etam pi chetvana vajanti dhira

anapekkhino sabba-dukkham pahaya.

Die Gierentbrannten in den Strom sich stiirzen,
Wie Spinne hineilt in das selbst gewob’ne Netz.
Durchkreuzend diesen Strom die Weisen zieh’n,
Die, wunschlos, alles Leiden iiberwanden.

Gleichwie niamlich die Spinne, wenn sie ihr aus Fiden beste-
hendes Netz gewoben hat, sich im Mittelpunkte, im inneren

Ringe, hinsetzt und, sobald ein Grashiipfer oder eine Fliege auf
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den dufleren Rand fliegt, sie geschwind herankommt und diese
sticht, dann ihren Saft aussaugt und wieder zuriickeilt und sich
an eben jene Stelle hinsetzt: genauso auch stiirzen sich jene
gierentzlickten, haflerbosten und wahnbetdrten Wesen in den
selbst gewirkten Begehrensstrom und konnen diesem nicht
mehr entrinnen.

Nachdem nun die Weisen diese Fessel durchschnitten und, frei
von Anhaften, auf dem Pfade der Heiligkeit alles Leiden tiber-
wunden haben, ziehen sie ihres Weges, wandeln sie dahin.

348. Vers

Mutica pure, musica pacchato,
majjhe mutica. bhavassa paragi
sabbattha vimutta-manaso

na puna jati-jaram upebisi',

1. Nach Kom. (‘upagacchati’) hitte man hier die 3. Pers. upebiti zu
erwarten.

Laf¥’ los vom Friih’ren, los vom Spit’ren;
Von dem auch, was dazwischenliegt, lafl los.
Weltiiberwindend, allwirts geisterlost,
Verfillst du Alter und Geburt nicht mehr.

Hinsichtlich der vergangenen Daseinsgruppen (Korperlichkeit,
Gefiihl, Wahrnehmung, Geistesformationen, Bewufitsein) gib
das Sichanschmiegen auf, die Lust, das Gefesseltsein, Ver-
langen, Besessensein, Sichanklammern, Anhaften, Begehren.
Auch hinsichtlich der zukiinftigen und der gegenwirtigen Da-
seinsgruppen gib solche Dinge auf.

In dieser Weise durch Durchschauung und Durchdringung (der
Wahrheit vom Leiden: fiinf Daseinsgruppen), Uberwindung
(der Ursache der Leidensentstehung: Begehren), Entfaltung
(des achtfachen Pfades) und Verwirklichung (des Nirwahns)
zum Ende des dreifachen Daseins (des sinnlichen, feinkérper-
lichen und unkérperlichen) gelangt, und hinsichtlich alles Ge-
wordenen, wie der Daseinsgruppen, Elemente, Grundlagen
(kbanda, dbatu, ayatana; s. B.Wtb.) befreiten Geistes verwei-
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lend, verfillt man (upagacchati; vielleicht upagacchasi zu lesen)
nie wieder Geburt, Altern und Sterben.

349.-350. Vers
(349)

Vitakka-pamathitassa® jantuno
tibba-ragassa subbanupassino
bbiyyo? tanha pavaddbati;

esa kbo dalbam karoti bandbanar.

S mathitassa.

, D, CCom; PTS bhiyo.
(350)

Vitakkdpasame ca yo rato,
asubbam bhavayati' sada sato,
esa kho vyanti-kahiti?,

esa cchecchati Mara-bandbanan.

1.
2.

1. m.c. fiir bhavayati.

2.S kabati.
(349)

Im Menschen, der gequilt wird von Gedanken,
Erfullt von heft’ger Gier das Schone sucht,

In dem nimmt das Begehren stindig zu;

Und eine feste Fessel schafft er sich.

(350)

Wer an Gedankenruhe sich erfreut,

Das Bild des Ekels weckt, stets klar bewuft,
Der wird die Fessel Mahrs vernichten,

Der wird die Fessel Mahrs vollig zerstor'n.

(349)

Wer von sinnlichen und anderen (das ist gehassigen und grau-
samen) Gedanken gequilt und von starker Gier erfiillt ist, die
erwunschten Objekte als lieblich betrachtet — dadurch daf er
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aufgrund seines ungebundenen Geistes die liebliche Vorstellung
festhilt usw. — in einem solchen Menschen gedeiht auch nicht
eine einzige von den Vertiefungen (jhana; s. B.Wtb.) usw.,
wohl aber wichst das Begehren an den sechs Sinnentoren weiter
an. Dieser Mensch wahrlich 1ifit die Fessel des Begehrens fest
und stark werden.

350)

%Ver, an der als Stillung der verkehrten Gedanken geltenden
ersten Vertiefung bei den zehn Ekelobjekten (s. Vis. VI) Freude
findend und, im Sinne von gewirtiger Achtsamkeit, bestindig
achtsam, jene Ekelvertiefung entfaltet, ein solcher Ménch wird
dem in den drei Sphiren (der sinnlichen usw.) aufsteigenden
Begehren ein Ende machen. Und er wird die als die dreifache
Daseinsrunde geltende Fessel Mahrs durchschneiden.

351. Vers

Nitthan-gato asantasi
vita-tanho anangano
acchindi® bhava-sallani;
antimo ’yarn samussayo.

1. =S, CCom; die Form PTS acchiddi ist unméglich.

Wer’s Ziel gewann, nicht mehr erbebt,
Frei von Begier ist, unbefleckt,

Der bricht des Daseins Stacheln ab;
Und dieses ist sein letzter Leib.

‘Wer’s Ziel gewann’: Fiir die Hauslosen in dieser Lehrordnung
gilt die Arahatschaft (Heiligkeit) als das Ziel. Der Sinn ist also:
‘“Wer zu diesem Ziel hingelangt ist.” Wer nun zu diesem hinge-
langt ist und es erreicht hat und frei ist vom Erbeben — da in
seinem Innern die Schrecken der Gier usw. abwesend sind —,
der hat alle zum Dasein fithrenden Daseinserreger (eigentlich:
Stacheln) abgeschnitten; und dies ist sein letzter Korper.

samussaya (Leib) bedeutet wértlich: ‘Anhiufung’, genau wie das meis-
tens gebrauchte Wort kaya.
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352. Vers

Vita-tanho anadano

nirutti-pada-kovido

akkbaranam sannipatarn

janna pubbaparanit ca,

sa ve antima-sariro

maha-panno? ti vuccatt.
1.S, C, CCom pubba-parani.

2. Das in allen Texten hier cingefiigte maha-puriso ist eine schon auf die
Zeiten vor Buddhaghosa zuriickgehende Interpolation.

Wer frei von Gier und Haften ist,
Mit Wort und Sprache wohl vertraut,
Den Wortzusammenhang versteh’nd,
Was frither und was spiter kommt,
Und seinen letzter Korper tragt,

Der gilt als hoher Wissenswart.

“Wer frei von Haften usw.’: Wer sich nicht anklammert an die
funf Daseinsgruppen usw. (s. 348)

“Vertraut’: Vertraut mit den vier analytischen Wissen (pati-
sambhbida;s. B.Wtb.), wie der Sprache usw.
‘“Wortzusammenhang usw.’: Wer die als Zusammenhang gel-
tende Anhiufung der Worte kennt, und aufgrund der fritheren
Worte die spiteren versteht, und aufgrund der spiteren die
friheren. — ‘Aufgrund der friheren Worte versteht er die spite-
ren’ ist so aufzufassen: Sobald der Anfang sich zeigt, weifl er,
selbst wenn sich Ende und Mitte noch nicht zeigen, dennoch:
‘Fiir diese so anfangenden Worte ist dies die Mitte, dies das
Ende.’ ‘Aufgrund der spiteren Worte versteht er die fritheren’
ist so aufzufassen: Sobald das Ende sich zeigt, weifl er, selbst
wenn Anfang und Mitte sich nicht zeigen, dennoch: ‘Fiir diese
so endenden Worte ist dies die Mitte, dies der Anfang.” Und
sobald die Mitte sich zeigt, weif er: ‘Fiir diese in der Mitte
lautenden Worte ist dies der Anfang, dies das Ende.’ Auf solche
Weise ist er ein grofler Weiser.

Dieser, den am Daseinsende befindlichen Korper Tragende,
wird ein grofler Weiser genannt, weil er ausgestattet ist mit
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jenem Wissen, das die hohen analytischen Wissen von Bedeu-
tung, Gesetz und Sprache, sowie die Gruppe der Sittenregeln
usw. (der Sammlung und des Wissens) einschlieit. Und weil er
im Geiste erldst ist, gilt er als grofler Mann, gemafl den Worten:

‘Den im Geiste Erlosten, Sariputta, nenne ich einen grossen
Mann’.

353, Vers
Sabbabhibbu sabba-vidi *ham asmi

sabbesu dbammesu anupalitto,
sabban-jaho tanha-kkhaye vimutto,
sayam abhinnaya kam nddiseyyam?

Alliberwinder bin ich, Allerkenner,

Von keinem Dinge mehr werd” ich befleckt,

Lief} alles fahr’n, erlost in Gierversiegung,

Hab’ selbst erkannt, wen sollt’ ich Lehrer nennen?

Als ‘Alliberwinder’ gelte ich, weil ich alle den drei Sphiren
(der sinnlichen, feinkorperlichen, unkérperlichen) angehoren-
den Dinge tiberwunden habe.

Als ‘Allerkenner’ gelte ich, weil ich alle den vier Sphiren (als
vierter: der Uberweltlichen Sphire) angehorenden Dinge er-
kannt habe.

“Von keinem Dinge...befleckt usw.’: Hinsichtlich aller den
drei Sphiren angehorenden Dinge bin ich von Begehren, An-
sichten und dgl. unbefleckt, alle den drei Sphiren angehoren-
den Dinge habe ich aufgegeben, aufgrund der dem Schulung-
entgangenen eignenden Erlosung in der Heiligkeit, die unmit-
telbar auf die Gierversiegung folgt und (hier) als Gierversiegung
bezeichnet wird, bin ich erlost; die zu durchschauenden,
zu Uberwindenden, zu verwirklichenden und zu entfaltenden
Dinge (m.a.W. die vier Wahrheiten; s. 276) habe ich aus mir
selber heraus erkannt. Wen sollte ich da also als meinen Unter-
weiser oder Lehrer angeben?
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354, Vers

Sabba-danam dhamma-danam jinati*,
sabbam rasarn dbamma-raso jinati,
sabbar ratim dbamma-rati? jinati,

tanha-kkhayo sabba-dukkhar jinati.

1. PTS jinati ist falsch.

2. m.c. fiir rati.

Alle Gaben ubertrifft die Wahrheitsgabe,
Die Geniisse alle der Genuff der Wahrheit,
Alle Wonne tberwiltigt Wahrheitswonne,
Gierversiegung tiberwiltigt alles Leid.

‘Alle Gaben usw.’: Selbst wenn man im Innern einer Welt-
sphire bis zur Brahmawelt hinauf in ununterbrochener Reihe
dasitzenden Erleuchteten, Einzelerleuchteten und Triebversieg-
ten Gewinder schenken mochte, so gilt doch der in jener Ver-
sammlung in einem vierfiiffigen Verse gespendete Dankspruch
als besser. Jene Gabe namlich ist nicht ein Sechszehntel eines
solchen Verses wert. Somit also sind die Darlegung und der
Vortrag der Wahrheit, sowie sein Anhéren, etwas Hohes. Dem
Menschen aber, der vielen Wesen das Anhoren jener Wahrheit
zuginglich macht, dem ist ein hoher Segen beschieden. Schon
die in einem vierfiifligen Verse als Dankspruch dargebotene
Wahrheitsgabe ist edler und besser als die durch Fiillen der
Almosenschale mit auserlesener Speise einer solchen (Ménchs-)
Versammlung gespendete Gabe, besser als die durch Fillen der
Almosenschale mit Butter, Ol und dgl. gespendete Gabe von
Heilmitteln, besser als die durch Errichtung von vielen Hun-
derttausenden von Kléstern, wie dem Grofen Kloster (Maha-
vihara bei Anuradhapura in Ceylon) und Palisten, wie dem
Bronzepalast (Lohapasaida bei Anuradhapura), gespendete
Wohnungsgabe, besser als die von Anathapindika u.a. des
Klosters wegen dargebrachten Spenden. Und aus welchem
Grunde? Weil eben diejenigen, die solch verdienstvolle Werke
veriiben, nur nach dem Vernehmen der Wahrheit (dhamma) so
handeln, nicht aber, ohne die Wahrheit vernommen zu haben.
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Hitten nimlich diese Wesen die Wahrheit nicht vernommen, so
mochten sie noch nicht einmal einen einzigen Loffel voll Griit-
ze oder Reis gespendet haben. Aus diesem Grunde also ist die
Wahrheitsgabe besser als alle anderen Gaben. Ferner, abge-
sehen von den Erleuchteten und Einzelerleuchteten, hitten
selbst solche Menschen, wie Sariputta und Moggallana, die
doch ein Wissen besaflen, das sie befihigte, die Wassertropfen
in einem fiir ein ganzes Kalpa andauernden Regen zu zihlen,
niemals vermocht, das Ziel des Stromeintritts usw. zu errei-
chen. Dadurch aber, dafl sie die von dem Ordensilteren Assaji
u.a. dargelegte Wahrheit gehort hatten, verwirklichten sie die
Frucht des Stromeintritts usw.; und aufgrund der Darlegung
der Wahrheit durch den Meister verwirklichten sie die Voll-
kommenheitserkenntnis der Horer (Jinger). Auch aus diesem
Grunde gilt die Gabe der Wahrheit als die beste. Daher heifit es:
‘Alle Gaben ubertrifft die Wahrheitsgabe.’

‘Die Geniisse’ (wortlich: Sifte, Geschmicke) usw.: Alle Wohl-
geschmicke, wie der aus Stamm usw. (Wurzel, Rinde, Blatt,
Bliite, Frucht) gewonnene, ja selbst der als der erhabenst gel-
tende Wohlgeschmack der ambrosischen Gétterspeise, alle bil-
den eine Bedingung fiir das Erleben von Leiden, und zwar
dadurch, daf! sie einen in den Kreislauf des Daseins hineinstiir-
zen. Was aber den, als die 37 zur Erleuchtung fithrenden Dinge
und als die neun iiberweltlichen (s. 20) Dinge geltenden, Wohl-
geschmack der Wahrheit betrifft, so ist dieser von allen Wohl-
geschmicken der beste. Darum heifit es: ‘Die Geniisse alle
(ubertrifft) der Genuf} der Wahrheit.’

‘Alle Wonne usw.’: Was es da an den vielerlei Arten der Lust
gibt, Lust an S6hnen, T6chtern, Frauen, an Tanzen, Singen,
Musik und dgl. mehr, so bildet diese Lust eine Bedingung fir
das Erleben von Leiden, und zwar dadurch, daf sie einen in
den Kreislauf des Daseins hineinstirzt. Was aber jene, beim
Darlegen der Wahrheit oder bei threm Anhoren oder Hersagen
im Innern aufsteigende Lust betrifft, die eine gehobene Stim-
mung, Trinen und Ergriffenheit erweckt, dem Kreislauf der
Daseinswanderung ein Ende macht und in Heiligkeit ausgeht,
so gilt eine solche Lust als die beste. Darum heifit es eben: ‘Alle
Wonne uberwaltigt Wahrheitswonne.’

307



DHAMMAPADA UND KOMMENTAR

‘Gierversiegung usw.”: Die Gierversiegung aber, m.a.W. die
durch Versiegung des Begehrens eintretende Heiligkeit, diese
gilt als das Beste von allem, insofern sie das ganze Leiden der
Daseinsrunde iberwindet. Darum heiflt es: ‘Gierversiegung
tberwilugt alles Leid.’

355. Vers

Hananti bhoga* dummedbarn,
no ve? para-gavesino.
bhoga-tanhaya dummedbo

hanti anne *va attanam3.

1. m.c. wire bboga besser.
2. S ce kommt nicht in Frage. Vielleicht aber ist te zu lesen.
3. m.c. fiir attanam.

Der Reichtum bringt den Toren um,
Nicht den, der’s andre Ufer sucht.

Durch Durst nach Schitzen bringt der Tor
Sich um, als sei ein Fremder er.

Diejenigen Wesen, die das andere Ufer suchen, diese richten die
Schitze nicht zugrunde. Infolge des durch seine Schitze aufge-
stiegenen Begehrens aber richtet der unwissende Mensch sich
selber zugrunde, gleichsam, als ob es Fremde titen.

356. —359. Vers
(356)

Tina-dosani kbettani,
raga-dosa ayam’ paja.
tasma hi vita-ragesu
dinnam hoti maha-pphalanm.

1. PTS ayam.
(357)

Tina-dosani khettani,
dosa-dosa ayam paja.
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tasma hi vita-dosesu
dinnar hoti maha-pphalam .

(358)

Tina-dosani khettani,
moha-dosa ayam paja.
tasma bi vita-mohesu

dinnam hoti maha-pphalam.
(359)

Tina-dosani kbettani,
iccha-dosa ayam paja.

tasma hi vigaticchesu
dinnam hoti maha-pphalar.

(356)

Das Gras ist ein Verderb fir’s Feld,
Fir diese Menschheit ist’s die Gier.
Was drum den Gierlosen man gibt,
Solch’ Gabe bringet hohen Lohn.

(357)

Das Gras ist ein Verderb fiir’s Feld,
Fiir diese Menschheit ist’s der Haf.

Was drum den Hafllosen man gibt,
Solch’ Gabe bringet hohen Lohn.

(358)

Das Gras ist ein Verderb fur’s Feld,
Fur diese Menschheit ist’s der Wahn.
Was drum den Wahnlosen man gibt,

Solch’ Gabe bringet hohen Lohn.
(359)

Das Gras ist ein Verderb fur’s Feld,
Fir diese Menschheit ist’s der Wunsch.
Was drum den Wunschlosen man gibt,
Solch’ Gabe bringet hohen Lohn.
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(356)

Solches Unkraut wie Hirse usw. schidigt durch sein Auftreten
die mit Frih- und Spatgetreide bepflanzten Felder. Daher
bringen diese keine groflen Friichte. Genauso richtet die im
Innern aufsteigende Gier die Wesen zugrunde. Daher auch
bringt das solchen Wesen Gespendete keinen hohen Lohn.

(357-359).
Diese Verse sind ohne Kommentar.
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360.—-361. Vers
(360)

Cakkbuna sarmvaro sadhu,
sadhbu sotena samvaro,
ghanena samvaro sadbu,
sadbu jivhaya samwvaro,

1. Die sinh. Schreibweise ghan® ist falsch.

(361)

Kayena samwvaro sadbu,
sadhu vacaya samvaro,
manasa samvaro sadbu,
sadbu sabbattha samvaro.
sabbattha sarmvuto bhikkbu
sabba-dukkba pamuccati.

(360)

Beherrschtsein beim Gesicht ist gut,
Gut das Beherrschtsein beim Gehér,
Beherrschtsein beim Geruch ist gut,
Gut das Beherrschtsein beim Geschmack,

(361)

In Werken sich beherrschen gut,

Gut sich beherrschen auch im Wort,
Im Geiste sich beherrschen gut,

Gut sich beherrschen tiberall.

Der Monch, der allseits ist beherrscht,
Der wird von allem Leid befreit.

(360)
Wenn namlich dem Monche am Sehtore ein sichtbares Objekt
in den Gesichtskreis tritt, und er dann dieses Tor abschliefit,

3n



DHAMMAPADA UND KOMMENTAR

absperrt und bewacht, indem er bei erwiinschtem Objekte
nicht giert, bei unerwiinschtem nicht erbost ist, beim Nichtbe-
achtungschenken keine Verblendung aufsteigen laflt, so ist bei
ithm eine solche Beherrschung des Auges gut. Die entsprechen-
de Erklarung gilt auch hinsichtlich der iibrigen Sinnentore.
Hinsichtlich der fiinf Sinnentore tritt Beherrschtsein oder Un-
beherrschtsein auf; und dieses ereignet sich im Impulsivprozes-
se (s. B.Wtb.: javana). Entsteht zu einer solchen Zeit nimlich
Unbeherrschtsein, so zeigt sich dies im karmisch-unheilsamen
(Impulsiv-) Prozesse als funffach: als Vertrauenslosigkeit, Un-
duldsamkeit, Trigheit, Unachtsamkeit, Einsichtslosigkeit. Tritt
aber Beherrschtsein auf, so zeigt sich dieses im karmisch-heil-
samen Prozesse als fiinffach: als Vertrauen, Duldsamkeit, Tat-
kraft, Achtsamkeit, Einsicht.

(361)

Bei Beherrschung in Werken dreht es sich sowohl um den sensi-
tiven Korper (finftes Sinnenorgan) als auch um den beweg-
lichen Korper. Alle beide aber gelten als das Korpertor (Tor
in Werken). Hier nun wurde die Beherrschung des sensiuven
Korpertores bereits besprochen. Aufgrund jener am beweg-
lichen Kérpertore — zusammen mit den darauf gegriindeten be-
weglichen Koérpertitigkeiten, wie Toten, Stehlen, Ehebrechen
— im karmisch-unheilsamen Impulsivprozesse auftretenden
Dinge gilt jenes Tor als unbeherrscht. Aufgrund der im kar-
misch-heilsamen Prozesse auftretenden Dinge, wie Abstehen
vom Toten usw., gilt es als beherrscht.

Auch bei Beherrschung der Rede gilt als Rede das beweg-
liche Wort. Aufgrund der mit diesem zusammen auftretenden
Dinge, wie Liige, Zwischentrigerei, rohe Rede und leeres Plap-
pern, gilt jenes Tor als unbeherrscht, aufgrund des Abstehens
davon aber als beherrscht.

Auch bei Beherrschung des Geistes gibt es auflerhalb des Im-
pulsivbewuf3tseins keine mit einem anderen Bewuftsein ver-
bundene Habgier, Ubelwollen und verkehrte Ansicht. Auf-
grund der am Geisttor aber im Impulsivmomente aufsteigenden
Dinge, wie Habgier usw., gilt jenes Tor als unbeherrscht, bei
Gierlosigkeit, Hafllosigkeit und rechter Ansicht als beherrscht.
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Bei allen Dingen, wie bei jenem Tor des Auges usw., gilt die
Beherrschung als gut. Auf diese Weise also wurden dargelegt
acht beherrschte Tore und acht unbeherrschte Tore (Auge,
Ohr, Nase, Zunge, sensitiver Korper, beweglicher Korper
(Karmator), Wort, Geist). Der bei jenen acht unbeherrschten
Toren verweilende Monch wird nicht befreit von all dem im
Kreislauf wurzelnden Leiden; der bei beherrschten Toren ver-
weilende Monch aber wird von allem im Daseinskreislaufe
wurzelnden Leiden befreit. Darum heiflt es: ‘Der Ménch, der
allseits ist beherrscht, der wird von allem Leid befreit.’

362. Vers

Hattha-sannato pada-safinato
vacaya sannato sannatatumo’
ajjhatta-rato samabhito
eko santustto, tam abu bhikkbhum?.
1. So lese ich in Ubereinstimmung mit der Kom. Erklirung: samya-

tattabhavo ‘Selbstgeziigeltsein besitzend’. — S sannatattamo; C, CCom,
PTS, Anders. saitiututtamo (‘very well restrained”).

2. S bhikkhbu, ist falsch.

Wer seine Hinde ziigelt, seinen Fuf,

Die Rede zuigelt, selbstgeziigelt ist,

Im Inneren beglickt, gesammelt,

Allein zufrieden: der als wahrer Monch gilt.

‘Wer seine Hinde ziigelt usw.”: Wer mit der Hand nicht spielt
usw. und mit der Hand die anderen nicht schlagt usw., der gilt
als geziigelt hinsichtlich seiner Hinde. Auch fur den zweiten
Halbvers (‘seinen Fufl ziigelt’) gilt die entsprechende Erkli-
rung. Insofern man aber in Worten keine Liige und dgl. duflert,
gilt man als geziigelt in der Rede.

‘Selbstgeziigelt’ (sannatitumo; s. ob.) ist man, insofern man
nicht mit dem Kérper erbebt, nicht den Kopf in die Hohe
wirft, nicht die Augenbrauen hochzieht und dgl.

‘Im Inneren begliickt’: Dies ist man, wenn man Freude emp-
findet an der Entfaltung des geistigen Ubungsobjektes, das ist
an dem das Objekt bildenden Inneren.
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‘Gesammelt’: Griindlich gefestigt.

‘Allein zufrieden’: Beim Alleinweilen véllig zufrieden; von der
Ubung des Hellblicks ab, infolge der eigenen Erreichung, zu-
frieden im Geiste. Mit dem edlen Weltling nimlich beginnend
sind alle Schulungstiichtigen (sekba; s. B.Wtb.), da sie sich
ihrer eigenen Erreichung erfreuen, wohl zufrieden. Der Heilige
aber ist vollkommen zufrieden, und mit Beziehung auf ihn
wurde obiges gesagt.

363. Vers
Yo mukkba-sannato bhikkhu

manta'-bbani anuddbato
attharm? dbamman ca dipeti,
madburan tassa bhasitam.

1. ‘manta (manta) vuccati panna’ (Kom.).
2. = S;atthan ca, wie die anderen Ausgaben haben, istm.c. zu verwerfen.

Der Mdnch, der seinen Mund beherrscht,
Der weise spricht, nicht aufgeregt,

Die Lehre weist und ihren Sinn,

Gar lieblich dessen Rede klingt.

‘Der seinen Mund beherrscht’: Der mit dem Munde be-
herrscht ist hinsichtlich verkehrter Worte, wie sie Knechte, Aus-
gestoflene usw. gebrauchen, wie etwa: ‘Von gemeiner Geburt
bist du! Ein Sittenloser bist du! usw.’

‘Der weise spricht’: Mit Weisheit (manta) wird hier die Ein-
sicht (panna) bezeichnet; der also die Gewohnheit hat, voll
Einsicht zu reden.

“‘Nicht aufgeregt’: Im Geiste gestillt.

‘Die Lehre weist usw.’: Sowohl die Bedeutung des Wortlautes
als auch den Wortlaut der Lehre darbietet.

‘Lieblich’: Die Rede eines solchen Monches gilt als lieblich.
Wer nimlich bloff die Bedeutung und nicht den Wortlaut (pal)
darbietet, oder blof den Wortlaut und nicht die Bedeutung,
oder beides nicht, dessen Rede gilt nicht als lieblich.
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364. Vers

Dhammdaramo dhamma-rato,
dhammarm anuvicintayarm,
dbammar anussaram bhikkhu
dhamma' na paribayati.

1. Die in allen Ausgaben anzutreffende Lesart sadhamma ist m.c. zu
verwerfen.

Der Monch, der das Gesetz erforscht,
Voll Lust und Freude am Gesetz,
Stets des Gesetzes eingedenk,

Irrt vom Gesetze nie mehr ab.

‘Voll Lust usw.’: Wem im Sinne einer Verweilungsstitte das
Gesetz von Gemiitsruhe und Hellblick (samatha-vipassand; s.
B.Wtb.) eine Stitte der Lust ist, der verweilt voll Lust beim
Gesetze.

“Voll Freude usw.’: Wer an eben jenem Gesetze sich erfreut,
der hat Freude am Gesetze.

‘Der das Gesetz erforscht’: Der, durch wiederholtes Nach-
denken tber eben jenes Gesetz, auf jenes aufmerkt, und es
erwagt.

‘Des Gesetzes eingedenk’: Sich eben jenes Gesetzes erinnernd.
‘Irrt nie mehr ab’: Ein solcher Ménch fillt nie mehr ab von
dem 37-fachen zur Erleuchtung fiihrenden Gesetze (bodhi-
pakkhiya-dhamma; s. B.Wtb.) und von dem neunfachen tiber-
weltlichen Gesetze (s. 20).

365. Vers
Sa-labham n’dtimanneyya,
n’annesarn pibayan care;
annesam pihayam bhikkbu

samadhirn n’adhigacchati.

Miflachte nicht, was du erhiltst,
Heg’ gegen andre keinen Neid;
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Dem Monch, der andere beneidet,
Wird Sammlung nimmermehr zuteil.

“Was du erhiltst’: Die selber erlangte Gabe. Wer niamlich, das
Von-Haus-zu-Haus-Wandern vermeidend, durch verkehrtes
Suchen seinen Lebensunterhalt gewinnt, von dem heif3t es, dafl
er sein eigenes Almosen geringschitzt, verachtet, verabscheut.
Somit soll man nicht durch solches Handeln das eigene Almo-
sen geringschitzen.

‘Heg’...keinen Neid usw.’: Ergehe dich nicht in Begehren nach
den Gaben, die andere empfangen haben. Nach dem Besitze
anderer namlich gierend, und dem Verlangen nach thren Ge-
windern usw. verfallen, gewinnt der Monch weder die eksta-
tische Sammlung (der Vertiefungen) noch die angrenzende
Sammlung (s. B.Wtb.: samadhi).

366. Vers
Appa-labho pi ce bhikkhu

Sa-labbham n’dtimannati,
tar ve deva pasamsanti
suddhajivam atanditam.

Selbst wenn der Monch nur wenig kriegt,
Doch was er kriegt, gering nicht schitzt,
So preisen alle Gétter ihn,

Der rein lebt, niemals lassig ist.

Wenn der Ménch, obgleich er nur wenig erhilt, der Reihe nach
von Haus zu Haus, zu hohen wie zu niedrigen Familien um
Almosen geht, so heifdt es von einem solchen Monche, daff er
das eigene Almosen nicht geringschitze. Einen solchen Monch,
der aufgrund seiner rechten Weise der Lebensgewinnung durch
die Kraft seiner Beine unermiidlich ist, den loben und preisen
die Gotter.
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367. Vers

Sabbaso nama-rapasmim
yassa n’atthi mamayitam,
asata ca na socati,

sa ve bhikkhbii ti vuccati.

Wer da beim Korper und beim Geist
Ganz ohne jeden Ichtrieb ist,

Und das, was nicht ist, nicht beklagt,
Den nennt man einen Monch fiirwahr.

‘Beim Korper usw.’: Hinsichtlich alles Geistigen und Korper-
lichen, bestehend aus den fiinf Daseinsgruppen, das ist den vier
Gruppen: Gefiihl, Wahrnehmung, Geistesformationen und Be-
wufltsein, und der Korperlichkeitsgruppe (s. B.Wtb. : kbandba).
‘Ichtrieb usw.’: In wem ein Festhalten an den Gedanken des
‘Ich’ und “Mein’ nicht mehr besteht.

“Was nicht ist, nicht beklagt’: Wer, wenn dieses Geistige und
Korperliche den Verfall und Untergang erreichen, nicht klagt
und niedergeschlagen ist: ‘Mein Kérper ist hin...mein Bewufit-
sein ist hin!’, sondern erkennt: ‘Das, was dem Verfall unter-
worfen ist, ist in mir eben verfallen.” Wer selbst, wenn das
Geistige und Korperliche sich auflésen, frei vom Ichtrieb ist
und wegen jenes nicht mehr Seienden nicht klagt, der wird ein
Ménch genannt.

368. Vers
Metta-vibari* yo bhikkbu,

pasanno Buddha-sasane,
adhigacche padam santam
sankharupasamarm sukbanm.

1. m.c. wohl besser "vibari.

Der Monch, der stets in Giite weilt,
Zu Buddhas Weisung voll Vertrau’n,
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Erringt die stille Stitte bald,
Das Gliick des Stillstands aller Form.

‘Giite’: Wer sich betitigt in der Geistesiibung der Giite (metta;
Vis. IX) und durch Giite die drei bzw. vier (nach Sutten- bzw.
Abhidhamma-Einteilung) Vertiefungen erreicht hat, von dem
heifdt es, daff er in Giite verweilt.

‘Voll Vertrauen’: Wer zu des Buddhas Lehre Zuversicht be-
sitzt, voll Vertrauen ist und zur Zuversicht neigt.

‘Stille Stitte’ ist eine Bezeichnung des Nirwahns. Ein solcher
Monch niamlich erreicht oder findet das Nirwahn, das als die
‘Sulle Statte’ bezeichnet wird, oder das wegen des Gestilltseins
aller Daseinsformationen als ‘Stllstand’ gilt, oder weil es das
hochste Gliick ist, als das ‘Gliick’.

369. Vers
Stnca bhikkhu imam navam,
sitta te labum essati;

chetva ragan ca dosan ca
tato nibbanam ebisi.

Schopf’ aus, 0o Monch, dies schwere Boot;
Ist’s ausgeschopft, wird’s leichter fahr’n.
Hast Gier und Haf} du ausgetilgt,
Erreichest du das Nirwahn bald.

O Monch, schépfe dieses als das personliche Dasein (atta-
bhava) geltende Boot aus, und schiitte das Wasser tibler Ge-
danken fort. Gleichwie nimlich auf dem grofien Meere das
durch Wasser beschwerte Schiff, nach Abdichtung der Locher
und dem Ausschopfen des Wassers leicht geworden, ohne im
Meere unterzusinken schnell zum sicheren Hafen gelangt, so
auch wird dies dein vom Wasser iibler Gedanken beschwertes
Boot der Personlichkeit, sobald die Locher, wie Sehtor usw.,
durch Zigelung abgeschlossen sind und das Boot durch Aus-
schopfen des eingedrungenen Wassers ubler Gedanken leicht
geworden ist, ohne im Kreislauf des Daseins unterzusinken,
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schnell zum Nirwahn gelangen. So zerschneide denn die Fes-
seln wie Gier und Haf}; denn hast du diese durchschnitten,
dann hast du die Heiligkeit erreicht, dann wirst du in der Fol-
gezeit hingelangen, wo keine Daseinssubstrate mehr iibrigblei-
ben.

370. Vers

Panca chinde, panca jabe,
panca c\uttari bhavaye.
panca-sangatigo bhikkhu
ogha-tinno ti vuccati.

1. Fehltin S.
Fiinf schneide durch, laff’ fahren fiinf,

Und weit’re finf entfalte du.
Der Monch, vom Fiinferhang befreit,
Der, heifit es, hat die Flut durchkreuzt.

‘Funf schneide durch’: Gleichwie ein Mann den Strick, mit
dem er an den Fiflen gefesselt ist, mit einem Messer durch-
schneidet, so auch mogest du die zu den niederen Welten (s. 1)
hinabziehenden fiinf niederen Fesseln (Personlichkeitsglaube,
Zweifelsucht, Hang an Regeln und Riten, Sinnliche Gier, Ubel-
wollen; s. B.Wtb.: sarnyojana) auf den unteren drei Pfaden (des
Stromeintritts, der Einmalwiederkehr und der Niewiederkehr;
s. B.Wtb.: ariya-puggala) durchschneiden.

‘Lafy’ fahren finf: Gleichwie ein Mann die um seinen Hals
gebundene Fessel entfernt, so auch mogest du die zur Himmel-
welt hinaufziehenden fiinf hoheren Fesseln (Gier nach dem
Feinkorperlichen, bzw. dem Unkérperlichen, Dinkel, Aufge-
regtheit, Unwissenheit; s. B.Wtb.: saryojana) auf dem Heilig-
keitspfade entfernen, iberwinden, aufgeben und durchschnei-
den.

‘Weit’re fiinf entfalte’: Zur Uberwindung der héheren Fesseln
entfalte fernerhin die funf Fihigkeiten (Vertrauen, Tatkraft,
Achtsamkeit, Sammlung, Einsicht; s. B.Wtb.: indriya-samatta;
bala).

‘Der hat die Flut durchkreuzt’: Der in diesem Falle durch
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Uberwindung des fiinffachen Hanges an Gier, Hafl, Verblen-
dung, Diinkel und Ansichten dem Fiinferhang entronnen ist,
und die vier Fluten (Sinnlichkeitstrieb, Daseinstrieb, Ansich-
ten, Unwissenheit; vgl. 23) durchkreuzt hat, der wird ein ‘Flut-
Durchkreuzer’ genannt.

371. Vers
Jhaya bhikkbu, ma ca pamado;

ma te kama-gune bhamassu* cittam.
ma loba-gulam gili? pamatto;
ma kandi dukkham idan’ ti dayhamano.
1. Méglicherweise ist ramassu die rechte Lesart, obzwar in keiner Aus-

gabe zu finden. S bhavassu ist unméglich.
2. m.c. fir gili. PTS gili ist zu verwerfen.

Vertief’ dich, Monch, und sei nicht lassig,

Laf¥’ deinen Geist nicht um die Sinnendinge kreisen.
Schluck’ achtlos nicht den glih’nden Eisenklump,
Und klage brennend nicht: ‘Ach, welche Qual?’

Der Sinn ist hier: O Ménch, vertiefe dich in die zwel Arten der
Vertiefung (s. 23) und werde nicht lissig, wihrend du beim
Wirken in Werken, Worten und Gedanken unermiidlich ver-
weilst. Moge dein Geist nicht um die fiinf Sinnendinge kreisen.
Die — aufgrund der als das Schwinden der Achtsamkeit gekenn-
zeichneten Lissigkeit — Lissigen schlucken in der Hélle eine
glihende Eisenkugel. Darum sage ich dir: Schlucke nicht zu-
folge deiner Lissigkeit den glihenden Eisenklumpen, und klage
nicht, wenn du in der Hélle brennst: ‘Ach, welche Qual!

372. Vers
Natthi jhanam apannassa,
panna n’atthi ajjhayato;
yambhi jhanan ca panna ca,
sa ve nibbana-santike.
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Ohn’ Wissen gibt’s Vertiefung nicht
Und ohn’ Vertiefung Wissen nicht;
Wer Wissen und Vertiefung hat,
Der wahrlich ist dem Nirwahn nah’.

Wer, im Sinne des die Vertiefung bewirkenden Strebens und
Wissens, unwissend ist, fiir den gibt es keine Vertiefung; und
wer sich nicht vertieft, fiir den gibt es kein solches Wissen, wie
gekennzeichnet in den Worten (S XXII, 5): ‘Der gesammelte
Monch weifl und erkennt die Dinge der Wirklichkeit gemifl.’
In welchem Menschen aber diese beiden Dinge vorhanden sind,
der ist dem Nirwahn nahe.

373. Vers

Sunnagaram pavitthassa
santa-cittassa bhikkbhuno
amanust rati! hoti

samma dbammarm vipassato.

1. m.c. flr rati.

In leere Klause eingetreten

Wird dem im Geist gestillten Monch
Ein iibermenschlich Gliick zuteil,
Derwelil er klar die Wahrheit schaut.

Wer an irgendeiner abgeschiedenen Stitte, in Erwigung des
Ubungsobjektes, das Ubungsobjekt nicht fahren lassend, da-
sitzt, im Geiste gestillt ist und mit Hinsicht auf Bedingungen
und Ursachen das Gesetz klar erkennt, in dem steigt auch die in
den acht Erreichungen (Vertiefungen) bestehende und nicht als
Hellblick geltende himmlische Lust auf.

374. Vers

Yato yato sammasat:

khandbhanam undayabbayam?,
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labhati? piti-pamojjarn.
amatam tar vijanatarm.
1. Vgl. 113.
2. m.c. fiir labhati.

Wenn immer man im Geist erwagt

Der Daseinsgruppen Auf- und Untergang,
Erlangt Verziicken man und Gliick:

Der Kenner nennt’s das todlos Reich.

‘Wenn immer man im Geist erwigt’: In welcher Weise auch
immer man erwigt, wihrend man sich in den 38 Geistesobjek-
ten (vgl. L.d.B. § 78) ibt; oder zu welcher erwiinschten Zeit —
morgens, mittags usw. — oder mit welcher erwiinschten Geis-
tesiibung auch immer man sich beschiftigt.

‘Der Daseinsgruppen Auf- und Untergang’: Mit Hinsicht auf
die 25 Merkmale erwigt man das Entstehen der fiinf Daseins-
gruppen und mit Hinsicht auf 25 Merkmale ithr Hinschwinden
(vgl. 113).

‘Verziicken und Gliick’: Wihrend man so das Entstehen und
Verschwinden der Daseinsgruppen erwigt, gewinnt man Wahr-
heitsverziickung und Wahrheitswonne.

“Todlos’: Sobald aber das Geistige und Kéorperliche zusammen
mit ihren Bedingungen sich klar zeigen, so gelten jene aufges-
tiegene Verziickung und Wonne, weil sie eben zum Todlosen,
zum hohen Nirwahn hinfihren, fiir die Erkennenden, die Wei-
sen, als das Todlose.

375.-376. Vers
(375)

Tatr’ dyam adi bhavati
idha pannassa bhikkbuno:
indriya-gutti', santutthi?,
patimokkhe ca sarnvaro;

. Sgum’; PTS gutto ist verkehrt.
2. S tutthi.

322



DAS MONCHS-KAPITEL

(376)

Mitte bhajassu kalyane,
suddhdjive atandite,
patisanthara-vutty! assa,
acara-kusalo stya;
tato pamojja-babulo
dukkbass’ antam karissasi®.
1. m.c. fiir ®outthi; = S, CCom; PTS vuty; F und Anders. vautt’.
2. = S (ed.1), C. — Aufgrund der 2. Pers. bhajassu ist auch hier die 2.

Pers. angebracht. Damit aber wiiren auch assa und siya als 2, Pers, zu
betrachten. — S, CCom, PTS karissati.

(375)

Es gilt da dies als Ausgangspunkt
Fiir einen weisen Monch dahier:
Die Sinne ziigle, sei geniigsam,
Beherrsch’ dich in der Ordenszucht!

(376)

Mit edlen Freunden gehe um,
Die rein leben, nicht trage sind,
Benimm dich freundlich tberall,
Sei im Verhalten allzeit klug.
Dann wirst von Wonne du erfiillt
Ein Ende machen allem Leid.

(375)

‘Es gilt da dies als Ausgangspunkt’: Fiir einen weisen Ménch
in dieser Lehre wird jetzt das Folgende als der Ausgangspunkt
erklart. Um die vorangehende Bedingung zu zeigen, wird ge-
sagt: ‘Die Sinne ziigle usw.” Als die vorangehende Bedingung
namlich gilt die vierfache lautere Sittlichkeit (s. B.Wtb.: sila).
Hierbei nun gilt als Sinnenziigelung die (1) Sinnenbeherrschung
(indriya-sarnvara), als Geniigsamkeit das Zufriedensein mit den
vier Bedarfsgegenstinden; dadurch aber ist die (2) Reinheit der
Lebensgewinnung (djiva-parisuddhbi) sowie die (3) auf die vier
Bedarfsgegenstinde sich beziehende Sittlichkeit (paccaya-san-
nissita-sila) angedeutet. Durch ‘Ordenszucht’ wird die Erfil-
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lung der als (4) Ordenszucht (patimokkha) bezeichneten héch-
sten Sittlichkeit angedeutet.

(376)

‘Mit edlen Freunden usw.’: Ungeziigelt handelnde und unpas-
sende Gefihrten vermeide und pflege Verkehr und Umgang mit
edlen Freunden, die im Sinne rechter Lebensgewinnung rein
leben und in ihrer Lebensgewinnung mit Hilfe ithrer Beine Kraft
von Trigheit und Mattigkeit frei sind (vgl. 168 Kom.).
‘Benimm dich usw.’: Sei von entgegenkommendem Benehmen
im Sinne von vollendetem Benehmen in weltlichem wie geisti-
gem Entgegenkommen, benimm dich entgegenkommend.

‘Im Verhalten usw.”: Sowohl die Sittlichkeit gilt als Verhalten
als auch die kleinen und groflen Pflichten gelten als Verhalten.
Darin sei klug und tiichtig!

‘Dann wirst usw.”: Dann — im Sinne der nach entgegenkom-
menden Benehmen und Tuchtgkeit im Verhalten aufgestiege-
ner Wahrheitswonne — von hoher Wonne erfiillt, wirst du dem
ganzen Leiden der Daseinsrunde ein Ende machen.

377. Vers

Vassika viya pupphani
maddavani pamuncati,
evar ragan ca dosan ca

vippamuncetha' bhikkhavo.

1. Dies ist 3. Sg. Opt. Med., nicht 2. Pl., wie Anders. angibt, steht aber
moglicherweise hier m.c. fir vippamunccyyatha.

Gerade wie der Jasminstrauch

Die faulen Bliiten schiittelt ab,

So auch, thr Monche, sollte man

Sich ganz befrei’n von Gier und Haf3.

‘Vassika’ (Sambak) = sumana, Jasmin, jasminum grandifo-
lium.

Hier soll folgendes gesagt sein: Gleichwie die Sambakstraucher
die immer mehr aufgehenden Bluten, sobald sie in den folgen-
den Tagen gealtert sind, abschiitteln und von ihren Stengeln
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abwerfen, so auch méget ihr euch von den Ubeln wie Gier usw.
befreien.

378. Vers

Santa-kayo santa-vaco
santa-mano’ (su)samahito?
vanta-lokamiso bhikkbu
‘upasanto’ ti vuccati.

1. = S. Diese Lesart deckt sich mit der Kom. Erklirung: ‘abbijibidinam
abbavena’; C, CCom | PTS santava,
2. m.c. hiefle es besser samabhito.

Wer gestillt in Wort und Werken,
Geistgestillt ist, wohl gesammelt,

Ausgespieen hat die Weltlust,
Solcher Monch gilt als Gestillter.

‘Gestillt in Werken’ ist man, insofern man absteht vom Téten,
Stehlen und Ehebrechen; ‘gestillt in Worten’, insofern man
absteht von Lige, Zwischentrigerei, roher Rede und leerem
Plappern; ‘geistgestillt’, insofern Habgier, Ubelwollen und
bose Ansichten in einem abwesend sind; ‘wohl gesammelt’,
insofern man beim dreifachen Wirken in Werken, Worten und
Gedanken griindlich gesammelt ist.

‘Ausgespieen hat’ der Monch ‘die Weltlust’, insofern er ver-
mittels der vier Pfade (des Stromeintritts usw.) die weltliche
Lust ausgestoflen hat.

Als ‘Gestillter’ gilt er, insofern Gier, Haf} und Verblendung in
seinem Innern zur Ruhe gelangt sind.

379. Vers

Attana coday’ attanam,
patimase tam attana?,
50 atta-gutto satima

sukbarr bhikkbu vibabisi.

1. S patimamse tam attana; S (1. ed.) patimase ’ttam attana; C patimamse
attam attano; CCO™ patimasetha attand. — Falls obige die richtige Lesart
ist, so steht offenbar patimase m.c. fir patimasaya.
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Du selber feu’re an dein Selbst,

Dein Selbst du selber priife wohl!
Voll Achtsamkeit und selbstbewacht
Wirst glacklich leben du, o Ménch.

Selber ermahne dein Selbst und treibe es an; selber prufe dein
Selbst. Bist du in dieser Weise, o Mdnch, aufgrund des durch
dich selber bewirkten Bewachtseins selbstbewacht, aufgrund
der gewirtigen Achtsamkeit achtsam, so wirst du in jener Lage

glicklich leben.

380. Vers

Atta bi attano natho,

atta hi attano gati;

tasma sannamay’' attanan
assam? bhadram va vanijo.

1. CCom sapnamay’ ist falsch. Der Imperat. lautet sanfiama (S), vom
Kaus. sannamaya.

2. PTS assam.

Das Selbst ist unser eigner Herr,

Das Selbst als eigne Zuflucht gilt.
Drum ziigle du dein eignes Selbst
Gleichwie ein Hindler edles Rof3.

Das Selbst ist unsere Zuflucht, unsere Stiitze. Insofern es nim-
lich nicht méglich ist, sich in die Personlichkeit des anderen zu
versetzen und dann, durch Ausiibung von karmisch heilsamen
Dingen und nach Hingelangung zum Himmel, den Pfad zu
entfalten und in dem verwirklichten Ziele (des Stromeintritts
usw.; s. B.Wtb.: ariya-puggala) zu leben, welch anderer sollte
dann wohl unser Herr sein? Weil eben das Selbst unsere eigene
Zuflucht, Stiitze und Rettung ist, darum ziigele dein eigenes
Selbst und hite es, dadurch namlich, daff du das Aufsteigen des
noch nicht aufgestiegenen Unheilsamen hemmst, und das in-
folge Verwirrung der Achtsamkeit aufgestiegene Unheilsame
tiberwindest, genauso wie ein Pferdehindler, der fir sein gutes
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Vollblutpferd einen hohen Preis erhofft, vermeidet, dasselbe
auf unebenem Boden laufen zu lassen und es, tiglich dreimal
badend und fiitternd, abrichtet und hiitet. In diesem Falle wirst
du, mit der ersten Vertiefung beginnend, weltlichen und tiber-
weltlichen Fortschritt erreichen.

381. Vers
Pamojja-babulo bhikkhu,

pasanno Buddha-sasane,
adhigacche padarn santarn
sankbardipasamarn sukbar.

Der Ménch, von Frohsinn ganz erfiillt,
Zu Buddhas Weisung voll Vertrau’n,
Gelangt zur Friedensstitte hin,

Zum Gliick und Ende aller Form.

Der Moénch, der von Natur aus ganz von Frohsinn erfillt ist,
neigt zur Zuversicht zu des Buddhas Weisung. Wer aber sol-
cherart zu des Buddhas Weisung von Zuversicht erfillt ist, der
gelangt zur Friedenstitte hin, zum Gliick des Stillstandes der
Gebilde, womit eben das Nirwahn bezeichnet wird.

382. Vers
Yo have daharo bhikkhu

yunjati Buddha-sasane,
50 *mam’ lokarn pabhaseti
abbha mutto *va candima.

1. PTS; S, C, CCo™ imarm. — Vgl. 172 £,

Wer wahrlich schon als junger Ménch
Des Buddhas Weisung hin sich gibt,
Der uberstrahlet diese Welt
Gleichwie der wolkenfreie Mond.
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Dieser Ménch erleuchtet mit seiner eigenen Erkenntnis des
Heiligkeitspfades die in die fiinf Daseinsgruppen (Kérperlich-
keit, Gefihl usw.) zerfallende Welt, indem er sie in ein einziges
Licht verwandelt, genau wie der von Wolken usw. befreite

Mond die Erde erleuchtet.
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383. Vers

Chinda sotarn, parakkamma,
kame panuda® brabmana.
sankharanam kbayarm natva
akatanni ’si brabmana.

1. S panida (m.c.).

Durchkreuz’ den Strom mit voller Macht,
Laf’, Priester, fahr’n die Sinnlichkeit.
Hast du der Dinge Schwund erkannt,
Dann kennst das Unentstand’ne du.

Den Begehrensstrom nimlich kann man nicht mit geringer An-
strengung durchkreuzen. Deshalb kimpfe mit der mit Erkennt-
nis verbundenen hohen Kraft und durchkreuze den Strom.
Vertreibe und beseitige beide Arten der Sinnlichkeit (s. 27).
‘Priester’ ist eine Anrede der Triebversiegten.
Hier jedoch kann mit Priester keineswegs der Heilige gemeint sein, da
dieser frei ist von Begehren und bereits den Strom durchkreuzt, m.a.W'.,
das Nirwahn erreicht hat.
Hast du die Vesiegung der Daseinsgebilde (sankhara) erkannt,
dann wirst du in diesem Falle das Unerschaffene schauen, inso-
fern du eben das Nirwahn erkennst, das nicht etwa aus irgend
etwas wie Gold oder dgl. enstanden ist.

384. Vers
Yada dvayesu dbammesu
paragn hoti brabmano,
ath’ assa sabba-samyoga
attham? gacchanti janato.

1. Alle Ausgaben lesen sabbe.
2. PTS atthan.
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Sobald auf zwei Gebieten da
Der Heil’ge hat das Ziel erreicht,
So fallen alle Fesseln ab

Von ihm, dem Klarerkennenden.

Zur Zeit, wo dieser (in der vorangehenden Erzahlung erwihn-
te) Brahmane hinsichtlich der eine Zweiheit bildenden Dinge,
‘Gemuitsruhe’ (samatha) und ‘Hellblick’ (vipassana) — im Sinne
von vollendeter Geisteskraft usw. —, die Vollendung erreicht
hat, da gelangen alle an die Daseinsrunde zu ketten fihigen
‘Fesseln’ (sarmyoga), wie Begierdefessel, Daseinsfessel, An-
sichtsfessel und Unwissenheitsfessel (s. 23), in dem so Erken-
nenden zum Untergang und zur Versiegung.

385. Vers

Yassa param aparam va
paraparam na vijjati,
vita-ddaram visaryuttam:
tam aham briami brabmanam.

Wem Diesseits sowie Jenseits schwand,
Wem alles beides nicht mehr gilt,

Der unbedringt ist, losgelost,

Den nenne einen Priester ich.

Als das ‘Diesseits’ gelten die sechs personlichen Grundlagen
(Auge, Ohr, Nase, Zunge, Korper, Geist), als das ‘Jenseits’:
die sechs dufleren Grundlagen (Sehobjekte, Téne, Diifte, Safte,
Korpereindriicke, Geistobjekte), als ‘beides’: Diesseits und Jen-
seits. In wem all dies — im Sinne von Haften an den Gedanken
des Ich und Mein — nicht mehr besteht, thn, der — im Sinne des
Schwindens der Bedringnisse der Leidenschaften — unbedringt
ist und von allen Leidenschaften losgeldst, den nenne ich einen

Priester (Heiligen).
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386. Vers
Jhayim, virajam asinam,
kata-kiccarn, anasavam,

uttamattham anuppattarn:
tam abam brami brabmananm.

Wer dasitzt fleckenlos, vertieft,

Das Werk gewirkt hat, triebversiegt,
Zum hochsten Ziele hingelangt,
Den nenne einen Priester ich.

Wer mit Hinsicht auf den Schmutz der Sinnenlust ‘fleckenlos’
ist, in zweifacher Vertiefung (s. 23) ‘vertieft’ einsam im Walde
‘dasitzt’, durch Erfiillung der 16 Aufgaben vermittels der vier
Pfade ‘das Werk gewirkt hat’, durch Abwesenheit der Triebe
(s. 384 Kom.) ‘triebversiegt’ geworden und ‘zum hdochsten
Ziele’ der Heiligkeit ‘hingelangt’ ist, ‘den nenne einen Priester

ich.’

387. Vers

Diva tapati adicco,
rattim! abbhati candima,
sannaddho kbattyo? tapati,
jhayi tapati brabmano;
atha sabbam aho-rattim?
Buddbo tapati tejasa.

PTS rattin,

S;
.c. besser als khattiyo (in allen Ausgaben).
S)

1.
2.
3. C, CCom; PTS rattar.

nman

Bei Tag die Sonne hell erstrahlt,

Zur Nachtzeit aber scheint der Mond,
Im Waffenschmuck der Krieger strahlt,
Es strahlt der Priester selbstvertieft.
Doch allezeit, bei Tag wie Nacht,

In seinem Glanz der Buddha strahlt.
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Am Tage leuchtet die Sonne, in der Nacht aber ist ihre Lauf-
bahn nicht zu sehen. Auch der von Wolken befreite Mond
scheint blof} in der Nacht, nicht bei Tage. Nur wenn der Kénig
mit all dem von Gold und Edelsteinen schimmerndem Zierat
geschmiickt und von seinem vierfachen Heere (s. 82) umgeben
ist, nur dann erstrahlt der Kénig, nicht aber, wenn er in unbe-
kit Trach erscheint, Der Triebversiegte erstrahlt nur
dann, wenn er die Menge vermeidend sich vertieft. Der véllig
Erleuchtete aber iberwaltigt und iiberstrahlt mit seinem Sitt-
lichkeitsglanze die Macht der Unsittlichkeit, mit seinem Tu-
gendglanze die Macht der Untugend, mit seinem Wissensglanze
die Macht der Unwissenheit, mit seinem Verdienstesglanze die
Macht der Verdienstlosigkeit, mit seinem Gesetzesglanze die
Macht der Gesetzlosigkeit. In diesem fiinffachen Glanze er-
strahlt er allezeit.

388. Vers

Bahita-papo ti* “brabmano’;
sama-cariya ‘samano’ ti Vuccati;
pabbajayam attano malarn
tasma ‘pabbajito’ ti vuccati.

1. S bi ist wohl verkehrr.

Brahmane ist, wer’s Bose brach,
Samane, wer in Sanftmut lebt.
Entsager aber wird genannt,

Wer eig’nem Schmutz entsaget hat.

‘Samane’ (samana: Asket, Monch) ist man dadurch, dafl man
in der Besanftigung aller karmisch-unheilsamen Zustinde sich
betdtigt. Weil aber durch Zerbrechung (eigentlich: Hinauswer-
fung) des Bésen man als ‘Brahmane’ und durch Besinftigung
der unheilsamen Zustinde als Samane bezeichnet wird, darum
gilt, wer den eigenen Schmutz der Gier usw. verwerfend weilt,
eben aufgrund des Entsagens auch als ‘Entsager’ (pabbajita,
eigentlich: der aus dem Hausleben ‘Hinausgezogene’, der
Hauslose, der Monch).
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389. Vers

Na brabmanassa® pahareyya,
n’dssa muncetha brabmano.
dhi brabmanassa hantaram,
tato dhi yassa muncati.

1. brabmanam wire m.c. und auch grammatisch besser.

Nicht schlage einer den Brahmanen,
Und nicht fahr’ dieser jenen an.

Pfui dem, der den Brahmanen schligt!
Pfui dem Brahmanen, der thn anfihrt.

Einen Triebversiegten, der sich selber als triebversiegten Brah-
manen erkennt (offenbar janato fur jananto zu lesen), oder
auch irgendeinen gebiirtigen Brahmanen schlage man nicht.
Auch wenn jener triebversiegte Brahmane geschlagen wird,
mag er den, der ihn geschlagen hat und dasteht, nicht anfahren,
keinen Zorn gegen ihn hegen. Wer einen triebversiegten Brah-
manen schlagt, den tadle ich durchaus. Und wer jenen Schla-
genden wieder zuriickschligt oder an ihm (offenbar tassa fiir
yassa zu lesen) seinen Haf auslaflt, den tadle ich noch mehr.

In der 2. und 4. Verszeile kann unméglich ein Heiliger gemeint sein,
denn dieser kann nie mehr andere hassen oder gar schlagen.

390. Vers

Na brabmanass’ etad akinci seyyo,
yada nisedho manaso piyehi;

yato yato hirmsa-mano nivattati,
tato tato sammati yeva' dukkbam.

1. So lese ich gestiitzt auf den Kom., wo sammati” durch nivattati yeva
erklirt wird. S, PTS sammati-m-eva; C, CE°M sammati c'eva.

Dies dem Brahmanen nicht geringen Vorteil bringt,
Wenn von Erwinschtem er den Geist zurlickhilt;
Wobei auch dieser Geist des Wehtuns schwindet,
Dort wahrlich kommt das ganze Leid zur Ruhe.

333



DHAMMAPADA UND KOMMENTAR

Daf} man den einen Triebversiegten Beschimpfenden nicht wie-
der schimpft, und einen ihn Schlagenden nicht wieder schlagt,
dies ist fur jenen triebversiegten (s. 389) Brahmanen nicht blof}
etwas oder ein wenig gut. Der Ausbruch von Haf} in dem Ge-
hissigen ist etwas seinem Geist Erwiinschtes. Aufgrund solcher
Gehissigkeitsausbriiche verstindigen sich die Menschen an
Vater, Mutter, dem Buddha usw. Das notwendige Abstehen
des Geistes von jenen Dingen und die Unterdriickung des voll
Zorn aufsteigenden Bewufltseins, das ist daher nicht bloff ein
wenig gut, sondern auflerordentlich gut. Bei welchem Anlasse
auch immer jenes (gehissige) Denken durch den Pfad der Nie-
wiederkehr (s. B.Wtb.: ariya-puggala) zur Authebung und
zum Stillstand gelangt, bei solchem Anlasse kommt das ganze
Leiden der Daseinsrunde zum Stillstand.

391. Vers

Yassa kayena vacaya
manasa n’atthi dukkatam?,
sarmvutar tibi thanebi:
tam abam brumi brabmanam.
1. B dukkatam.
Wer immer da, in Wort, in Tat,
Im Geiste, nichts mehr Boses wirkt,
In diesen Dingen drei beherrscht,

Den nenne einen Priester ich.

Wer keine tadeligen, leiderzeugenden und zum niederen Dasein
(s. 1) fuhrenden Taten veriibt, seine Wirkenstore (Korper,
Sprache, Geist) geschlossen hilt, um den in diese drei Zugange,
wie Korper, Sprache und Geist, eintretenden schlechten Wan-
del in Werken, Worten und Gedanken abzuwehren, den nenne
ich einen Priester.

392. Vers

Yambhba dbammar vijaneyya
samma-sambuddba-desitam,
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sakkaccam tam* namasseyya
aggi-hutam *va brabmano.

1. PTS tan; S nam.

Durch den du das Gesetz erfuhrst,
Das der Erleuchtete gelehrt,

Den mogst in Demut du verehr’n
Wie’s Feueropfer der Brahmane.

Gleichwie der Brahmane das Feueropfer durch vollkommene
Umwandlung, Opferhandlungen und dgl. in Demut verehrt, so
auch mogest du den Lehrer, durch den du das vom Vollendeten
verkiindete Gesetz erfahren hast, in Demut verehren.

393, Vers

Na jatahi, na gottena?,

na jacca? hoti brabmano.
yambi saccan ca dbammo ca,
50 suci3, so ca brabmano.

1. S gottehi ist verkehrt.
2. jacco ist verkehrt.
3. =8, C, CCom; PTS sukbi ist verkehrt.

Nicht machen Flechten, nicht Geschlecht,
Auch nicht Geburt zum Priester dich.

In wem Gesetz und Wahrheit lebt,

Der gilt als Priester, gilt als rein.

In wem die im 16-fachen Durchdringen der vier Wahrheiten
bestehende Wahrheitserkenntnis und das neunfache tiberwelt-
liche Gesetz (s. 20) zu finden ist, ein solcher Mensch gilt als
rein, gilt als Priester (wahrer Brahmane, das ist als Heiliger).

394. Vers

Kimn te jatahi dummedba,
kirn! te ajina-satiya!
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abbhantaram te gahanam?,
bahirarn parimajjasi.
1. S kin te.
2.Sabbbantaran.
3. PTS gahanam.
Was niitzt dir, Tor, das Haargeflecht,
Was nutzt dir dieses Kleid aus Fell?
Im Innern wuchert dir Gestrupp,
Und blof dein Auf’res striegelst du.

Du Tor, was willst du mit diesen aufgebundenen Haarflechten,
mit diesem noch mit Hufen versehenen Kleide aus Antilopen-
fell, das du da trigst? Was hat das fir einen Sinn? In deinem
Innern wahrlich wuchert noch das Gestriipp der Leidenschaf-
ten, wie Gier und dgl., und blof} dein Auferes striegelst du,
genau wie man Elefanten- und Pferdekot abwischt.

395, Vers

Pamsu-kala-dbaram jantum,
kisar1, dhamani-santhatar,
ekam vanasmim? jhayantam:
tam ahar brami brabmanam.

1. vanambhi oder vanasmi’ wire m.c. besser.

Der Mann, der Fetzenkleidung trigt,
Gar hager ist, adernbedeckt,

Im Walde einsam weilt, vertieft,
Den nenne einen Priester ich.

Wihrend der Fetzenkleidtriger nimlich die ihm selber ange-
messene Ubung befolgt, hat er nur wenig Fleisch und Blut an
sich, und seine Glieder sind mit Adern bedeckt. Darum wurde

solches gesagt. Den an einer abgeschiedenen Stelle im Walde
sich Vertiefenden, den nenne ich einen Priester.

Uber die 13 asketischen Liuterungsiibungen (dhutanga) s. B.Wtb. und
Vis. I1.
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396. Vers

Na c’aham brabmanam brami
yonijamn matti-sambhbavar;
bho-vadi nama so boti,

sacel hoti sakinicano.
akincanar andadanar:

tam abam briami brabmanam.

1. = CCom; PTS 54 ce; S, C sa ve.

Brahmanen nenne ich einen nicht,

Weil er dem Mutterleib entsproff.

‘Hm, Kamerad!” so sagt er wohl,

Wenn thm auch anhangt allerlei.

Wem, frei vom Haften, nichts hingt an,
Nour der mir als Brahmane gilt.

‘Dem Mutterleib entsprossen’ bedeutet hier: aus dem einer
Brahmanenmutter gehorenden Leibe enstanden. Wer beim An-
rufen eines anderen in dem Ausdruck ‘Heda, Kamerad’ (bbo!
bho!) sich ergeht, den bezeichnet man als ‘Kamerad-Sprecher’
(bho-vadi, eine spottische Bezeichnung fiir den sich iiberhe-
benden Brahmanen), auch wenn ihm aufgrund solcher Anhing-
sel (kincana; s. B.Wtb.) wie Gier, Hafl und Verblendung noch
allerlei anhingt. Ich aber nenne denjenigen einen Brahmanen,
der, keinerlei Anhingsel wie Gier, Hafl und Verblendung mehr
hat und frei ist von den vier Anhaftungen (upadana; s.

B.Wtb.).

397. Vers

Sabba-sarnyojanarn chetva

Y0 ve na paritassati,
sangatigam visarmyuttarm:
tam abarm brami brabmanam.

Wer jede Fessel hat zerstort
Und niemals mehr erbeben kann,
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Vom Haften und von Fesseln frei,
Den nenne einen Priester ich.

Wer die zehn Fesseln (Personlichkeitsglaube, Zweifelsucht,
Hang an Regeln und Riten usw.; s. B.Wtb.: sariyojana) durch-
schnitten hat, nicht mehr aufgrund von Begehren sich fiirchtet,
da er eben dem Hang zur Gier usw. entronnen ist und dadurch
als dem Haften entronnen gilt, und durch Abwesenheit der vier
Fesseln (s. 384) von den Fesseln befreit ist, den nenne ich einen
Priester,

398. Vers

Chetva nandhim! varattan ca
sandamanm saha ‘nukkaman,
ukkbitta-palighamn® Buddham:
tam aharn brami brabmanar.

1. =S, C, CCom; PTS nandin.
2. PTS paligham.

Der Band und Fessel hat zertrennt
Und das Geflecht der Reihe nach,
Den Buddha, der den Riegel hob,

Den nenne einen Priester ich.

Wer durchgeschnitten hat den als das Gebundensein sich
auflernden Zorn, das als Fessel sich dulernde Begehren und das
mit der Reithe der Neigungen verbundene Geflecht der 62 An-
sichten (s. D 1): wer dies alles durchschnitten hat, und durch
Hebung des Riegels der Unwissenheit als Riegelheber, durch
sein Erleuchtetsein hinsichtlich der vier Wahrheiten als der Er-
leuchtete, der Buddha, gilt, diesen nenne ich einen Priester.

399. Vers
Akkosar vadha-bandban ca
aduttho yo titikkhati,
khanti-balam balanikar:
tam abam brami brabmanam.
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Wer Schmihung, Schlige, Fesselung
Ohn’ jeden Groll geduldig trigt,
Den Duldsamstarken kampfgestahlt,
Den nenne einen Priester ich.

Wer jene in den zehn Arten der Beschimpfung bestehenden
Schmihungen, sowie das Schlagen mit der Hand usw. und das
Binden mit Ketten und dgl. geduldig ertrigt, ohne jeden Zorn
im Herzen, solchen aufgrund seines Ausgeriistetseins mit der
Stirke der Geduld als ‘duldsamstark’ und aufgrund seines
Ausgertstetseins mit der durch wiederholtes Aufsteigen ge-
stihlten Kraft der Geduld als ‘kampfgestihlt’ Geltenden, sol-
chen nenne ich einen Priester.

400. Vers

Akkodbanam vatavantam
silavantarm anussutari!
dantam antima-sarirarm:

tam aham brami brabmanan.

1. S, BCom anussadam. Die Kom. Erklirung ist: ‘tanba-ussavibhavena’
(eine andere Lesart ist: ®ussad®). — C anussukan.

Wer, ohne Zorn, der ﬁbung treu,
Voll Sittlichkeit, von Flecken frei,
Bezihmt, den letzten Korper trigt,
Den nenne einen Priester ich.

Den Zornfreien, die Ubungspflichten Befolgenden, hinsichtlich
der vier Reinheiten der Sittlichkeit (s. B.Wtb.: sila) Sittenrei-
nen, durch Abwesenheit der Begehrensbefleckung Unbefleck-
ten, durch Zihmung der sechs Sinne Bezihmten, infolge seines
am Ende befindlichen Daseins den letzten Kérper Tragenden,
den nenne ich einen Priester.
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401. Vers

Vari pokkbara-patte va
aragge-r-lva sasapo,

yo na lippati kamesu:

tam abarm brumi brabmanam.

Wie Wasser an dem Lotusblatt,
Wie Senfkorn auf dem spitzen Pfriem:
Wen Sinnlichkeit nicht mehr befleckt,

Den nenne einen Priester ich.

Wer also im Innern nicht mehr von der zweifachen Sinnlichkeit
(s. 27) befleckt wird, an wem die Sinnlichkeit nicht mehr haftet,
den nenne ich einen Priester.

Vgl. 407.

402. Vers

Yo dukkbassa pajanati

idh’ eva kbhayam attano,
panna-bbararm visaryuttam:
tam abarm briami brahmanam.

1. PTS pajanati ist offenbar ein Fliichtigkeitsfehler.

Wer schon bei seinen Lebzeiten
Des eignen Leidens Ende schaut,
Der Burde ledig, losgelost,

Den nenne einen Priester ich.

Wer schon hier in dieser Welt die Versiegung des Leidens der
Daseinsgruppen (Korperlichkeit, Gefiihl usw.) erkannt hat, die
Biirde der Daseinsgruppen von sich abgeworfen hat, von den
vier Fesseln (s. 23) und allen befleckenden Leidenschaften los-
gelost ist, den nenne ich einen Priester.
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403. Vers

Gambbira-pannam?, medhavim,
maggamaggassa kovidarn,
uttamattham anuppattam:

tam aharm briami brabmanam.

1. -panfia- wire m.c. besser.

Wer, wissenstief und einsichtsvoll,
Mit Weg und Abweg wohl vertraut,
Das hochste Ziel errungen hat,

Den nenne einen Priester ich.

Den, der da ausgertistet ist mit dem aufgrund der finf Daseins-
gruppen usw. entstandenen Wissen und der, aufgrund des Wis-
sens vom Wesen der Wahrheit, von Einsicht erfiillt ist, der den
Weg und Abweg klar erkennt, insofern er hinsichtlich des
Weges und Abweges erfahren ist und weifl: ‘Dies ist der Weg zu
leidvoller Daseinstihrte, das der Weg zu glicklicher Daseins-
fihrte, dies ist der Weg zum Nirwahn, das ein Abweg’, und der
zu dem in der Heiligkeit bestehenden hochsten Ziele hingelangt
ist, den nenne ich einen Priester.

404. Vers

Asamsattham gabatthebi
anagarebi c’ibhayam,
anoka-sarim* appiccharn:

tam abar brami brabmanar.

1. S -sarim ist m.c. nicht empfehlenswert.
Wer da mit beiden nicht verkehrt,
Mit Hausleuten und Hauslosen,

Und hauslos wandert, ohne Wunsch,
Den nenne einen Priester ich.

Wer da mit beiden, den Hausleuten als auch den Hauslosen,
keinen Verkehr pflegt, nicht anhianglich ist an sie, insofern er
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eben sich weder erfreut an ihrem Sehen, Héren und an Ge-
spraichen mit ihnen, noch auch korperliche Berithrung mit
thnen sucht, der ohne Haus und Haften dahinzieht, einen sol-
chen nenne ich einen Priester.

405.
Nidhaya dandarn bhiutesu

tasesu thavaresu ca,
Yo na hanti na ghateti:
tam abam brimi brabhmanan.

Der gegen Wesen, schwach wie stark,
Die Grausamkeit hat abgelegt,

Der weder schligt noch schlagen lifit,
Den nenne einen Priester ich.

‘Abgelegt’: Verworfen, aufgegeben.

‘Schwach wie stark’: Schwach (tasa, zu skr. Vitras, wortlich:
beweglich) infolge des Zitterns aus Begierde, stark insofern sie
infolge Abwesenheit von Begehren fest sind.

Wer so, da er frei ist von Haf} gegen alle Wesen, die Grausam-
keit (wortlich: den Stock) abgelegt hat und weder irgendein
Wesen selber (er )schldgt noch durch andere (er-)schlagen lafic,
den nenne ich einen Priester.

406. Vers
Aviruddharm vimddbe.su,

atta-dandesu nibbutarm,
sadanesu anadanam:
tam aham briami brabmanam.

Wer streitlos ist bei Streitenden
Und friedvoll bei Bewaffneten,
Vom Haften frei bet Haftenden,

Den nenne einen Priester ich.
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Wer da, unter der im Zorn miteinander streitenden weltlichen
groflen Menge befindlich, infolge seines Freiseins von Groll
nicht streitet, wer friedvoll bleibt und frei von Grausamkeit
unter den heftigen Menschen, die bewaffnet sind, da sie eben
nicht abstehen davon, mit Stécken und Schwertern andere zu
schlagen, wer unter den an der Auffassung der finf Daseins-
gruppen (Korperlichkeit, Gefihl usw.) als ‘Ich” und ‘Mein’
Haftenden durch Freisein von jener fixen Idee nicht haftet,
einen solchen nenne ich einen Priester.

407. Vers

Yassa rago ca doso ca

mano makkho ca patito,
sasapo-r-iva aragga:

tam abarm brami brabmanar.

Von dem die Gier ist abgeworfen,

Der Diinkel, Haf}, Anschwirzerei,
Wie’s Senfkorn von dem spitzen Pfriem!,
Den nenne einen Priester ich.

1. Pfriem = Ahle, (wie eine Nadelspitze).

Den nenne ich einen Priester, von dem jene Leidenschaften,
wie Gier usw., und jene durch Verkleinerung der Tugenden
anderer gekennzeichnete Anschwirzerei abgefallen sind, wie
ein Senfkorn von der Spitze eines Pfriems. Wie nimlich ein
Senfkorn nicht auf der Spitze eines Pfriems liegen bleibt, so
auch konnen jene Dinge sich nicht in seinem Geiste halten.

408. Vers

Akakkasarn vinnapanim’
giram saccarn udiraye,

yaya n’abbisaje kanci:

tam abarm brumi brabmanarm.

1. = S, CCom; PTS viraapanim ist zu berichtigen.
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Wer ohne Hirte Worte spricht,
Die wahr sind, die belehrend sind,
Durch die er niemanden verletzt,
Den nenne einen Priester ich.

‘Wer ohne Hirte usw.”: Wer von Roheit freie, wirklich Vor-
handenes erklirende, sinnvermittelnde Worte spricht, durch
die er einen anderen nicht aufbringt und seinen Zorn erregt.
Der Triebversiegte nimlich mag nur solche Worte sprechen.
Darum nenne ich diesen einen Priester.

409. Vers

Yo ’dba digharm va rassarn va
anum thiulam subbasubbarm
loke adinnam n’adiyati®:

tam abam brami brabmanam.

1. m.c. fiirva.
2. Durch n’idyati bliebe das Achtsilbenmaf gewahrt.

Wer etwas, sel es lang, sei’s kurz,
Sei’s fein, grob, unschon oder schon,
Nicht, ungegeben, an sich nimmt,
Den nenne einen Priester ich.

Wer in dieser Welt etwas den anderen Gehdrendes nicht nimmt,
sei’s etwas Grofles oder Kleines an Gewindern, Schmucksachen
und dgl., oder seien es feine oder grobe Edelsteine, Perlen und
dgl., oder sei es etwas Schones oder Unschones von groflem
oder kleinem Werte, einen solchen Menschen nenne ich einen
Priester.

410. Vers

Asd yassa na vijjanti

asmirn loke parambi ca,
nirasayam visarnyuttam:

tam abarm brami brabmanam.
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Den kein Verlangen mehr erfillt
Nach dieser oder jener Welt,
Der wunschlos ist und losgeldst,
Den nenne einen Priester ich.

‘Verlangen’: Begehren.
“Wunschlos’: Begehrlos.
‘Losgeldst’: von allen Fesseln der Leidenschaft befreit.

411. Vers

Yass’ alaya na vijjanti

annaya akathankathi?,
amatogadbham? anuppattarn:
tam abarn brismi brabmanam.

1. Hier ist entweder yo zu erginzen oder akathankathim zu lesen.
2. m.c. wire vielleicht méglich amatogadh’.

Wer da kein Haften mehr besitzt,
Erkannt hat, frei von Schwanken ist,
Ins Todlose ist eingetaucht,

Den nenne einen Priester ich.

Wer acht Gegenstinde der Wirklichkeit gemifl erkannt hat,
von den acht Zweifeln frei ist, der das Todlose, das Nirwahn,
durch sein Darineindringen erreicht hat, den nenne ich einen
Priester.

Die acht Zweifel betreffen den Erleuchteten, die Lehre, die
Jungerschaft, die Schulung, Vergangenheit, Zukunft, die Be-
dingtheit des einen durch das andere, sowie die bedingt ent-
standenen Dinge. Vgl. Dhs. 1004.

412. Vers

Yo ’dba punnan ca papan ca
ubho sangam upaccaga,
asokar virajam suddharn:
tam abam brami brabmanarn.

345



DHAMMAPADA UND KOMMENTAR

Wer Gut wie Bose tiberwand

Und allem Haften ist entflohn,
Von Leid frei, fleckenlos und rein,
Den nenne einen Priester ich.

Den, der beide Dinge, die guten (punna, hier = kusala, kar-
misch-verdienstvoll) wie die bosen, verworfen hat, der dem
Haften (sanga) an Gier, Haff, Wahn, Diinkel und Ansichten
entronnen ist, den mit Hinsicht auf die die Grundlage der Da-
seinsrunde bildenden Sorgen Sorgenfreien, den aufgrund des
Freiseins vom Schmutz der Gier usw. im Innern Fleckenlosen,
den aufgrund des Unbeflecktseins Lauteren, den nenne ich
einen Priester.

413. Vers

Candan *va vimalam suddhbarmn
vippasannam anavilam
nandi*-bhava-parikkbinarm?:
tam abam brumi brabmanam.
1. S nandi.
2. PTS °kkhbinarm ist offenbar ein Druckfehler.
Der klar ist, rein und unbefleckt
Gleichwie der ungetriibte Mond,
In dem die Daseinslust erlosch,
Den nenne einen Priester ich.

Wer, wie der von den Wolken befreite Mond, frei ist von
den geistigen Tribungen, zuversichtlichen Herzens, ohne be-
tleckende Leidenschaften, von den Flecken der Leidenschaften
befreit, und in dem das Begehren nach den drei Arten des Da-
seins (dem sinnlichen, feinkorperlichen und unkorperlichen; s,
B.Wtb.: avacara) versiegt ist, den nenne ich einen Priester.

414. Vers

Yo ’mam! palipathamn duggam
samsaram moham accaga,
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tinno para-gato jhayi

anejo akathankathi,
anupadaya nibbuto:

tam abarn brimi brabmanar.

1. = PTS; S, C, CCom jmam

Wer diesem Irrweg, diesem Sumpf
Der Wandelwelt, der Blindheit Wahn
Entrann, das andre Ufer fand,
Vertieft, von Gier und Zweifel frei,
An nichts mehr hingt, véllig erlost,
Den nenne einen Priester ich.

Wer da als Monch diesen Irrweg der Gier usw. und diesen
Sumpf der Leidenschaften, sowie die Daseinsrunde und die die
vier Wahrheiten zu durchdringen unfihige Verblendung tiber-
wunden, die vierfache Flut (= Fessel; s. 23) durchkreuzt und
das andere Ufer erreicht hat, der da aufgrund der zweifachen
Vertiefung (s. 23) vertieft ist, aufgrund seines Freiseins von den
vier Anhaftungen (sinnlichem Anhaften, Haften an Regeln und
Riten, an Ansichten, am Personlichkeitsglauben; s. 396 und
B.Wtb.: upadana) an nichts mehr haftet, den durch Erléschung
der Leidenschaften Erlosten, diesen nenne ich einen Priester.

415, Vers

Yo ’dha kame pabatvana’

anagaro paribbaje,

kama-bhava-parikkbinarm:

tam abarn brami brabmanam.
1. < Vha; S, Bpabanf'wina (= ‘\/Ht;).

Wer aller Sinnlichkeit entriickt,
Als Hausloser zieht seines Wegs,
Von Sinnlichkeit und Dasein frei,
Den nenne einen Priester ich.

Wer da in dieser Welt beide Arten der Sinnlichkeit (s. 27) auf-
gebend, als Hausloser umherzieht, und fiir den Sinnlichkeit
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und Dasein versiegt, solchen Menschen nenne ich einen Pries-
Ler,

416. Vers

Yo ’dba tanham pahatvana
anagaro® paribbaje,
tanha-bhava-parikkbinam:
tam aham brami brabmanam.

1. Far anagaro.

Wer dem Begehrenstrieb entriickt,
Als Hausloser zieht seines Weg’s,
Vom Dasein und Begehren frei,
Den nenne einen Priester ich.

Wer da hinsichtlich dieser Welt das an den sechs Sinnentoren
enstehende Begehren (nach Formen, Tonen, Duften, Saften,
Kérpereindriicken, Geistobjekten) iiberwunden hat und, am
Hausleben keine Lust mehr habend, als Hausloser umherzieht,
und durch Versiegung des Begehrens und Daseins als Begehr-
und Daseinsversiegter gilt, diesen nenne ich einen Priester.

417. Vers

Hitva manusakarn yogam
dibbam yogam upaccaga,
sabba-yoga-visamyuttam:
tam abam brami brabhmanar.

Wer Menschenfessel fahren lief3,
Die Himmelsfessel iberwand,
Von allen Fesseln losgelost,
Den nenne einen Priester ich.

Wer die menschliche Fessel, das ist das menschliche Leben und
die finf Sinnenfreuden (lieblichen Sinnenobjekte) aufgebend
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und die himmlische Fessel iiberwindend von allen vier Fesseln
(s. 23) befreit ist, den nenne ich einen Priester.

418. Vers

Hitva ratin caratin! ca
siti-bhutam? nirapadhin?,
sabba-lokdbhibbum viram:
tam aham brumi brahmanan.
1. = CCom_Alle anderen Ausgaben haben ca aratin.
2. PTS bhatan.
3. m.c. fir nirupadbin .
Wer Lust und Unlust Giberwand,
Vergliiht ist und vom Haften frei,
Den Helden, der die Welt bezwang,

Den nenne einen Priester ich.

Wer, die Lust an den fiinf Sinnenfreuden und die Unzufrieden-
heit mit dem Waldleben iberwunden habend, vergliiht, das ist
erlost (nibbuta) ist und von dem Haften, das ist den geistigen
Triibungen, frei ist, solchen nach Uberwindung der ganzen
Welt der Daseinsgruppen (Korperlichkeit, Gefiihl usw.) ver-
weilenden Wissensmachtigen, den nenne ich einen Priester.

419, Vers

Cutim yo vedi® sattanam
upapattin ca* sabbaso,
asattam sugatam Buddbarn:
tam abam briami brabmanam.

1. m.c. fiir vedi (Ad}.). wed: ist nicht Aorist, wie PTS Dict. und Anders.
annehmen; dieser miifite vedayi lauten.
2. CCom yppattin ceva ist vielleicht vorzuziehen.

Der klar erkennt, wie alle Wesen
Verschwinden und von neu’m ersteh’n,

Den Buddha, haftlos, unversehrt,
Den nenne einen Priester ich.
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Ihn, der in jeder Weise der Wesen Abscheiden und Wiederge-
borenwerden deutlich erkennt, infolge des Nichtmehranhaftens
haftlos ist, infolge seines rechten Wandels einen unversehrten
Wandel besitzt, durch sein Erkennen (buddhataya) der vier
Wahrheiten (Leiden, Leidensentstehung, Leidenserléschung
und Pfad dorthin) zum Erleuchteten (buddba, Erkenner) ward,
den nenne ich einen Priester.

420. Vers

Yassa gatim na jananti

deva gandbhabba-manusa,
khindsavarn arabantar:

tam aharm brumi brabmanarm.

Dem, dessen Fihrte keiner kennt,

Ganz gleich, ob Gott, Geist oder Mensch,
Den Triebversiegten, Heiligen,

Den nenne einen Priester ich.

Den, dessen Fihrte jene Gotter usw. nicht kennen, diesen
durch Versiegung der Triebe (asava: sinnlicher Trieb, Daseins-
trieb, Ansichtentrieb, Unwissenheitstrieb) als Triebversiegter
(khindsava) und durch sein Abseitsstehen (arakatta) als Arahat
(Heiliger) Geltenden, diesen nenne ich einen Priester.

421. Vers

Yassa pure ca paccha ca
majjhe ca n’atthi kincanarn,
akincanam' anadanarn:

tam abam brumi brabmanarm.

1. PTS akinicanam ist zu berichtigen,
Der vorher, nachher, mittendurch
Nichts mehr sein Eigen nennen mag,

Der nichts besitzt, an nichts mehr hingt,
Den nenne einen Priester ich.
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Der mit Hinsicht auf drei Dinge, nimlich die vergangenen,
zukiinftigen und gegenwirtigen Daseinsgruppen, keine in Be-
gehren und Anhaften bestehenden Anhingsel (kificana; s. 396)
mehr besitzt, den von den Anhingseln wie Gier usw. Freien
und durch sein Freisein von jeglichem Haften an nichts mehr
Hingenden, den nenne ich einen Priester.

422 Vers

Usabbarn pavararn viram
mahesim vijitavinam
anejamnbatakam?® Buddbarn:
tam abarn brimi brabmanam.

1. PTS usabbam.

2. = S; m.c. fiir nabatakar.

Den hochsten, hehresten Helden,
Den hohen Weisen, sieggekront,
Den lautern Buddha, wunscherlost,
Den nenne einen Priester ich.

Als ‘Hehrster’ (usabha, wortlich: Stier) gilt der Buddha, weil er
dem Stiere gleicht insofern er nicht mehr erbebt, als ‘Héchster’
im Sinne des Erhabensten, als ‘Held’, weil er mit Willenskraft
gesegnet ist, als ‘Hoher Weiser’, weil er sich in dem hohen
Gebiete der Sittlichkeit, Sammlung und Weisheit (s. B.Wtb.:
stkkha) geiibt hat, als ‘sieggekront’, weil er die drei Mahren (1.
Daseinsgruppen, 2. Leidenschaften, 3. den himmlischen Mahr;
vgl. 337) besiegt hat, als ‘lauter’, weil er geliutert ist von den
befleckenden Leidenschaften, als der ‘Buddha’ (Erkenner),
weil er die vier Wahrheiten erkannt hat (s. 419).

423, Vers

Pubbe-nivasam’ yo vedi?,
saggapayan ca passati,
atho jati-kkhayam patto,
abhinna vosito muni,
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sabba-vosita-vosanan:
tam ahar brumi brabmanar.

1. Vielleicht wire m.c. besser nivasa’ zu lesen.
2. Swedi. Vgl. 419.

Wer da sein frith’res Dasein schaut,
Den Himmel und den Abweg kennt,
Zum Daseinsende ist gelangt,

Im Wissen die Vollendung fand,
Den Weisen, Allvollendeten,

Den nenne einen Priester ich.

Ihn, der seine fritheren Daseinsformen deutlich erkennt, der
den in den 26 Himmelswelten usw. bestehenden Himmel (s.
B.Wtb.: loka) und den vierfachen Abweg (apaya: Tierreich,
Gespensterreich, Damonenreich, Hélle) mit dem himmlischen
Auge (s. B.Wtb.: abhinna) schaut, der die als Versiegung der
Geburt (Wiedergeburt) geltende Heiligkeit erreicht hat, der
nach Durchschauung des zu Durchschauenden und Durch-
dringung des zu Durchdringenden (nimlich des Leidens der
fiinf Daseinsgruppen), nach Uberwindung des zu Uberwin-
denden (nimlich der Leidensentstehung, das ist des Begehrens)
und nach Verwirklichung des zu Verwirklichenden (namlich
der Leidenserléschung: Nirwahn) zum Ende und zur Vollen-
dung gelangt ist oder das verwirklichte Ende erreicht hat, der,
weil er durch sein Triebversiegungswissen die weise Stille er-
reicht hat, als ‘Suller Weiser’ gilt, der, weil er das Ende aller
Leidenschaften, die Erkenntnis des Heiligkeitspfades und den
heiligen Wandel verwirklicht hat, als Allerleuchteter gilt: diesen
nenne ich einen Priester.
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A
Akakkasarh vifinapanih 408
Akatarh dukkatamh seyyo 314
Akkocchi mam, avadhi

marn 3,4
Akkodhanar vatavantarn 400
Akkodhena jine kodharh 223
Akkosar vadha-bandhan

ca 399
Acaritva brahma-

caryarh 155, 156
Acirarh vat’ ayarh kayo 41
Atthinarh nagaram katarh 150
Anna hi labhupanisa Vs
Atta-d-attharh paratthena 166
Attana coday’ attanarn 379
Attana va katarh

papam 161, 165
Atta have jitarh seyyo 104
Atta hi attanonatho 160, 380
Attanam eva pathamarh 158
Attanan ce piyam jafina 157
Attanan ce tatha kayra 159
Atthambhi jatamhi sukha

sahaya 331
Atha papani kammani 136
Atha va’ssa agarani 140
Anavatthita-cittassa 38
Anavassuta-cittassa 39
Anikkasavo kasavam 9
Anupavado anupaghato 185
Anupubbena medhavi 239
Aneka-jati-sarhsaram 153
Andha-bhito ayamm loko 174
Api dibbesu kamesu 187

Apunna-labho ca, gati ca

papika 310
Appam pi ce sahitarh

bhasamano 20
Appaka te manussesu 85
Appamattoayarh gandho 56
Appamatto pamattesu 29

Appamada-rata hotha 327
Appamada-rato bhikkhu 31, 32
Appamadena Maghava 30
Appamado amata-padath 21
Appa-labho pi ce bhikkhu 366
Appa-ssut’ dyam puriso 152
Abhaye bhaya-dassino 517
Abbhittharetha kalyane 116
Abhivadana-silissa 109
Abhiuta-vadi nirayarh upeti 306
Ayasa ’va malam

samutthitarn 240
Ayoge yufjam attanarn 209
Alankato ce pi saman

careyya 142
Alaljltaye la”antn 316
Avajje vajja-matino 318

Aviruddham viruddhesu 406
Asarnsattharn gahattheht 404

Asajjhaya-mala manta 241
Asataih bhavan iccheyya 73
Asare sara-matino 11
Asahasena dhammena 257
Asubhinupassim viharantarh 8
Asaddho akatanfiu ca 97
Asso yatha bhadro kasa-
nivittho 144

Aharh nago ’va sangame 320
Ahirhsaka ye munayo 225
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A
Akase va padarn

n’atthi 254, 255
Arogya- parama labha 204
Asa yassa na vijjanti 410

I

Idarh pure cittarh acari

carikarh 326
Idha tappati pecca tappati 17
Idha nandati pecca nandati 18
Idha modati peccamodati 16
Idha vassarh vasissami 286
Idha socati pecca socati 15
U
Ucchinda sineham attano 285
Utthana-kalamhi

anutthahano 280
Utthanavato satimato 24
Utthanen’ appamédena 25
Uttitthe, na ppamajjeyya 168
Udakarh hi nayanti

nettika 80, 145
Upanita-vayo vadani’si 237
Uyyunjanti satimanto 91
Usabhar pavararh viram 422
E
Ekarh dhammarh atitassa 176
Ekassa caritarh seyyo 330
Ekasanam eka-seyyarh 305
Etan hi tumhe patipanna 275
Etam attha-vasarh natva 289

354

Etarh kho saranarh khemarh 192

Etarh dalharh bandhanam

ahu dhira 346
Etarh visesato natva 22
Etha, passath’ imarh lokarh 171
Evam bho purisajanahi 248
Evarh sankara-bhutesu 59
Eso ’va maggo n’atth’anno 274
O
Ovadeyy’ dnusaseyya 77
K
Kanham dhammarm

vippahaya 87
Kayra ce kayirath’ enamm 313
Kamato jayati soko 215
Kaya-ppakoparh

rakkheyya 231
Kayena sarhvaro sadhu 361
Kayena sarmvuta dhira 234
Kasava-kantha bahavo 307
Kiccho manusssa-

patilabho 182
Kim te jatahi dummedha 394
Kumbhipamarh kayam

imarh viditva 40
Kuso yatha duggahito 311

Ko imarh pathavirh vijessati 44
Kodharh jahe, vippajaheyya

manam 221
Ko nu haso, kim anando 146
Kh
Khant paramarh tapo

titikkha 184
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G

Gambhira-paffarn,
medhavirh
Gataddhino visokassa
Gabbham ek’ upapajjanti
Gaha-karaka, dittho ’si

Game va yadi v’ dranfe
¥

C

Cakkhuna sarmvaro sadhu

Cattari thanani naro
pamatto

Candanarh tagarar va pi

Candarh ’va vimalam
suddharh

Caran ce n’idhigaccheyya

Caranti bala dummedha

Cira-ppavasim purisari

Cutim yo vedi sattanar

Ch

Chanda-jato anakkhate

Chinda sotarn,
parakkamma

Chetva nandhim varattan
ca

J

Yayar verarh pasavati
Jighaccha-parama roga
Jiranti ve raja-ratha sucitta

403
920
126
154
98

360

309
55

413
61
66

219

419

218

383

398

201
203
151

Jh
Jhaya bhikkhu, ma ca

pamado 371
Jhayirh, virajam asinarh 386
T
Tan ca kammarh katarn

sadhu 68
Tath’ eva kata-punfam pi 220
Tanhaya jayati soko 216
Tato mala malataramh 243
Tatr’ dbhiratim iccheyya 88
Tatr’ ayam adi bhavati 375
Tasinaya purakkhata

paja 342, 343
Tasma piyarh na kayratha 211
Tarh putta-pasu-

sammattari 287
Tarh vo vadami bhaddarh

Vo 337

Tina-dosani khettani

356, 357, 358, 359

Tumbhehi kiccam atapparn
Te jhayino satatika
Te tadise pujayato
Tesarh sampanna-silanarn

D

Dadati ve yatha-saddharh
Dantarh nayanti samitirh
Diva tapati adicco
Diso disarh yan tarh kayra
Digha jagarato ratti
Dukkharh, dukkha-
samuppadarh
Dunniggahassa lahuno

276
23
196
57

249
321
387
42
60

191
35
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Duppabbajjarh durabhi-

ramari 302
Dullabho purisijanno 193
Duran-gamarh eka-carah 37
Dure santo pakasenti 304
Dh
Dhanapalako nama

kunjaro 324
Dhamman care sucaritarh 169
Dhamma-piti sukharh seti 79
Dhammaramo dhamma-

rato 364
Dhiran ca paninan ca

bahu-ssutan ca 208
N
Na atta-hetu, na parassa

hetu 84

Na antalikkhe, na samudda-
majjhe 127,128

N’atthi jhanarh apannassa 372
N’atthi raga-samo

aggl 202, 251
N’etarih kho saranarh

khemarh 189
N’eva devo na gandhabbo 105
Na kahapana-vassena 186

Nagararh yatha paccantarh 315

Na ¢’dhu, na ca bhavissati 228
Na jatahi, na gottena 393
Na tarh kammarh katarh

sadhu 67

Na tarh dalharh bandhanam

ahu dhira 345
Na tarh mata pita kayra 43
Na tavata dhamma-dharo 259
Na tena ariyo hoti 270

356

Na tena thero so hoti

Na tena pandito hoti

Na tena bhikkhu so hoti

Na tena hoti dhamma-ttho

Na nagga-cariya na jata na
panka

Na paresarh vilomani

Na puppha-gandho
pativatam eti

Na brahmanassa pahareyya

Na brahmanass’ etad akifici
Seyyo

Na bhaje papake mitte

Na mundakena samano

Na monena muni hoti

Na vakkarana-mattena

Na ¢’aharnh brahmanarn
brumi

Na ve kadariya deva-lokam
vajanti

Na santi putta tanaya

Na silabbata-mattena

Na hi etehi yanehi

Na hi paparh katarn
kammarh

Na hi verena verani

Nitthan-gato asantasi

Nidhaya dandarh bhutesu

Nidhinarh ’va pavattararh

Nekkharh jambonadasséva

No ce labhetha nipakam
sahayamn

P

Panca chinde, panca jahe
Pathavi-samo na v1m]1hat1
Pathavya eka-rajjena
Pandu-palaso *va dani ’si
Pamadarh anuyunjanti

260
258
266
256

141
50

54
389

390

78
264
268
262

396

177
288
271
323

71
5
351
405
76
230

329

370
95
178
235
26
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Pamadarh appamadena 28
Para-dukkhGpadhanena 291
Para-vajjinupassissa 253
Parijinnam idam ruparn 148
Pare ca na vijananti 6
Paviveka-rasarh pitva 205

Passa citta-katarh bimbarh 147
Pamsu-kula-dhararh

janturn 395
Panimbhi ce vano n’issa 124
Papan ce puriso kayra 117
Papani parivajjeti 269

Papo pi passati bhadram 119
Pamojja-bahulo bhikkhu 381

Piyato jayati soko 212
Punnan ce puriso kayra 118
Putta m’atthi dhanam

m’atthi 62
Pupphani h’éva

pacinantarh 47,48
Pubbe-nivasam yo vedi 423
Pujirahe pujayato 195
Pemato jayati soko 213
Poranam etam, Atula 227
Ph

Phandanarh capalarh cittarn = 33
Phusami nekkhamma-

sukharh 272
PhentGpamarh kayam imarh
viditva 46
B
Bahum pi ce sahitam
bhasamano 19
Bahum ve saranarh yanti 188
Bala-sangata-cari hi 207

Bahita-papo t1 ‘brahmano’ 388

Bh

Bhadro pi passati paparh 120

M

Maggan’ atthangiko settho 273
Matta-sukha-pariccaga 290
Madhuva mannati balo 69
Manujassa pamatta-carino 334
Mano-pakoparn

rakkheyya 233
Mano-pubbangama

dhamma 1,2
Mam’eva katam anifantu 74

Mal’ itthiya duccaritarh 242
Matararh pitararh

hantva 294, 295
Ma pamadar anuyunjetha 27
Ma piyehi samaganchi 210
M’ippamannetha papassa 121
M’ippamannietha

punnassa 122
Ma ’voca pharusarh kanci 133
Mase mase kus’aggena 70
Mase mase sahassena 106
Mitte bhajassu kalyane 376
Middhi yada hoti maha-

gghaso ca 325
Munca pure, mufica

pacchato 348
Muhuttam api ce vinfaa 65

Metta-vihari yo bhikkhu 368

Y

Yan ca vihAa pasarhsanti 229
Yan hi kiccarn, (tad)
apaviddharh 292
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Yato yato sammasati 374 Yavarh hi vanatho na
Yatha agararh ducchannam 13 chijjati 284
Yatha agararh succhannarn 14 Yava-jivam pi ce balo 64
Yatha dandena go-palo 135  Yavad eva anatthaya 72
Yatha pi puppha-rasimha 53 Ye ca kho sammad-akkhate 86
Yatha pi bhamaro puppharh 49 Ye jhana-pasuta dhira 181
Yatha pi mule anupaddave Ye raga-ratti ‘nupatanti
dalhe 338 sotarh 347
Yatha pi rhado gambhiro 82 Yesan ca susamaraddha 293
Yatha pi rucirarh Yesarh sannicayo n’atthi 92
puppham 51,52 Yesarh sambodhiyangesu 89
Yatha bubbulakarh passe 170 Yo appadutthassa narassa
Yatha sankara-dhanasmirm 58 dussati 125
Yada dvayesu dhammesu 384 Yo ’marh palipatharh
Yarh esa sahati jammi 335 duggam 414
Yamha dhammarh Yoga ve jayati bhari 282
vijaneyya 392 Yo cagatha-satarh bhase 102
Yambhi saccan ca dhammo Yo ca pubbe pamajjitva 172
ca 261 Yo ca Buddhan ca
Yassa accanta-dussilyam 162 dhamman ca 190
Yassa kayena vacaya 391 Yo ca vanta-kasavassa 10
Yass’ indriyani samathan- Yo ca vassa-satarh jantu 107
gatani 94 Yo ca vassa-satarh jive
Yassa gatirh na jananti 420 110, 111,112, 113, 114, 115
Yassa c’etarh Yo ca sameti papani 265
samucchinnarh 250, 263 Yo dandena adandesu 137
Yassa chattirhsati sota 339 Yo dukkhassa pajanati 402
Yassa jitarn n’ avajiyati 179 Yo ’dha kame pahatvana 415
Yassa paparh katarh Yo ’dha tanharh pahatvana 416
kammarh 173 Yo ’dha digharh va rassarn
Yassa jalini visattika 180 va 409
Yassa pararh aparar va 385 Yo ’dha punnan ca papan
Yassa pure ca paccha ca 421 ca 267,412
Yassa rago ca doso ca 407 Yo nibbanatho vanadhi-
Yass’ dlaya na vijjanti 411 mutto 344
Yas’ asava parikkhina 93 Yo panam atipateti 246
Yarh kinci yittham va Yo balo mannati balyarh 63
hutarh va loke 108 Yo mukkha-sannato
Yarh kifci sithilarh bhikkhu 363
kammarh 312 Yo veuppatitarh kodharm 222
Yan’ imani apatthani 149 Yo c’etarh sahati jammim 336
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Yo sahassarh sahassena
Yo sasanarh arahatarh

Yo have daharo bhikkhu

R

Ratiya jayati soko
Ramaniyan’ aranfiani
Rajato va upasaggarm

A%

Vaci-pakoparh rakkheyya

Vajjan ca vajjato natva

Vanarh chindatha, ma
rukkharh

Vararh assatara danta

Vassika viya pupphani

Vacinurakkhi, manasa
susarhvuto

Vanijo "va bhayarh maggarh

Vari pokkhara-patte *va

Virijo "va thale khitto

Vitakka-pamathitassa
jantuno

Vitakkdpasame ca yo rato

Vita-tanho anadano

Vedanarh pharusarm, janim

S

Sace n’eresi attanarn

Sace labhetha nipakam
sahayarh

Saccarh bhane, na
kujjheyya

Sada jagaramananarn

Saddho silena sampanno

103
164
382

214
29
139

232
319

283
322
377

281
123
401

34

349
350
352
138

134
328
224

226
303

359

Santa-kayo santa-vaco 378
Santarh tassa manam hott 96
Sabbattha ve sappurisa

cajanti 83
Sabba-danarh dhamma-

danarh jinati 354
Sabba-papass’ akaranarn =~ 183
Sabba-sarhyojanarh chetva 397
Sabbaso nima-rupasmim 367
Sabbabhibhu sabba-vidi

’ham asmi 353

Sabbe tasanti dandassa 129, 130

Sabbe dhamma anatta’ti = 279
Sabbe sankhara anicca’u 277
Sabbe sankhara dukkha’u 278
Saritani sinehitani ca 341
Sa-labharh n’dtimanneyya 365
Savanti sabbadhi sota 340
Sahassam api ce gatha 101
Sahassam api ce vaca 100
Saran ca sarato natva 12
Sahu dassanam aryanamh 206

Sinca bhikkhu imarh navarm 369

Sila-dassana-sampannarn 217
Sukarani asadhtini 163
Sukham yava-jarasilarn 333
Sukha-kamani

bhutani 131, 132
Sukha matteyyata loke 332

Sukho Buddhanam uppado 194
Sujivam ahirikena 244
Sunnagararh pavitthassa 373
Sudassarh vajjam afifiesarn 252
Sududdasarh sunipunarh 36
Suppabuddharh pabujjhanti
296, 297, 298, 299, 300, 301
Subhinupassirh viharantarh =~ 7
Sura-meraya-pinan ca 247
Susukhar vata jivama
197, 198, 199, 200
Sekho pathavim vijessati 45
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Selo yatha eka-ghano 81
Seyyo ayo-gulo bhutto 308
So kariho dipam

attano 236, 238
H

Hattha-sannato pada-
sannato 362

360

Hananti bhoga
dummedhar
Harnsidicca-pathe yanti
Hitva manusakarh yogarh
Hitva ratin c’aratin ca
Hiri-nisedho puriso
Hirimata ca dujjivarh
Hinarh dhammarh na
seveyya

355
175
417
418
143
245

167
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NYANATILOKA MAHATHERA
SEIN LEBEN:

Geboren 19. Februar 1878 in Wiesbaden; gestorben 28. Mai 1957
in Colombo.

Anton Walther Florus Gueth wurde als Sohn des spiteren
Direktors des Stidt. Real-Gymnasiums, Prof. Anton Gueth,
geboren und hatte noch drei Geschwister. Nachdem er 1896 auf
dem Gymnasium seines Vaters in Wiesbaden das Abitur ge-
macht hatte, studierte er zunichst privat Musik in Wiesbaden
und besuchte 1898-1900 das Konservatorium in Frankfurt und
von 1900-1902 in Paris.

In seinem katholisch frommen Elternhaus wuchs im Alter von
10 Jahren sein Wunsch, sich dem religiosen Leben zu widmen
und die Heiden in Afrika zu missionieren. Ebenso hatte er
starke Zuneigung zu monchischen Leben. Er wiinschte innig,
daR sein Bruder, der Jura studierte, Monch werden mochte und
war gliicklich, als dieser Kapuziner in Mainz wurde, wo er aber
bald wieder austrat. Er selber stellte sich vor, wie er in der
Kirche uber die Verginglichkeit der Welt predigen wiirde und
wie alle Horer ihren Reichtum loslassen wiirden. Aufere Zere-
monien lehnte er aber bald ab, kniete nicht mehr in der Kirche,
nahm kein Weihwasser, bekreuzigte sich nicht mehr. Dafiir
ging er jeden Abend, wenn die Kirche leer war, dorthin und
verschlang ‘Die Nachfolge Christi’ von Thomas a Kempis. 1897
lief er von zu Hause weg und trat in Maria Laach bei den
Benediktinern als Novize ein. Jedoch sagte ihm der Kadaver-
Gehorsam nicht zu; er kehrte nach Hause zurick und setzte
seine musikalischen Studien an Klavier, Violine, Viola und Kla-
rinette fort. Die groen Musiker verehrte er aufs hochste. Die
Liebe zur Musik, zur Natur und zur Religion fihrte ihn fort
vom personlichen Gott und hin zum Pantheismus. Das erste
philosophische Buch, das ihm groflen Eindruck machte, war
Platons ‘Phaidon’, das er mit einigen Freunden im Walde las. Es
folgten Descartes, Kants ‘Kritik der reinen Vernunft ,Werke
von v. Hartmann - ‘aber vor allem studierte ich mit duRer-
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ster Grundlichkeit die Gesammelten Werke Schopenhauers in 6
Binden’. Ab 17 Jahren verzichtete er fir immer auf Alkohol
und Rauchen und trank auch in Maria Laach nichts. Anfang
1899 wurde er in Frankfurt Vegetarier und besuchte oft das
vegetarische Restaurant Ceres. Dort horte er 1899 einen Vor-
trag des theosophischen Redners Edwin Béhme — und wurde
dadurch ein begeisterter Anhinger des Buddha. Als er sei-
nem Musiklehrer Prof. Bassermann von dem Vortrag erzahl-
te, schenkte ihm dieser den Buddhistischen Katechismus von
Zimmermann und empfahl ihm die von A. Pfungst ibersetzte
Buddhabiographie Ashvaghosas (Buddhacarita). So reifte in
Gueth der Entschluf}, in Indien buddhistischer Einsiedler zu
werden. Er wuflte nur nicht, woher er die Tausende fiir eine
Reise dorthin bekommen sollte.

Inzwischen konzertierte er schon als Geigenvirtuose, machte
1901 auch eine Konzertreise nach Algerien und las mit zwei
Musikfreunden Tolstoi, Platon und vor allem das Buch, das
den tiefsten verwandelnden Eindruck auf thn machte: Ernst
Frhr. v. Feuchtersleben, Zur Diitetik der Seele, Wien 1838.

Nachdem er in Frankfurt den Entschluf} gefafit hatte, nach In-
dien zu reisen und dort buddhistischer Monch zu werden, lief}
ithn diese Idee auch die ganze Zeit in Paris nicht mehr los. Als
ersten Schritt gen Osten nahm er ein Engagement als Violonist
nach Saloniki an, das damals noch tirkisch war. Im Mai 1902
verabschiedete er sich in Paris von seinen Freunden, beson-
ders Rumainen, fuhr mit der Bahn nach Marseille und dann per
Schiff nach Patras. In Saloniki spielte er neun Monate lang.
Dann fuhr er in mehreren Etappen gen Osten, wobei er an
Deck schlief. In Agypten und Bombay verdiente er sein Geld
als Musiker.

Als er in Bombay ankam, merkte er erst, dafl der Buddhismus
in Indien schon seit 700 Jahren ausgestorben war. So ging er
denn im Juli 1903 nach Colombo. Er erkundigte sich nach
Europdern im Orden. 1900 war der englische Aristokrat Gor-
don Douglas von einem siamesischen Monch zum Bhikkhu
Asoka geweiht, starb aber noch im selben Jahr an Cholera.
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Diesem ersten Europder als Bhikkhu folgte ein zweiter: Im
Dezember 1901 war der schottische Chemiker Allan Mc
Gregor (1872-1923) in den burmesischen Sangha eingetreten
und hatte am 21.5.1902 die Ménchsweihe unter dem Namen
Ananda Maitreya (Metteyya) in Akhyab erhalten. Er griindete
am 15.3.1903 in Rangoon die Intern. Buddhist Society. Dies
beriihrte Gueth so sehr, daff er im Sommer 1903 nach Rangun,
das damals zum britischen Indien gehorte, fuhr und als erster
Deutscher in den Orden eintrat: Im September 1903 wurde
er Novize, im Februar 1904 Monch. Sein neuer Name war
Nyana-t-loka = Kenner der drei Welten. Er begann, eifrig Pali
zu lernen und Texte ins Deutsche zu iibersetzen und zu inter-
pretieren. Nach seiner Rickkehr nach Colombo 1905 lebte er
auf der kleinen Insel Galgodiyana (genannt Culla-Lanka =
Klein Ceylon). 1906 nahm er in Matara seine ersten bei-
den Schiiler als Novizen auf: Den 20jihrigen Hollinder Ber-
gendahl (Sunfio, gest. 1915) und den Deutschen Fritz Stange
(Sumano). Wihrend eines zweiten Aufenthaltes in Burma or-
dinierte er Ende 1907 als Novizen Sasanavansa den Schotten
J. F. McKechnie (spater Bhikkhu Silacara: 1871-1951) sowie
(1907) den deutschen Buchhindler Walter Markgraf (Samanero
Dhammanusari). Dieser veranlafite ihn, einen Aufruf fir ein
buddhistischer Kloster im Tessin herausgehen zu lassen. Schon
im ndchsten Jahr, 1908, kehrte Markgraf nach Deutschland
zurlick und griindete in Breslau seinen buddhistischen Verlag.
1910 kam Nyanatiloka, der 1906 einen dreimonatigen Besuch
in Wiesbaden gemacht hatte, in Verfolgung des Klosterpla-
nes von Colombo ein zweites Mal nach Europa und lebte eine
Zeitlang bei Novaggio (Tessin) in einer Almhutte, weil man
von der Gemeinschaft der Zeitschrift ‘Coenobium’ in Lugano
(E. Bignami) eine Realisierung des Klosters erhoffte. In No-
vaggio schloff sich thm L. Stolz (Vappo) als Laienschiiler an.
Den Winter 1910/11 verbrachten beide in Nordafrika, wo er
Alexandra David-Neel in Tunis kennenlernte (spiter sah er sie
auf Ceylon und in Sikkim wieder). Dann kamen sie in das
von dem franzdsischen Ingenieur R. A. Bergier eingerichteten
Caritas-Viharo bei Lausanne. Dort hatte Nyanatiloka vorher,
am 23.10.1910, Bauer (Kondanno) als Novizen ordiniert. Dieser
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war am 6.12.1910 von Genua nach Colombo gefahren, um dort
ein Kloster europaischer Monche zu sondieren. Bei Galle an
der Stidspitze Ceylons entdeckte er 1911 im Ratgama-See bei
Dodanduwa (Orangeninsel) die Insel Polgasduwa (= Kokos-
insel) als geeigneten Ort. Nyanatiloka kam von Lausanne im
Frithjahr 1911 mit drei Laienschiilern dorthin und griindete am
9.7.1911 auf Polgasduwa die Island Hermitage, die aber erst
1914 durch Schenkung von Bergier, der die Insel aufgekauft
hatte, in den Besitz des Ordens tiberging. Die Nachbarinsel
Maitduwa (Lehminsel) wurde nach dem Zweiten Weltkrieg
durch einen Damm mit Polgasduwa verbunden. Es wurden auf
der bergigen und mit Urwald bestandenen Insel Hiitten errichtet
und bald kamen Monchsschiiler aus Deutschland. Im April
1914 brach Nyanatiloka mit Vappo nach Tibet auf, um dort fiir
den urspriinglichen Buddhismus zu missionieren, wurde aber
in Sikkim durch ungiinstige Umstinde zur Riickkehr nach Cey-
lon gezwungen. Kurz vor Ausbruch des Ersten Weltkrieges
kam er mit zwei tibetischen Mdnchsschiilern aus Sikkim zuriick
(Punnati und Subahu). Nyanatiloka und seine deutschen Mon-
che (Zwillinge Bauer, Stolz, Stomps, Lenga), der osterrei-
chische Monch Fitz sowie die deutschen Klostergiste Anken-
brand und Sobczak durften zunichst unter Aufsicht vier Monate
lang auf Polgasduwa konfiniert bleiben. Als der Krieg durch die
Unternehmungen der ‘Emden’ niherruckte, wurden diese acht
Personen zunichst in Ragama und dann in Hochland in Diyata-
lawa hinter Stacheldraht festgesetzt, zusammen mit anderen
Deutschen, wie einem Teil der Besatzung der ‘Emden’. Zwei
Monche mit US-Staatsangehorigkeit (Beck und Franklin) konn-
ten auf Polgasduwa bleiben. Beck starb aber im Dezember
1914. Im Mai 1915 wurden die neun nach Australien in ein
3.000 Personen umfassendes Sammellager Liverpool (Neustid-
wales bei Sydney) gebracht, wo sie mit deutschen Missionaren
zusammen 1nterniert blieben. Am 15.11.1916 erhielten die
Monche und Missionare die Anerkennung ihres Status als Geist-
liche und bekamen die Erlaubnis, in noch neutrale Lander aus-
zureisen. Nyanatiloka kam auf der ‘Sierra’ nach Hawaii (Hono-
lulu) in die damals noch neutralen USA, weil er hoffte, dort ein
japanisches buddhistisches Kloster zu finden. Die Tempel wie-
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sen ihn aber ab. Ohne die Hilfe einer buddhistische Amerika-
nerin (Frau Foster) hatte er verhungern miussen. Auf seine
Bitte, thm die Uberfahrt nach China vorzuschieflen, tat die
deutche Botschaft in Washington dies. Am 29.12.1916 fuhr
er mit der ‘China’ tber Japan nach Shanghai. Am 10.2.1917
schrieb er aus Hankau an Silacara in Rangun, er wollte in Siid-
west-Yinnan ein Theravada-Kloster suchen. In Tschunking im
Dreigespensterkloster setzte er im Mai 1917 seine Ubersetzung
der Angereihten Sammlung fort, wurde aber, als er wegen Biir-
gerkrieg nach Hankau zuriickgekehrt war, auf Druck der bri-
tischen Regierung dort unter Bewachung zurickgehalten, weil
man ihn fiir einen Spion hielt. Nach dem Kriegseintritt Chinas
wurde er dort im September 1917 zusammen mit Sobczak, ob-
wohl andere Zivilisten in China frei blieben, auf britische Initia-
tive als feindlicher Auslidnder bis Kriegsende interniert, wo er
im Dezember die genannte Ubersetzung beendete. Im Mai 1918
hatte er die Blattern. Im Mai 1919 kehrte er als Monch nach
Deutschland zuriick. Er besuchte zunichst seinen Bruder in
Hamburg-Blankenese. Eine Einladung Grimms lehnte er ab,
besuchte aber O. Schlofl. Ende 1919 arbeitete er einen Monat in
Berlin in der Stabi an der Ubersetzung des Milindapariha. Als
Else Buchholtz davon erfuhr, nahm sie ithn und Stolz (Vappo)
in Oberhambach auf. Vom Rest ihres Vermogens stellte sie eine
Kaution von je 25.000 DM, damit beide wieder nach Asien
reisen konnten. Sie selber fuhr auf der ‘Asia’ von Triest an mit.
Da die Briten den Deutschen 1920 in Colombo und Singapur
die Einreise verweigerten, fuhren sie weiter nach Tokyo.

Im Winter 1920/21 fuhr er mit Vappo iiber Java nach Bangkok,
um in Siam in ein Theravadakloster einzutreten. Sie wurden
jedoch als Spione verhaftet, erkrankten an Malaria und wurden
im Mairz 1921 nach China abgeschoben. So kamen sie wieder
nach Japan, wo Frl. Buchholtz sie abholte. Nyanatiloka blieb
dann in Tokyo von Mai 1921 bis April 1926. Durch Dr. Wata-
nabe, einen bekannten Buddhisten, erhielt er Moglichkeiten der
Lehrtitigkeit neben der Unterrichtung von Privatschilern. Er
war wie folgt titig:

1. Taisho Universitit: Pali und Deutsch
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Kumazawa Universitat: Pali

Meiji Hochschule

Medizinische Hochschule in Shiba: Pali und Deutsch
Militarakademie

Staatliche Hochschule fir Fremdsprachen (in Vertretung).

oW R N

Am 1.9.1923 erlebte er das fiirchetliche mehrtigige Erdbeben
mit, das Tokyo un Yokohama verwiistete. Wie ein Wunder
blieb sein Haus auflerhalb der Stadt unversehrt. Als das Beben
zwel Minuten vor Mittag begann, schluckten er und Vappo
gerade die letzten Resten ihrer Mahlzeit herunter. Nyanatiloka
war auf das Schlimmste gefafit und rezitierte fiir sich in Pali
einen Text uiber die Nicht-ich-heit der fiinf Daseinsgebilde.

Nachdem er in Japan viele Vortrage gehalten und viele Freunde
erworben hatte, erfiillte sich nach vielen Eingaben endlich seine
Sehnsucht, nach Ceylon heimkehren zu konnen. Ende 1925
erhielt er vom britischen Gesandten in Tokyo, Elliot, die Nach-
richt, dafl der Gouverneur von Ceylon seine Riickkehr gestatte.
Da er aber seinen Kontrakt mit der Militarakademie nicht bre-
chen wollte, blieb er noch bis April 1926 in Tokyo. Dann
konnte er per Schiff mit Vappo nach Colombo zuriickkehren.
Von dort holten ihn Freunde im Auto nach Dodanduwa. So
konnte er nach zwolfjahriger Odyssee das stille Leben auf Pol-
gasduwa wieder aufnehmen. Bald kamen auch wieder Deutsche
als Monche, jedoch blieben nicht viele. 1929 wurde er Prisident
der von Govinda dort gegriindeten Internationalen Buddhisti-
schen Union und reiste mit ihm nach Burma.

Bei Ausbruch des Zweiten Weltkrieges wurde er mit seinen
deutschen Monchen (Vappo, Nyanaponika, Dr. Bruno, Kraus-
kopf, Gebriider Schonfeldt) wieder in Diyatalawa interniert.
Bei Ausbruch des Pazifikkrieges wurden insgesamt 24 Deutsche
aus Ceylon, darunter jene sieben, in Nord-Indien, in Dehra
Dun interniert. Im Lager traf er auch wieder Govinda, andere
waren Dr. Fitz, Friedrich Moller (spiater Monch), Walter Eid-
litz und Heinrich Harrer. Diesmal wurde den Monchen der
Status von Geistlichen verweigert, jedoch brauchten sie im
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Lager keine Handarbeit zu verrichten, so daf er seine Uber-
setzungen weiterfliihren konnte. Auf Firsprache des ceylone-
sischen Ministerprisidenten Senanayake konnte er im Herbst
1946 mit seinen Schiilern nach Polgasduwa zuriickkehren. Er
wurde dann Staatsbirger des 1948 unabhingig gewordenen
Ceylon. 1952 siedelte er mit Nyanaponika und Vappo in das
klimatisch glinstigere Kandy iiber. Im ehemaligen K&nigspark
Udawatakelle lebt er in einem Waldhaus, der Forest Hermitage.

Er hatte eine ungemeine Sprachbegabung: Auf der Schule hatte
er Griechisch und Latein gelernt, spater selber Englisch, Fran-
zo6sisch und Italienisch. In Asien lernte er Pali, Sanskrit, Sinhala
und Burmesisch sowie etwas Arabisch, Chinesisch und Japa-
nisch.

Aufler Ceylon liebte er besonders Burma, das er 6fter besuchte,
zuletzt zusammen mit Nyanaponika 1951 und 1954 in Verbin-
dung mit dem 6. Konzil. Wegen Heiserkeit konnte er seine
Ansprache ans Konzil nicht selber halten, so dafl Nyanaponika
sie verlesen mufite. Mitte 1954 erkrankte er, kam ins Kranken-
haus in Kandy und wurde im Januar 1955 in Colombo operiert.
Bei der Riickkehr in die Forest Hermitage erholte er sich rasch
wieder, sagte aber zu Nyanaponika, er wiirde das 80. Jahr nicht
erreichen. Als 1955 seine Krifte nachlieflen, ging er nach Co-
lombo, wo er bessere irztliche Versorgung fand. Auf Einla-
dung der German Dharmadhuta Society lebte er dann in deren
Anwesen. Friedlich starb er dort drei Monate nach seinem
79. Geburtstag. Er erhielt am 2.6.1957 ein Staatsbegribnis
auf dem Unabhangigkeitsplatz. Dabei sprach der tschechische
Monch Nyanasatta im Namen seiner Schiiler, ebenso der Pre-
mierminister und der deutsche Botschafter. Seine Asche wurde
am 9.6.1957 nach Polgasduwa verbracht. Das Grabmal tragt in
vier Sprachen (Pali, Sinhala, Deutsch, Englisch) den Vers des
Assaji.

Quelle: H. Hecker, Lebensbilder deutscher Buddhisten, Bd. I, Konstanz
1990, S. 58-62.
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IN DEUTSCHER SPRACHE

Buddpistisches Worterbuch. Kurzgefasstes Handbuch der buddhisti-
schen Lehren und Begriffe in alphabetischer Anordnung. Von Nyana-
tiloka. Vierte Auflage, herausgegeben von Nyanaponika. Verlag Beyer-
lein-Steinschulte, Stammbach, 280 S.

Das Wort des Buddba. Fine systematische Ubersicht iiber die Lehre des
Buddha in seinen eigenen Worten. Ausgewihlt, tibersetzt und erldutert
von Nyanatiloka. Finfte Auflage, herausgegeben von Nyanaponika. Ver-
lag Beyerlein-Steinschulte, Stammbach, 118 S.

Der Weg zur Erlosung. In Worten der buddhistischen Urschriften. Aus-
gewihlt, tbersetzt und erldutert von Nyanatiloka. Zweite, revidierte

Auflage, herausgegeben von Nyanaponika. Verlag Beyerlein-Steinschul-
te, Stammbach, 268 S.

Der Weg zur Reinbeit — Visuddhi-Magga. Die grofite und ilteste syste-
matische Darstellung des Buddhismus. Aus dem Pali ibersetzt von Ny-
anatiloka Mahathera. Achte Auflage (unverinderter Nachdruck der 3.,
revidierten Auflage). Theravada-Netz, 981 S.

Die Lebrreden des Buddha aus der Angereibten Sammlung (Anguttara-
Nikaya). Aus dem Palikanon tibersetzt von Nyanatiloka Mahathera,
tiberarbeitet vom ehrwiirdigen Nyanaponika. Verlag Beyerlein-Stein-
schulte, Stammbach, 1350 S.

Fiihrer durch den Abhidbamma-Pitaka. Nyanatiloka. Michael Zeh Ver-
lag, Berlin, 178 S.

Grundlagen des Buddhismus. Vier Vortrige des Ehrw. Nyanatiloka Ma-
hathera. Jhana Verlag, Uttenbiihl, 152 S.
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Handbuch der Buddbistischen Philosophie. Abbidhammattha-Sangaha.
Von Acariya Anuruddha, ibersetzt und erldutert von Nyanatiloka Ma-
hathera. Abhidhamma-Forderverein e.V., Bruckmiihl, 155 S.

Milindapanha: Die Fragen des Konigs Milinda. Zwiegespriche zwischen

einem Griechenkoénig und einem buddhistischen Ménch. Aus dem Pali
tibersetzt von Nyanatiloka. Neuausgabe, Jhana Verlag, Uttenbiihl, 397 S.
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Uber das Theravidanetz

Das Theravada-Netzwerk bzw. die Theravada-Arbeitsgemeinschaft
(,Theravada-AG") innerhalb der Deutschen Buddhistischen Uni-

on (DBU) hat sich im April 2001 formiert und sich folgende Ziele
gesetzt:

e T6rderung des Theravada-Buddhismus im deutschsprachigen
Raum durch eigene und Vernetzung bestehender Aktivititen
und Projekte

e Austausch, regelmillige Arbeitstreffen und gemeinsame Pro-
jekte wie Website, Veranstaltungskalender und Offentlich-
keitsauftritt

e Herausgabe von Buchern und Broschiiren ohne kommer-
zielle Interessen auf Spenden-Basis (dana) — siehe
www.theravadanetz.de/theravadanetz_angebote_buecher.html;

Bestellung: versand@theravadanetz.de

e Frarbeitung theravada-buddhistischer Zeremonien z. B. fir
Bestattungen

e T6rderung und Integration des Ordinierten-Sangha im Westen

e Theravada-Newsletter per E-Mail zu aktuellen Veranstalt-
ungs-Highlights, neuen Produkten, Angeboten, AG-Treffen
und wichtigen Nachrichten aus der Theravada-Welt (Eintrag
in den Verteiler direkt Giber unsere Website oder formlose E-
Mail schicken)



Um dieses und weitere Buchprojekte des Theravadanetzes zu un-
terstiitzen und insbesondere den Druck zu erméglichen, sind wir

auf Spenden und grofziigige Unterstiitzung angewiesen.

Theravada-AG
¢/o DBU
Amalienstr. 71
80799 Miinchen
Tel.: (+49) (0)89-28 01 04
E-Mail: info@theravadanetz.de

www.theravadanetz.de

Bankverbindung des Theravadanetzes:
IBAN: DE16 4306 0967 7005 0505 00
BIC: GENODEMI1GLS
GLS Gemeinschaftsbank Stuttgart
Kontoinhaber: DBU - Theravada-AG



DER WEG ZUR REINHEIT
(Visuddhi Magga)

Visuddhi-Magga

o die grofite und élteste systematische Darstellung des Buddhismus aus dem 5. Jh.,
in Pali zusammengetragen vom beriihmten Kommentator Buddhaghosa

o cines der wichtigsten Werke des Pali-Buddhismus und der Theravada-Tradition

o in klarer und exakeer Ubersetzung ins Deutsche von Nyanatiloka Mahathera

e Darstellung der gesamten buddhistischen Befreiungslehre unter den drei Ge-
sichtspunkten des Edlen Achtfachen Pfades — Ethik, Sammlung und Weisheit
— und nach den sieben Stufen der Reinheit (visuddhi), gipfelnd in der Befreiung

von allem Daseinsleid.
8. Auflage (unverinderter Nachdruck der 3., revidierten Auflage), 981 S.
Zu bestellen bei der Theravada-AG ( Spendenempfehlung: 40 €),
E-Mail: versand@theravadanerz.de

Das gesamte Werk als durchsuchbares PDF gibt es zum freien Download auf
unserer Website www.theravadanetz.de.
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