4 ANMERKUNGEN

4.1 ERSTES KAPITEL

[Titel/1] Vgl. PdB 2ab und 3ab.

[Titel/2] Vgl. PdB 2c und 5, 2d und 6 sowie 2e und 8.

[Anrufung] Es wurde der Text von A zugrundegelegt, da die Segens-
formel s7ir astu B nicht aus der hier verlorenen Vorlage K stammen
kann und offenbar vom Schreiber ergénzt ist. In der tibetischen Ver-
sion heiBt es: ,,Verehrung dem Erhabenen, dem edlen Mafijusri!“ (8)
bzw. ,,Verehrung dem Erhabenen, dem edlen Mafijusri, dem Jugend-
lichen* (f3); eine solche Formel kann auf die Redaktion der Tanjur-
Sammlung zuriickgehen.

[1] Die Strophe charakterisiert den Buddha gﬁkyamuni (Sakyaketu)
als Besieger des Todes. In zahlreichen Mahayanatexten wie etwa dem
Saddharmapundarikasiitra wird dem Buddha nicht nur ein erleuchte-
tes Vorleben vor seiner Erscheinung auf Erden, sondern vielfach auch
ein ins UnermeBliche gehende Fortleben nach seinem irdischen (al-
so nur scheinbaren) Mahaparinirvana zugesprochen. In Fortfiihrung
dessen lehrt der tantrische Buddhismus, da3 der Buddha im Ghana-
vyiiha, dem Buddhaksetra des Akanistha-Himmels, auf Initiative der
dortigen Tathagatas die vollstindige Erleuchtung (vgl. adhigatapa-
ramarthah) erlangt habe (vgl. DUDJOM 1991, S. 19 f.); Mkhas-grub
rje referiert in seinem Rgyud sde spyi rnam verschiedene, leicht diver-
gierende Auffassungen dariiber (LESSING/WAYMAN 1968, S. 20 ff.).
Von dort sei er als Svetaketu (tib. tog dkar) in den Tusita-Himmel ab-
gestiegen und habe sich zuletzt in der irdischen Welt als Sﬁkyamuni
gezeigt. In den Glossen wird diese Lehre weiter entfaltet: Die Taten
des Bodhisattva (1/17) werden als Tduschungen bezeichnet (1/20), da
die Erleuchtung des Buddha Sakyamuni bereits auf der iiberirdischen
Ebene stattgefunden habe. Des weiteren werden dort diese Stufen
mit der Trikaya-Lehre verbunden: Im Ghanavytha habe der Buddha
den Sambhogakaya (1/1) und im Tusita-Himmel den Nirmanakaya
(1/8) verwirklicht; der Dharmakaya ergebe sich aus der Meditati-
on der Sanyata (1/5 f.), deren Ort aber nicht spezifiziert wird. An
weiteren Gegenstdnden der buddhistischen Religionslehre werden
die Ansammlungen von Verdienst und Einsicht (1/2) sowie die fiinf
Abhisambodhis (1/5) genannt, die zur Buddhaschaft fiihren.

[1a] Das in °vyitha-r-eva A eingeschobene r dient zur Uberbriickung
des Hiatus, vgl. BHSG 4.61 ff. Im vorliegenden Text findet sich nur
ein weiteres Beispiel fiir einen solchen “hiatus bridger”, ndmlich sa-
y-eva 4.67c im Ms. J.

[1b] Zur Konjektur ’bhavac vergleiche das damit gleichgeordnete
cabhavac der folgenden Zeile, und im Tibetischen das Perfekt gyur.
tog dkar (Svetaketu) ist in der tibetischen Version um das Honorificum
dam pa ,der Ehrwiirdige* erweitert.

[1d] Tib. rgyal gyur cig ,er siege!* deutet auf eine Lesart jayatu statt
Jayati A,er siegt; dieses ist vielleicht vom nachfolgenden jita beein-
flult.

[1/2] tshogs giiis: Die beiden Zuriistungen sind punyasambhara (tib.
bsod nams kyi tshogs) ,,Zurtistung von Verdienstvollem* und jiana-
sambhara (tib. ye Ses kyi tshogs) ,,Zuriistung von Erkenntnis“. Sie

stehen in Zusammenhang mit updya und prajiia, deren Verbindung
zur Buddhaschaft fiihrt.

[1/3] In don grub klingt vielleicht Siddhartha an, der spétere Buddha
Sakyamuni. — Der Akanistha-Himmel entspricht der letzten bhimi
eines Bodhisattva; es ist der hochste rigpadhatu (,,Formbereich®), der
die suddhavasa-Gotter beherbergt (vgl. CHAUDHURI 1976, S. 127).
[1/4] Die fiinf abhisambodhis sind die unmittelbaren Voraussetzun-
gen fiir die vollstdndige Erleuchtung; sie werden von Mkhas grub rje
(LESSING/WAYMAN 1968, S. 28 ff.) eingehend besprochen.

[1/6] Der Dharmakaya wird durch die Erkenntnis der §1‘1nyat€1 ver-
wirklicht.

[1/7] nes don, nitartha. Die hiervon abweichenden Lehrmeinungen
des Hinayana sind nur in vorldufiger Weise giiltig.

[1/8] Der Tusita-Himmel gehort zum kamadhatu (vgl. CHAUDHU-
RI 1976, S. 122) und wird daher mit dem Nirmanakaya zusammenge-
bracht.

[1/15] iha bezieht sich auf die irdische Welt, in der éﬁkyamuni in Er-
scheinung getreten ist. Diese Glosse verbindet die Gottersohne mit
dem Jambudvipa statt mit dem Tusita-Himmel. Vielleicht sind die
Glossen hier durcheinandergeraten.

[1/17] Dies beschreibt in Kiirze das Leben des Buddha Sakyamuni
und verdeutlicht, daf} er mit sakya’i tog gemeint ist. Die angefiihrten
Etappen entsprechen den ersten zehn der zwolf Taten eines Bodhi-
sattva (vgl. LESSING/WAYMAN 1968, S. 24 f.).

[1/18] Der Buddha hat drei Leiber (Dharma-, Sambhoga- und
Nirmanakaya) ausgebildet.

[1/21] Glosse 21 versteht rgyal gyur cig falschlich dahingehend, daf3
die Lebewesen (sems can thams cad) siegreich sein sollen.

[2] Der Glossist mochte rga ,,Alter und si ,,Tod* zur kanonischen
Vierheit ,,Geburt, Krankheit, Alter und Tod* erweitern (2/2 und 2/4).
[2/1] Vom Anavatapta-See gehen vier Strome aus: Ganga, Sindhu,
Vaksu und Sita (CHAUDHURI 1976, S. 123). Der Bezug zu rga $i med
pa ist lose; die Glosse ist vielmehr mit der vorigen zusammenzuneh-
men: Die Vorziige des Buddha gehen sogar iiber die vier Weltstrome
hinaus.

[2/3] Der Einwand geht dahin, daf3 der Buddha nur fiir sich selbst,
nicht aber fiir die Lebewesen zur Todlosigkeit gefunden haben
konnte.

[2/5] gan zag dban dbar usw. ist unverstindlich.

[2/8] Zu sans rgyas wird ausgefiihrt, daf der Titel buddha ,.erwacht™
mit einer Erkenntnis in Zusammenhang steht, die nicht durch Ge-
gensitze gekennzeichnet ist.

[2/9] Vgl. 2/5. Bei der Ehrerweisung durch Niederwerfung beriihren
Arme, Beine und Kopf die Erde.

[3d] ucyate ist mit Hinblick auf den Modus durch bsad par bya (,es
soll erklirt werden*) frei wiedergegeben.

[3/6] Zu ran bzor vgl. STEINKELLNER 1988, TIl. 2, S. 29, Anm. 1.
Das Wort ist im Sinne von ,,unsystematisch* oder ,,nicht fundiert zu
verstehen. Die Frage bezieht sich auf die Art des Textes, die Antwort
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gibt das Bezugswort bstan bcos: Der Mvup ist nicht irgendwie dahin-
geschrieben, sondern wissenschaftlich aufgebaut.

[3/7] Zu den Begriffen brjod bya ,Gegenstand* und dgos pa ,.Nut-
zen“ (skt. abhidheya und prayojana) vgl. SCHOENING 1995, Bd. 1,
S. 32.

[4b] ,.Befreite* sind Buddhas. Vagi$varakirti will an dieser Stelle das
Heilsziel als Todlosigkeit (amarana) im eigentlichen Sinne verstan-
den wissen. — yujyate bedeutet im vorliegenden Kontext nicht ,es
schickt sich fiir“, sondern ,,es wird zuteil, d. h. ,,es ist (in ausschlief3-
lichem Sinne) moglich®.

[4/1] gan zag: Unter dem EinfluB der tibetischen Version versteht der
Glossist — abweichend vom Sanskrit-Text — ’chi bdag rnam kun blu
ba nicht als ,,die Uberlistung des Todes*, sondern als ,,den Uberlister
des Todes*.

[4/2] Die beiden sgrib pa sind: fion sgrib, skt. klesavarana ,Hinder-
nis der Befleckungen‘ und ses sgrib, skt. jiianavarana ,Hindernis der
Erkenntnis®. Erstere fiihren zur Verstrickung in den Samsara, letzte-
re verhindern die Erkenntnis der wahren Natur der Wirklichkeit; ein
Buddha (vgl. die folgende Glosse) ist von beidem befreit.

[5/1] Volkstiimlicher Vorstellung zufolge kann die Lebenskraft von
Damonen geraubt werden und mufl dann durch todabwehrende Ri-
tuale zuriickgerufen werden. Wo dies nicht versucht wird, ist der Tod
gewil.

[6¢] sambhara bezeichnet die beiden ,,Zuriistungen* zur Erleuchtung,
Verdienstvolles (punya, tib. bsod nams) und Erkenntnis (jiana, tib. ye
ses), vgl. Glossen 2 und 8 ff.

tische Fassung tibersetzt sinngemil ,.etwas Teureres als das Leben®.
Zu gces pa vgl. den bei Jaschke 145 s. v. angefiihrten Satz ’jig rten 'di
na gces pa ran srog yin “the dearest thing in the world is one’s own li-
fe”. Dies ist im Indischen sprichwortlich, z. B. bei Ksemendra: jivitad
aparam rajant jivaloke ’sti na priyam (Avadanakalpalata) 64.180cd
(STRAUBE 2006, S. 134.)

[7b] tksyate ist wie drsyate ,es gibt* verwendet.

[7c] Das in A iiberlieferte nanyopayaih A ist grammatisch falsch und
inhaltlich unpassend; thabs marn pos ,jmit zahlreichen Mitteln“ zeigt,
dal} es fiir nanopayair schlecht geschrieben ist.

[7d] Das Verbum a+/rabh ,beginnen, in Angriff nehmen* liegt im
vorliegenden Text durchweg im unklassischen Parasmaipada vor. Tib.
kun tu spyad hingegen deutet auf acaret ,,moge ausfiihren. Eine Ent-
scheidung zwischen beiden Lesarten ist nicht moglich.

[7/1] lam du Zugs pa bezeichnet die Buddhisten. dgos pa dgos pa
weiterreichender Nutzen® ist ein kommentartechnischer Terminus,
vgl. dgos pa’i dgos pa fiir skt. prayojanaprayojana “further purpose”
(SCHOENING 1995, Bd. 2, S. 32 f.).

[8b] upayair yuktiyojitaih ,,mit Methoden, die mit Vernunft versehen
sind*“ ist in der tibetischen Fassung frei aufgelost: rigs par thabs sbyar
bas ,,in verniinftiger Weise durch Benutzung von Methoden®. Es sind
die ,,dufleren* Methoden der Todesabwehr, die auch von Nichtbud-
dhisten gelehrt werden (vgl. Kapitel 3). Glosse 7/1 zufolge soll diese
Strophe Auskunft dariiber geben, ob die Todesiiberlistung nur sol-
chen offensteht, die ,,den Weg [zur Erleuchtung] eingeschlagen® ha-
ben (also den Buddhisten). Der Hinweis auf diese fiir alle verfiigbaren
LauBeren” Methoden will demnach besagen, dafl auch den Nichtbud-
dhisten die Todesiiberlistung gelingen kann.

[8/4] ’chi ba blus te ’on ba’o: Die Konstruktion Perfektstamm + Se-
mifinalpartikel + 'ori ba und bezeichnet hier die vollendete Zukunft
(,etwas wird eingetreten sein®).

[8/5] Nach indischer Vorstellung tragen die libernatiirlichen Schlan-
genwesen (ndgas) wunscherfiillende Juwelen auf ihrem Scheitel.
[8/6] Bei dron sind Wortlaut und Sinn unsicher. Das Wort ist vielleicht
wie dran ba ,Einladung® zu verstehen, womit angedeutet wire, daf3

durch die Rezitation eines Mantra eine Gottheit herbeigerufen wird.
Oder ist gron ,,Wohnung* gemeint? Dies konnte darauf anspielen, daf3
Mantras Wohnstitten von Gottheiten sind.

[8/7] klu bskrad ist vielleicht eine Heilpflanze.

[9c] vajragnau: Tib. thog ni ist offenbar aus thog me verderbt.

[9/8 f.] Die Todesiiberlistung ist nicht gegen akute Schidigungen
wirksam.

[10cd] Die gewohnliche Wortfolge — kathyate yena jiiayate — ist
hier metrisch unzuldssig (jambische Kadenz im ungeraden Pada). Im
Sanskrit ist kathyate gewifl mit der ersten Hilfte zu verbinden; das
Tibetische hingegen nimmt es zur zweiten Hilfte der Strophe. Die
Konstruktion ist dadurch verunstaltet und gab Anlall zu verschiede-
nen Verbesserungsversuchen: In f fillt kathyate ganz aus, wihrend
JjiAayate doppelt wiedergegeben ist; diese Fassung wire zu iibersetzen:
,.Weil erkannt werden [kann], daB man sterben wird, mufl man sie
[ndmlich die Vorzeichen] nun kennen.“ & bewahrt mit da bSad bya
zwar kathyate, hat aber am zweimaligen ’gyur in 'chi bar ’gyur ba
ni (maranam bhavi) und Ses 'gyur (jiiayate) Anstol genommen und
"chi bar ston pa ni hergestellt: ,,Weil [die Todesvorzeichen] auf das
Sterben hinweisen, sollen sie erkannt und mit Eifer nun erklart wer-
den“. Die Glossen 10/4 und 10/5 endlich deuten aus: ,,Nun soll es von
[dem, der mit der Methode des] Erkennens [und mit] Eifer [versehen
ist], erklart werden.*

[10/2] Der Bezug ist eher rnam pa griis 10d als gan gis 10c.

[11/1] rten ,Behdlter” bezeichnet den fiir die Omina empfinglichen
Menschen.

[11/4] Zu zas thun vgl. bza’ btun ,Essen und Trinken®.

[12a] dhatu ,Elemente* bezeichnet Wind, Galle und Schleim, deren
Ungleichgewicht nach der indischen Humoralpathologie die Krank-
heiten verursacht. — Tib. ’dod chags deutet auf eine Variante ragat
wegen Leidenschaft statt rogar AK ,,wegen Krankheit®. Der graphi-
sche Unterschied ist unbedeutend. rogat kann von dhatuvaisamyato
beeinfluBlt sein, umso mehr als das Mi3verhiltnis von Wind, Galle
und Schleim zu Krankheiten fiihrt.

[12b] Es ist unklar, was der Grundtext mit skt. timira, tib. rab rib
meint. Glosse 12/5 spricht davon, daf3 die Finsternis durch Krank-
heit verursacht wird. Vermutlich ist eine krankheitsbedingte Verdun-
kelung des Geistes gemeint, der in seiner Erkenntnisfahigkeit einge-
schrinkt wird.

[12/2] Vgl. 16/2.

[13d] Zu ato bhedena vgl. die folgende Strophe.

[13/4] Es gibt zwei Ursachen: daiva und bhiita. Die Glosse wertet
ihr Zusammenwirken (ubhaya) als weitere Ursache und spricht daher
von drei rgyu ,,Ursachen (des Todes)*.

[14a] AuBere Elemente sind die fiinf Elemente der materiellen Welt
(Wasser, Feuer usw.), innere die drei humores (dosa) der indischen
Medizin. Der Glossist versteht die Stelle abweichend: Demnach sind
bahya die weltlichen (laukika), abhyantara die iiberweltlichen (lo-
kottara) Gottheiten bzw. die auf sie jeweils bezogenen religiosen
Ubungen.

[15a] deva K ist gegeniiber daiva A die lectio facilior; zudem ist dai-
va in vergleichbaren Zusammenhingen (13a, 14b und 15¢) einheitlich
liberliefert.

[16/5] Es werden die Moglichkeiten durchgespielt, die sich ergeben,
wenn man je zwei der vier Gruppen von Todesursachen zusammen-
nimmt. Diese kombinierten Todesursachen werden aber nicht ver-
deutlicht. Der Text ist insgesamt in Unordnung geraten, wie neben
den Parallelen in 17/1 und 17/2 vor allem die hier unvermittelt einge-
schaltete Schilderung zweier weiterer todlicher Unfille zeigt.

[17b] Die Ablativendung im Vorderglied von ubhaydjjo wird metri
causa beibehalten. Die Lesart ubhayakhyo K ist wegen tib. giii ga las
gyur pa abzulehnen, zudem wire ubhayakhyo nigadyate tautologisch.
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ubhayakhyo ist wohl aus einer Verlesung ubhayakso verderbt, die ih-
rerseits durch das vorangehende ubhayaksobhato begiinstigt war; ksa
und jja sind sich im Nepalaksara sehr dhnlich.

[17/4] Vgl. 1.15/7.

[18d] ekadisamkhyaya bedeutet wortlich: ,,durch eine Zahl wie Eins
usw.* Damit der Tod vorhergesagt werden kann, geniigt ein einzelnes
Omen, es konnen aber auch mehrere zusammen oder nacheinander
auftreten.

[18/4] Das Verb rtog pa ,.erwédgen* liegt hier im Sinne von ,,[ein Vor-
zeichen] erwarten, [nach einem Vorzeichen] Ausschau halten® vor.
[18/5] Diese wichtige Glosse bestimmt das Verhiltnis zwischen Vor-
zeichen und Abwehrmethoden, innerem und duflerem Bereich noch
deutlicher: AuBere Vorzeichen sollen zunichst durch duBere Me-
thoden abgewehrt werden; hat dies keinen Erfolg, soll man auf in-
nere Vorzeichen achten und sie durch innere Methoden abwehren
usw. Wiederholtes Auftreten duflerer Vorzeichen ohne Bestitigung
durch innere Vorzeichen deutet nicht auf Tod, sondern auf sonstiges
Ubel. — mig gi ’od skor: Dieses Orakel ist in den Strophen 1.103 ff.
ausfiihrlich dargelegt. — 'pho ba bezieht sich vielleicht auch auf die
gleichnamigen buddhistischen Meditationsrituale, die den Vorgang
des Sterbens begleiten.

[19(20)] Die beiden Strophen sind in T umgestellt. Diese Umstellung
ist zum einen wegen des Stemmas abzulehnen; zum anderen ist die
Anordnung in AK besser, weil drstvapi 20a nur nach vorangegange-
nem adrstva sinnvoll ist.

[19(20)c] niscetur: Das Tibetische gibt niscetr ,.der [die Vorzeichen]
erwigt, [tiber sie] ein Urteil fallt* irrefithrend durch ries med pa ,.einer
ohne GewiBheit” wieder; offenbar wurde nih° als Verneinung (med
pa) betrachtet. Von den tibetischen Lesarten ist ries med pas fies kyi &
besser als ries med par ries kyi B: res kyi scheint vom vorausgehen-
den ries med par beeinflulit zu sein. K hat niscetudrsanan, was so von
B iibernommen, spiter aber von zweiter Hand zu nirhetudarsanan
ver,,bessert wurde: ,.eine grundlose Wahrnehmung®, was weder in
den Zusammenhang der Strophe noch zum Tibetischen paft.
[20(19)cd] Die zweite Strophenhilfte bedeutet wortlich: ,,... dann ist
ohne Zweifel ein anderer (antara) Beseitiger wie etwa der Dharma
anzunehmen.* Die tibetische I“Jbersetzung bedeutet: ,,es ist zu beach-
ten, dafl ohne Irrtum der Dharma usw. ein Hindernis (bar chod, fiir
antara) sind.*

[20(19)/10] Vgl. die Begebenheit, auf die 3.19d (paindapatikabhiksu-
vat) angespielt wird und die von Pindartha B 19-23 niher ausgefiihrt
ist.

[21b] Die deutsche Ubersetzung von prasiddhir mahati bhavet richtet
sich nach der tibetischen Deutung grags pa chen po riid du ’gyur ,er
wird sehr bekannt*.

[21d] Fiir pratikara ist nach Pan 6.3.122 auch die Schreibung pra-
tikara zuldssig. Die tibetische Version deutet aus: gso ba’i thabs
Heilmittel“. Vgl. Glosse 7.

[21/1] Zu nan par vgl. Glosse 17/5: Nur die inneren Omina verschaf-
fen wirkliche GewiBheit iiber den Tod.
[21/2] Die Deutung der Glosse ist unsicher.
[21/3] Es bleibt unklar, wie die
Catuhpithatantra zu verstehen ist.

[21/7] Wie bereits in Glosse 1.18/5 bezieht sich vielleicht auch hier
’pho ba auf den gleichnamigen buddhistischen Sterberitus.

[22a] In der tibetischen Fassung ist wegen bhiitva nicht gyur pa 6,
sondern gyur pas 3 zu lesen. Zu Perfekt gyur stimmt bZag DQ,; die
anderen Textzeugen haben Futur gZag, was in dieser Zusammenset-
zung nicht sinnvoll ist.

[22/1] Diese Glosse stellt miam par bZag gyur (skt. samahita) als
Akt der geistigen Sammlung (samadhi) heraus, bei der das diskursive
Denken ausgeschaltet ist.

Bezugnahme auf das

[22/4] Diese Glosse gehort sachlich bereits zu Strophe 23; sie
erldutert die ,,bestimmten Termine. Demnach kann der Tod an den
vier Eckdaten des lunaren Monats in den Menschen eintreten; er fahrt
tiber vier Stellen — die hauptséchlichen Zentren des Korpers (Haupt,
Hals, Herz, Bauch) — in den Menschen ein und affiziert die dort be-
findlichen, aus elterlichem Samen und Blut gebildeten Vitaltropfen.
Man traumt dabei, wie der Todesgott als Ungeziefer eindringt und im
Korper verbleibt, vgl. Glosse 1.24/5.

[24a] Statt parnamasy wire hier und 2.4b paurnamasy tblicher
(PW 4.892). Zu tib. rgyas vgl. zla ba rgyas pa “full moon” (SCD 315).
Gegeniiber rgyas la § ist bco la ,der fiinfzehnte [Tag im Monat]“ 3
die lectio facilior; dies zeigt auch Glosse 3, wo der Begriff rgyas pa
offenbar falsch gedeutet wird (s. u.).

[24b] In prabhatadi® gibt das Tibetische adi durch sogs wieder, daher
die Ubersetzung ,,am Vollmondtag usw.“ Ungeachtet dessen ist auch
folgende Deutung moglich: ,,am Anfang des Ubertritts [der Sonne in
ein Tierkreiszeichen] und des Vollmondtages®. Im Tibetischen steht
nan pa D gegen nan par o. Die Verwendung des adverbiellen nan
par ,morgens” ist in der vorliegenden Konstruktion schwierig; D hat
mit nan pa hat den Text offenbar zu glitten versucht.

[24/3] Eine andere, irrefiihrende Deutung des Ubertrittstermins:
Wenn es heifit, dal es den Termin rgyas pa (fiir piirnamasi) nur ein-
mal im Jahr gebe, so verstand der Glossist rgyas pa im Sinne des
2.29 ebenfalls durch rgyas pa iibersetzten Zeitpunkts pausna: Diese
Gestirnskonstellation ist in der Tat nur einmal im Jahr zu erwarten.
[24/6 f.] Der Glossist bringt niyata und aniyata mit inneren bzw.
duBeren Todesvorzeichen zusammen, wohl weil es im Grundtext
(2.2 f.) heiit, dal die inneren Vorzeichen sicher, die dufleren aber
unsicher seien; hier jedoch ist nicht von Vorzeichen, sondern von den
Terminen die Rede, an denen sie empfangen werden.

[25a] sphuratsamdhi kapolam: Zihneklappern.

[26] Diese Wahrsagung aus Anomalien der Schattenlédnge wird durch
das Diagramm ka veranschaulicht; vgl. S. 212.

[26b] pusya A bzw. pausya K bezeichnet hier den Monat pausa. Eine
sichere Entscheidung zwischen beiden Lesarten ist unmdoglich, da sie
sich im Mvup wiederholt gegeniiberstehen (28a, 31b, 34a usw.); nur
zu 2.4a findet sich einheitlich die Schreibung pusya. Diese ist auch
Lkc 1.114 et passim belegt; im heutigen Nepal heiflt der Monat eben-
falls piisa, vgl. SLUSSER 1982, Bd. 1, S. 382. Im Grunde bezeichnet
pusya aber nicht den Monat, sondern das Mondhaus, nach dem dieser
benannt ist.

[26/2] Dies bezieht sich darauf, dafl das Tibetische skt. karkata nicht
iibersetzt, sondern als Fremdwort iibernimmt.

[27a] Die asadhasamkranti ist der Termin der Sommersonnwende.
[27d] svabhaviki K ist die nach den Worterbiichern zu erwartende
Schreibung, svabhavaki A ist zu verwerfen. Bemerkenswert ist die
tib. Ubersetzung rasi gi ran bZin, bei der sva doppelt wiedergegeben
ist und das Suffix -ika fehlt.

[27/1] dbyar zla ra ba ist hier nicht als Synonym fiir dbyar zla ’brin
po zu verstehen, sondern verdeutlicht den diesem Monat vorausge-
henden Monat, der mit 'pho ba’i Zag abgeschlossen wird. Vgl. die
Glossen 2.22/2, 2.23/1, 2.23/3, 2.24/1 und 2.25/1, wo ebenfalls die
vorausgehenden Monate genannt werden.

[27/3] tshes gcig tu: Zur Vereinfachung bringt der Glossist die solare
samkranti mit dem Beginn des lunaren Kalendermonats in Zusam-
menhang.

[27/6] Zu thar Sa bead vgl. Glosse 1.93/2.

[28a] pusyasamkranti ist die Wintersonnwende.

[28d] chayayam ,,[eine Betrachtung bzw. eine Bestimmung] in bezug
auf den Schatten” A ist zwar nicht auszuschliefen, doch ist Geni-
tiv chayayas K die bessere Ausdrucksweise. Die Variante chayayam
ist wohl von den Lokativen im dritten Pada beeinfluit. — Zwischen
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den Lesarten niriksana bzw. niripana ist keine klare Entscheidung
moglich: nirtksana bedeutet ,.das Anblicken, Anschauen, Beschauen,
Betrachten (PW 4.183), niriipana ,,das Bestimmen, Feststellen, De-
finiren” (PW 4.187). Auch die tibetische Fassung ist nicht eindeutig:
Fiir brtag par bya sind Ableitungen von ni \/riipay ebenso belegt wie
von pari +/tks (vgl. LC 988). Zwar steht in 1.34d niripanam hinter
nes par brtag, doch ist dort tatsidchlich ,.die Bestimmung von recht-
zeitigem und unzeitigem [Tod]* angesprochen.

[29¢c] Beide Lesarten amusmad bzw. etasmad sind moglich.

[29/1] Fiir diese und die folgende Glosse sind in den Manuskripten
die Beziige verkehrt angegeben: Glosse 1 bezieht sich eigentlich auf
die zweite Zeile, Glosse 2 auf die erste.

[31c] Die beiden Formen alocya und alokya stehen sich gleichwertig
gegeniiber. alokya findet sich — ohne Variante! — auch in 4.100, frei-
lich in etwas anderer Bedeutung ,,[Texte] durchgesehen habend* als
hier.

[31d] Zu adiset stimmt in der tibetischen Fassung einzig ston 8; die
Lesart ries 3 ist vielleicht von ries 32d angeregt.

[34] Der mit yani markierte Relativsatz ist tiber atra nur schlecht mit
dem Hauptsatz verbunden.

[34a] Im Tibetischen ist dbyar zla ’brin po zu bloBem dbyar zla
verkiirzt, da brin in dgun zla ’brin nochmals vorkommt und daher
als tiberfliissig betrachtet wird.

[34d] Gemil Strophe 26 entspricht der Monat Pausa nicht dem
Sternbild Fische, sondern dem Steinbock. Statt matsyayoh ist daher
makarayoh zu erwarten, was aber gegen das Metrum verstofit. Soll-
te eine Schnellsprechform makrayoh anzunehmen sein? Aber auch
tib. 7ia’i stiitzt das iiberlieferte skt. matsyayoh. Die Stelle ist daher
nicht heilbar; vielleicht war bereits die von Vagi§varakirti verwende-
te Quelle fehlerhaft. — kalakala®: Glosse 34/7 versteht dus ,,Zeit* hier
als Synonym fiir ’chi ba ,sterben”. An diesen Terminen kann also
Gutes wie Boses vorhergesagt werden.

[34/4] Der Glossist erkennt offenbar die Schwierigkeit des Wortes
fia’i (matsyayoh) im vorliegenden Kontext. Er versucht eine Losung,
indem er 7ia als ,,Vollmondstag* deutet (vgl. SCD 473 s. v. 7ia VL.).
Dies fiihrt jedoch nicht weiter. Der Sanskrittext 148t eine solche Deu-
tung nicht zu.

[35a] asadhantadinair ,aus den Tagen im [Monat] Asadha* A wird
durch die Parallele ante 34a gestiitzt. Die Parallele sesa im dritten
Pada legt eine Deutung ,,aus den Tagen am Ende von Asadha“ na-
he. Auch asadhasaddinair ,,aus den sechs Tagen von Asadha“ K ist
moglich; es nimmt die Zahlenangabe aus 34c wieder auf. Tib. dbyar
zla ’brin sogs ,mittlerer Sommermonat usw.* deutet auf *asadhadi-
dinair ,,an den Tagen am Anfang von Asadha®, was als alte Verderb-
nis zu werten ist (Ausfall von nfa mit Verdoppelung von di®).
[36-38] Die Vorbedeutung der Omina ist in den Strophen 36 bis 38
nicht konsequent gesteigert.

[36] Parallele: padayos talikam viddhva nabhau vedho yada bhavet,
trayadivasaparad iirdhvam paricatvam gacchate tada (Sut 19.2). Vgl.
rkani mthil lte bar ’bugs byed na, Zag gsum nas ni 'chi bar 'gyur
,,Wenn es von den Fulsohlen bis zum Nabel sticht, dann stirbt man
nach drei Tagen* (Cmt 328a6 f.); rkan pa’i bran pa bzer ba dan, gal
te lte bar gzer ba na, lha mo Zag giiis na ’chi bar, skye bo rnams ni
"gyur pa’o ,,.Die FuB3sohlen (brarn pa?) schmerzen, und wenn es [auch
noch] am Nabel schmerzt, dann werden, o Gottin, die Menschen in
zwei Tagen sterben® (Dmt 32b5 £.).

[36a] Zu taluka ,JFuBlsohle* vgl. tib. rkan mthil dag tu; die tibetische
Version des Sut hat dasselbe. faluka ist also nicht mit taluka ,,Gau-
men“ (pw 3.26c) zusammenzubringen, sondern wie talika ,Hand-
flache von tala ,Fliche* herzuleiten; vgl. Glosse 46/1, wonach die-
ses Wort Fulsohle und Scheitelfliche bezeichnet. talikam Sut ist von
TSUDA konjiziert, doch haben fast alle Handschriften den Vokal u;

auch im Mvup ist einheitlich raluka (mit v. 1. talitka 46b) iiberliefert.
— viddhva: /vyadh bezeichnet hier nicht Verletzungen, sondern be-
stimmte Schmerzempfindungen, vgl. Glosse 36/3 und das tibetische
Aquivalent phug sfiam pa wortlich ,durchbohrt-denken®, d. h. ,.einen
stechenden Schmerz spiiren“. Die Deutung bei TSUDA 1974, S. 229
ist irrefiihrend: “When there are wounds in the soles of the feet or a
wound at the navel, he will then die after three days.”

[36¢] Statt ahoratratrayad liest Sut unmetrisch trayadivasaparad.
Die Fassung des Mvup ist prosodisch korrekt.

[36d] Statt jayate liest Sut gacchate (tib. 'gro bar 'gyur). Beides ist
stimmig.

[36/3] nan steht hier und 38/1 fiir non (pa).

[37] Parallelen: rkan pa’i mthil du ’bugs pa dan, mig tu zug rius zla
gsum{s} na ,Wenn es in den FuBsohlen sticht und im Auge sticht,
[stirbt man] in drei Monaten* (Cmt 328a7); rkan pa giiis kyi bran mt-
hil dan, gal te mig tu gzer ba na, de tshe zla ba gsum du yan, 'chi
byed kyi ni dban du gro ,,Wenn es in den beiden Fuf3sohlen und im
Auge schmerzt, dann gelangt man in drei Monaten in die Gewalt des
Todesgottes* (Dmt 32b6).

[38] Parallelen: rkari pa’i mthil du *bugs pa dan, sna yi (zug) rius zla
gsum na ,,[Wenn] es in den FuB3sohlen sticht und in der Nase sticht,
in drei Monaten® (Cmt 328a7); rkan pa’i ’thil ni gzer ba dan, gal te
sna ni gzer ba na, Zag gsum na ni 'chi gyur bar, 'di la yan ni the
tshom med ,,Es schmerzt die FuB3sohle, und wenn [auch noch] die Na-
se schmerzt, wird man in drei Tagen sterben, daran besteht auch kein
Zweifel”“ (Dmt 32b6 f.).

[38b] bar du ist ein verdeutlichender Zusatz der tibetischen Uberset-
zung.

[39] Parallelen: kittaprasravayoh kale tulyakalesu harijika, tasyam
eva hi velayam mrtyur varsena nasyati (Sut 19.3). Kal fiigt den Aus-
tritt von mada ,.Brunstsaft” (was hier fiir ,,Samenfliissigkeit™ steht)
hinzu: ksucchakrnmadamiitrani yugapat sambhavanti cet, tasyam eva
tithau tasya varsena maranam bhavet ,,Wenn zugleich Niesen, Kot,
Brunstsaft und Urin entsteht, dann stirbt man nach einem Jahr an eben
diesem Termin®“ (Kal 556,16 f.); dhnlich Yog: ksutavinmadamitrani
bhavanti yugapad yadi, mdse tatra tithau tatra varsante maranam
tada (Yog 153). Nur Stuhlgang und Niesen erwihnt Cmt: bsarn ba md-
zag pa’i dus su ni, sbrid pa miiam byun zla ba na ,,|Wenn] zur Zeit, da
der Kot fillt, zugleich ein Niesen entsteht, nach einem Monat® (Cmt
328a8). Im Dmt ist das Omen weiter entfaltet, wobei je nach Tages-
zeit andere Fristen gelehrt werden. gsan dan bci ba’i dus su ni, gal te
sbrid pa byun ba na, de’i de ltar dus tshod kyi, lo na ries par ’chi ba’o,
sna dro yi ni fiin lna dan, dbus ma’i gun la bcu de bZin, gZan gyi gun
la zla phyed gcig, nam phyed la yan zla ba ste, ’di tshe’i de ltar dus
su ni, gal te sbrid byun snon bZin te, dus kyi nes par 'tshe ’gyur bas,
'di la the tshom med pa’o ,,wenn beim Stuhlgang und Urinieren ein
Niesen entsteht, dann stirbt man gewi3 zu eben der Stunde in einem
Jahr; morgens: fiinf Tage; mittags: zehn solche; nachmittags (gZan gyi
gun la?): ein halber Monat; mitternachts aber: ein Monat. Wenn das
Niesen zu einem solchen Termin wie zuvor aufgetreten sein sollte,
wird gewil} eine frist(geméBe) Schidigung eintreten, dariiber besteht
kein Zweifel* (Dmt 32b7-33al).

[39a] Das Wort kuti bedeutet nach der tibetischen Ubersetzung
HStuhlgang® (bsarn B bzw. gsan §), ist in dieser Form aber nicht be-
legt. TSUDA konjiziert daher kifta ,,Ausscheidung®; seine stemma-
tisch wichtigsten Textzeugen lesen kuti oder kutti, daneben findet sich
kutta und einmal kuksi). Damit stiitzt auch das Sut den hier vorliegen-
den u-Vokal.

[39b] tulyam syad yadi: Sut liest tulyakalesu, was kaum richtig sein
kann. Der Wortlaut des Mvup ist vorzuziehen, einerlei, ob yadi A oder
yasya K gelesen wird. — harichika wird nochmals 43b im Zusammen-
hang mit dem Koitus verwendet. 75a findet sich der Begriff haricha,
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von dem harichika abgeleitet ist; haficha steht dort ausdriicklich mit
dem After in Verbindung, scheint also die Flatulenz zu bezeichnen;
es ist nicht auszuschlieB3en, daf} dies auch hier gemeint ist. Das Tibe-
tische {ibersetzt an allen drei Stellen sbrid pa, was gemidl Mvy 4057
skt. chikka ,Niesen* (pw 2.244c) entspricht. TSUDA konjiziert Sut
19.3b und 4b jeweils harijika, vgl. hafiji ,,das Niesen™ (pw 7.249c).
Allerdings weisen die Textzeugen des Sut an beiden Stellen einheit-
lich die stimmlosen VerschluBlaute ¢, ch oder cch auf. Da die Hand-
schrifteniiberlieferung beider Texte eindeutig ist, wurden haricha und
harichika beibehalten.

[39d] Statt tasya hi liest Sut nasyati, obwohl es unsinnig ist und von
der tibetischen Ubersetzung des Sut (dus tshod la ni ’chi Zin bdag)
nicht gestiitzt wird. TSUDAs “he will die at this very moment, or af-
ter one year” (S. 399) setzt sich stillschweigend iiber den verderbten
Sanskrittext hinweg.

[40] Der Sanskrittext ist an der vorliegenden Stelle unsicher; der deut-
schen Ubersetzung liegt die tibetische Version zugrunde.

[40ab] Die folgende Stelle hat aufgrund ihrer Stellung in der Abfolge
der Omina als Parallele zur ersten Hilfte zu gelten; offenbar lag hier
ein Wortlaut nabhi vor: lte ba dan lto ba’i zug rnu yis lo lna na’o
,,Wenn es in Nabel und Bauch sticht: nach fiinf Jahren* (Cmt 328a8).
Zum Mvup paBt besser: ltag pa yi ni bsdud khun du, gzer na lo ni lna
rnams na, de ni ’chi bar ’gyur bar ni, Ses bya ’di la the tshom med
,.wenn es im hinteren bsdud khurn (?) schmerzt, dann stirbt man in
fiinf Jahren; an diesem Wissensgegenstand ist kein Zweifel moglich*
(Dmt 33al).

[40a] Sowohl nasikagaddrika A wie napitagaddika K ist un-
verstiandlich. napita ist aus metrischen Griinden zugunsten von nasika
zu verwerfen. gaddika und gaddrika sind nicht belegt. Das Tibetische
iibersetzt ltag khun ,Nackenhohlung®, was den Hinterkopf bezeich-
net (SCD 542, ZHD 1084, Goldstein 465). Mvy 3984 hat s. v. ltag pa
skt. krkatika, vgl. krkataka n. “the neck” (Apte 118).

[40cd] Parallelen zur zweiten Hélfte: Ice’i rtse mo mthon na zla ba
phyed na’o ,,Wenn man die Zungenspitze sieht: nach einem halben
Monat“ (Cmt 328a8). Dieses Omen ist das genaue Gegenteil des im
Mvup iiberlieferten: vielleicht ist mi (infolge einer Zusammenschrei-
bung *mithon?) in der tibetischen Uberlieferung verlorengegangen.
Vgl. auch: lha mo Ice rtse ma mthon na, de phyir Zag ni gsum na 'chi
,,O Gottin! Wenn man die Zungenspitze nicht sieht, dann stirbt man in
drei Tagen* (Dmt 33al). Vgl. auch svaghranarasane vapi na pasyen
mriyate dhruvam ,,Wer seine Nase oder seine Zunge nicht sieht, stirbt
gewiBl“ (Kal 520,10).

[40d] Tib. Zag stiitzt skt. vasaraih im vierten Pada; die Varian-
te vatsaraih ist wohl durch das im zweiten Pada vorangegangene
vatsaraih beeinfluft.

[41ab] Parallelen sind: sna’i rtse mo’i zug rru yis zla ba bZi na’o
»Wenn es an der Nasenspitze sticht: in vier Monaten® (Cmt 328a8-
bl; hier muB} rna’i statt sna’i gelesen werden), und 7ian pa yi ni rtse
mor gzer, 'chi ba zla ba bZi na’o ,.Es sticht an der Spitze der Ohren:
Tod in vier Monaten (Dmt 33al f.).

[41b] Hier (und 50a) ist rna rtse wegen skt. karnagre zu verbessern;
unwahrscheinlich ist, daB nasagre zu karnagra verderbt sein konnte.
— tiksna ist im Tibetischen frei iibersetzt durch rgyun du ,,anhaltender
(Schwerz)“.

[41cd] Parallele: mdzod spu’i zug rru yis fii ma gcig na’o ,,Wenn es
an der Stelle zwischen den Augenbrauen sticht: in einem Tag* (Cmt
328a8).

[42] Parallele: de bZin dus ni gcig gi tshe, gal te zla ba 7ii ma dag,
gan gi sems can la gzer ba, zla ba gcig tu ’tsho bcas pa’o ,,Und wenn
zur gleichen Zeit Sonne und Mond bei einem Lebewesen schmerzen,
dann bleibt es nur noch einen Tag am Leben* (Dmt 33a4).

[42b] Das Tibetische iibersetzt candra und sirya sinngemifl durch
rechts*“und , links* (g.yas dan g.yon par); ,Mond* und ,,Sonne* sind
die rechte und die linke Hauptader (nadi) der yogischen Physiologie.
[42d] Wegen punyam eva® ist der tib. Archetypus als bsod nams dag
fiid herzustellen; dag ni  und bdag fiid 6 sind hieraus verderbt.

[43] Parallele: bhagalingasamayoge madhye Sese ca harijika, sydc cet
tulyam tada mase maranam bhavati niscitam (Sut 19.4). Vgl. bha ga
lin ga yons sbyor ba’i, mtha’ ru gal te sbrid pa ni, byun na zla ba Ina
na ni, de tshe lhun bar ’gyur ba’o ,,Wenn am Ende der Vereinigung
von Scheide und Glied ein Niesen entstanden ist, dann wird man in
finf Monaten gefallen sein (d. h. sterben)* (Dmt 33a3) und 'khrig pa’i
dus kyi sprid pa yis zla ba na’o ,,Wenn man beim Geschlechtsverkehr
niest: in einem Monat* (Cmt 328b1).

[43a] Fiir bhagalinga ,Glied und Scheide“ steht im Tibetischen
mtshan ni giii ga ,die beiden Geschlechtsorgane*.

[43b] harijika Sut ist eine Konjektur TSUDAs; seine Textzeugen lesen
durchweg (c)ch; vgl. Anmerkung zu 1.39b.

[43cd] Statt masaih ... paiicabhih liest Sut mase maranam bhavati
niscitam ,,der Tod ist gewi3*. Aus metrischen Griinden muf3 bhavati
hier wie mittelindisch (b)hoti gelesen werden. Dem Sut zufolge stirbt
man nach einem Monat, dem Mvup hingegen nach fiinf Monaten.
[44] Parallelen: rkan lag dag gi tshigs bZi dan, mthe chun gi ni sor
mo la, gan gi dus gcig la gzer ba, nes par zla ba gcig na ’chi ,,Wenn
es gleichzeitig an den vier Gelenken der FuBsohlen und Handflichen
und den kleinen Zehen und Fingern schmerzt, stirbt man gewi} in
einem Monat“ (Dmt 33a4 f.) und mthe’u chun thams cad miiam du
zug rmur gyur na zla ba na’o ,,Wenn es in allen kleinen Fingern und
Zehen sticht: in einem Monat* (Cmt 328b1).

[44b] Die samdhis sind die Stellen, an denen die Hénde oder die Fiifle
in den kleinen Finger oder den kleinen Zeh iibergehen. kanisthayas K
und kanisthayan A sind wahrscheinlich aus kanisthanam verderbt.
[45] Identisch mit Sut 19.5; zum letzten Pada vgl. yadi dharman na
sevate (Sut 19.17d). Vgl. auch miiam du siiin kha dan, mgrin par zug
riwr gyur na zla phyed pa gsum na’o ,,Wenn es in Herz und Kehle zu-
gleich sticht: nach drei Halbmonaten (Cmt 328b1), sowie s7iin kha’i
dbus dan de bZin snon, 'dir yan mgrin pa’i spyod yul te, zla phyed
gsum na ’chi bar ni, rnam dpyad spyod yul ’di la med, (etwa:) ,,In der
Mitte des Herzens und, [wie] schon zuvor, auch hier am Halsbereich:
man stirbt in drei Halbmonaten; eine (weitere) Untersuchung dariiber
gibt es in diesem Bereich nicht” (Dmt 33a6 f.).

[46] Vgl. miam du ta lu ka gsum zug riur gyur na fii ma gsum na’o
»Wenn es in den drei Flichen zugleich sticht: in drei Tagen* (Cmt
328bl f.); und: gal te dus ni gcig la ni, rkan gsum du ni gzer ba na, de
tshe Zag gsum na ’chi bar, rig bya 'di la the tshom med ,,Wenn es zur
gleichen Zeit in den drei Flichen schmerzt, dann stirbt man in drei
Tagen, das muB3 man ohne Zweifel wissen* (Dmt 32b5).

[46c] Der Glosse zufolge sind ,.die drei Flichen* FuBsohlen, Hand-
flichen und Scheitel.

[46cd] Das Tibetische stellt die beiden Padas um. yadi mit Optativ
bhavet bedeutet hier ,auch wenn man ... wire*; tib. yan hebt den
konzessiven Sinn hervor. Zu der formelhaften Wendung im vierten
Pada vgl. 48d: Auch dort ist im Sanskrit der konzessive Sinn nicht
markiert.

[47] Identisch mit Sut 19.6. Vgl. auch mig g.yon pa yi ’bras bu ni, me
lon la ni ma mthon na, de tshe Zag bdun na ’chi bar ,,Wenn man die
Pupille des linken Auges im Spiegel nicht mehr sieht, dann stirbt man
in sieben Tagen (Dmt 33a2). Fiir weitere Vorzeichen dieser Art vgl.
die Strophen 63 und 110.

[47a] puttalicchayam, wortlich: ,,Abbild eines Piippchens*. Die tibe-
tische Version des Sut hat ausfiihrlicher "bras bu yi gzugs, wobei "bras
bu fiir puttalt steht; die tibetische Version des Mvup hat verkiirzend
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gzugs ,Gestalt”. Wegen dieser Verkiirzung spricht die Glosse vom
Fehlen des Auges im Spiegelbild.

[48] Hiermit ist verwandt: sbyor ba’i dus su dril bu’i sgra, rna dag
la byun ’chi gsal bar, gal te brgya byin miiam gyur pa, zla ba lna na
the tshom med ,,wenn beim Geschlechtsverkehr in beiden Ohren ein
Glockenton auftritt, stirbt man ohne Zweifel in fiinf Monaten, [auch
wenn] man dem Sakra gleich wire* (Dmt 33a3 f.); vgl. ratyante yadi
va’'kasmad ghantanado 'nubhiiyate, yena tasya vijaniyan maranam
pancamasikam (Kal 530,20 f.). Moglicherweise ist folgendes Omen
hiermit verwandt: su ra bhe’i dril bu’i sgra yis zla ba gsum na’o
,-Wenn die Glocke su ra bhi erklingt: in drei Monaten® (Cmt 328b2);
su ra bhe ist vielleicht aus skt. surati ,,Wohlgenuf3*“ verderbt.

[48¢c] nadas ... bhavet ,ein Ton kommt zustande*: Das Tibetische
verdeutlicht sgra ni ... thos ,ein Ton wird vernommen*.

[48d] Es wire brahmasamo ’pi zu erwarten: api fehlt offenbar aus
metrischen Griinden. Das Tibetische ergédnzt "arn bzw. yan; vgl. 46d.
[49] Identisch mit (Sut 19.9). Vgl. auch dkar po yi ni tshes gcig la,
gal te khu ba dkar min ’gyur, zla ba drug na de ’chi ste, dmar pos nad
du nes par ’gyur ,Wenn am ersten Tage der hellen [Monatshilfte] die
Samenfliissigkeit nicht weif} ist, stirbt man in sechs Tagen; wenn sie
rot ist, wird man gewif krank* (Dmt 33a2 f.). Vgl. auch Str. 1.116.
[49b] Tib. mthon verdeutlicht einfaches skt. bhavet.

[49d] Tib. nad kyis ’debs pa verdeutlicht fiir skt. vyadhi.

[49/1] Der ,Erleuchtungsgedanke* steht in tantrischen Texten hdufig
fiir den méannlichen Samen.

[50] Parallele: karnamiile bruvor {!) madhye mastakagresu vedhayet,
catuhsamdhigato vedhah sadyo mrtyuh tada bhavet (Sut 19.7). Vgl.
rna ba’i rtsa ba dan, smin ma’i dbus dan, mgo’i dan po rnams su
zug riur gyur na iii ma gcig na’o ,,Wenn es am Ohransatz, zwischen
den Augenbrauen und oben am Kopf sticht: nach einem Tag* (Cmt
328b2). Auch zwei Strophen des Dmt gehoren hierher (die omindsen
Vorkommnisse sind mit bildhaften Beinamen versehen): slar yan mgo
bo’i rtse mor gzer, gron khyer gsum gyi rgya mtsho bsreg, 'phral du
"chi bar Ses bya bar, lus kyi gur du bSad pa’o, rna ba’i rtsa bar de bZin
gzer, 'phral du "chi bar nes par bsad, smin ma’i dbus su de bZin gzer,
de’i skad cig la ’chi "gyur ,,Wiederholt sticht es oben am Kopf: Der
Ozean der drei Stddte brennt; sogleich stirbt man, das muf3 man wis-
sen, es wird als Zelt des Korpers erklért. Ebenso sticht es am Ohran-
satz; sogleich stirbt man, das wird als sicher erklirt. Ebenso sticht
es zwischen den Augenbrauen: im gleichen Augenblick stirbt man*
(Dmt 33a7 f.).

[50a] Der erste Pada ist identisch mit der Fassung des Sut. Im tibe-
tischen Mvup ist sna offensichtlich aus rna verderbt: Alle sanskri-
tischen Textzeugen lesen karna, auch die tibetische Version des Sut
iiberliefert rna; vgl. auch 41b.

[50b] Statt mastakagre prthakprthak hat Sut abweichend ma-
stakagresu vedhayet. Die Version des Mvup ist vorzuziehen, da der
Plural mastakagresu nicht sinnvoll ist; zudem wire vedhayet wegen
vedhah im folgenden Pada iiberfliissig.

[50c] Statt yadi vedho ’pratikaro liest Sut catuhsamdhigato vedhah.
Die vier samdhis sind die vier GliedmaBen; TSUDA iibersetzt: “If he
gets a wound at the root of the ear or in the middle of both eyebrows
or on the top of the head, and if the wound extends to four joints, he
will die on the same day” (TSUDA 1974, S. 300).

[50d] Sut stellt mrtyuh und sadyah um.

[51] Vgl. rkan pa’i mthil nas brtsams nas, lte ba’i mthar thug pa’i zug
riwus zla ba drug na’o ,,Wenn es von der Fu3sohle an bis zum Nabel
sticht: in sechs Monaten* (Cmt 328b3); das Vorzeichen ist im Grunde
kaum von dem in 1.36 geschilderten zu trennen, hat aber eine andere
Vorbedeutung.

[51a] Zu angustha ,groBe Zehe* stimmt in der tibetischen Fas-
sung nicht mrhe’u ,kleine Zehe* (), sondern mthe bori ,,groBe Ze-

he*; G,Q; haben hierfiir als graphische Variante mthe 'on, was die
Veridnderung zu mthe 'u verstandlich macht. Hier wurde mthe bor her-
gestellt, da die Schreibweise des Archetypus nicht feststeht.

[52c] masatrayat paksatrayat AK steht in einem unklaren Verhiltnis
zur tibetischen Version. Tib. zla phyed zla ba gsum [ stellt masa
und paksa um und vereinfacht doppeltes traya. § liest zla gsum zla
phyed griis ,drei Monate und zwei Halbmonate®; eine Lesart masa-
trayat paksadvayan ist aber stemmatisch sehr unwahrscheinlich. Die
Glossen 52/3 und 52/7 sowie 52/4 und 52/8 dienen der Zuordnung
der angefiihrten Fille. Zu 52/6 fehlt in der ersten Verszeile eine Mar-
kierung ka bei s7iin ga.

[53ab] Vgl. sna rtse’i sa Zum na Zag bdun na’o ,,Wenn das Fleisch
der Nasenspitze schrumpft (zu Zum vgl. ’jum): in sieben Tagen (Cmt
328b3) und sna’i thor to lhod ’gyur dan ,Die Spitze der Nase wird
schlaff* (Kmv 296b3 £.); Krsna erwihnt auch das ,,Herabhidngen* von
Fleisch allgemein: sa rnams lhod cin ’phyan ba dan ,,Das Fleisch er-
schlafft und hédngt herab® (Kmv 296b5).

[53b] ratratah: Die Lesart ratrakah A (Bahuvrihi) ist abzulehnen,
weil im vorliegenden Kapitel in allen vergleichbaren Fillen durch-
weg das Suffix -rah verwendet wird (etwa dviratratah 58d; vgl. auch
53d, 57d, 84d, 94d, 105d, 115d, 116¢ und 137d).

[53cd] Vgl. ’gram pa’i Sa’i "tshams (1. mtshams) bye na zla ba Ina
na’o ,,Wenn das Fleisch der Wange gespalten ist: nach fiinf Mona-
ten” (Cmt 328b3). Hierher gehoren vielleicht auch: 'gram pa griis
po Zon gi ((g))Zom pa na ,wenn die beiden Wangen ausgehéhlt und
zerstort werden® (Btg 14b1) und ’gram pa gyon gyi sa sor na ,,wenn
das Fleisch der linken Wange sich 16st** (Nzl 107,3).

[53/1] Die Glosse spricht von rtsa chad pa ,,Trennung [an oder von]
den Adern®. Auch die in den folgenden Strophen angefiihrten Vor-
kommnisse werden von den Glossen auf eine solche Storung der
Adern bzw. Kanile zuriickgefiihrt; Glosse 59.1 erklért diese Tren-
nung als 'gul ba ,Bewegung, Beben, Flattern®.

[53/2] Zu swan vgl. Sans “resp. the nose” (SCD 1230).

[54] Vgl. mig 'dzag pa ma mthon na zla ba lna na’o ,,Wenn man das
tropfende Auge nicht mehr sieht: nach fiinf Monaten* (Cmt 328b3):
‘dzag pa tibersetzt syandanam, nicht spandanam.

[S4c] Es ist mrtyum dadadyat K zu lesen. Die Negation mrtyur
madadyat A ist unsinnig: Offenbar war der Schreiber unsicher, ob
statt dem Akkusativ nicht doch wie in den vorangegangenen Strophen
Nominativ zu lesen sei; gleichwohl stiitzt A die Lesart jiiarva. Anders
die tibetische Version: 'chi 'gyur bas weist auf jatva ... mrtyur hin,
was aber wegen des Subjektwechsels bei adadyat abzulehnen ist.
[54d] Man soll sich also fromm auf den bevorstehenden Tod vor-
bereiten. Skt. adadyat ,man nehme* wird im Tibetischen als ,,man
trage® oder ,,man verehre” gedeutet. Glosse 4 erldutert ,,Zuriistungen
anhidufen®, und zwar durch tugendhafte Handlungen.

[55a] sliste A steht nicht fiir sliste ,,umschlungen®, sondern ist
schlecht geschrieben fiir mliste ,,verwelkt”, vgl. K. Zur Ausdeutung
,~wenn ... Schmutz die beiden Augipfel bedeckt” im Tibetischen
vergleiche man die von einigen indischen Lexikographen vertretene
Erlauterung von mlista durch mlana, das seinerseits zuweilen mit ma-
la ,,Schmutz* in Beziehung gesetzt wird (vgl. pw 4.113 s. v. mlich,
mla). mlista und dri ma chags beziehen sich gleichermaflen darauf,
dal die Augen ihren Glanz verlieren oder getriibt werden.

[55/1] Die Glosse bringt die beiden Hauptkanile des Korpers mit den
beiden Augen in Zusammenhang. Die genannte Augenstorung deutet
darauf hin, daf diese Kanéle durchtrennt werden, wodurch die Hau-
che in den Mittelkanal eintreten und den Tod einleiten. Anstelle der
Lebenshauche spricht die Glosse von bodhicitta (womit wie in 49/1 f.
wiederum das Vitalprinzip gemeint ist): Von den Lebenshauchen wer-
den die bindus transportiert, die mit den elterlichen Vitalfluida in Zu-
sammenhang stehen, vgl. HOPKINS/LATI 1979, S. 54.
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[56] Vgl. netre ca varttulibhiite karnau bhrastau svadesatah, vakra
nasa bhaved yasya saptaratram sa jivati (Kal 537,27-538,1). Mvup
und Kal stimmen in zwei Padas dem Wortlaut nach, in den beiden
anderen dem Sinn nach iiberein, so daB hier ein genetischer Zu-
sammenhang vorliegt. Hierher gehort wohl auch die folgende, viel-
leicht verderbte Stelle: sna’i ’khor lo las Zag bdun na’o ,,Vom Kreis
der Nase her: in sieben Tagen™ (Cmt 328b4). Das Vorzeichen wird
auch sonst haufig erwéhnt, vgl. karnandasavanamanam ... sadyo-
mrtyunidarsanam (Mbh 15), nasika vakratam eti karnayor nama-
nonnatt ... yasya tasyayur udgatam (Mkd 25), karnau sthandac ca
bhrasyatah, vakra ca nasa bhavati ... vijiieyo gatajivitah (Lin 25,
dhnl. Vay 22) sowie vakribhavanti nasa ced vartulibhavato drsau,
svasthanad bhrasyatah karnau caturmasyam tada mrtih (Yog 153).
[56b] Fiir skt. bhrastau ,,abgefallen hat Tib. abschwichend bskyod
bewegt.

[56/1] Wie in Glosse 55/1 wird die Verdnderung der Organe durch die
Zerstorung der Kanile erklirt. Die Glosse bezieht sich nicht, wie in
den Blockdrucken kenntlich gemacht, auf die Ohren, sondern auf die
Augen: ZHD 2996 erklért sle ba durch mig kyog kyog.

[57ab] Vgl. sain kha Zom na zla ba phyed na’o ,,Wenn das Herz nie-
dergedriickt ist: in einem halben Monat™ (Cmt 328b4).

[57cd] Wie unten in Strophe 59 konnen Blutgefifle oder die subti-
len nadrs gemeint sind. Das ,,Zertrennen* besteht wohl darin, dafl der
Pulsschlag nicht mehr in gewohnter Weise zu spiiren ist.

[58ab] Vgl. Ice’i dkyil du ri mo nag po byun na Zag griis na’o ,,Wenn
mitten in der Zunge eine schwarze Linie erscheint: in zwei Tagen*
(Cmt 328b4). Die schwarze Verfarbung der Zunge ist auch sonst als
Todesvorzeichen belegt: rasana kajjalacchavih (Kal 540,8), jihva va
Syamatam yada (Mkd 26), yasya krsna khara jihva (Lin 26, Vay 23,
vgl. Dev 16), jihvam syamam (Yog 156¢).

[58b] Der Genitiv von jihva (K) ist gut mit madhyatah zu verbinden
und spiegelt sich vielleicht auch in /ce yi wieder. Weniger wahrschein-
lich, aber nicht unmdglich ist Lokativ jihvayam A.

[58cd] Vermutlich eine Form der Kieferstarre, vgl. na svangulitrayam
mayad rajadantadvayantare ,drei eigene Finger haben zwischen den
Schneidezahnpaaren keinen Platz* (Ravigupta, Siddhasara 4

og 143cd). An tibetischen Parallelen vgl. ster ‘og so ni ‘tham par gyur
ba na ,,wenn obere und untere Zdhne knirschen® (Btg 15al) bzw. sten
‘og so ni "tham gyur na (Nzl 107,5), wobei , Knirschen® (’tham) fiir
den Zusammenbif steht.

[59a] Zur Schreibung Saskulika vgl. Saskuli und Saskulr ,,Gehorgang™
(pw 6.216¢). Zur Sache vgl. oben Strophe 57.

[60] Vgl. sen mo la khrag ma mthon na zla ba drug na’o ,,Wenn man
im Fingernagel kein Blut sieht: in sechs Monaten® (Cmt 328b4); yan
lag sen mo bkrag med bkrag Sor na, zla ba dgu ’i ii ma phyed nas ’'chi
,.Wenn Glieder und Fingernigel ohne gesunde Farbe sind und man die
gesunde Farbe verloren hat, so stirbt man nach neun Monaten, [und
zwar] nach dem Mittag* (Btg 3a3 f.).

[61] Oder: ,,Wenn mit einem Male ein Dicker diinn [oder] ein Zor-
niger voller Furcht wird* usw. Der Text ist identisch mit Sut 19.8,
wo statt mrtyu varsena wie im Mvup mrtyur varsena zu lesen ist;
zum letzten Pada vgl. Sut 19.17d. Vgl. sthilas cakasmiko jayetatha
va’kasmikah krsah, atikruddho ’tibhitas ca varsam ekam sa jivati
(Kal 546,14 £.); mit anderen Vorbedeutungen und leicht abgewandelt
Lin 6 (vgl. Mkd 6, Dev 6), Yog 141 usw.

[61b] In der tibetischen Fassung sind rdeg 3 und sbed 8 verderbt. We-
gen skt. krsah ist wohl sheg zu verbessern. Die tibetische Ubersetzung
des Sut liest hier rid dan, was krsah stiitzt.

[62 ff.] Dieses Vorzeichen betrifft alle Sinne; das Sehen steht dabei im
Vordergrund. Andere Quellen arbeiten die einzelnen Sinne genauer
aus, vgl. mig gis gzugs kyi rnam pa mi gsal Zin, yan na log par mthon
ba la sogs dan, sgra mi thos dan log par thos pa dan, dri mi tshor dan

log par tshor ba dan, ro mi tshor dan log pa tshor ba dan (Btg 3b3-5).
Der Abschnitt 62—66 ist inhaltlich verwandt mit Yog 158-161, doch
sind die Einzelheiten unterscheidlich angeordnet.

[62c] khalati A ist aus skhalati ,stockt, setzt aus* verderbt, vgl.
tib. ’khrul pa ,geht fehl“. sphulati K scheint ebenfalls verderbt;
die Verbesserung sphurati B ,zittert, bebt™ stimmt weniger gut zum
Tibetischen. Zur Sache vgl. sgra rnams rnam par fiams pa dan
(Kmv 296b8) und skad kyi gdans fiams (Btg 3b3). Tib. tshig fiir skt.
vani bezieht sich weniger auf den Verlust der Stimme als vielmehr
auf das Vergessen von Wortern.

[63] Identisch mit Sut 19.10; TSUDAs Ausgabe liest caksust sravatah,
was zu sravato verbessert werden sollte.

[63cd] Sein Spiegelbild nicht mehr zu sehen ist ein hdufig erwihntes
Vorzeichen; Mvup erwihnt Wasser und Spiegel als Spiegelfldche, vgl.
apsu va yadi vadarse chayam paSyati natmanah ... masam ekam
sa jivati (Dev 13 f., dhnl. Lin 11, Vay 9); Mkd fiigt weitere Unter-
griinde hinzu, ghrte taile tathadarse toye va natmanas tanum usw.
(Mkd 11); andere Quellen fiigen hinzu, dal das Spiegelbild ohne
Kopf ist, atmanam ... aSiraskam (Lin 11, Vay 9). Zum fehlenden
Schatten (ohne Angabe eines Untergrundes) vgl. grib ma’i gzugs
briian med du ’gyur (Kmv 296b5 f.).

[63/1] skra sad bezeichnet eine optische Fehlleistung, vgl. 1.91b.
[64ab] Die erste Strophenhilfte ist mit Sut 19.11ab identisch. Sie er-
scheint auBerdem fast wortgleich in puranischen Quellen als ratrau
cendradhanuh pasyed diva naksatramandalam (Lin 24, vgl. Vay 21);
die Ahnlichkeit ist umso auffilliger, als wortgetreue Gleichungen der
puranischen Listen mit Mvup sonst nicht zu verzeichnen sind.

[64a] Vgl. drstva ... ratrav indradhanus capi jivitam hi trimasikam
(Mkd 10); statt ,,in der Nacht™ lesen andere puranische Listen hier ,,im
Wasser®, so z. B. udakedhanur vapi (Vay 8), udake dhanur aindram
va (Lin 10), jale cendradhanur vapi (Dev 12).

[64cd] Die zweite Strophenhilfte stimmt weitgehend mit Sut 19.11cd
iiberein, doch hat Sut Plural , Blitze*: ameghavidyutah pasyet sphu-
rantir daksinasritah. Vgl. anabhre vidyutam drstva daksinam disam
asritam, ... jivitam hi trimasikam (Mkd 10, dhnl. Dev 10, Lin 10,
Vay 8).

[64/2] Lies gZan gyis statt gZan gyi?

[65] Identisch mit Sut 19.12. Zur zweiten Hilfte vgl. pasyen mela-
pakam kvapi hamsakakasikhandinam, gamyate tena masena mrtyor
vadanakotaram (Kal 528,2 1.).

[65/1] Zur Konjektur dgu tshigs vgl. Glosse 72/4.

[66] Mit nur unbedeutenden, im folgenden angefiihrten Abweichun-
gen identisch mit Sut 19.13.

[66a] Eine Entscheidung zwischen va A und ca K ist nicht moglich:
Der graphische Unterschied ist gering, die Gleichung tib. dar nicht
eindeutig. Sut liest °siryaii ca.

[66c] Vgl. gandharvanagaram pasyed vrksagre yadi kutra cit, dasa-
masavasane ca yamasadmani sa vrajet (Kal 525,7 {.). Hiufig werden
Luftspiegelungen als Todesomina betrachtet, vgl. drstva ... gandhar-
vanagarani ca ... nava masan sa jivati (Mkd 5, dhnl. Lin 5, vgl.
Dev 4), und Yog 139.

[66d] Das Genitivattribut gireh ist metri causa nachgestellt. Sut liest
stattdessen girau, womit einerseits die uniibliche Stellung vermieden
wird und andererseits die vorausgehenden Lokative fortgefiihrt wer-
den. girau ist daher als lectio facilior zu betrachten.

[67] Parallele: pasyet preta(!)pisacan vadrsyan anyams ca bhisanan,
prakampate 'kasman (!)mirchate (v. 1. mircchite) ca ksane ksane
(Sut 19.14). Sachlich vgl. drstva pretapisacadin ... nava masan sa
Jjivati Mkd 5 (dhnl. Lin 5, Dev 4) sowie Yog 140.

[67ab] Die Zdsur am Ende des Pada a° / °drsyan ist zulédssig, aber
ungiinstig. Sut liest vadrsyan; demnach wire pretan zu emendieren.
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[67cd] Das Sut weicht im Wortlaut vom Mvup ab; es ist metrisch de-
fekt und offenbar verderbt. miirchate ist von TSUDA konjiziert: Die
Manuskripte lesen mehrheitlich miircchite, daneben finden sich muc-
chate und mucchrite. Vermutlich fehlt caiva nach "kasmari.

[68] Vgl. vamen mitram purisam ca suvarnam rajatam tathd,
pratyaksam athava svapne dasa masan na jivati (Lin 4, vgl. Vay 4),
dhnl. vante mitrapurise ca yah svarnam rajatam tatha usw. (Mkd
4), sada mitram purisam va suvarnparajataprabham usw. (Dev 5),
und Yog 140; in den puranischen Parallelen ist immer der Hinweis
darauf enthalten, da3 das Vorzeichen sowohl im realen Wachzustand
(pratyaksam) als auch im Traum (svapne) bedeutungsvoll ist.

[68cd] Identisch mit Sut 19.15ab; statt ekaikasas steht dort ekaikatas.
[69] Zum Loch im Hals, allerdings im Traum, vgl. chidram va sva-
sya kanthasya svapne yo viksate narah . .. vidyan mrtyum upasthitam
(Lin 17, vgl. Vay 14).

[69c¢] Die Verderbnis de bZin B (statt de ni &, vgl. skt. tasya) erklart
sich aus dem vorausgehenden de bZin (skt. tatha).

[70] Vgl. so skams na zla ba drug na’o ,,Wenn die Zihne austrock-
nen: nach sechs Monaten” (Cmt 328b4); vgl. susyed adharatalu ca
Yog 143b. ,,Austrocknen* bezieht sich auf das Abmagern; im Fall der
Zihne und der Mundraums ist wohl auch an eine Beeintrichtigung
des Zahnfleischs oder der Mundschleimhaut gedacht.

[70b] Die tibetische Ubersetzung 1aBt danta ,Zdhne™ aus. — We-
gen tasya im vierten Pada ist yasya A, nicht rasya K zu lesen. Ein
Aquivalent fehlt in der tibetischen Fassung; sie hat sinngemif ein
Konditionalgefiige (skams na ni).

[71] Diese Strophe nimmt das Thema der Strophe 66 wieder auf.
Sachlich vgl. zur ersten Hélfte Yog 167, zur zweiten Yog 164.

[71b] phyogs su: Die tibetische Version interpretiert: ,,Wenn man
nachts die Schar der Mondhéuser und den Grof3en Béren in den Him-
melsrichtungen nicht sehen kann ... . Lesart K: ,.,dal man die Schar
der Mondhéuser und den Gro3en Biren bei Tag und Nacht sieht, mit
unklarem Kasusbezug von saptarsi. A ist grammatisch korrekt, tib.
phyogs stiitzt skt. dis.

tanau, sa yati saptadivase mrtyor vadanakotare (Kal 550,7 £.).

[71/3] Tib. spa ba ist nicht belegt; vielleicht ist es der Name eines
Sterns.

[72] Vgl. arundhatim dhruvam caiva rohinim ca mahapatham, na pa-
Syed api va’kasmat ...sanmasan maranam diset (Kal 519,21-23).
Auch folgende Stelle ist hier zu nennen: a ru na (fiir *arundhati)
ma mthon na zla ba drug na’o (Cmt 328b4 f.). Derlei Omina wer-
den hiufig erwéhnt, vgl. yo ‘rundhatim na pasyeta drstapirva kada
cana, tathaiva dhruvam ity ahuh ... te ’pi samvatsarayusah (Mbh
9), devamargam dhruvam Sukram somacchayam arundhatim, yo na
pasyen na jivet sa narah samvatsarat param (Mkd 2), arundhatim
dhruvam caiva somacchayam mahapatham, yo na pasyet na jivet sa
narah samvatsarat param (Lin 2, &hnl. Vay 2, Dev 2), sowie Yog 126.
[72a] Anstelle von snar ma 3 findet sich die Lesart skar ma 8. Glos-
se 2 bewahrt snar ma; es scheint, daB im Lauf der Uberlieferung Text
(snar ma) und Glosse (skar ma) vertauscht wurden.

[72/1] Dem Glossisten war die Bedeutung des Wortes sgrib med
(arundhati) unklar; er erkléart den Begriff durch zla ba ,Mond*.

[73] Vgl. pasyed rasmivinirmuktam siryam indum alafichanam
(Kal 521,11); arasmivantam adityam rasmivantam ca pavakam, yah
pasyen na ca jiveta masad ekadasat param (Vay 3, vgl. Lin 3, Dev
3), arasmibimbam suryasya vahnim caivamsumalinam usw. (Mkd 3);
vgl. Yog 138.

[73ab] Identisch mit Sut 19.15¢d.

[73c] citrabhanu ,,Buntstrahler* bezeichnet entweder die Sonne oder
das Feuer. Tib. iibersetzt sna tshogs "od ni  bzw. ausdeutend me ni

sna tshogs J; letzteres deutet auf ,,Feuer*. Wegen tib. "od bcas ist sa-
rasmikam zu lesen; arasmikam A und svarasmikam K sind verderbt.
[74] Identisch mit Sut 19.16 (Pada b: svanetrajvalanam).

[74a] Tib. mtshan ist eine sehr ungewohnliche und auch irrefithrende
Ubersetzung fiir candram: Der Glossist (74/1) verstand das Wort da-
her als mtshan mo ,Nacht™; er bezieht es darauf, da man iiber Tag
und Nacht im Irrtum sei (khrul).

[75-77] Vgl. Yog 156 f.

[75a] Vgl. vielleicht auch: talukanthausthanabhis ca hikka va’ka-
smikt yada (Kal 540,24).

[75b] Vgl. araktatam eti mukham (Mkd 26), padmabhasam ca vai
mukham (Lin 26, Dev 16, dhnl. Vay 23). Allgemeiner gehalten ist das
Omen bei Krsnapada: srion la bZin gdog fiams pa dar (Kmv 296b7).
[75¢c] Vgl. gande ca pitaka raktah (Dev 16, dhnl. Lin 26, Vay 23).
[75d] Zum Auftreten verschiedenartiger Farben auf der Haut vgl.
gatre 'py anekaso varnah (Kal 540,23), sa mdog nes med ’gyur pa
(Btg 3a2), sa mdog fiams pa (Btg 3b3). In der medizinischen Litera-
tur werden diese Erscheinungen eingehend beschrieben (vgl. Car 1.8—
13). Als ominds gilt neben der Buntheit auch die plotzliche Blisse,
sveta ca mirtih (Lin 28), oder Dunkelheit, krsnasyavacchavicchayah
(Mbh 13).

[75/2] dbugs nan bezeichnet abgehende Bldhungen. giiis ,,zwei* be-
zieht sich darauf, daf}3 beides — Schluckauf und Windentleerung —
gleichzeitig auftreten.

[75/3] Mit gZan gyi soll wohl ausgedriickt werden, daf} die im folgen-
den genannten Symptome (bZin mdog usw.) mit den zuerst genannten
(Schluckauf, Blihung) nicht unbedingt verbunden sein miissen.
[75/5] ’jal pa ist ein hapax legomenon, Bedeutung unklar.

[76a] Vgl. hrdayam va’pi roditi (Kal 540,23).

[76c] Das Tibetische versteht skt. samsparsa ,Beriihrung, Kontakt*
hier und in 80a als tshor ba ,,Wahrnehmung*.

[77] Vgl. bhiimicchidram ravicchidram akasmad yah prapasyati (Kal
521,13); Strnanabhi yatha cakram chidram somam prapasyati, tathai-
va ca sahasramsum saptaratrena mrtyubhak (Mbh 13).

[77a] Die tibetische Ubersetzung formuliert etwas um: ,.ein Loch in
Mond und Sonne und ein Loch in Erde und Himmel®. Das folgen-
de chidram bhiamau stiitzt die Deutung von candracchidram ravi-
cchidram als Lokativ-Tatpurusa (,.ein Loch im Mond, ein Loch in der
Sonne*). Ansonsten wire auch Karmadharaya moglich (,,den Mond
als Loch, die Sonne als Loch*): In diesem Sinne kann auch die Lesart
candram chidram ravim chidram (A) verstanden werden.

[78] Parallele zur ersten Hilfte: mitrapurisayoh sukram tulyakalam
patanti cet (Sut 19.17ab). Der Text des Sut ist im ersten Pada verderbt.
[78/1] Bei groBer Kilte ist die genannte Erscheinung demnach nicht
aussagekriftig.

[79] Vgl. usnam yasya bhaved ardham Sariram cardhasitalam, ta-
sya saptamaratrau tu mrtyur ity agamoditah (Kal 550,5 f.). Vgl
Yog 164ab.

[79/1] Demnach ist in diesem Falle der Tod nicht aufzuhalten.

[80] Vgl. ha yig brjod pas gran ba dan, buh yig brjod pas dro bar
gyur na, fii ma bcu na’o ,,Wenn man durch das Sprechen der Silbe
ha kalt und durch das Sprechen der Silbe buh warm wird: nach zehn
Tagen® (Cmt 328b5); Yog 163a fiihrt ~a und phut an. Der Atemstrom
wird bei ,;ha* auf der Haut fiir gewdhnlich als warm, bei ,,pht* als
kiihl empfunden. Ist dies umgekehrt, so deutet das auf Tod.

[80c] Die tibetische Version formt um: ,,wer wahrnimmt* statt ,,bei
wem man wahrnimmt*.

[81] Vgl. svahastapadayor eva vamadaksinayor api, anamikottara-
deSe avrane krsnayos tada, drstayor jivyate tv astadasahani na sam-
Sayah (Kal 543,3-5). Diese Stelle erklért den Plural anamikanam im
Mvup: Es ist nicht nur an die beiden Ringfinger (svahasta-) gedacht,
sondern auch an die entsprechenden Zehen (-padayoh). Vgl. mirn med
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kyi rtsa bar ri mo nag po mthon na iii ma bcu brgyad na’o ,,Wenn man
an der Wurzel des [Fingers] ,Namenlos‘ eine schwarze Linie sieht: in
achtzehn Tagen® (Cmt 328b5 f.).

[82] Vgl. kam aruhya vrajed vegri krkaldsas tu yasya hi, varnatrayam
bibhartty asu tannasah pancamasikah (Kal 534,10 f.). Wenngleich im
Wortlaut verschieden, stimmen doch alle bedeutungstragenden Ele-
mente — bis hin zur Prognose des Todeszeitpunkts — mit denen des
Mvup iiberein. Vgl. Yog 153.

[82c] krkalasa ist eine Eidechse oder ein Chamileon (Apte 371). Der
Glosse 1 zufolge hat das Tier drei verschieden gefirbte Kopfe; der
Glossist geht damit iiber den Grundtext hinaus: Dieser spricht nur
vom dreimaligen Farbwechsel des Tieres.

[83] Vgl. lus miies pas sgra thos pa dan, lus thams cad las klu 7iid
kyan 7ii ma bcu tham pa na’o ,,Wenn man den Korper massiert, hort
man ein Gerdusch; obwohl vom ganzen Korper her nur Nagas (ver-
derbt?), [stirbt man] in genau zehn Tagen* (Cmt 328b6). Zur zweiten
Halfte der Strophe vgl. arigaparicakasaitye ca syad dasahena paricata
Yog 163cd.

[83b] Tib. lus la sgra ni § ist moglicherweise verderbt aus lus las sgra
ni, vgl. skt. Sabdo ... dehat. lus kyi sgra ni § ist lectio facilior.
[83/3] swag swag beschreibt lautmalerisch das Gerdusch, das beim
Massieren entsteht.

[84] Vgl. gacchatas ca tatah pascan nirgamad bahujanghayoh, bra-
hmasitravinaso va nasas tasyaikavasarah (Kal 542,16 f.). Bewegt
man sich auf allen vieren? Glosse 1 versteht den Sachverhalt dahin-
gehend, dal man die GliedmaBen jeweils einer Korperseite bewegt.
Glosse 2 denkt nicht an die wirkliche Brahmanenschnur, sondern an
einen anatomisch aber nicht weiter erlduterten ,,Hodenspalt“ (rlig pa’i
srubs).

[85] Vgl. agratah prsthato vapi khandam yasya padam bhavet, pam-
Sule kardame vapi sapta masan sa jivati (Vay 5, vgl. Lin 7; Dev 7),
dhnl. khandam yasya padam parsnyam padasyagre ca va bhavet,
pamsukardamayor madhye sapta masan sa jivati (Mkd 7); rkan pa’i
rjes ni fiams pa dan ,Die Fulspur ist geschidigt™ (Kmv 296b7).
[85c] Die iiberlieferte Textform khandapadodaye niinam ,.,gewill beim
teilweisen Heben des Fufles* ist verderbt; nach dem Tibetischen 143t
sich khandam padodaye nyinam rekonstruieren. rkarn rjes ,JFuBistap-
fe** steht nicht fiir pada, sondern fiir pada. Das Tibetische fiigt in
der zweiten Verszeile verdeutlichend rkar pa’i hinzu, 146t aber in der
dritten Zeile udaye aus.

[86] Vgl. drsyetakasmikah kvapi purusah krsnapingalah, yadi
va'bdatraye niinam maranam parikirttayet (Kal 525,25 f.); und auch
mi nag 'ons nas 'don zer dan (Kmv 296a6): dieses Omen wird im
Kmv bei den inneren Vorzeichen angefiihrt, erscheint also im Traum,
nicht im Wachzustand. Im Mvup wird hingegen Wert darauf gelegt,
daB es nicht irrtimlich® (bhrantya) auftritt, sondern sich in Wirk-
lichkeit ereignet hat.

[86¢c] Beide Lesarten varsatrayatyayan (K) und tada varsatrayan
(A) sind denkbar, doch liegt K niher an 7: Im Tibetischen fehlt ein
Aquivalent zu tada. Der Wortlaut varsatrayatyayan findet sich auch
2.25c. Dort lautet die tibetische Ubersetzug lo gsum ’das nas; atya-
ya wird regelmiBig durch 'das pa wiedergegeben (vgl. 1.108b, 109c,
2.5d).

[87ab] Ein mit gewissen Abwandlungen hiufig erwéhntes Todesvor-
zeichen, offenbar Ausdruck groBer innerer Hitze; ,,Herz“ bezeich-
net dabei wohl die Brust. Vgl. snanamatrasya yad api hrtpadau
Susyatah ksanat, masadvaye gate tasya gamanam yamasadmani (Kal
541,24 f.), und khrus byas pa tsam gyis siiin kha dan rkan pa skam
na, rta dhi ma na ,,Wenn nur dadurch, dal man gebadet hat, Herz und
Fiifle austrocknen, [Rest verderbt]“ (Cmt 328b6). Fiir die puranischen
Listen vgl. yasya vai snatamatrasya hrtpadam avasusyate, pibatas ca
Jjalam Soso dasaham so ’pi jivati (Mkd 13); statt hrtpadam steht zu-

weilen hrdayam (Lin 22, vgl. Vay 19) oder uri padau (Dev 13); ande-
re Quellen fiigen das Haupt hinzu, sadyah snatanuliptasya hrtpada-
Sirasam bhavet, ksipram samSosanam tasya tryahan maranam adiset
(Vdh 19). An der vorliegenden Stelle ist hrtpadau als Itaretarayoga-
dvandva mit Dual susyatah zu konstruieren; die Bildung ist offenbar
metri causa anstelle von hrtpadah . .. Susyanti gewihlt worden. Bes-
ser wire freilich Samaharadvandva hrtpadam mit Singular susyati.
[87cd] Zum verunstalteten AuBeren vgl. Str. 107. Der unvermittelt
auftretende iible Geruch ist ein hidufig beschriebenes Todesomen,
vgl. lus la snar med dri "byun dan (Kmv 296b5), srion med dri ma
(Btg 3b2). Als besonders aussagekriftig gilt Leichengeruch, gand-
ho gatre Savasamah (Mkd 12), savagandhi bhaved gatram (Lin 12,
Vay 10, dhnlich Dev 15), Savagandho bhaved yasya tisro ratrth sa
Jjivati (Kal 548,15), oder auch Ziegengestank, bastasamo gandhah
(Mkd 12), und Fettgeruch, vasagandham (Lin 12). Eine ganze Rei-
he einschlédgiger Diifte bietet Susruta: parnikamatsyavasatailaghrta-
gandhams ca ye narah, mrstagandhams ca ye vanti gantaras te ya-
malayam (Su$ 31.24); auch Caraka fiihrt das Thema breit aus, wobei
auch plotzlich auftretende Wohlgeriiche erwahnt werden (Car 2.8—
13). Vgl. lus la dri nan pa byun na Zag gsum na’o ,,Wenn am Leib
iibler Geruch entsteht: in drei Tagen* (Cmt 328b6 f.).

[87/2] ran gi bZin ist entweder ,,das eigene Gesicht“, was hier wenig
sinnvoll ist, oder (mit eigenartigem Einschub des Genitivs) die ,,Ei-
gennatur* (skt. svabhava).

[88 f.] Vgl. pratyarkam viksyate yas tu vimeghe "hani yatnatah, api-
rya vadanam toyaih phiitkrtam viksate kramat, tanmadhye drsyate
nianam dhanur indrasya Sobhanam, tasminn adrsyamane tu sanmase
maranam bhavet (Kal 527,14-17).

[88c] pratyaham ,tiglich* (A) wird von tib. 7iin re gestiitzt, paflt aber
mit der eingangs getroffenen Bestimmung khararkadivase ,,an einem
heiflen Sonnentag® nicht gut zusammen. Liegt eine Verderbnis fiir
pratyasam ,nach allen Himmelsrichtungen* vor?

[89d] Lesart 7: ,Dies ist eine Verschiedenartigkeit der Merkmale*
i. S. v. ,,das ist ein besonderes Vorzeichen®.

[90] Die Strophen 90-92 fiihren das Thema der vorigen Strophe wei-
ter. Vgl. indranilanibhacchaya muktaphalavibhisitah, suklastastha
hi drsyante yatra ga vyomni sannidhau, tesu va drsyamanesu sanma-
sair maranam diset (Kal 528,12-14).

[90a] khararkadivase ,an einem heiflen Sonnentag™ wird in der ti-
betischen Fassung etwas abweichend durch 7ii ma gsal ba’i tshe na
,wenn die Sonne hell scheint* libersetzt.

[91] Dies bedeutet, dal sie immerfort erscheinen und verschwinden.
[91b] kesonduka bezeichnet eine bestimmte optische Fehlwahrneh-
mung, die durch eine Netzhautreizung beim Anblick der Sonne her-
vorgerufen wird. Mvy 3836 hat hierfiir skra sad ’dzins pa, wortlich
,.zottelige Haarstrdhne“, mit Glosse sgyu ma la sogs pa’i dpe’i min.
[92b] Tib. gcer ba, eine Nebenform zu bcer ba “to heap or pile up”
(Jaschke 147), erlaubt keine Entscheidung zwischen samyutan K und
samyatan A. sam-\/yam wird auch vom Aufbinden der Haare ge-
braucht, und so pafit es gut zu dem Vergleich mit dem Haarnetz.

[93] Die Ubung soll also durchgefiihrt werden, wenn die Helligkeit
gedampft ist, aber keine volle Dunkelheit herrscht. Wenn es zu hell
ist (am vollen Tage), kann das weile Gegenbild am Himmel nicht
ausgemacht werden; wenn es zu dunkel ist (mondlose Nacht), kann
man kein Schattenbild erkennen. OmingGs ist es, wenn dieses Bild am
Himmel verdndert oder unvollstindig erscheint: Fehlt der Kopf, so
stirbt man selbst; fehlen die linke oder rechte Hand, so sterben Sohne
oder Gattin bzw. Vater oder Bruder usw. Vgl. sayam cosasi ratrau va
Jyotsnavatyam prayatnatah, bahi vitatya catmiyam chayam alokya
sarvatah, na drsyate yada tatra Siro maranam adiset, pirvavac ca
yada bahur daksino na vibhavyate, bhratrnasam vijaniyad vamo
va'tha na drsyate, bahus tato na samdigdham kalatrasutanasakah
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(Kal 552,7-13). Andere Texte fiigen weitere Deutungen hinzu. Yog
168—172 lehrt ebenfalls, der Verlust des Hauptes deute auf den ei-
genen Tod, der des rechten Armes auf den des Bruders und der des
linken Armes auf den der Frau und der Sohne; wenn aber der Bauch
fehle, so gehe man des Reichtums verlustig (adrste ... udare ca
dhanaksayah 171) usw. Rit (95-105) erwihnt ferner das Fehlen des
linken und des rechten Beines usw. Siv (5.28.9) deutet die verschiede-
nen Firbungen des Gegenbildes aus usw. Wesentlich umfangreicher
ist die hier beschriebene Praxis im Csg der Bon-pos ausgearbeitet:
Man muf} Stab, Gebetskette usw. in der Hand halten, im Schatten die
Stelle des Herzens fixieren usw.; im Vergleich zum Mvup werden sehr
viel mehr Defekte des Gegenbildes aufgezihlt und mit differenzier-
ten Vorbedeutungen verbunden. Als weitere Deutungselemente tre-
ten hinzu die Form des Schattens, aus der zu erkennen ist, ob das
Ubel aufgehalten werden kann, sowie die Firbung des Schattens, aus
der die Verursacher des Ubels (Dimonen, Nagas, ma mos, zornvol-
le Gottheiten usw.) zu ersehen sind (OROFINO 1990, S. 142 f. und
S. 91-93). In etwas abgekiirzter Fassung findet sich dieses Verfahren
auch im Nzl der Riiin-ma-pa (OROFINO 1990, S. 107 und S. 33). Auf
weitere Belege aus dem Kanon der Riiin-ma-Schule verweist GER-
MANO 1997, S. 461-463.

[93b] purah ,nach vorn“ A palt besser zum Kontext als punah ,,wie-
der* K; in der tibetischen Fassung fehlt eine Entsprechung.

[93c] Die tibetischen Textzeugen haben Futurstamm brkyarn ba’i &
oder (nachlédssig geschrieben) brgyan ba’i 7y; Perfektstamm brgyarns
pa’i D ist bei strikter Anwendung des Stemmas zu verwerfen. Hier-
bei deutet der Futurstamm nicht auf Absolutiv vitatya, sondern auf
Gerundivum vitanya. Die Ubersetzer haben die Stelle offenbar als
vitanyabahusvacchayam aufgefaBt: ,den Eigenschatten der auszu-
streckenden Arme*; sva ist hierbei nicht wiedergegeben. Der von A
liberlieferte Wortlaut ist vorzuziehen.

[93/1] Die Glosse ist falsch zugeordnet; sie bezieht sich eher auf phyi
dro’am oder zla zer dag la.

[93/2] than Sa gcod sagt man vom Ausspannen des Leders beim
Trocknen (vgl. ZHD 1144 s. v.), scheint hier und 1.27/6 aber im un-
eigentlichen Sinn gebraucht zu sein.

[94] Parallele: tatrapi divase pasyec chayam dhavalaripinim, Siraso
"darsSanam tasya mrtyuh syad varsamadhyatah (Sut 19.18).

[94ab] Sut hat Aktiv pasyec, der Sinn ist aber der gleiche wie im
Mvup. Der hier konstituierte Text folgt K. Mit A lautete die Stro-
phenhilfte wie folgt: fatrapi pasyet tacchayam dhavala(m) nara-
rigpinim. In dieser Fassung stort insbesondere tacchayam: die tibliche
Auflosung wire tasya cchayam, gemeint ist aber svam chayam.
pasyet mag durch 93d angeregt sein. Merkwiirdig ist, da} chaya in
der tibetischen Fassung durch doppeltes grib ma tibersetzt ist.

[94b] Diese Strophe hingt mit der vorausgehenden zusammen. Im
Sut allerdings fehlt eine Entsprechung dazu, stattdessen geht eine an-
dere (unsere Strophe 1.78) unmittelbar voraus. Daher ist chaya im
Mvup als optische Tduschung zu verstehen (Nachbild infolge einer
Netzhautreizung), wihrend es im Sut als bloBer Korperschatten ver-
standen werden kann. Ein solches Verstidndnis steht freilich im Wi-
derspruch dazu, daf diese chaya als weill (dhavala) bezeichnet wird;
auch ist eine eventuelle weile Firbung des Korperschattens nicht
als Todesomen zu nehmen, da der Text erst das Fehlen des Kopf-
es im Schattenbild mit der Todesvorhersage verbindet. Und schlie3-
lich weist auch tatrapi auf etwas inhaltlich Zugehoriges in der vori-
gen Strophe, was aber bei der Strophe 1.78 nicht gegeben ist. Diese
Mingel im Sut zeigen, daB eine Entsprechung zu unserer Strophe 93
zu irgendeinem Zeitpunkt verlorengegangen ist.

[94c] Die Variante 'darsanam Sut ist nur eine scheinbare, da in der
Tat fast alle Textzeugen des Sut den Ablativ iiberliefern; man verglei-
che auch adarsanat in der folgenden Strophe. Da ’darsanam singulér

bezeugt und nicht zu konstruieren ist, muf} auch im Sut 'darsanat her-
gestellt werden.

[95] Parallele: putrabharyavinasah syad vamapaner adarsanat,
daksinadarsanat pitrbharyadinam mahiyasam (Sut 19.19).

[95d] Sut liest bharyadinam, eine offensichtlich von bharya im ersten
Pada angeregte Verderbnis.

[96 f.] Hier wird eine weitere Deformation des Schattenbildes aus-
gefiihrt. Fiir dieses Orakel setzt man in hockender Haltung die Ellbo-
gen auf die Knie und faltet die Hinde am Kopf; Glosse 1.96/2 zufolge
ist hierbei in die Sonne zu schauen. Hierbei bemerkt man dann einen
bananenformigen Schatten (1.96). Ominds ist es, wenn dieser Schat-
ten wie ein gedffnetes Bananenblatt erscheint. Vgl. Kal 552,20-24
(Zeile 23 entspricht Mvup 1.97ab fast wortlich); piarvavat bedeutet
nach Vallalasena (553,1) sanmdasan maranam, so daf auch die Vorbe-
deutung mit dem Mvup iibereinstimmt. Eine weitere deutliche Dar-
stellung bietet Yog 147 f.; statt von rambhaphala ,.Bananenfrucht*
sprechen Yog und Kal von rambhakosa ,.Bananenknospe®. Fiir eine
Riiin-ma-Version des Orakels vgl. GERMANO 1997, S. 463 f{., fiir ei-
ne der Bon-pos OROFINO 1990, S. 93: Dort werden die Ellbogen auf
die Knie gesetzt, ein Arm wird mit der Faust zur Stirn gefiihrt und fi-
xiert; erscheint er diinn wie ein Faden, ist alles in Ordnung; erscheint
er zerrissen, droht der Tod nach neunzehn Tagen.

[96/1] Fiir 7ii tshan gibt NEGI 19932005, S. 1515 das skt. Aquivalent
atapa an.

[96/3] smon lcags ist ein hapax legomenon; Synonym fiir ,,Banane®,
oder verderbt?

[97b] Tmesis yons su ... snan gyur pa fiir parilaksyate!

[98] Dies leitet die folgenden Teile ein: (1) 99—101 Untersuchung der
Gerduschempfindung im zugedriickten Ohr; (2) 102 Untersuchung
des Dampfes iiber dem Kopf; und (3) 103-106 Untersuchung der
Leuchtempfindung im zugedriickten Auge.

[98/1] Der ,,Pfad der Sonne* ist der rechte Kanal, vgl. Glosse 1.
[99-101] Wenn man beide Ohren fest zudriickt, so ist ein Gerdusch zu
horen, das der Mvup lautmalerisch als gulgula (tib. "ur "ur) beschreibt
und zudem gambhira ,tief* nennt (1.99). Ist dieses Gerdusch nicht
mehr zu horen, so gilt dies als schlechtes Vorzeichen. Dieses Omen
wird hdufig erwihnt, vgl. ghosam na Srnuyat karne ... tadantam
tasya jivitam (Lin 30 f., Dev 18, vgl. Vay 27 f.), pidhaya karnau
nirghosam na srnoty atmasambhavam (Mkd 28). Es scheint, daf} auch
die folgende, allerdings verderbte Stelle dieses Omen zum Inhalt hat:
rna ba’i dha nya thos na lo gcig na’o ,,Wenn man des Ohres dha nya
hort: nach einem Jahr* (Cmt 328b8). Man vergleiche hierzu die ent-
sprechenden Praktiken bei den Riiin-ma-pa (GERMANO 1997, S. 466,
Nr. 7). Wenn das Gerdusch sich qualitativ veridndert und als kriftiger
Wind gehort wird, verheift dies den Tod. Im Mvup ist das Omen in ei-
ner anderen Weise entfaltet worden: Wann das Ungliick eintritt, hdangt
davon ab, wie lange man das Gerédusch nicht mehr hort. Je linger die-
ser Zustand andauert, desto schneller wird der Tod eintreten. Genauen
Aufschluf} gibt der Mvup zunéchst nur iiber die fiinftédgigen Perioden
(1.99 f.):

Dauer Restlebenszeit
5 Tage 5 Jahre

10 Tage | 4 Jahre

15 Tage | 3 Jahre

20 Tage | 2 Jahre

25 Tage | 1 Jahr

Fiir die dazwischenliegenden Tage muf3 jeweils ein Vierteljahr subtra-
hiert werden (101). Das Diagramm Kha veranschaulicht dies (S. 218).
Glosse 101/2 (fortgefiihrt Nr. 3, 7, 10 und 11 zur selben Strophe)
schreibt die hierin zum Ausdruck kommende Interpretation einem
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Lehrer ,,aus dem Siiden“ (lho pa) zu. Daneben referiert sie noch
die abweichende Lehrmeinung eines nicht niher genannten ,.Leh-
rers* (bla ma), derzufolge die in Frage stehenden 16 Tage nicht
den Tod, sondern Krankheit usw. anzeigen. Diese Auffassung wider-
spricht aber dem Sanskrit-Text.

[99c] Das Tibetische versetzt na srityate in die nichste Strophe und
zieht vimsatim divasan von dort hierher.

[99/2] lheb lheb ist belegt in dbugs lheb lheb tu °dug pa “gasping for
breath” (SCD 1339). Goldstein verweist auf lheb tsam lheb tsam, was
bedeutet: ,,1. slow/shallow breathing. 2. flapping, fluttering. 3. small
pieces” (S. 1184). Hier ist wohl so etwas wie ,brummend, grum-
melnd* gemeint.

[100d] Wegen abhivardhitaih in der folgenden Strophe ist varsair A
zu lesen; dies zeigen auch die dhnlichen Formulierungen arkadik-
Sailasadvedabdaih (2.35cd) und tridvyekavarsair (2.36c). Die Glos-
sen erldutern die im Text symbolisch ausgedriickten Zahlen (bana
,Pfeil“ gleich 5 usw.) und ordnen die Zeitangaben in der vorigen Stro-
phe zu.

[101] Die im Text gegebene Subtraktionsregel ist nicht gliicklich: Die
Fiinferreihe von Tagen will nicht recht dazu passen, daf} immer nur
vierte Teile subtrahiert werden. Wegen dieser Unproportionalitét ha-
ben 9 und 10 Tage dieselbe Vorbedeutung, und ebenso 14 und 15,
19 und 20 sowie 24 und 25 Tage. Nur die Vorbedeutung von 4 und
5 Tagen ist unterschiedlich, da die Reihe aus praktischen Griinden
mit dem einzelnen Tag anhebt und nicht mit null Tagen, was ma-
thematisch konsequent wire. Wegen dieser Mifverhiltnisse sahen
sich die Redaktoren von 8 offenbar veranlaRt, urspriingliches bzi cha
(fiir caturthamsaih) zu cha lia ,;auszubessern®. Da & mit der Sans-
kritiiberlieferung iibereinstimmt, kommt nur bZi cha als urspriinglich
in Betracht. Man muf} also fiir einen zusitzlichen Tag drei Monate
abziehen, fiir zwei zusitzliche Tage sechs Monate usw.

[102] Dieses Vorzeichen gibt es in zwei gegensitzlichen Formen: Ei-
nigen Quellen zufolge ist das Erscheinen einer rauchartigen Luft-
bewegung iiber dem Kopf ein Todesvorzeichen: mirdhatas cotpa-
ted dhiimah sadyomrtyunidarsanam (Mbh 16), dhiimam va mastakat
pasyed dasahan na sa jivati (Lin 13), mastake va bhaved dhiimo
‘rdhamasam sa tu jivati (Dev 14), und uparistad visarpanti paiicaham
dhiimamalikam, brahmadvarena pasyed yas tasyayus trisamavadhi
(Kal 533,25 f.). Andere deuten ihr Verschwinden als Todesvorzei-
chen: spyi bo’i rlans pa chad (Btg 3b5 £.), und auch die vorliegende
Stelle; auch die Kal-Stelle konnte ins Gegenteil verkehrt werden, ldse
man dvdre na statt dvarena.

[103—106] Wenn man mit den Fingern auf die geschlossenen Augen
driickt, entstehen Lichterscheinungen ,,wie Katzenaugen (103). An-
omalien sind von iibler Vorbedeutung: Wenn die Lichterscheinungen
auch auftreten, wenn man die Augen schlief3t, aber nicht driickt, stirbt
man nach hundert Tagen (104). Wenn sie nicht auftreten, obwohl man
die Augen zudriickt, wird man sterben. Der Todestermin hingt in die-
sem Fall davon ab, in welcher Richtung und bei welchem Auge sie
fehlen (105 f.): (a) das rechte Auge ist stéirker als das linke dem Tod
verbunden; (b) die Richtung unter dem Auge ist weniger todbezogen,
die Richtung zur Nase hin aber stérker. Im einzelnen gilt:

linkes Auge | rechtes Auge
unter dem Auge 6 Monate 10 Tage
iiber dem Auge 3 Monate 5 Tage
zum Ohr hin 2 Monate 3 Tage
zur Nase hin 1 Monat 2 Tage

Zur Veranschaulichung dienen die Diagramme Ga und Na (S. 219
bzw. 220). Ein édhnliches Verfahren findet sich auch bei den Riiin-
ma-pas; es fehlt dort aber die genaue Differenzierung der Teile des

Gesichtsfeldes (vgl. GERMANO 1997, S. 465 f., Nr. 6). Fiir eine ein-
fachere Fassung des Omens vgl. mig sor mos mnan pas 'od ma mthon
na fii ma brgya na’o ,,Wenn man mit dem Finger das Auge zudriickt
und dabei kein Licht mehr sieht: in acht Tagen* (Cmt 328b7 f.). Hier-
her gehoren wohl auch die Stellen nasyate caksusor jyotih (Mkd 28)
und jyotir netre na pasyati (Lin 30, Vay 27, Dev 18).

[104b] In der tibetischen Fassung stehen sich die Lesarten brgyad
na 6D und brgya nas y gegeniiber. Gegen das Stemma wurde letztere
Lesart fiir den Archetypus angesetzt, da einerseits zum Sanskrittext
keine Variante astavasaraih bezeugt ist, die brgyad stiitzen konnte,
und andererseits beide tibetischen Varianten graphisch wie lautlich
eng beeinander liegen. Urspriingliches brgya wurde in § und D un-
abhingig voneinander als brgyad verlesen.

[105a] candra ,Mond* bedeutet hier der Glosse 105/2 zufolge das
linke Auge. Dieselbe Benennung bezeichnet auch den linken Kanal
(lalana) und ist von daher entlehnt. Siehe auch die folgende Strophe.
[105/8-11] Die Glossen 8 bis 11 dienen der Zuordnung: Glosse 8 be-
zieht sich auf 1, Glosse 9 auf 4; es fehlen Entsprechungen zu den
Glossen 10 und 11.

[106a] sirya ,.Sonne®, sonst ein Beiwort fiir die rechte Hauptader ra-
sand, bezeichnet hier das rechte Auge.

[107] Grundlegende Verinderungen der psychophyischen Konstituti-
on gelten allgemein als Todesvorzeichen, vgl. svabhavavaiparityam
tu prakrtes ca viparyayah, kathayanti manusyanam samasannau ya-
mantakau (Mkd 34), prakrtes ca nivarteta castau masams ca jivati
(Lin 6, vgl. Mkd 6, Dev 6). prakrter vikriyapattih (Mbh 11), gsis
"gyur (Btg 3a2) usw.

[107a] svardpa ,eigene Gestalt“ wurde im Tibetischen durch ran gi
ran bZin wiedergegeben. Dieser Ausdruck steht gewohnlich fiir sva-
bhava ,Eigennatur (LC 2213) und soll hier — worauf auch Glosse 1
hinweist — die gesamte (korperliche) Konstitution bezeichnen.

[107d] Tib. tibersetzt: ,,wenn man die Nasenspitze nicht mehr sieht*.
[108ab] Dieses Vorzeichen fillt unter die allgemeine Regel Str. 62.
Vgl. auch rna ba’i sgra dag med gyur dann (Kmv 296b4).

[109d] Fiir skt. vrsane golaka- ,.Bille im Hodensack* steht im Tibe-
tischen die Umschreibung 'khrig pa’i ’bras bu , Kopulationsfriichte®,
vgl. Glosse 4.

[110] Vgl. pha rol gyi mig la gzugs briian ma mthon na zla ba phyed
na’o ,,Wenn man sein Spiegelbild im Auge des Andern nicht mehr
sieht: in einem halben Monat*“ (Cmt 328b8). Ein hiufig erwihntes
Vorzeichen, vgl. paracaksusi catmanam ye na pasyanti parthiva,
atmacchayakrtibhiitam te ’pi samvatsarayusah (Mbh 10), natmanam
paranetrastham viksate na sa jivati (Mkd 23), paranetresu catmanam
na pasyen na sa jivati (Lin 24, Vay 21) und mig gzugs briian med
"gyur dari (Kmv 296b4 f.). Hiermit ist auch das in Strophe 47 ge-
schilderte Omen zu vergleichen, das freilich mit einer anderen Vorbe-
deutung verbunden ist.

[111ab] Vgl. lte ba phyin ci log na fii ma lna na’o ,,Wenn der Nabel
verkehrt herum ist: in fiinf Tagen* (Cmt 328b7).

[111c] Tib. grans ist eine alte Verderbnis fiir das homophone drarns
(so D).

[113] Vgl. die abweichende Vorbedeutung eines dhnlichen Omens in
Strophe 70.

[113a] Zu lalajihva vgl. 4.48. Im Sanskrit ist das Wort nicht belegt.
Tib. lce’u chun ist wie Ice chun zu verstehen; vgl. oben Glosse 69/1
zu lkog ma. Glosse 113/1 erklért ungenau gre ba ,,Kehle®.

[113/2] Zu mu zi vgl. HUBOTTER 1957, S. 129: Der Schwefel , trock-
net Eiter und Blut*.

[114d] Das Suffix °fah dient hier zur Topikalisation. Das Tibetische
erkennt darin den Ablativ, kehrt den Kausalzusammenhang um und
nimmt die drei ersten Padas als Voraussetzung fiir den vierten.
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[114/1] Die sechs Geschmacksrichtungen sind iiblicherweise mrnar
ba suB, skyur ba sauer, lan tshwa ba salzig, kha ba bitter, tsha ba
scharf und bska ba astringierend. Hier ist vor allem tshes pa unklar:
Entweder es ist falsch fiir ches pa ,jibermiflig”, oder hat als hapax
legomenon die Bedeutung ,,adstringierend*.

[115] Parallele: paricadharam bhaved miitram vamavartam vigandhi
ca, amladitvam ca mitrasya mrtyuh sanmasamadhyatah (Sut 19.20).
Die Version des Mvup ist stimmiger: Im Sut erscheint miitra zwei-
mal, bhaved ist ohne Bezug, und nichts kennzeichnet des Konditio-
nalgefiige. Der dritte Pada erinnert an Mvup 114a. Zum nach links
flieBenden Urin vgl. dri chu g.yon du ’khor na zla ba drug na’o
,.Wenn der Urin nach links flieBt: in sechs Monaten“ (Cmt 328b7).
Zum fiinffach austretenden Urin vgl. den zweifachen Urin: gci ba
rnam pa giiis su 'byun (Kmv 296b2), gcin ni kha brag griis su 'bab
pa dan (Btg 3bl).

[116d] Fiir tainaiva A ist tenaiva zu lesen. K ist defektiv (naiva),
B fiigt dann an der falschen Stelle eine Silbe hinzu (naivava). tena
bezieht sich vielleicht auf retah, die Samenfliissigkeit. Zur Wiederga-
be von pratikriya ,,AbwehrmaBnahme* dient slar gso ,,Wiederbele-
bung*. Die folgende Strophe handelt davon, wie man den Tod mittels
der Samenfliissigkeit abzuwehren hat.

[116/1] Der ,Erleuchtungsgedanke* bezeichnet wieder die Samen-
fliissigkeit.

[117c] Die tibetische Ubersetzung interpretiert den ,Mond* als das
linke Nasenloch (sna khun g.yon nas). prabhafijana ,,Zerbrecher be-
zeichnet den Wind (vgl. Amarasimha, Namalinganusasana 1.1.63,
S. 25) und wird daher durch riur iibersetzt.

[117d] pravesat: Der ,Eintritt“ ist nicht weiter ausgefiihrt. Die Glos-
sen beziehen sich aber auf die Technik, die 3.74—77 geschildert ist:
Dort wird die Samenfliissigkeit mit einem eingefetteten Rohrchen in
die Nase eingeblasen.

[118] Zur Deformation des Schattens vgl. chayam va vikrtam pasyet
parica masan sa jivati (Dev 9, vgl. Mkd 9, @hnl. Lin 9, Vay 7; auch
Dev 14). Vgl. auch die Belege zu Strophe 63.

[118b] Skt. caricala ,,beweglich* wird durch tib. yo ,,schief* libersetzt,
das hier wie g.yo ,.beweglich* gebraucht wird.

[119] Vgl. svacchayam daksine drstva tadaiva maranam diset (Kal
555,11).

[119b] Im Tibetischen zeigen die Wortstellung und der Instrumental
bdag fiid kyis vielleicht, daB die Ubersetzer armana statt atmano la-
sen. Glosse 2 betont daher, daf das Vorzeichen nicht objektiv bestehe,
sondern nur von dem Betroffenen selbst geschaut werde.

[120cd] Die Lesart natah sraddhatra yujyate A besagt im Gegenteil:
,darum soll man ihm (d. h. dem Traum) nicht trauen.” Gleichwohl
bezeugt 7 die in K gegebene doppelte Verneinung im letzten Viertel,
und auch die Glosse zu dieser Strophe fordert den Tantriker auf, dem
Traum zu glauben.

[121ab] Tib. yan na geht wohl auf ’thava anstelle von ’tha yo zuriick;
wegen sa im dritten Viertel ist an 'tha yo festzuhalten. Ein Aquivalent
fiir mthon fehlt im Sanskrit; dieser Zusatz verdeutlicht im Tibetischen
den Bahuvrihi satyasvapno ,dessen Triume wahr sind“. Das Tibeti-
sche ist wortlich zu verstehen als: ,,Ein Mann, der im Traum von den
Gottern belehrt wurde, oder der die Wahrheit im Traum sieht, ... *.
[121/2] rno ba wird hier iibertragen gebraucht, vgl. rno ba’i ses rab
“sharp/acute intelligence” (Goldstein 632). An der vorliegenden Stel-
le ist gemeint: ,,[ein Traum], dessen Natur zutreffend ist.

[122] Parallele zum dritten Pada: yo ’bhirohati svapnante (Sut
19.22¢). Auch Krsnapada erwéhnt das Besteigen von Kiefern als To-
desvorzeichen: gcer bu than Ssin ’dzeg pa dan (Kmv 296bl). Die
hier genannten Bidume haben roten Bliiten. Krinze aus karavira-
Bliiten wurden den zum Tode Verurteilten umgehingt, vgl. hierzu
SYED 1992, S. 204-209, 245-248 und 183-186. S. a. 128c.

[122¢] Auch wenn adhi-/ruh gemiB PW besser wire, ist doch an
der vorliegenden Stelle "bhirohati zu lesen: In der folgenden Strophe
und in 126b kommt das Wort nochmals vor, und zwar in beiden Ma-
nuskripten mit Préfix abhi. Zudem lesen in der Parallelstelle aus dem
Sut fast alle Textzeugen 'bhirohanti (mit falschem Plural), ebenso wie
bei der vorausgehenden Strophe (Sut 19.21c¢). — ante umschreibt in
svapnante (wie auch in der folgenden Strophe) den einfachen Loka-
tiv; das Tibetische iibersetzt wortlich rmi lam mthar, was Glosse 6 in
diesem Sinne (,,am Ende des Traumes*) ausdeutet und auf die dem
Erwachen vorangehende Phase des Schlafs bezieht. Vgl. 123/1.

[123] Parallele: balukabhasmarasim va viharayastim eva ca, svapna-
nte yo 'bhirohati maranam tatra parvavat (Sut 19.21). Hier sind die
ersten drei Padas anders angeordnet und weichen in Einzelheiten vom
Mvup ab: Statt manavah steht eva ca, und im letzten Pada tatra statt
tasya.

[123a] Tib. tibersetzt skt. vihara ,Kloster™ hier und 3.20a durch lha
khan ,Gottertempel . — Es wird nicht deutlich, was genau der ,,Pfo-
sten eines Klosters® ist. Tathagataraksita erwihnt ein todabwehrendes
Amulett, das am Pfosten eines Klosters oder eines Stiipa angebracht
werden soll (vgl. SCHNEIDER 2001, S. 464, 469). Vgl. Strophe 126.

[123d] Statt tasya liest Sut tatra. Mvup bietet an vergleichbaren Stel-
len sonst tasya (vgl. allein im ersten Kapitel die Padas 39d, 61c, 68c,
69c, 70d, 82c, 94c¢, 102c, 115¢, 133b, 137c¢).

[124] Vgl. gardabham vanarariidho (Sut 19.22a). Vgl. bun (1. bon) bu
"dren pa lho ru "gro (Kmv 296a6). Mit zusitzlichem Kamel: ustra-
rasabhayanena yah svapne daksinam disam, prayati tam ca janiyat
sadyomrtyum naresvara (Mkd 27, vgl. Lin 29, Vay 26). Der Gang
nach Siiden gilt auch ohne Reittier als todverheilend, vgl. muktakeso
hasams caiva gayan nrtyams ca yo narah, yamyam abhimukham gac-
chet tadantam tasya jivitam (Lin 27, vgl. Vay 24).

[124a, 125a] Das von TSUDA konjizierte Kompositum vanararidho
paBt nicht zum vorausgehenden Akkusativ gardabham. Fast alle Text-
zeugen des Sut lesen Ablativ (gardabham vanarad ridho), was frei-
lich nicht sinnvoll ist. In der Fassung des Mvup ist das Thema auf
zwei Strophen ausgeweitet.

[124c] Zur Wiedergabe des Optativ Présens nivarteta wihlt das Ti-
betische eine periphrastische Konstruktion, die sich auffélligerweise
des Perfekts ma gyur pa bedient.

[125] Vgl. gardabham vanararidho (Sut 19.22a). Mit zusitzlichem
Béren (rksa): rksavanarayanastho gayan yo daksinam disam, sva-
pne prayati tasyapi na mrtyuh kalam icchati (Mkd 15, @hnl. Lin 15,
Vay 12).

[125a] Vgl. die Anmerkung zu 124a.

[126a] Vgl. oben Strophe 123. Der Stock ist ein Attribut des Todes-
gottes und deutet daher auf den Tod. yipa war urspriinglich der Pfo-
sten, an dem die Opfertiere angebunden wurden; daraus wird seine
Beziehung zum Tod klar. In der buddhistischen Architektur ist es der
Pfahl in der Mitte eines Stipa, der aus dessen Zentrum zum Himmel
ragt und die Himmelsregionen symbolisiert (vgl. SNODGRASS 1988,
S. 320 ff.). Seine Besteigung kann damit auf den Weggang aus der
irdischen Welt bezogen werden. Auch die Funktion des Caitya oder
Stiipa als Grabmonument legt einen Bezug zum Tod nahe. Im Tibeti-
schen steht sini riris mchod rten srog Sin ham B gegen Sin rins srogs Sin
mchod rten nam §. Nur die in 8 bewahrte Reihenfolge stimmt zum
Sanskrit und ist daher als urspriinglich zu betrachten. Das Besteigen
eines Stocks oder eines Caitya-Masts kann aber auch mit der in an-
deren Quellen erwihnten Pfiahlung verglichen werden: gsal sin rtse
la btsugs pa dan (Kmv 296a8-b1); auch das Hochsteigen auf Kiefern
und das Sitzen auf Sdulen bedeutet Tod: gcer bu than Sin ’dzeg pa
dan, ka ba gcig pa’i kha ru "dug (Kmv 296b1).



4.1 Erstes Kapitel

181

[126¢c] Die Ameisen graben ihre Génge unter die Erde, daher kann
der Ameisenhiigel (valmika) als Tor zur Unterwelt betrachtet und als
Todesvorzeichen gewertet werden.

[126/1-5, 7] Die (in G und Q mitunter abweichenden) Numerierun-
gen in diesen Glossen sind dunkel.

[126/6] Zu bun vgl. buns “mass, heap, bulk” (Jischke 369), und phun
po “heap” (Jaschke 343).

[127 £.] Zur schwarzgekleideten Frau im Traum, hier aber verbunden
mit einem Gang nach Siiden, vgl. krsnambaradhara syama gayanti
vapy athangand, yam nayed daksinam asam svapne so ’pi na jivati
(Lin 16, vgl. Vay 13), und dhnlich, mit rot-schwarzem Gewand, ra-
ktakrsnambaradhara gayantt hasati ca yam, daksinasam nayen nari
svapne so ’'pi na jivati (Mkd 16). Zur Hingabe an eine solche Frau
vgl. nag mo’i gzugs la chags spyod dan (Kmv 296a6 f.).

[127c¢] Parallele zum dritten Pada: kalaratris (!) tu sa jieya (Sut
19.23c). Zur Version des Sut vgl. die folgende Strophe. Entgegen
TSUDAs kalaratris ist auch fiir Sut die Schreibweise kalaratrt als ur-
spriinglich anzunehmen: Immerhin liegt diese in vier von acht Text-
zeugen (CDEP) vor, wihrend drei Textzeugen verschiedenartige Ver-
derbnisse aufweisen (kalatris A, kalaratri 1, kalaratrin L); nur ein
Manuskript liest kalaratris (B). kalaratri ist eine Personifikation des
Weltendes, kann aber auch Durga (PW 2.257) oder Yami (Apte 354)
bezeichnen. Glosse 127/4 sieht daher in kalaratrt (tib. dus mtshan)
die Gattin des Todesgottes.

[128] Parallele: krsnavastra tu ya nart kalt kamayate naram, kala-
ratris tu sa jiieya gacchate yamadarsanam (Sut 19.23). Zur Version
des Sut vgl. die vorige Strophe. Das Relativsatzgefiige ist briichig:
asau darf nicht auf das Relativum ya nari bezogen werden, sondern
kann aus inhaltlichen Griinden nur den Mann bezeichnen, der im
Traum von der schwarzen Frau geliebt wird; die tibetische Wieder-
gabe ist nicht eindeutig, 146t aber immerhin auch die Deutung zu,
dal} der Mann, der das getrdumt hat, zum Totenreich gelangt (vgl. die
Glosse). Bei der Parallele Sut 19.23ab besteht dieselbe Schwierigkeit,
und die verschiedenen Lesarten zeigen die Unsicherheit der Stelle.
Vielleicht kommt die syntaktische Unstimmigkeit daher, daf3 die er-
sten drei Viertel noch ein Anhéngsel zur vorigen Strophe (kalaratri tu
sa jiieya) sind. Eine letzte Schwierigkeit liegt im metrischen Defekt
des Pada 128c: Bei der Ma-Vipula wire statt karavira x—v— erfor-
derlich; zudem fehlt die Zasur nach der fiinften Silbe nicht beachtet
(malla).

[128/1] Der Glossist weill sowohl den triumenden Mann wie die im
Traum erscheinende Frau damit bekrinzt. karavira ist Nerium olean-
der L., vgl. 122b.

[129] Das Relativsatzgefiige ist ungeniigend markiert: In den ersten
drei Padas fehlt — auch in der tibetischen Version — das Relativprono-
men.

[129b] Zum Fall in die Grube vgl. svabhre yo nipatet svapne dvaram
capi pidhiyate, na cottisthati yah Svabhrat tadantam tasya jivitam
(Lin 31, vgl. Vay 28, Mkd 29). Zur Gefangenschaft im Traum
(caraka) vgl. die drei Vorzeichen Festung, Fesseln und Netz bei
Krsnapada: ’obs kyis bykor ba’i mkher (1. mkhar) la ’dug, yan lag
lcags srog bsdams pa dan, gzeb dan rgya yis bkris pa dan (Kmv
296a7 f.).

[131b] Fiir gewohnlich ist es der Siiden, der mit dem Tod in Verbin-
dung steht; hier ist es — aus unklaren Griinden — der Osten.

[132] Parallele: svakakagrdhragomayurksaih (1) pretapisacakaih,
bhaksyante svapnam pasyed ekavarsad viniscitam (Sut 19.24); vgl.
grdhras ca kakagomayuraksahpretapisacakaih, bhaksyate proksyate
va'pi kharajatyustrasauribhaih, atma yadidrsah svapne drsyate
bhavavihvalah, tatrabdaike gate ninam gamyate ’ntakavasyata (Kal
505,22-506,1).

[132a] Bei svakakagrdhragomayu- stimmen Mvup und Sut iiberein.
Statt grdhras ca kakagomayu- Kal sollte richtig grdhrasvakaka-
gomayu stehen. Abgesehen von der Wortstellung ist der Inhalt in allen
drei Texten gleich.

[132b] Der Wortlaut raksah wird von Kal gestiitzt, auch das tibeti-
sche srin po ,,Ddmon* stiitzt diese Lesart. Sut liest jedoch rksaih, vgl.
riksam K.

[132c] bhaksyate prohyate capi: Vom dritten Pada haben Sut und
Mvup nur den Anfang gemein (bhaksyante Sut, bhaksyate Mvup).
Was in Sut folgt, ist mit dem Vorausgehenden nicht zu konstruieren,
der Text ist offenbar zerriittet. Im Mvup wird diese Strophe durch die
erste Hilfte der folgenden abgeschlossen. Fiir Prisens prohyate steht
in Kal Futur proksyate, offenbar vom vorausgehenden bhaksyate be-
einfluit und weniger sinnvoll. Zwischen capi oder vapi ist keine Ent-
scheidung moglich.

[132d] Die Schreibung sauribhaih Kal (so auch Ms. A, vgl. sauribhih
K) ist weniger gut als saurabhaih: Das Wort ist von surabhi abgelei-
tet, der mythischen Wunschkuh, die als Urbild aller Rinder gedacht
wird. Das Tibetische deutet — wohl zutreffend — ma he , Biiffel* aus,
offenbar weil dieser mit dem Todesgott in Beziehung steht.

[133cd] Das Tibetische verdeutlicht: ,,Wenn man im Traum Vorzei-
chen gesehen hat, so soll man sie durch den tduschungsgleichen Gei-
steszustand zur Ruhe bringen.” mayopama ist ist die Bezeichnung ei-
ner bestimmten Versenkung (samadhi); vgl. auch SCHNEIDER 2001,
S. 463, Anm. 26.

[133] om pag kyi nam cha brgyad ist unklar und wohl verderbt; es
bezieht sich offenbar auf bestimmte Mantras.

[134] Parallele: lohadandayutam krsnam naram krsnaparicchadam,
svapne ca parsvato drstva trimdasan mrtyur apyate (Kal 507,3 f.) Fiir
bedrohliche Ménner im Traum vgl. auch karalair vikataih krsnaih
purusair udyatayudhaih, pasanais taditah svapne sadyo mrtyum la-
bhen narah (Mkd 21, @hnl. Lin 20, Vay 17) Vgl. auch Str. 86.

[134c] Statt prasuptenagrato drstva hat Kal leicht abweichend svapne
ca parsvato drstva: Demnach sieht man den furchterregenden Mann
nicht vor, sondern neben sich. Statt einer Zeitbestimmung wie svapne
ca hat Mvup hier das logische Subjekt des Passivsatzes, prasuptena.

[134b] Die tibetische Ubersetzung fiigt zur Verdeutlichung gos ni hin-
Zu.

[135 f.] Parallelen: raktagandhapraliptango raktamalyopasobhitah,
tailabhyakto ’tibhitas ca mundito raktavastradhrk (Kal 506,17 f.);
raktavastrapraliptango raktamalyavibhiisanah, tailabhyakto yada
svapne sanmasat sa na jivati (Sut 19.25). Vgl. auch raktagandha-
mbarah sragvi gacched va daksinamukhah, kharostram api carohet
trin masan natijivati (Dev 11). Kal stimmt mit Mvup weitgehend zu-
sammen. Die Nominative in Kal erkldren sich durch die etwas ab-
gednderte Konstruktion in der folgenden Strophe (yasyatma drsyate).
Die rote Farbe gilt verschiedentlich als Todesvorzeichen, vgl. insbe-
sondere die Strophen 122 und 137.

[135a] Statt raktagandha liest Sut raktavastra, was nicht zu pra-
liptango paft. Kal stimmt mit Mvup iiberein. raktagandha ist iden-
tisch mit raktagandhaka ,Myrrhe* (vgl. Apte 791 bzw. PW 6.208),
die in orientalischen Lindern zur Behandlung von Leichen benutzt
wird.

[135cd] Kal und Mvup weichen im Wortlaut geringfiigig vonein-
ander ab; diese Abweichungen erkldren sich durch die Nominativ-
Umformungen in Mvup und die damit erforderlichen metrischen Mo-
difikationen: Im dritten Pada mufl ca eingefiigt werden, im vierten
steht Akkusativ °vasasam statt Nominativ °vastradhrk. Sut hingegen
hat einen weitgehend anderen Text.

[136] Parallele: kharam aruhya vegena daksinam disam avrajet, ya-
syatma drsyate svapne tannaso vatsarardhatah (Kal 506,19 f.). In-
haltlich stimmen Mvup und Kal iiberein, der Wortlaut beider Texte
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ist eng verwandt: Wihrend Mvup einen Aktivsatz mit Akkusativen
(atmanam ... pasyet) bildet, driickt Kal dasselbe durch einen Pas-
sivsatz mit Nominativen aus (a@tma drsyate). Lediglich bei der Todes-
prognose ist eine stirkere Umformung spiirbar (... sadmasamrtyukah
Mvup gegen tannaso vatsarardhatah Kal).

[137a] Es ist unsicher, ob in der tibetischen Fassung dmar po "am 3
oder dmar po dag 8 zu lesen ist. Die Wortstellung des Sanskrit ist auf-
gegeben und dri vorangestellt worden, offenbar um dmar po auch auf
dieses beziehen zu konnen; die Tibeter verstehen also gandha ,.Duft*
wie zuvor in 135a als raktagandha. Dies wollte wohl auch der Autor
ausdriicken, obwohl grammatisch ein solcher Bezug nicht hergestellt
werden kann. Glosse 137/1 prizisiert ,,Salbe® (byug).

[138d] lo brgyar ,,in hundert Jahren* steht vereinfacht fiir varsasatair
,,Hunderte von Jahren®.

[139] Hierzu gehoren nach Glosse 139/1 Heilmittel und Juwelen.

4.2 ZWEITES KAPITEL

[1d] Wortlich: ,,Der Wind hat Nase und Mund als seinen Bereich*
(7). Lesart AK: ,,Der Wind ist der Bereich des Geruchs®. Tib. kha
dan sna ,Mund und Nase* weist aber auf eine Lesart ghrandsya statt
ghranasya AK. In Strophe 20 wird von der Moglichkeit gesprochen,
daf} der Atem nur durch den Mund, nicht aber durch die Nasenlocher
gehen konnte; aus diesem Grunde erscheint °asya hier durchaus ge-
rechtfertigt. Zudem diirfte ghranasya eher zu ghranasya verderben
als umgekehrt, so daf letzteres als lectio facilior zu werten ist.

[2] Das Tibetische stellt die beiden Hilften der Strophe um und fiigt
riied zur Verdeutlichung hinzu.

[2a] Tib. ran bZin tha mal ,gewohnliche Natur® steht fiir skt.
samaprakrti ,,gleichmaBige, d. h. gesunde Verfassung*.

[3d] Tib. dogs pa skyed ,bringt Besorgnis hervor* bezeugt einen ab-
weichenden Text, vermutlich Sarnkaya statt samskrteh; skyed ist ein
interpretierender Zusatz. Die Lesart 7 besagt demnach: ,,...weil Un-
sicherheit tiber Krankheiten usw. besteht.*

[4b] Sowohl pirnamasyadi (vgl. 1.24a) als auch paurnamasadi sind
moglich.

[4/1] Das Zusammentreffen des Vollmondes (d. h. des 15. Tags im
Monat) mit den Plejaden (skt. krttikah, tib. smin drug) konstituiert
im indischen Amanta-Kalender die Mitte des Monats Karttika; die
Monatsnamen sind von den Konstellationen abgeleitet, in denen der
betreffende Vollmond steht (vgl. SEWELL/DIKSHIT 1995, S. 24).
Wihrend die Glosse diesen Monat Karttika dgun zla ra ba nennt,
tibersetzt ihn Mvy 8269 durch ston zla tha chun. Der Monatsname
karttika ist sonst nicht im Mvup belegt; die Ubersetzung der anderen
Monatsnamen stimmt aber ebenfalls zu Mvy 8261-8272. Die folgen-
de Ubersicht zeigt die sanskritischen und tibetischen Monatsnamen,
wie sie in Mvup 1.26 ff. und 2.21 ff. belegt sind; in eckigen Klammern
stehen Namen, die im Mvup nicht vorkommen:

[phalguna] 1 | [dpyid zla ra ba]
caitra 2 | dpyid zla *brin po
[vaiSakhal] 3 | [dpyid zla tha chun]
jyestha 4 | dbyar zlara ba
asadha 5 | dbyar zla *brin (po)
Sravana 6 | dbyar zla tha chun
[bhadrapada] 7 | [ston zla ra ba]
asvayuj 8 | ston zla ’brin po
[karttika] 9 | [ston zla tha chun]
margasirsa 10 | dgun zlara ba
pusya 11 | dgun zla ’brin (po)
magha 12 | dgun zla tha chun

Der Mvup bringt wie iiblich den Monat Asadha mit dem Sternbild
Krebs (karkata, tib. karka (ta) 1.26a, 1.30d, 1.34b) und den Monat
Pausa mit dem Steinbock (makara, tib. chu srin 1.26b, 1.30b, 1.30d)
in Zusammenhang (1.34b, wo Pausa den Fischen zugeordnet wird,
und 1.35, wo dgun zla ’brin po fiir magha steht, sind fehlerhaft). Die
Verwirrung um die tibetischen Monatsnamen erklért sich daraus, daf3
Tibet im 13. Jahrhundert den chinesischen Neujahrstermin iibernahm.
Das Jahr begann nun nicht mehr mit dem Monat Phalguna, sondern
mit Magha. Fortan galt Magha als ,.erster Friithlingsmonat® (dpyid zla
ra ba), und alle Monatsnamen verschoben sich um eins nach vorn.
Die folgende Tabelle stellt diese jiingeren Bezeichnungen zusammen
(vgl. SCHUH 1973, S. 113 £, S. 146, Spalte II):

magha 1 | dpyid zlaraba
phalguna 2 | dpyid zla brin po
caitra 3 | dpyid zla tha chun
vai§akha 4 | dbyar zla ra ba
jyaistha 5 | dbyar zla ’brin po
asadha 6 | dbyar zla tha chun
Sravana 7 | ston zlaraba
bhadrapada 8 | ston zla ’brin po
asvina 9 | ston zla tha chun
karttika 10 | dgun zlaraba
margasirsa 11 | dgun zla brin po
pausa 12 | dgun zla tha chun

Die Glosse bezieht sich also auf dieses jiingere System der Monats-
benennung. — ,Jener Monat“ (zla ba de) bezieht sich auf den erst-
genannten, Karttika; seine Bezeichnung als ,,K6nig der Monate* (zla
ba’i rgyal po) erinnert daran, daB dieser Monat nach manchen Aren
(so etwa im Nevar-Samvat) als Anfang des biirgerlichen Jahres gilt.
[5b] Skt. kalam ist im Tibetischen nicht wiedergegeben, stattdessen
steht ries par. Dieses gibt wohl das Prifix ni® aus niriipayet wieder.
[6¢] Die Konstruktion als Kompositum mit ndsika® ist nicht passend,
das Metrum ist gestort: In daksinetare liegt der hier verbotene Ja-
Gana auf der fiinften bis siebten Silbe vor. Das Tibetische iibersetzt
sinngemiB sna khun g.yas dan gyon pa la ,im rechten und linken
Nasenloch®.

[6d] asritah bezieht sich auf vayur in 7a; tib. rlun rgyu ba nimmt
vayur vahati aus der folgenden Strophe auf.

[7] ,,Sonne* bezeichnet den rechten, ,,Mond* (hier ,,Kaltstrahler*) den
linken Kanal, vgl. Glosse 2.21/5. Die Glossen 1 f. beziehen den so-
laren Kanal auf updya, den lunaren auf prajiia. Der ,,Wind* ist der
Atem. Glosse 5 spielt auf eine Moglichkeit an, den gerade aktiven
Kanal zu ermitteln: Wird beim Atmen eine Kupferplatte unter die Na-
se gehalten, so kondensiert darauf Feuchtigkeit; der Atem zirkuliert
auf der Seite, von der die Kondensation ausgeht.

[7a] yama, die Nachtwache, bezeichnet hier allgemein einen Zeitraum
von etwa drei Stunden.

[8a] suklam bezieht sich auf pratipadam: ,angefangen beim hellen
pratipad-Tag®, d. h. ,,vom ersten Tag der hellen Monatshélfte an®.
Das Tibetische veridndert die Konstruktion und trennt dkar por von
tshes gcig nas.

[8/1] Dies bezieht sich auf die im ersten Kapitel aufgefiihrten dufleren
Vorzeichen (wie etwa Schmerzempfindungen im Kopf und anderen
Korperteilen), die bei der Vorherbestimmung des Todeszeitpunkts zu
berticksichtigen sind.

[8/2] Die Glosse mahnt zur Vorsicht: Wegen der im Schlaf eingenom-
menen Seitenlage kann Schleim die Nasenlocher beim Aufstehen ver-
stopfen und den Befund verfilschen; daher soll man erst einmal mit
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Siitra- oder Mantrarezitationen u. dgl. die Stimme in Gang bringen,
so daf} die Schleimhéute beruhigt werden. — Zu en gcig vgl. en tsam
“a little, some, a small bit” (Jaschke 607).

[9d] yavat paricadast sthita ,bis der fiinfzehnte Tag erreicht ist™ (A)
ist gegeniiber yavat paricadast sita ,bis der helle fiinfzehnte Tag
[erreicht ist]* (K) zu verwerfen: Zum einen stimmt sitd besser zu
tib. yar no ,helle Monatshélfte, zum anderen ist die Parallelitit
zu yavat paiicadasitara 2.10d zu beachten. yavar liegt hier nicht
als Priposition vor, die mit Akkusativ zu konstruieren wére, son-
dern als Konjunktion, wobei das Pradikat fehlt. sthita A behebt diese
Verkiirzung, erweist sich damit aber als lectio facilior.

[10c] dinani trini parvavad ist verkiirzt ausgedriickt; gemeint ist ein
alle drei Tage erfolgender Wechsel des Atems zwischen Sonnen- und
Mondkanal. Das Tibetische setzt die Zahlangabe folgerichtig doppelt:
Aii ma gsum gsum sna ma bZin.

[11b] Das Tibetische rechnet tribhih paksaih ,drei Monatshilften*
um: zla ba phyed dan griis par ,.ein Halbmonat und zwei*.

[11d] de phyir ist ein deutliches Aquivalent fiir tatah K, das an sich
ebenfalls denkbare muhuh A ist daher zu verwerfen. Fiir dharmam
eva steht chos ni, was moglicherweise aus chos 7iid verderbt ist.
[11/1] Defekt iiberliefert: g.yon nas rgyu ist doppelt zu setzen.

[12] Parallele: Sut 5.18.

[12a] paksadvaya ,zwei Monatshilften* wird im Tibetischen umge-
rechnet: zla ba gcig ni ,.ein Monat*.

[12/2] Zur Konjektur drag po vgl. 12/4.

[13] Parallele: ekadvitricatuhparicasaddinani viparyayat, vahed va-
yur yadi tada jayate kalaho mahan (Sut 5.17).

[13a] dvi weist tib. 7iin als alte Verderbnis aus giiis aus.

[13d] Statt kalyudvegadi jayate liest Sut abweichend jayate kalaho
mahan, was durch die tibetische Ubersetzung rtsod pa chen por ’gyur
gestiitzt wird. Fiir den Mvup ist kalahodvegadi jayate iiberliefert;
hierbei ist eine Silbe iiberzihlig. Die tibetische Version stiitzt ,,Streit
und Aufregung usw.“ durch rtsod dan skyo sogs. Zur Konjektur ka-
lyudvegadi, die eine korrekte metrische Form liefert, vgl. Mvy 8296,
wo rtsod pa fiir kali gelehrt wird. kalaha geht wohl auf eine alte in den
Text geratene Glosse zuriick; das im Sut ebenfalls iiberlieferte kalaho
steht dieser Emendation nicht entgegen: Zum einen ist die Wortstel-
lung anders, zum anderen steht mahan statt udvegadi.

[14] Die deutsche Ubersetzung folgt der tibetischen Interpretati-
on. Unabhingig davon lieBe sich auch iibersetzen: ,[Es erfolgt der
Tod], sofern kein Gegenmittel angewandt wird*“. Der Glossist (14/3)
schwicht den Grundtext ebenfalls ab: slar gso ba ni nus ma yin ,,Ge-
genmafBnahmen niitzen nicht* wird erldutert durch gso bar dka’ ,dem
ist schwer entgegenzuwirken®.

[14a] trimarga bezeichnet den rechten, linken und mittleren Kanal.
[15a] samkrantirahito bezieht sich darauf, dal der Atem nicht in den
einen oder anderen der beiden Hauptkanile iibergeht, sondern in bei-
den zugleich weht. Daher ist auch samkrantau im letzten Pada eben-
falls physiologisch, nicht astronomisch zu verstehen.

[16] Die Augen stehen in Beziehung zu den beiden Kanélen, vgl. 1.98
sowie 105 f.

[16b] spandete konnte auch als syandete ,sie flieBen* gelesen werden,
was sich auf eine Tranenabsonderung beziehen konnte. Die tibetische
Ubersetzung ’gul "gyur ba stiitzt jedoch spandete.

[16c¢] Statt vijaniyad liest das Tibetische srog ni. Dies deutet auf eine
abweichende Lesart, etwa tasya jivananasah syat.

[16/1] Die Aquinoktien (skt. visuvat, tib. 7iin Zag miaam ’dra) wer-
den den Monaten dpyid zla 'brin po (alter Stil: Caitra, neuer Stil:
Phalguna) bzw. ston zla ’brin po (alter Stil: Asvina, neuer Stil:
Bhadrapada) zugeordnet.

[17] Demnach deutet dies nicht auf den drohenden Tod. Dies ist das
einzige Mal, dal der Mvup ein giinstiges Omen nennt.

[17b] prahara bezeichnet einen Meditationszeitraum im Umfang von
einer Nachtwache (etwa drei Stunden).

[18] Den Glossen 18/1 und 19/1 zufolge bedeutet samkranti ,,Stern-
zeichenwechsel“ hier ein Zwolftel des Tages, also zwei Stunden,
die als Mittelwert ein Tierkreiszeichen zum Aufstieg am Horizont
benotigt.

[18d] Tib. mi dga’ ba steht wohl fiir etwas wie apriyam ,,Unangeneh-
mes* (LC 1789). udhigo K ist verderbt, erinnert aber an udvego A; die
Verbesserung adhiko B fiihrt nicht weiter. — bhayadi entspricht ’jigs
sogs D; wegen ’jig tshogs v ist fiir f mit der alten Schreibweise ’jigs
stsogs (wohl als Zusammenschreibung ’jigstsogs) zu rechnen. Unklar
bleibt, ob 'byur B (fiir syad) oder "am & (fiir va) urspriinglich ist.
[18/3] cig steht wohl fiir gcig tu o. 4.

[20c] tad ahar jivitam tasya ,diesen Tag [dauert] sein [noch verblei-
bendes] Leben wird durch tib. 7iin Zag de las ’tsho ma yin ,er lebt
nicht iiber jenen Tag hinaus* sinngemal iibersetzt.

[20/2 f.] Die beiden Glossen sind zusammenzunehmen; demnach
dauert das geschilderte todverheilende Vorkommnis wie in der vo-
rigen Strophe dreizehn Tageszwolftel lang. Diese Interpretation ist
notig, damit sich kein Widerspruch zu Strophe 18 ergibt: Dieser zu-
folge deutet der Fall, daf3 der Atem fiinf Tageszwolftel lang nur durch
den Mund geht, zwar auf allerlei Schlimmes, nicht aber auf den Tod.
[21/2] Unklar. Vermutlich bezieht sich gar yar auf die in diesem Ab-
schnitt nicht eigens erwéihnten Monate (vgl. Glosse 24/3).

[21/3] Diese Glosse legt nicht den Eintritt der Sonne in ein Stern-
bild zugrunde, sondern den Neumondtag als kalendarischen Monats-
anfang.

[21/4] Es sind wohl die Wendepunkte (Solstitien) in der Sonnenbahn
gemeint.

[vor 22a] Die in & vorschaltete Verszeile bedeutet: ,,der erste und der
letzte Herbstmonat (d. i. Bhadrapada und Karttika) inbegriffen*: Der
Monat Sravana geht dem Monat Bhadrapada voraus. Glosse 2 bezieht
sich hierauf.

[22/2] In Wirklichkeit folgt der Monat ston zla ’brin po nicht auf den
Monat dbyar zla tha chun, sondern auf den Monat ston zla tha chun:
dieser wird von dem Zusatz in & (ston zla ra ba dan tha chun) ge-
nannt.

[23] & fiigt hinzu: 'dir dbyar zla "brin po bzun ,hier ist der mittlere
Sommermonat (d. i. Asadha) inbegriffen*.

[vor 24a] Der Einschub in & besagt: ,der erste und der letzte
Friihlingsmonat (d. i. Phalguna und Vai§akha) inbegriffen*.

[24/3] Demzufolge sind die nicht erwdhnten Monate (Pausa,
Phalguna, Vaisakha, Asadha, Bhadrapada und Karttika) von gleicher
Vorbedeutung wie die angefiihrten Monate (Magha usw.).

[25a] dgun zla *brin po (entspricht pausa) ist ein offenkundiger Feh-
ler der tibetischen Ubersetzung. Korrekt wiire dgun zla tha chun fiir
magha. Vor dem Hintergrund dieser Fehliibertragung erklirt sich der
Zusatz in O: dgun zla tha chun bzun na ni ,der letzte Wintermonat
(d. i. Magha) inbegriffen*. Glosse 1 erldutert den Monat Pausa.

[26a] Im Tibetischen stehen sich thams cad du ni Zag giis gsum 3
und thams cad du ni fiin Zag gsum O gegeniiber. Auch Glosse 2 be-
zeugt griis: Dort ist ausdriicklich von zwei Tagen (g7iis su) die Rede,
zudem wird — weiter ausgreifend — Zag als ein einzelner Tag (gcig fu)
erklirt.

[26¢] +/Sudh hat als mathematischer Terminus die Bedeutung ,,sub-
trahieren®. Weil hier aber von dem vorausgesagten Todeszeitpunkt
etwas in dem Sinne ,,abgezogen werden muf}, daB er weiter in die
Zukunft riickt, lduft das angesprochene Verfahren tatsidchlich auf eine
Vermehrung der Restlebenszeit hinaus; daher die neutrale Wiederga-
be durch ,,modifizieren®.

[26/6] Die Glosse verdeutlicht, daf fiir jeden fehlenden Tag drei Mo-
nate zu addieren sind; dabei wird auch der im Grundtext nicht ange-
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sprochene Fall beriicksichtigt, da} der Atem nur einen Tag lang in
dem Kanal weht. Auf Grundlage dieser Interpretation werden in dem
von § iiberlieferten Diagramm Ca/Cha alle Fille ausgerechnet.

[27¢c] Da kantara sowohl ,,Wildnis*“ als auch ,,Kalamitit” bedeutet,
ist eine Entscheidung zwischen dgon pa ,,Wildnis“ () und gnod pa
»Schidigung® (0) nicht moglich.

[28/2] Hiermit sind die in Strophe 8 ff. bzw. Strophe 21 ff. darge-
stellten Verfahren gemeint; nun wird ein weiteres, drittes Verfahren
behandelt.

[29] Parallele: samasaptagate siirye janmakas candrama yada, pau-
snanamd tada kalo mrtyunirnayakalatah (Sut 5.20).

[29] Vgl. kalavabodhanam devi pasakalopalakritam, samasaptagate
sirye janmarkse ca candramah (Kubjikamatatantra 23.79) sowie ya-
da janmarksagas candro bhanuh saptamarasigah, pausnah kalah
sa vijiieyas tada svasam pariksayet (Agnipurana 303.1); wie diese
nichtbuddhistischen Belege zeigen, war die Beachtung des Termins
pausna offenbar in weiterem MaB verbreitet (Hinweis von H. Isaa-
cson). — janmarkse B steht richtig fiir das schlecht geschriebene
Jjanmrkse K, vgl. tib. skye ba’i skar. Wohl iiber eine Ausdeutung ja-
nmadarkse ,das die Geburt stiftende Sternbild* erklédrt sich die Ver-
derbnis jatmadarkse A. Zur Sache vgl. 31b janmanaksatra; es ist das
Sternbild, in dem sich der Mond zum Zeitpunkt der Geburt befindet.
Aus janmarkse erklédren sich auch die entstellten Varianten der Hand-
schriften des Sut: Fiinf Handschriften haben janmako, singulir sind
Jjanmakas (was TSUDA liest), yalmaksa und janmarka; die tibetische
Fassung des Sut hat skye ba’i iin ,Geburtssonne* (oder ,,Geburts-
tag“?), geht also auf janmdarka zuriick. TSUDAs Wiedergabe “and the
moon comes into existence” ist unsinnig.

[29c] Statt kalo 'sau pausnanameti hat Sut umgestellt und geringfiigig
abgewandelt, doch sinngemill pausnanama tada kalo. tada nimmt
in der Fassung des Sut yada aus der vorigen Zeile wieder auf. Das
Gefiige yadi — asau (Mvup) ist weniger glatt.

[29d] karakah: Die Lesart des Mvup findet sich auch in drei Hand-
schriften des Sut; der tibetischen Fassung des Sut (dus yin no) lag
aber kala® zugrunde. Im Mvup geht byed pa yin auf karakah zuriick,
das sinngemd@ richtig ist.

[29/5] Man kann nur dann auf den Tod schlieBen, wenn wihrend der
Konstellation Pausna ein anderweitiges Todesvorzeichen erscheint.

[30] Identisch mit Sut 5.21. Der Begriff samasapta (tib. miaam po
bdun) bezeichnet demnach die Oppositionsstellung der Sonne; der
Glossist deutet den Sachverhalt richtig (29/4 und 30/4). Irrefiihrend
ist aber die Erlduterung von miiam po bdun als den ,sieben Gleichen*
durch PdB 40-53: Der Geburtszeitpunkt sei durch drei Elemente be-
stimmt (Mondstellung in einem bestimmten Naksatra, Sonnenstel-
lung in einem bestimmten Tierkreiszeichen und kalendarischer Ge-
burtsmonat); wenn in spiteren Lebensjahren diese drei wieder zu-
sammenkommen, so seien dies weitere drei Elemente; zu diesen ins-
gesamt sechs Elementen trete als siebentes der Korper des Men-
schen hinzu: Dies ergebe die ,,sieben Gleichen® (miam po bdun). Ir-
refithrend ist auch die Erkldrung der ,,sieben Gleichen* im Psch (vgl.
S. 211): Mond, Sonne, Naksatra, Planet (oder Wochentag?), luna-
res Tagesdatum (tithi), solares Tierkreiszeichen (samkranti) und der
Korper des Menschen. Wenn diese sieben zu einem spiteren Zeit-
punkt wieder zusammentreffen, liege der Termin pausna vor. Un-
verstiandlich ist hierbei, warum Mond und Sonne eigens genannt
werden, obwohl auch Naksatra und Tierkreiszeichen zu der Reihe
gehoren.

[30/2] Zu zla khyim vgl. khyim zla ,.a zodiacal month* (SCD 162).
[30/4] Hier wird ein Beispiel geboten: Samasapta ist fiir jemanden,
der im Monat Asadha (Sonne im Krebs) geboren ist, der Monat Pausa
(Sonne im Steinbock).

[31] Der Durchgang der Sonne durch ein Tierkreiszeichen dauert et-
wa 30 Tage, der des Mondes durch den gesamten Zodiak etwas mehr
als 27 Tage. Daher gibt es den Termin pausna alljdhrlich mindestens
einmal; er ist fiir jeden Menschen verschieden.

[32] Parallele: sarvatra siiryamargantagate satatagamini, kalam ni-
riipayed dhiman nirantara (!) ksane ksane (Sut 5.22).

[32ab] Die erste Hélfte der Strophe stimmt in Mvup und Sut iiberein;
lediglich fiir *ntargate Mvup liest Sut weniger gut °antagate.

[32a] Wihrend die tibetische Version des Sut die Abfolge der Sans-
kritvorlage bewahrt (7ii ma’i lam nas thams cad du, rlun ni rtag tu
rgyu ba dag), stellt die tibetische Fassung des Mvup die Padas um.
Insbesondere wird nan du gtogs pa dag von iii ma’i lam ni thams cad
du getrennt, das Kompositum siryamargantargate somit aufgetrennt.
Lag eine Lesart siryamarge 'ntargate vor?

[32c] kalam ,.Zeitraum* bezeichnet hier eine Periode, fiir die kein Tod
vorhergesagt wird, wihrend vikalaka eine Periode bezeichnet, inner-
halb derer der Tod zu erwarten ist. itaratra bezeichnet das Gegenteil
zu siryamarge, also ,auf der anderen Seite®, d. h. im Mond-Pfad. —
Mvup hat vidvan anstelle des synonymen dhiman Sut.

[32d] Statt itaratra vikalakam liest Sut nirantara ksane ksane Sut; mit
Manuskript L sollte hier nirantaram hergestellt werden.

[33] Parallele: yatra velaksane vayor gatir anya pravartate, tatra ve-
laksane piirne maranam syan na samsayah (Sut 5.23.)

[33b] Glosse 1 zufolge bedeutet dies, dal der Wind zum fraglichen
Zeitpunkt den rechten Kanal verldft und in den linken tiberwechselt.
[33d] mrtyur nasty atra samsayah: Sut liest abweichend, aber sinn-
gemil gleichwertig maranam syan na samsayah.

[34b] Der Begriff dina ,,Tag* ist im Sanskrit doppeldeutig, wie 35b
zeigt, wo das Wort fiir den ganzen Tag aus 24 Stunden verwendet
wird. Hier bedeutet dina den Zeitraum von Sonnenaufgang bis Son-
nenuntergang, wie aus der folgenden Strophe hervorgeht; dinardha
,.Hilfte eines Tages* sind sechs Stunden.

[34c] Wortlich: ,,nach Jahren, die durch die Manus abgezéhlt sind*;
die Glosse in A erkldrt diese Symbolzahl als ,,14“, auch das Tibeti-
sche entschliisselt bcu bZi nas.

[35c] Beide Lesarten candrarkka A und ce[m]d[v]arka K (wovon
cendvarka B stammt) sind verderbt. Es werden fiinf Tagesangaben
mit fiinf Jahreslingen verkniipft: Ein (lichter) Tag entspricht zwolf
Jahren, eine Tag- und Nachtperiode (d. h. 24 Stunden) entspricht zehn
Stunden usw., zwei Tage entsprechen acht Stunden usw.; die Jahres-
zahlen sind hierbei symbolisch ausgedriickt. Ein zusitzliches Wort
fiir ,Mond* (Zahlenbedeutung: 1) wiirde diese Reihung durchbrechen
und ist daher falsch. Aus gal te ... /i ma T hingegen 14t sich als ur-
spriinglicher Text ced arka rekonstruieren: ced setzt die beiden Sitze,
aus denen die Strophe besteht, sinnvoll gegeneinander ab. Eine Ver-
derbnis von ced arka zu cemdvarka K ist leicht erklarbar, da Son-
ne (arka) und Mond (indu) ein feststehendes Begriffspaar sind. Die
Konjunktion ca stort hierbei aber noch; das Manuskript A ersetzt ca
+ indu daher durch candra.

[35cd] Im Tibetischen ist die Reihenfolge sadvedabdaih sinnentstel-
lend verkehrt worden: ri bo lo drug.

[35/2] Hier und im folgenden dienen die numerischen Markierungen
der Zuordnung. Der vorliegenden Stelle zufolge beziehen sich folgen-
de Glossen aufeinander: 2:8,3:11,5:12,6:14und 7 : 16.

[39a] Im iiberlieferten Text fehlt eine Silbe, daher die Emendation fu
caika.

[41] Identisch mit paficahaparicavimsatyor antaralesu vasarah, no-
ktah sodasasamkhya ye tesam Sodhanam ucyate (Sut 5.27).

[42ac] Die tibetische Version nimmt vahet 2.38b wieder auf, um cet
zu verdeutlichen: rgyu na bzw. rgyu bas.

[42/1] Unverstandlich.
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[42/3] Wenn die Glosse von ,,achtundzwanzig Tagen* spricht, so be-
zieht sie irrtiimlich 7is "gyur (skt. dviguna) nicht auf 7ii su rtsa bZi
(caturvimsati), sondern nur auf den Bestandteil bZi (catur). In Wirk-
lichkeit sind 48 Tage gemeint. In Glosse 45/2 wird der Zeitraum aber
korrekt gedeutet.

[43] Der tibetische Text folgt dem Hyparchetyp 6. Die Version von f3
ist sehr mangelhaft: tribhir varsair im ersten Pada ist nicht iibersetzt,
zla griis in der zweiten Zeile ist zu gris darn und drug in der letzten zu
dgu verderbt.

[43ac] Wie in der vorigen Strophe wird cet im Tibetischen durch rgyu
bzw. rgyu na deutlich gemacht.

[43b] dvasaptatidina ,,72 Tage* wird im Tibetischen umgerechnet: zla
giiis Zag ni bcu griis ,,zwei Monate und zwolf Tage*.

[45d] Zur tibetischen Ubersetzung vgl. oben 43b.

[46b] sannavati ,sechsundneunzig® wird in der tibetischen Fassung
umgerechnet zu zla gsum Zag ni drug ,,drei Monate und sechs Tage*.
Vgl. 43b.

[47bc] Das Tibetische unterschlégt eka (in siryaikagocarah) und aha.
[48a] In der tibetischen Ubersetzung dient der Instrumental Zag bco
brgyad kyis zur Wiedergabe von astadasaham (Akkusativ der zeitli-
chen Erstreckung). Das Tibetische rechnet sattrimsad ,,sechsunddrei-
Big* um: zla gcig Zag drug ,.ein Monat [und] sechs Tage®. Vgl. 43b.
[50b] Das Tibetische stiitzt den in A iiberlieferten Wortlaut; hierbei ist
’stadasaha- oder ’stadasahar- anstelle des iiberlieferten astadasarha
zu lesen. Die Lesart sadiinapaiicamasatah K beseitigt die Schwie-
rigkeit, erst das Bezugswort in 49a (sadmasat) ausfindig machen und
dann noch eine Subtraktion vornehmen zu miissen. Dadurch erscheint
sie als lectio facilior. Allerdings liegt ein Rechenfehler vor: ,,[sechs
Monate] weniger achtzehn [Tage]* (A) sind 180 — 18 = 162 Tage,
wihrend ,.fiinf Monate weniger sechs [Tage]” (K) nur 150 — 6 =
144 Tage ergeben.

[50d] catuhsatka ,,vier Sechser wird im Tibetischen umgerechnet: 77i
$u rtsa bZi ,vierundzwanzig*. Die tibetische Ubersetzung stiitzt sach-
lich den Textzeugen A. Die Vorbedeutung wird also fiir 180 — 24 =
156 Tage ausgesagt. Wie bereits im zweiten Pada rechnet K wieder
(falsch) um: dvadasonesumasatah ,nach fiinf (wortl.: Pfeil-) Monaten
weniger zwolf (Tagen)* entspricht 150 — 12 = 138 Tage.

[51b] Zwischen den Lesarten mrtyulaksanasambhavah K und mrtyor
laksanasambhavah A ist keine sichere Entscheidung zu treffen.
[51d] asambhavar: Weil am 33. Tag der Tod sofort eintritt, ist es
unmoglich, dal der Wind lidnger als 33 Tage in der Sonnenader weht.
[51/2] Eine iiber 33 Tage hinausgehende Anomalie ist im Diagramm
(dessen Anlage im folgenden beschrieben wird) nicht verzeichnet; au-
Berdem gibt es keinen Zeitpunkt iiber den (anhand einer Periode von
33 Tagen prognostizierten) sofortigen Tod hinaus.

[52] Vgl. adau krtva dinardham sakaladinam athaharnisam yavad
eva tasmad ahnadvayarii ca tridinam atha caturvasaran vyapya yavat,
prano nadyasrito yo vahati dinamaner udgame savyahine tasmad
vijiieyam etad bhuvanaravidiso mangalam satcatuskam (Sut 5.24).
[52b] Statt ahnor liest TSUDA @hna®, obwohl die Mehrzahl der Hand-
schriften ahnor tiberliefert (die anderen Lesarten sind ahno, ahno und
eko). TSUDA verbessert den Teaxt wohl deshalb, weil ahnor dvayam
,ein Paar aus [zwei bzw. beiden] Tagen auch als ,,vier Tage* mif3-
verstanden werden konnte. Diese Gefahr besteht im vorliegenden
Kontext jedoch nicht wirklich: Zum einen wird der fragliche Zeit-
raum zwischen einem und drei Tagen eingeordnet, zum anderen wird
zum Schluf} ausdriicklich eine viertdgige Periode genannt. — In Ana-
logie zum vorausgehenden tridinam sollte gemdfl KIELHORN 1888,
88 566 ff. caturvasaram statt caturvasaran K zu lesen sein. Von einer
Verbesserung wird hier aber Abstand genommen, da auch TSUDAs
Text caturvasaran liest; zudem ist die Handhabung der Komposita
mit Zahlen im Mvup hiufig irregulir, vgl. S. 20.

[52c] Statt dinapater ,,des Tagesherren* liest Sut dinamaner ,des Ta-
gesjuwels®. Diese Begriffe sind als Bezeichnung fiir die Sonne gleich-
wertig; beide tibetischen Versionen iibersetzen einfach 7ii ma. — Da es
der linke Kanal ist, in dem der Atem nicht weht, ist savya K, nicht
"savya A zu lesen.

[52d] Die vier ersten Zahlen sind durch Symbole (bhuvana 14, ravi
12, dis 10, mangala 8), die beiden letzten unverschliisselt ausgedriickt
(sat 6, catuska 4). Das Tibetische ahmt dies nach: gnas (vgl. sa Sut)
14, i ma 12, phyogs 10 und bkra sis 8 sind symbolische Zahlen,
drug 6 und bZi 4 sind gewohnliche Numeralia. TSUDA beriicksichtigt
dies nicht und iibersetzt abwegig (“From this, it should be known that
the direction of the earth and the sun indicate six-times-four good
omens”). Diese Zahlen geben im Sinne der ab Strophe 34 angestell-
ten Berechnungen an, nach wieviel Jahren der Tod eintritt. Sie kor-
respondieren der Reihe nach mit den in der ersten Hilfte genannten
Zeitraumen, wihrend derer der Atem sich im rechten Kanal aufhilt:
halber Tag (6 Stunden), ganzer Tag (12 Stunden), Tag und Nacht (24
Stunden), zwei Tage, drei Tage, vier Tage.

[52/1] dpe chun bezieht sich offenbar auf das beigegebene Diagramm
Ta, vgl. 54/3. Die Glossen zu dieser Strophe beschreiben die Beschrif-
tung des inneren Rings in diesem Diagramm.

[52/2] Dies bezieht sich auf die Zeichenanweisung in Strophe 54.

[52/4] Die Markierungen in den Glossen 3, 5, 6, 7, 8 und 9 verweisen
auf jene in den Glossen 11, 14, 15, 17, 19 und 20 und setzen so die
Zahlenreihen in Beziehung zueinander.

[52/5] In 6 ist der urspriingliche Wortlaut rasis pa zu ra sa pa ver-
derbt; der Glossist erkennt hierin filschlich das skt. Wort rasa ,,Es-
senz‘.

[53] Parallele: paiicabhyah paiicavimsad divasagatir in{!)arohate
paricavrddhya tasmad ekottarena trigunitadasakam tryuttaram yavad
eva, kale pausne samastas trinayanasasinah sattriyugmendavo ye
masas te ’hani Sesas tithidigisugunadvindavo jivitasya (Sut 5.25,
Lkc 2.62). Die vorige Strophe nennt die Aquivalente von %, %, 1,
2, 3 und 4 Tagen. Hier werden zuerst die Entsprechungen von 5,
10, 15, 20 und 25 (paficabhyah pairicavimsad |...] paiicavrddhya)
Tagen behandelt, sodann die Entsprechungen der dariiberliegenden
(tasmad ekottarena) Tage bis zum dreiunddreiBigsten (trigunita-
dasakam tryuttaram yavad) Tag. Die Glossen zeigen, wie die Daten
in die beiden dufleren Ringe des Diagramms 7a einzutragen sind.

[53a] inarohate (Sut) bzw. uharohate (Lkc) sind offenbar Druckfeh-
ler. Richtig lautet der Text iharohate, so Ms. A. — lna lnas 'dzeg par
"gyur las ... ’phel entspricht arohate parnica-vrddhya; die Doppelung
Ina Ina bringt zum Ausdruck, dafl mehrere aufeinanderfolgende Ad-
ditionen erfolgen sollen.

[53c] samastas (Ms. A sowie Sut und Lkc) ist verderbt. Das Richtige
bietet K: samas tas, was durch de la lo ni T gestiitzt wird; Pundarika
erklirt das Wort durch varsa (Lkc Bd. 1, S. 193, Z. 14). Auch mehrere
Manuskripte des Sut haben samds.

[53d] Aus Pundarikas Zitat ahani Sesah (Lkc Bd. 1, S. 193, Z. 26)
geht klar hervor, daf3 "hani zu lesen ist. Im Tibetischen allerdings fehlt
die Wiedergabe von ahani.

[54] Parallele: triputaii cakram alikhya saptatrimsSadgrhanvitam,
ayusah pranavayos ca dinany ankakramal likhet (Sut 5.26). Die hier
beschriebene Zeichenanweisung ist im tibetischen Diagramm 7a um-
gesetzt. Drei konzentrische Kreise sind jeweils in 12 Felder (grha, tib.
re mig) eingeteilt, das ergibt 36 Felder. Die Mitte bleibt frei und gilt
als 37. Feld. Der Begriff anka ,Markierung® erweist deutlich, daf}
auch zum Sanskrit-Text von Anfang an Kennzeichnungen im Text
und wohl auch Diagramme gehort haben.



186

II 4 Anmerkungen

4.3 DRITTES KAPITEL

[2b] dhyana A ist wegen tib. bsam gtan urspriinglich. citta K ist zu-
dem lectio facilior: es tritt als iibliches drittes Glied zu kaya und vac.
[3ab] Der Text von A ist urspriinglich, in K ist der Text teilwei-
se zerstort. B verbessert sraddhaya sadhitam karma mrtyuvanicanam
ucyate ,ein mit Glauben zustandegebrachtes Werk heif3t ,Uberlistung
des Todes*“.

[3d] sramah parah ,jhochste Miihe*: Das Tibetische interpretiert nal
na don med ,;zwecklose Miihe“.

[4a] kayaklesa bezieht sich hier auf sinnlose asketische Bemiihungen;
daher die sachgerechte Wiedergabe durch sdug bsnal anstelle des
iiblichen 7ion morns (Hinweis von H. Isaacson).

[4d] Die Lesart svarair A ,,durch Laute* statt surair K ,,durch Gotter*
ist sinnlos.

[6] Das Tibetische weicht vom Sanskrit ab: ,,Weil (wortlich: ,,wenn®)
sogar alles Besitztum und Leben nicht existiert, wenn ein solcher
Glaube nicht vorhanden ist, darum kann man, wenn der Glaube nicht
vorhanden ist, nicht einmal eine geringe Frucht erlangen.* 7 ist nicht
sicher zu rekonstruieren.

[7a] Die tibetische Ubersetzung dad la deutet auf sraddha anstelle
von dharma, was wohl durch die vorausgehenden Strophen beein-
flut ist. Im dritten Pada folgt zur Begriindung dharmo hi ... nach;
dies zeigt, daB hier dharma- zu lesen ist.

[7d] Das Tibetische iibersetzt: ,,[Der Dharma] heifit der Uberlister
des Todes*; es ist an eine Lesart mrryuvaiicanam ucyate oder mrtyu-
varicaka ucyate zu denken.

[8a] Tib. chos mi dga’ Zin ,,sich nicht am Dharma freuend* steht frei
fiir dharmarahitas ,,vom Dharma gelost*; vgl. dazu bslab la mi dga’
flir abhyasarahitah 4.57a.

[8c] vina kann sowohl mit Akkusativ dharmam A als auch Ablativ
dharman K konstruiert werden.

[9a] Tib. dam pa ,Edler” ist nicht genau skt. vidvams ,,Weiser, Kun-
diger®. sammata ,.gelehrt” oder ,,geschitzt* wird im Tibetischen als
dga’ ,|die Edlen] haben Gefallen an [Wahrheit usw.]* iibersetzt; der
Genitiv dam pa rnams kyi ist ein Sanskritismus.

[9d] Tib. gZan deutet auf anyair statt tesam; moglicherweise haben
die Ubersetzer hier eine Zeile iibersprungen und versehentlich anyair
aus 10d gelesen. Wegen yesam ist aber gewil} fesam zu lesen.

[10c] Tib. de yin gyis schaftt einen Kausalbezug: ,,weil sie Wissen
und Befreiung haben, was sollen [sie] noch mit den vielen [anderen]
Dharmas?*.

[12¢] vyada kann ,Raubtier* oder ,,Schlange* sein; das Tibetische
iibersetzt letzteres (sbrul).

[16/1] Dies kommentiert die Lesart rio mtshar bcas ,,mit Wunderba-
rem versehene [Personen]* (5).

[17d] ’chi ba dag ni fier mi "gyur B entspricht mrtyur naivopasarpa-
ti ,der Tod kriecht nicht mehr heran“. ’chi ba dan ni fie mi "gyur &
konnte auf mrtyum naivopasarpati ,man [selbst] kriecht nicht mehr
dem Tod entgegen* zuriickgehen. Eine Verderbnis aus 'chi bdag dan
ni ist aber nicht auszuschlieBen.

[17/4] Unverstandlich.

[19] Eine hierher gehorige Legende fiihrt PdB 19-23 an. Einem Vor-
zeichen zufolge hitte der Monch Paindapatika nur noch sieben Tage
am Leben bleiben diirfen. Am vorbezeichneten Tag wurde er vom
Regen iiberrascht und suchte einen zerfallenen Stiipa auf. In Erman-
gelung von Mortel besserte er mit dem Reisbrei, den er erbettelt hatte,
den Stiipa aus. Dadurch wurde sein Tod abgewehrt.

[20a] vihara ,Kloster* entspricht nicht ganz lha khan ,,Gottertempel*.
[20c] Die acht groflen Heiligtiimer sind jene von Asoka errichteten
Stiipas, die die Reliquien des Buddha Sakyamuni enthielten.

[21] Ein Hinweis auf diese Strophe findet sich im Chag lo tsa ba’i
rnam thar des *Ju ba Chos dar. Das Werk soll auf Mitteilungen des
Chos rje dpal (1197-1264) selbst zuriickgehen, die dieser wihrend
eines Aufenthalts im Kloster *Ju’ phu in Yar kluns zur Niederschrift
diktiert haben soll (vgl. ROERICH 1959, S. xxxix f.). Dort wird vom
Konig Asoka berichtet, wie er ein langes Leben erzielt habe; fiir
weitere Einzelheiten wird unter anderem auf unseren Text verwie-
sen: nag gi dban phyug grags pa’i 'chi ba bslu bar chos rgyal mya
rian med bZin no (ROERICH 1959, S. 23), d. h. ,Das ist wie beim
Dharma-Konig Asoka in Vagis$varakirtis Mrtyuvaficana®, nicht “the
Dharmaraja Asoka, redeemed from death, known as Vagis§vara”, wie
ROERICH 1959, S. 80 iibersetzt. Vielleicht hat Chos dar bereits eine
etwas detaillierte Fassung der Legende im Sinn, wie sie PdB 24 f. vor-
liegt. Chos dar erklért ASokas Langlebigkeit aber nicht mit der in PdB
gegebenen Erzdhlung, sondern damit, da er zehn Millionen Stupas
errichtet habe.

[21a] chandakabhiksa ist gleichbedeutend mit chandakabhiksana,
das EDGERTON zufolge mit bloBem chandaka synonym ist: “ ‘free
will offering’, general collection of alms for the community of monks,
made by going the rounds of the town and inviting subscriptions
from all citizens” (BHSD 235 s. v. chandaka). Tib. ’dun pa ist fiir
skt. chandaka ,begehrend* belegt (Mvy 2225); das tibetische Wort
tibernimmt hier die besondere Bedeutung des Sanskritidquivalents.
[21c] saptahayus ,einer, der noch sieben Tage zu leben hat* ist in der
narrativen Literatur eine {ibliche Bezeichnung fiir jemandem, dem in
Bilde ein plotzlicher Tod droht; Beispiele sind etwa Konigin Candra-
prabha in der Udrayana-Erzédhlung (NOBEL 1955, S. 13, 65) und in
den Atthakatha zum Pali-Dhammapada der Knabe Dighayukumara
(ad Dhammapada 8.8 [=109], NORMAN 1906-12, Bd. 2, S. 235-
239).

[21d] PdB 24 f. berichtet, der ungldubige Sohn des frommen Konigs
Asoka habe einmal auf Weisung seines Vaters hin Monche bewirtet,
die ihm eigentlich verhaBt waren, und dadurch den Tod abwehren
konnen. Eine gute Tat vermag demnach selbst dann den Tod abzu-
wehren, wenn sie nicht aus voller Uberzeugung, und vielleicht sogar
nur widerwillig ausgefiihrt wird.

[22b] saficakatadana, wortl. ,,auf das Model schlagen*: saficaka ist
zunéchst ,,Stempel oder Giessform* (PW s. v. VIL.552); Das Tibeti-
sche hat zsha tsha, aus Ton gepre3te Figuren von Gottheiten. tadana
meint das Schlagen des Models, wodurch sich der Ton ablost. Das
tibetische 'debs pa (futurisch gdab pa “to give, to offer” SCD 659)
bezeichnet abweichend das ,,Hineingeben* des Tons in das Model.
In Samvarabhadras Saficakanirvapanakrama heifit es: 'bi 'bi thabs,
sku par Ses rab, ’debs pa thams cad thabs Ses rab zun du ’brel ,.Der
Lehm ist das Mittel, die Form ist die Weisheit; alles Hineingeben ist
die Vereinigung von Mittel und Weisheit* (188b5 f.).

[22c] Die Varianten beider skt. Manuskripte sind sinnvoll: ,,Vereh-
rung (vandana) von Caityas usw.” (K) oder ,,Aufbauen (bandhana)
von Caityas usw.” (A). phyag byas pas stiitzt allerdings die zuerst
genannte Lesart; zudem war vom Errichten von Caityas (wenngleich
nur von solchen aus Sand) bereits im ersten Pada die Rede, so daf3
bandhana hier tautologisch wire.

[23a] Im Mahasamajasitra werden zahlreiche Gottheiten namentlich
angerufen, um Mara abzuwehren; die Pali-Version dieses Textes gilt
erst in neuerer Zeit als paritta (SKILLING 1992, S. 178, Tafel 2 B).
[23b] Das Atanatikasitra enthilt Mantras verschiedener Schutzgei-
ster, die vor bosen Einfliissen bewahren sollen.

[23c] Das Mahameghasiitra enthilt einen Regenzauber (vgl. hierzu
SCHMITHAUSEN 1997, S. 58-63); die Verbindung zur Langlebens-
Praxis ist offenbar dadurch gegeben, dafl mit der Diirre auch die le-
bensbedrohende Hungersnot abgewehrt werden kann. Zu Ksudraka
vgl. NANJIO 1883, Nr. 745 und NAKAMURA 1987, S. 175, Fn. 7.
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[23d] Die Svastigathas sind Segensverse, die Gliick, Gesundheit und
Wohlergehen usw. bewirken sollen, vgl. SKILLING 1992, S. 129-137.
Ein Aquivalent fiir samjitah fehlt in der tibetischen Ubersetzung.
[23/2] Der Glossist versteht demnach Alakavatt (oder Alakavant) als
den Namen einer Person (vgl. Titel wie Sakraprasnasitra, Rastra-
palapariprcchasitra usw.). Dies ist aber durch den Inhalt des Stitra
nicht gerechtfertigt: alakavati oder adakavatt ist der traditionelle Na-
me der Stadt des Kubera; atanata, die Residenz des VaiSravana, die
dem Siitra seinen Namen gegeben hat, ist eine Nebenform dazu (vgl.
HOFFMANN 1939, S. 9 f.); daher der iibliche tibetische Titel Icar lo
can gyi pho bran gi mdo ,,Siitra von der Residenz Alakavati®.

[23/3] Diese Erklarung will atanatiyaka von a [mi] und sthana [gnas]
herleiten.

[24b] sam-pra +/vrt ,ausfiihren* deutet das Tibetische mit rab 'don
pa ,rezitieren, vortragen‘ aus.

[25a] Tib. sdon po brgyan: Die iibliche Wiedergabe fiir gandavyitha
ist sdon po bkod pa (vgl. LC 1323).

[26b] Es ist unklar, ob Yogatantra (3.26b) hier einen bestimmten Text
oder eine Klasse von Texten bezeichnet; als Yogatantras gelten im
Kanjur fiinfzehn Texte, darunter das Sarvatathagatatattvasamgraha-
siatra und das Sarvadurgatiparisodhanatantra. — Die Lesart vacayet
K ist zu verwerfen, da vacanat A sich besser an das vorausgehende
Kompositum anschliet und mit vidhanad va im folgenden Pada kor-
respondiert. K ist offenbar von vacayen 25c angeregt. Es ist fraglich,
ob an die wirkliche Rezitation der gesamten Tantras oder eher an die
Praxis der in ihnen gelehrten Dharanis usw. zu denken ist.

[26c] Die in der Paricaraksa-Sammlung zusammengestellten dhara-
nis werden als vor Gefahren schiitzende Gottinnen gedacht: vgl. ME-
VISSEN 1990; MEVISSEN 1991/92; LEWIS 2000, S. 119-164; SKIL-
LING 1992, S. 137-144).

[27d] Tib. ’joms deutet vielleicht auf hanyate, nasyate o. 4. Das Tibe-
tische gebraucht die Kasus abweichend: ,,die Bemiihung des Todes-
gottes wird zunichtegemacht®. Dies gibt das Sanskrit frei wieder; ein
anderer Ausgang, z. B. mrtyor udyamah, kommt metri causa nicht in
Betracht.

[27/1] garbha ,,SchoB* bezeichnet den halbkugelartigen Korper eines
Stipa, und usnisa den Schéidelwulst eines Buddha, der in der Spitze
des Stiipa seine Entsprechung findet (vgl. SNODGRASS 1988, S. 361).
Die tibetische Version tibersetzt frei: gzsug tor btsugs (oder bcug) pa’i
mchod rten ,ein Caitya, auf dem ein Usnisa errichtet ist* oder ,,der
iiber einem Usnisa errichtet ist”. Glosse 1 verweist auf eine Dharani.
Dabei handelt es sich entweder um die Vimaladharant (Toh 517, 871)
oder Usnisa(vijaya)dharant. Im Gtsug tor dri med kyi gzuns cho ga
(Toh 3082) des AtiSa heilit es tshe zad pa las rin du "tsho bar ’gyur ro
(177b4). Vielleicht spielt garbha hier auf die Dharant an, die in den
Stipa eingelassen ist.

[28a] Exemplarisch fiir die matrkas wird hier die Gottin bzw. dharant
Grahamatrka (tib. sonst gza’ yum LC 2080) angefiihrt: Sie soll ge-
gen Planeteneinfliisse wirksam sein, die die Lebenserwartung vermin-
dern: grahas ca bhagavan ugra ugraripas ca ... kesam cid dirgha-
yusam satvanam alpayusam kurvanti (Grahamatrka 293,2-294,1).
[28¢c] Zu Sahasravarta vgl. Mvy 4294, BHSD 588. zlos pa ,rezitie-
ren” ist eine freie Wiedergabe von avarta.

[28d] Aus metrischen Griinden steht hier japatah, nicht japatah (vgl.
27¢).

[28/4] Unverstandlich.

[29a] Es bleibt unklar, auf welche Sammlung von Dharanis der Autor
anspielt. — Wohl wegen des unmittelbar vorausgehenden tshogs ist im
Tibetischen das fiir -a@dy- zu erwartende sogs ausgelassen.

[29¢] Der iiberlieferte tib. Text ist wortlich zu so verstehen: ,,Die Wei-
sen — auch wenn sie dem Tod nahe sind — machen ein Verweilen in

der Ferne.* Es ist offenbar "chi ba dag (vgl. 3.17d) zu verbessern: dan
(mit Sad) ist aus dag — oder bdag? — (ohne Sad) verderbt.

[30c] Zum ganacakra vgl. HERRMANN-PFANDT 1992, S. 369-424;
in diesem Zusammenhang ist auch von ,,Gabenherrn* die Rede (ebd.
S. 388). pradana bezieht sich demnach darauf, daf} ein Laie eine sol-
che geheime Versammlung von Tantrikern ausrichtet. Das durch diese
Stiftung erzeugte todabwehrende Verdienst fillt dabei wohl dem Ver-
anstalter zu.

[30/3] Dies bezeichnet die médnnlichen und weiblichen Adepten, die
beim Ganacakra die Gottheiten des Mandala représentieren.

[31c] Der Bahuvrihi kasayamatrakantha ,einer mit nur einem rot-
braunen Gewand um den Hals“ wird vom Tibetischen frei als chos
gos tsam Zig 'chan ba ,einer, der nur ein Monchsgewand triagt* wie-
dergegeben. Glosse 2 bestimmt den chos gos tsam Zig 'chan ba als
bslab pa med ,jungebildet”, sieht in ihm also einen Angehdrigen ei-
ner niederen Monchsordnung.

[32b] Tib. chos dan bsod nams ist ungenau: ,,[dann wird] der Dhar-
ma und das Verdienstvolle [ausgezeichnet]“. Verderbt aus chos dam
.guter Dharma“?

[32¢c] Auch punyah syad ayuso vrddhis K ,,das Verdienst ist die Zu-
nahme der Lebensspanne* ist sinnvoll; wegen des tibetischen Instru-
mentals bsod nams kyis ni tshe 'phel Zin ist aber die Lesart punyat
syad ayuso vrddhis A ,wegen des Verdienstes erfolgt die Zunahme
der Lebensspanne® wahrscheinlicher.

[33c] rjes dpag pa’am dient zur Wiedergabe von unniya kartavyas.
Die Funktion von ’am ist nicht einsichtig, Uber- (kartavyas) und Un-
tergeordnetes (jiatva) sind im Tibetischen vertauscht (rjes dpag bzw.
bslab).

[34c] Zu Ableitungen von der Wurzel skabh mit Prifix vi vgl.
BHSD 502. Mvy 2551 schreibt rnam par sel ba fiir viskambhana
vor. Aber auch das synonyme vistambhana kommt in Betracht
(PW 6.1242).

[34c] Tib. byed pa yin o byed pa yis D. Letzteres palit zwar besser
zum Instrumental im Sanskrit, kann aus stemmatischen Griinden aber
nicht als urspriinglich erwiesen werden. Glosse 4 interpretiert richtig
(vin) te de bas; D geht moglicherweise auf eine derartige Erlduterung
zuriick.

[34/1] Diese Glosse vervollstindigt die iibliche Dreiheit ,Juwelen,
Mantras, Arzneien‘; vgl. die folgende Strophe.

[35ab] ,.Elixier” bedeutet nicht nur lebensverlingernde Substanzen,
sondern auch allgemein die verjiingenden MaBnahmen der indischen
Medizin. Fiir die Lesart siddha spricht vor allem die Parallele sid-
dharasayana ,,wirksames Elixier* 70cd; eine andere Deutung wire:
kraft der Juwelen, Mantras, Heilkrduter und der Lebenselixiere der
Siddhas“. Daneben gibt es die Lesart siddhi K ,kraft der Juwelen,
Mantras, Arzneien, Wunderkrifte und Elixiere“. Diese ist die tibeti-
sche Ubersetzung grub dar B zu vergleichen, die den Begriff substan-
tivisch auffaf3t und von einem Dvandva-Verhiltnis ausgeht; allerdings
ist dar in & nicht iiberliefert, so daB T unsicher bleibt.

[35/4] Dies charakterisiert die Siddhas dahingehend, daf ihr Leben so
lange wihrt, wie Sonne und Mond Bestand haben, also bis zum Ende
der Welt.

[36b] Der vajra ,,Diamant” ist in einer derartigen Aufzihlung unver-
meidlich; vgl. FINOT 1896, S. XX1v—-XXXI. Er bezeichnet wegen sei-
ner Hirte die Langlebigkeit; die indische Alchemie stellt Langlebig-
keit in Form eines vajrakaya ,,Diamantkorpers* in Aussicht.

[36c] ,.Lebensjuwel“: Ein unbekanntes Mineral. Glosse 3 beschreibt
es als blau, dreieckig und bei Nacht leuchtend. Eine solche Charakte-
risierung trifft z. B. auf den — freilich nicht niher zu bestimmenden —
Stein mandiika zu (vgl. FINOT 1896, S. 139, Str. 64).

[36d] ,Allgestaltig”: Glosse 4 zufolge handelt es sich um ,.Perlen

«

usw. .
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[37a] indranila ist eine bestimmte Art des Saphirs (nila), vgl. FI-
NOT 1896, S. XL1-XLIII; auch Glosse 1 bezeichnet ihn als einen blau-
en (srion po) Stein.

[37b] Der Begriff mahamani bzw. maharatna bezeichnet in der indi-
schen Mineralogie Diamant, Perle, Rubin, Saphir und Smaragd, vgl.
FINOT 1896, S. XVI. Es handelt sich also nicht um ein bestimmtes
Mineral, sondern allgemein um besonders wertvolle Edelsteine un-
abhingig von ihrer chemischen Struktur. Glosse 2 hingegen nennt als
Beispiel hierfiir den Bergkristall (man sel), der freilich den klassi-
schen Handbiichern zufolge nicht zu den mahdaratna gehort.

[38] Vgl. die Strophen 65 und 82.

[38/3] Diese Glosse bezieht sich bereits auf die folgende Strophe, ist
aber in den Blockdrucken noch mit dieser Stelle verbunden. Wie der
Glossist richtig bemerkt, gehoren die Mantras bereits zum tantrischen
Schrifttum. Da tantrische Methoden erst im 4. Kapitel aufgelistet wer-
den, ist die Mantra-Sammlung im 3. Kapitel schwierig; die Glosse
will wohl auf diesen Umstand aufmerksam machen.

[39a] Zu dieser Praxis vgl. Glosse 40/1 und Pindartha B 31.

[40] Hiermit ist die Form des Lokes§vara zu vergleichen, die als Spyan
ras gzigs yi ge phyed dan bZi pa ,,Avalokita mit dreieinhalb Silben*
bekannt ist (vgl. IWS Nr. 198). Der Name dieser Gottheit stammt von
ihrem Mantra om arolik: Zunichst wird einmal om gesagt, dann folgt
108mal arolik; damit gilt om hier nicht als vollgiiltige, sondern als
gewissermalien ,.halbe* Silbe.

[40d] Zu den buddhistischen Schulen, die einen Vidyadharapitaka
(zuweilen auch Mantrapitaka genannt) besessen haben, vgl. SKIL-
LING 1992, S. 114 f.

[41a] Die Konjektur mantram (statt mantro) ist wegen japed geboten.
Die tibetische Version zieht asya zu mantram (snags ’di).

[41b] Der Bahuvrihi aksaralaksakam besagt nicht, dal der Mantra
aus hunderttausend (laksa) Silben (aksara) bestiinde; in diesem Falle
hieBe es laksaksara, vgl. dasaksara ,,aus zehn Silben bestehend” (60a,
62d) und Sataksara ,,aus hundert Silben bestehend* (49b, 55b). Viel-
mehr ist gemeint, daf} der gesamte Mantra hunderttausendmal wieder-
holt werden soll. Er ist daher nicht auf mantram zu beziehen, sondern
adverbial zu verstehen: ,,in einer hunderttausend von [jeder] Silbe be-
sitzenden [Weise] [ist er zu rezitieren]®.

[42a] Glosse 2 deutet vairocana als die Silbe ont; diese ist dem Vai-
rocana als Keimsilbe (bija) zugeordnet; im Hevajratantra (2.9.16a,
19a und 23c) werden in dhnlicher Weise Mantra-Silben durch Na-
men von Gottheiten bezeichnet werden, darunter auch om durch vai-
rocana. Der Mantra lautet somit: om tare tare tuttare tuttdare ture ture
svaha.

[43b] Zu aksaralaksakam vgl. 41b.

[43c] Die tibetische Ubersetzung 1iBt @rya aus und verdeutlicht pura-
to durch spyan: sgrol ma’i spyan snar ,,vor den Augen der Tara“.
[43d] dadhi ,,Sauermilch* wird in Strophe 47 als ,.entwésserte Milch*
bestimmt.

[43d] Zwischen den Lesarten akti A und akta K kann nur aus stilisti-
schen Griinden eine Wahl getroffen werden: Als Nomen actionis ist
akti eleganter. Das Tibetische stellt aus unerfindlichen Griinden akti
und piirvakam um. akti spiegelt sich in bskus & oder auch brags 3
wieder. pirvakam entspricht sriar B; die Verdinderung zu mrar in &
ist offenbar durch die Umstellung der beiden Worter begiinstigt. Un-
gewohnlich ist neben der Umstellung auch der Gebrauch der Partikeln
las & oder la B.

[43/2] Der Mantra wird hier in seiner iiblichen, zehn Silben umfas-
senden Form ohne Doppelung der Namen angefiihrt.

[44ab] Das Tibetische iibersetzt: ,Man soll diirva-Gras, dessen
Spitzen (rtse) nach Nordosten weisen (bstan), im Feuer opfern.*
Zum einen fehlt ein Aquivalent fiir ,,zehntausend*; offenbar 10sten
Ubersetzer nicht ayuta, sondern ayuta ,,versehen mit* auf, was in ei-

ner freien Wiedergabe nicht eigens wiedergegeben werden mufite.
Zum anderen bezogen sie pirvottarasikha félschlich als Bahuvrihi
auf diirva; so kam es zur Deutung von Sikha als ,,Spitze* des Grases,
statt als ,Flamme* des Opferfeuers.

[45] Da die Strophen 45 bis 48 zusammengehoren, kommt es
auch in der tibetischen Ubersetzung zu Verschiebungen: pradatta-
daksinacaryair 46¢ wird als slob dpon la ni yon phul nas an den An-
fang der Strophe 45 gestellt, und likhitas 46¢ riickt hinter die Zahlen
(laksasah kotiso vapi) nach 47a ("bum mam bye bar bris nas kyan).
Subjekt des Ganzen ist mantro (46¢).

[45d] Im vorliegenden Text ist der falsche Sandhi locaneti (statt rich-
tig locana iti, Pausa: locane iti) durch den Zwang des Metrums zu ent-
schuldigen; es mag auch das Bediirfnis bestanden haben, die Vokativ-
Endung e zu erhalten. Diese UnregelméBigkeit hat aber zu Verwir-
rung in den tibetischen Versionen gefiihrt, die sich nicht einig sind,
ob nun /o tsa ne & oder lo tsa na 3 zu schreiben sei.

[46] Der Mantra lautet also: om ruru sphuru jvala tistha siddhaloca-
ne sarvarthasadhani svaha. Vgl. Gst 14.0%, ed. BAGCHI 1988, S. 64,
Z. 3 (Hinweis von H. Isaacson).

[46b] Skt. asokadale ’male: Offenbar wegen des Verszeilenendes
wird im Tibetischen der Terminativ doppelt gesetzt: 'dab mar, gtsan
mar statt besser ’dab ma, gtsan mar.

[46d] likhitas ,.geschrieben® wird in der tibetischen ﬁbersetzung in
die nidchste Strophe genommen (bris nas 47a) und auf das dortige
laksasah kotiso vapi bezogen.

[47] Die Zahlenangaben beziehen sich nicht darauf, wie oft der Man-
tra abgewaschen, sondern wie oft er niedergeschrieben werden muf3;
46¢ fordert daher ausdriicklich eine angemessene Entlohnung fiir den
Schreiber, was nur bei einem umfangreichen Manuskript einsichtig
ist.

[49] Der genaue Wortlaut des in den Strophen 49 bis 55 ge-
lehrten Mantra lautet: namas traiyadhvikanam tathagatanam sar-
vatrapratihatavaptidharmatabalinam, om a sama sama samanta-
to 'nantatavaptisasani, hara hara smara smarana vigataragabud-
dhadharmate sara sara samabala hasa hasa traya traya, gagana-
mahavaralaksane jvala jvalanasagare svaha. Fir geringfiigig abwei-
chende Fassungen vgl. z. B. Trisamayavyiihardja fol. 181a6-181b1,
214b2f. usw., Santidevas Siksasamuccaya (ed. VAIDYA S. 77, ed.
BENDALL S. 139), SM 1, sowie IWS (Nr. 15 und 200).

[49¢c] Sowohl genitivisches Attribut acintyasakter mantrasya als auch
Kompositum acintyasaktimantrasya ist moglich.

[50c] Fiir skt. mokso ’pi jayate ,die Befreiung entsteht™ (intransitiv)
steht tib. thar pa’an ... skyed byed ,erzeugt die Befreiung (transi-
tiv).

[50/1] Anspielung auf die siebengliedrige Ritualpraxis, vgl. ENG-
LISH 2002, S. 124.

[51/1] Dies skizziert die Ikonographie des Tathagata, dessen Mantra
hier gelehrt wird: Attribut, Gestus und Anzahl der Kopfe sind ange-
geben.

[52a] Die Rekonstruktion griindet sich darauf, daf in Mantras
tiblicherweise im Anschluf} an die Ehrerweisung der zweite Teil mit
om eingeleitet wird (vgl. SM 1, ISW 200; in IWS 15 zu am verderbt).
[52c] Eine Silbe ist metrisch iiberzihlig.

[53d] Wegen der iibrigen femininen Vokative ist hier Vokativ herzu-
stellen (samabale).

[54a] traya ist Imperativ zum Verbum +/frai ,retten, beschiitzen®; die
Form lautet korrekt trayasva.

[55/2] Dies bezieht sich auf den Namen des Trisamayavythamuni, zu
dem dieser Mantra gehort, oder auf traiyadhvikanam im Mantra.

[56] In den Strophen 56 bis 59 werden zwei Mantras angefiihrt.



4.3 Dirittes Kapitel

189

[56¢c] Mit B ist dasamsa ,zehnter Teil” fiir dasasa K zu lesen;
dasanga ,,zehn Glieder A scheidet aus inhaltlichen Griinden aus. Fiir
dasamsa spricht auch tib. bcu chas ,,mit dem zehnten Teil“.

[57] Der Mantra lautet: om vimale jaya vare ’'mrte hiam him
phat phat svaha — Dies ist eine verkiirzte Form des Mantra der
Mahamantranusarani. An Parallelen seien angefiihrt: om vimale vi-
pule jayavare jayavahini amrtaviraje him him him phat phat phat
svaha (LEWIS 2000, S. 152); om vimale vibule jayaware jayawatrini
amrta mirjah him him phat phat swaha (IWS S. 385); om vima-
le vipule jayavare amrte viraje hiim hiim phat phat svaha (SM 206:
Mantra S. 408).

[57b] anu ca A ,jund danach® ist sehr ungewohnlich. anara® K ist
offenbar verderbt. Aus dem Tibetischen geht immerhin hervor, daf3
diese Silben kein Wort im Mantra bilden.

[57d] anantaram ,sogleich® ist im Tibetischen frei durch mtha’ ru
zuletzt wiedergegeben.

[58] Der zweite Mantra wird als hrdaya bezeichnet (Strophen
58 f.); er lautet: om bhara bhara sambhara sambhara indriyabala-
visodhani hiim hiim ruru cale svaha. Dies ist der iibliche Mantra der
Mabhasitavati, der anderweitig mit verschiedenen Varianten iiberliefert
ist (vgl. LEWIS 2000, S. 150, SM 206: Mantra S. 409, IWS S. 385.
[58a] Zu om als Silbe des Vairocana vgl. Glosse 2 und die Anmer-
kungen zu Str. 3.42.

[58/1] Der Glossist meint irrtiimlich, om sei zweimal herzusagen,
wohl weil g7iis im Tibetischen auf alles vorangehende, also auch auf
rnam par snan mdzad, bezogen werden kann; aus dem Sanskrit aber
geht klar hervor, dall dvayam sich nur auf bhara bezieht.

[60] Der Mantra wird in den Strophen 60 bis 62 mitgeteilt; er lautet
in der hier rekonstruierten Form: om am im tim om mrtyumjaya om.
[62b] Beide Lesarten param AK und padam (Zes bya ba) T sind
moglich.

[63b] mantras ist im Tibetischen nicht iibersetzt.

[63*] Der Bezug dieser Glosse scheint gestort; inhaltlich gehort sie
eher zu 67 ff.

[64] Vagi§varakirti ordnet hier die Langlebensrituale dem santika
karman zu, dem auf Befriedung beziiglichen Ritualziel.

[65] Vgl. die Strophen 38 und 82.

[66] Dies ist nur im Sanskrit, nicht in der tibetischen Ubersetzung als
Zitat ausgewiesen. Die Herkunft dieses Zitats ist unklar.

[66a] Wortlich: ,,es gibt nicht dieses andere (oder: besondere) Ding
auf der Welt* usw.

[67d] Die Pflanze amrta wichst in kargen, unwirtlichen Landstri-
chen; meist wird sie als Tinospora cordifolia Miers bestimmt. Im Ti-
betischen steht hierfiir sle tres (vgl. HUBOTTER 1957, S. 100, vgl.
DRUNGTSO/DRUNGTSO 1999, S. 323 und TSARONG 1994, S. 50).
[68/2] Vgl. Str. 78.

[69ab] divya bhesaja: Fiir Listen der ,himmlischen Arzneien* vgl.
WHITE 1996, S. 158, 160.

[69/1] Diese Glosse ist nicht verstindlich. Moglicherweise handelt es
sich um Namen von Heilpflanzen oder Arzneimitteln.

[70a] Zu vyoman vgl. , Talk* (pw 6.186 s. v. 1 f.), “talc” (Apte 901
s. v. 4), bzw. “mica” (WHITE 1996, S. 210 ff.), zu deutsch: ,,Glim-
mer*. Das Tibetische iibersetzt vereinfachend driul , Silber*, offenbar
wegen des glinzenden Schimmers dieses Minerals.

[70b] Skt. mrtaka bezeichnet ,totes* Quecksilber, das seine Viskositit
verloren hat. Im Tibetischen steht sinngema8 drnul chu.

[71a] ,,usw.“ ist die Interpretation der tibetischen Ubersetzung (sogs
par); adi kann aber auch als ,,Anfang* der Verbindung des Mondes
mit dem ersten Tag des Halbmonats verstanden werden. Lesart A:
,,Durch das innere Element, das man . .. erlangt hat, durch die Nasen-
mittelvorschrift, erfolgt die Uberlistung des Todes.

[71b] Wegen skt. antara ist tib. nan gi zu ran gi zu verbessern;
die Verderbnis erklirt sich aus dem Einflu} des folgenden ran bZin.
antaradhatu ist vermutlich die Samenfliissigkeit, vgl. Glosse 3.

[71c] tasya A ist verschrieben fiir nasya, wie K und tib. sna sman
zeigen. Beim folgenden pradanat 1a8t K die Vordersilbe aus; A bildet
ein Kompositum pradanavidhina.

[71/4] byan sems ,Erleuchtungsgedanke™ bezeichnet die Samen-
fliissigkeit, vgl. 1.49/1.

[72a] Zum Samputodbhavatantra vgl. NAKAMURA 1987, S. 338 und
ELDER 1978.

[72b] Die fiinf Ambrosien sind fiir gewohnlich Samen, Blut, Urin,
Kot und Menschenfleisch; diese Bezeichnungen konnen aber auch auf
anderes libertragen werden. So etwa heifit es Lkc 2.125a: vipmiitram
Sukraraktam nrpapalasahitam bhaksitam cayudam syat ,Kot und
Urin, Samen und Blut zusammen mit Fleisch von Konigen ge-
gessen, ist lebensspendend. Pundarika aber bemerkt hierzu, daf3
nicht wirklich Kot usw. gemeint sei, sondern gandhaka (Schwe-
fel), bhrngarajarasa (Saft von Eclipta prostrata), abhraka (Glimmer),
parada (Quecksilber) und triphala (die drei Myrobalane); diese seien
in einem bestimmten Verhiltnis zu mischen und sieben Tage lang mit
Milch und Schmelzbutter zu essen.

[73bc] dag tu fiir satatam ist vielleicht aus rtag tu verderbt. In der
zweiten Hilfte fehlt eine Wiedergabe von avihatatejah.

[73/2] Dies ist das Scheitelzentrum, vgl. WAYMAN 1973, S. 175.
[73/3] Vermutlich soll der Tropfen im Herz-cakra zusammengefiigt
werden.

[74cd] Die zweite Hilfte bildet mit den beiden darauffolgenden Stro-
phen einen Satz; Pradikat ist vahed (76c); zur Einbindung der im
Instrumental stehenden Préteritalpartizipien vergleiche man die bei
SPEIJER 1886, § 372 gegebenen benachbarten Belege (sog. “semi-
absolutive instrumental”). — rfumat bezeichnet hier das menstruie-
rende Médchen; in der folgenden Strophe wird ausdriicklich Sonita
,-Menstruationsblut” genannt. Mit dem Einsetzen der Blutung be-
ginnt nach traditioneller Sichtweise eine zwolf bis sechzehn Tage um-
fassende fruchtbare Periode der Frau; das Menstruationsblut gilt als
keimfdhiges Fluidum, vgl. SLAJE 1995.

[74d] srrkhala ,Fessel dient hier zur Bezeichnung des Geschlechts-
verkehrs, vgl. kandarpasrinkhala ,Fessel des Liebesgottes®, d. h. ,.ei-
ne bes[timmte] Art coitus® (PW 2.57). Das Tibetische iibersetzt frei:
phan tshun bsrubs las ,nachdem sie aneinander gerieben haben®.
[75a] lus zuns ,korperliche Kraft, Vitalitidt“ bezeichnet die sieben
dhatu des Korpers (vgl. lus zuns bdun ZHD 2797). In dieser Stro-
phe stehen lus zurs fiir sukra und khams fiir dhatu. Auch die beiden
ersten Glossen deuten lus zuris als Samenfliissigkeit.

[75cd] Die zweite Hilfte der Strophe lautet im Tibetischen abwei-
chend, etwa: ,,plotzlich beim Sterben sind zwei Tropfen zu triufeln®.
mrtasyaiva ,,vom bereits Verstorbenen‘ ist durch ’chi 7iid las ,,aus dem
gerade Sterbenden® wiedergegeben; besser wire si 7iid las. dhatu-
bindubhih ,mit Substanztropfen ist durch thigs pa griis ni ,zwei
Tropfen* wiedergegeben; die tibetischen Ubersetzer lasen vielleicht
dvaya ,zwei‘ anstelle von dhatu. patitair ,mit herabgefallenen [Trop-
fen]* ist umgedeutet zu gtig par bya ,;man soll tropfen lassen®; die ti-
betische Version verkehrt also die Abhingigkeiten: im Sanskrit ist pa-
titair Attribut zu dhatubindhubhih, im Tibetischen hingegen ist thigs
pa giiis Objekt zu gtig par bya.

[76] Die Konstruktion ist umstidndlich, die Komposita sind unge-
lenk. Wortlich ist zu iibersetzen: ,,Man wehe [mit diesen Elemen-
ten] allmihlich in die aus der eigenen Nasenspitzenhohlung hin-
aufgefiihrte [Nasen]hohlung [des Toten] durch den Ausgang einer
Halmhohlung, die mit Schmelzbutter beschmiert ist*.

[76ab] ghrtaktair K ist zugunsten von ghrtakta- A zu verwerfen:
Nicht Blut und Samen sollen mit Schmelzbutter beschmiert wer-
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den, sondern das sie iiberleitende Rohrchen. Auch Genitiv im Tibe-
tischen unterstiitzt A. nalikarandhra ist im Tibetischen vereinfacht
(sbu gu las), nirgama ,,Ausgang* freier libersetzt (blud pa): ,Uber ein
Rohrchen, das mit Schmelzbutter beschmiert ist, soll man es durch
Ausgiefien (oder: durch Trénken) einfiihren*.

[76cd] Das Tibetische iibersetzt frei: ,,Aus dem eigenen Nasenloch
hervorgekommen, ist es allméhlich im Nasenloch [des Toten] herum-
gewilzt worden®. Der genitivische Anschlufl von byurn ba’i ist durch
die Einbindung von unnita in ein Kompositum bedingt. vahed ,.es soll
wehen® ist durch bsgre gyur pa ,,ist herumgewilzt worden® iibersetzt,
bezieht sich also wohl auf ein mehrmaliges Ein- und Ausatmen. War
im Sanskrit als Subjekt der Atem im unpersonlichen vahed immerhin
noch impliziert, so ist in der tibetischen Ubersetzung das Vitalfluidum
zum Subjekt geworden.

[76/2] grogs ,,Partner, Freund*: verderbt aus grons ,,Toter*?

[77/1] nirodha wird als Anhalten des Atems (bum pa can, d. i. kumb-
haka) erklirt.

[78ab] Das Tibetische (spyir bsdus pa) deutet samastam als ,kurz-
gefalit und vyastam als ,,gesondert™ (so sor); es trennt triphala von
markavanvitam, was vom Sanskrit aus gesehen unzuldssig ist.

[78b] triphala bezeichnet die drei Arten heilkréftiger Myrobalanen
(Terminalia Chebula, Terminalia Bellerica und Phyllanthus embli-
ca) und die aus ihnen hergestellte Arznei (vgl. PW 3.438). markava
ist Eclipta prostrata L.; im Tibetischen steht hierfiir das synonyme
bhriga ra dza (bhrigaraja).

[78d] Die Wiedergabe von skt. parica ,fiinf* durch tib. phan Zin
Lhiitzlich® ist unverstandlich.

[79b] Es ist nicht zu entscheiden, ob vajrakayah svaripavan ,mit ei-
nem Diamantkdrper und versehen mit seiner eigenen Gestalt™ oder
vajrakayasvaripavan ,,versehen mit einem Diamantkorper als eige-
ner Gestalt™ zu lesen ist. Statt svaripavan liest das Tibetische gzugs
bzan ldan ,)mit schoner Gestalt®, was wohl auf suripavan zuriickgeht.
[79d] kalpadi ,ein Weltzeitalter usw.“: Das Tibetische 148t adi aus,
ebenso fehlt api. siied du deutet den Instrumental von samkhyaya
aus. Das Kompositum kalpadisamkhyaya ist offenbar analog zu den
Zusammensetzungen mit Zahlworten (vgl. ekadi- 1.18d, koti- 4.26a,
laksadi- 4.53b) gebildet worden.

[80b] Im Tibetischen sind die ersten beiden Padas vertauscht. Auch
bahiinam (man Zig) ist mit varigandhayoh (dri chu) vertauscht, so
dabB es nur als adjektivisches Attribut hierzu verstanden werden kann:
,Diifte und Wasser von mannigfacher Art“. Diese Deutung 14t das
Sanskrit nicht zu.

[80c] bhaksanalepanat, d. h. die innerliche und &uflerliche Anwen-
dung der betreffenden Stoffe.

[81a] abhyasa ,.Beschiftigung* wird in der tibetischen Ubersetzung
als ,,Meditation* verstanden (goms par byas na).

[81c] Es soll also nicht nur der unzeitige Tod, sondern auch der
natiirliche Tod durch diese Methoden iiberlistet werden kdnnen.
[81/1] Oder: ,,Urin“.

[82] Vgl. die Strophen 38 und 65.

[83a] Das Tibetische 16st den Bahuvrihi bahiskriyam von seinem Be-
zugswort (mrtyuvaiicanam); die Ubersetzung ist aber zutreffend.
[83d] Tib. de ni ist verderbt aus da ni, vgl. skt. samprati.

4.4 VIERTES KAPITEL

[1a] Zur Schreibung adhyatmika vgl. die Anmerkung zu 3.1a.

[1c] Die Umkehrung niyatam yena K ist ebenfalls moglich.

[1d] ucyate K ist wegen des vorausgehenden kathyate tiberfliissig und
nicht sinnvoll einzubinden; tib. brtson pas stiitzt udyataih A.

[2] Die angefiihrten Dinge erinnern an die acht ,,groen Gefahren*
(mahabhaya); es gibt mehrere Auflistungen, vgl. Strophe 35.

[2¢] samsarga ,,Ablenkung®, wortlich: ,,Zusammenkommen® (mit
duferen Objekten oder Personen) wird wie iiblich durch tib. ’du ’dzi
wiedergegeben (LC 1247). Daneben steht 'du dzi in unserem Text
auch fiir sanga ,,Anhaftung* (vgl. 7a, 44b).

[3b] Tib. Sin tu deutet entweder auf ari® A, oder auf Intensivum
camkramana. Unklar bleibt, ob mit priyah ein Kompositum zu bil-
den ist (A) oder nicht (K).

[3c] Tib. bsam gtan la man gnas ,,viel in Meditation weilend*: gnas
ist ein interpretierender Zusatz zum Bahuvrihi bahudhyano.

[4d] maitryacittadi ,,Gedanke des Wohlwollens usw.* ist mit B aus
metrya-° K herzustellen; die an sich ebenfalls mogliche Variante
maitracittadi ,freundliche Gedanken usw.” (A) ist abzulehnen, da
hier eine Anspielung auf die vier ,,UnermeBlichen” (apramana, tib.
tshad med, vgl. Glosse 4/4) oder ,.brahmischen Verweilungszustinde*
(brahmavihara) vorliegt. Diese sind maitr ,,Wohlwollen®, karuna
LMitleid“, mudita ,Freude®, upeksa ,Gleichmut* (vgl. MAITHRI-
MURTI 1999). Im tantrischen Ritual folgt die meditative Aneignung
dieser Tugenden auf die einleitende Verehrungszeremonie; sie geht
der Meditation iiber die Leerheit voraus, mit der die Schau der Gott-
heit beginnt.

[4/5] Die Ergénzung von [us und riag ist mechanisch erfolgt, an dieser
Stelle aber wenig sinnvoll.

[5b] Tib. brtson bya & umschreibt -kriyaparah; die Variante 'du 'dzi
sparn bar bya ,;man soll die Anhaftung aufgeben” 8 weicht vom Sans-
krit vollig ab.

[6¢c] Die Lesart istaphalam sthairyam K ergibt folgenden, allerdings
weniger guten Sinn: ,durch Meditation [entsteht] die erwiinschte
Frucht, die Dauerhaftigkeit®. Die tibetische Formulierung 'dod 'bras
brtan pas ,,indem die erwiinschte Frucht fest wird* deutet stattdessen
auf istaphalasthairyam.

[7a] Zur Gleichung skt. anusthana ,,Ausiibung, Vollbringen®, tib.
fiams len vgl. tib. fiams su len pa, skt. asthitikriya (Mvy 7893).

[8ab] Die tibetische Ubersetzung gibt die Lokative durch die Partikel
las wieder und fiigt 'gyur interpretierend hinzu: ,,aus dem Tod [ent-
steht] Leiden, das sieht man; aus dem Leben entsteht der Dharma, das
sieht man*.

[8d] Lesart 7: ,,und iibe die Uberlistung des Todes aus*.

[8/3] Dies bezieht sich auf den folgenden Abschnitt, der den Mantra
des Amrtakundalin lehrt (Strophe 12).

[9-17] Die Anrufung des Amrtakundalin geschieht entweder mit ei-
nem ldangeren Mantra (10-14) oder einem kiirzeren ,,Herz“-Mantra
(16-17). Die einleitende Formel namah samantakayavakcittava-
Jjranam findet sich auch in den Mantras verschiedener zornvoller Gott-
heiten; der lingere Mantra lautet in der vorliegenden Fassung: namah
samantakdayavakcittavajranam, namo vajrakrodhdaya mahadamstro-
tkatabhairavaya asimusalaparasupasagrhitahastaya, om amrta-
kundali, kha kha khahi khahi tistha tistha bandha bandha hana ha-
na daha daha garja garja visphotaya visphotaya sarvavajravighna-
vindayakan, mahaganapati-jivitantakaraya hiim him phat phat svaha.
Ohne den Zusatz hitrit hiim phat phat am Ende findet er sich in dersel-
ben Form in Gst 14.11%, ed. BAGCHI 1988, S. 66, Z. 8—11 (Hinweis
von H. Isaacson).

[9d] Singular sarvavighnam (fiir -vighnan A) ,die ganze storende
Macht* ist stilistisch schlecht und wegen der genauen Parallele 4.15b
abzulehnen.

[9/2] Dieser Zusatz macht die Zielsetzung kenntlich: ,,Erwirke Meh-
rung!“ Das Langlebensritual wird hier also nicht den santi- (Befrie-
dung), sondern den pusti-Riten (Zuwachs) zugeordnet. Haufig be-
nennen Zusitze oder Einschiibe am Ende eines Mantra die Zielset-
zung des Rituals (vgl. BEYER 1973, S. 208 £.); im hier vorliegenden
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kiirzeren Mantra soll die Gottheit den Meditierenden beschiitzen: ma-
ma raksam kuru (Q,).

[11c] Keine der beiden Versionen ist metrisch korrekt: Im Tibeti-
schen fehlt ein Aquivalent fiir zato. Die Sanskrit-Version hat eine
iberzdhlige Silbe, die Version ohne tato dagegen zwei Kiirzen auf
der zweiten und dritten Silbe.

[11d] grhita wird aktivisch gebraucht (,,haltend*).

[13b] Metrum und Parallelen machen deutlich, da} visphotaya zu le-
sen ist. Die Uberlieferung im Tibetischen ist freilich nicht eindeutig:
0 stiitzt visphotaya, B visphota.

[14b] Zu jivitantakaraya vgl. die tibetische Version und die Paralle-
len.

[14c] Zwei Silben fehlen. Nach dem Tibetischen (’di) konnte viel-
leicht ayam oder iti ergédnzt werden, etwa: [...] svahety ayam.

[15b] Im Tibetischen steht fiir bhayakatara ,.in Gefahr verzagend, vor
Furcht mutlos* etwas abweichend ’jigs pas fien pa ,,von Furcht gepei-
nigt*.

[15c] Die Schreibweisen japa und japa werden je nach metrischer
Notwendigkeit gebraucht: japa: 3.27c, 4.53d, 4.54a, 4.55a, 4.61a;
Jjapa: 3.28d, 3.29b, 3.39¢c, 3.50b, 3.56b, 4.3d, 4.55d. Die vorliegen-
de Stelle ist die einzige, an der das Wort nicht einheitlich iiberliefert
ist; metrisch ist beides moglich.

[15/2] Zu ’dem pa vgl. ’dems pa “to choose, to select, to elect”
(Goldstein 577); man darf also frei zwischen dem ldngeren und dem
kiirzeren Mantra wihlen.

[16] Der kiirzere oder Herz-Mantra lautet: ont hulu hulu tistha tistha
hana hana daha daha garja garja visphotaya visphotaya sarvavigh-
navindyakan, om amrta hiim hiim phat phat mama raksam kuru svaha
Zum ersten Teil bis vinayakan vgl. Gst 15.84% (ed. BAGCHI 1988,
S. 83, Z. 18-20 (Hinweis von H. Isaacson).

[17¢c] Der feminine Vokativ amrte ist hier nicht begriindet; es ist mit
der tibetischen Version amrta zu lesen. Das Sanskrit hat him und phat
jeweils zweimal, das Tibetische je dreimal.

[17/1] Der Wortlaut des Mantra ergibt sich aus dem Text und muf}
nicht weiter erldutert werden. 'di ist im Sinne von 'dir oder 'di la zu
verstehen.

[18c] Zur Ausdrucksweise yogam dhyayati ,er meditiert einen Yoga“
vgl. dhyayad imam yogam in Umapatidevas Vajravarahisadhana vs.
2d, ed. ENGLISH 2002, S. 226.

[19a] buddhakrtyakaram ist einhellig iiberliefert. Im Unterschied da-
zu stehen sich im Tibetischen saris rgyas mdzad pa mdzad B und
sans rgyas rnam snan mdzad & gegeniiber. Letzteres ist wohl iiber
eine ehemalige Glosse rnam snan mdzad (entspricht skt. vairoca-
na) in den Text geraten. Fiir den Sanskrittext scheidet vairocanam
an dieser Stelle vor allem deshalb aus, weil dieser Name in der
nédchsten Strophe vorkommt und daher tautologisch wire. Zur Be-
zeichnung buddhakrtyakara ,die Taten eines Buddha verrichtend*
vgl. buddhakrtyakarair nathaih, tib. sans rgyas 'phrin las byed pa’i
mgon ,mit Beschiitzern, die die Taten eines Buddha verrichten®
Marjusrinamasamgiti 1.5d, ed. WAYMAN 1985, S. 58 (Hinweis von
H. Isaacson).

[19¢] vajraparyarika ist die Sitzhaltung, die den Buddhas zukommt;
die Beine sind dabei so verschlungen, daf3 die FuBsohlen nach oben
zeigen.

[19*] Ein Text dieses Namens ist nicht bekannt.

[19/2] Obwohl die Glosse Zi ba zugeordnet ist, sollte sie eher auf sars
rgyas bezogen werden (,der das Werk der Buddhas der drei Zeiten
verrichtet®).

[20a] bodhyagrimudra: Zu den zwei Formen dieser Geste vgl.
IWS S. 580.

[20b] mandalam ,,Umkreis* wird frei durch tshogs ,,Schar* iibersetzt:
,der infolge einer Schar weifler Strahlen funkelt*.

[20/1] ye Ses steht verkiirzt fiir ye Ses sems dpa’ (skt. jaanasattva
.Erkenntniswesen®); vgl. 20/2. Dies bezeichnet in der Gottheitenme-
ditation den von auffen kommenden, objektiven Aspekt der Gottheit,
die sich mit dem dam tshig sems dpa’ (skt. samayasattva ,,Geliibde-*
oder ,,symbolisches Wesen*), dem subjektiv im Meditierenden selbst
erschauten Aspekt der Gottheit zu einer Einheit verbinden muf.
Diese Vereinigung geschieht in der Mitte des Mandala (vgl. LES-
SING/WAYMAN 1968, S. 162 f., Anm. 17; BEYER 1973, S. 101).
[21a] Skt. vesa ,Kleidung, AuBeres” umfaBt hier mehr als nur
Gewinder und wurde daher mit ,,Attribut® iibersetzt. Die skt. Mss.
schreiben vesa A und vesa K.

[21c] Skt. ahamkara, tib. ria rgyal bezeichnet in tantrischer Termino-
logie nicht Hochmut oder Stolz, sondern die sichere Empfindung, die
Gottheit selbst zu sein. Vgl. “divine pride” COZORT 1986, S. 57 f.
[22a] Tib. kha sbyar “the mouth of a vessel or box closed or shut up”
(SCD 132) steht fiir skt. samputa ,,eine halbkugelférmige Schale und
Alles was diese Form hat“ bzw. ,,cine runde Dose* (PW 7.741). Der
Mond wird wegen seiner Kriimmung als rundes, kugelartiges Gefif3
gedacht, in der die Gottheit ruht.

[22b] Tib. mi ’jigs pa ,furchtlos® ist sicher verdorben aus mi ’jig pa
Lunvergédnglich®, vgl. skt. anasvara.

[22/4] Dies bedeutet, dafl die meditative Vereinigung mit der Gottheit
an dieser Stelle schon erfolgt ist. Vgl. Anmerkung zu 20/1.

[22/10] Strophe 24 zufolge ist Lokesvaras Geste bei dieser Meditati-
on die der Versenkung (samadhi). Hier jedoch fiihrt der Glossist zwei
Attribute an: rechts die Geste der Wunschgewihrung (varada) und
links den Lotus (padma). Der Glossist hat offenbar mechanisch die
tiblichen Attribute des einkopfigen, zweiarmigen Avalokita angefiihrt.
[24b] Wegen tib. ma ’chol bar ,nicht verwirrt” ist anakulam K zu le-
sen. A ist inhaltlich schwierig (,,voll von zwei Hénden*), auler man
wollte samakula im Sinne von samanvita ,,versehen mit* deuten. Die
tibetische Version benutzt den Terminativ und stellt um: ,,in unver-
wirrter Weise befinden sich seine beiden Héinde gut in der Samadhi-
Geste*.

[24/2] Demzufolge geht der Nektarstrom nicht von LokeSvara, son-
dern von Amitabha aus.

[25d] Statt tathaiva K ist auch die Lesart tatheti A moglich.

[25/3] Hinter tiri rie ’dzin sems dpa’ (entspricht skt. samadhisattva)
steht eine Tradition, die bei der Gottheitenmeditation drei sattvas an-
nimmt; das samayasattva wird im Herzen des jiianasattva in ikono-
graphisch einfacherer Form vorgestellt, z. B. als bija (Hinweis von
H. Isaacson).

[25/4] gsum rtsegs ,das mit drei Stockwerken‘ bezeichnet das Welt-
gebdude, das nach buddhistischer Lehre aus drei Bereichen (ariipa-,
ripa- und kamadhatu) besteht. Vgl. 26/2.

[26¢cd—27ab] Das Tibetische ist zu iibersetzen: ,,Dann soll man seinen
Sinn auf den Weltenherrn am Ende des Reinen-Uberaus-Reinen ver-
legen; wenn der Herr des Yoga so meditiert hat, wird der Todesgott
selbst sterben.* Unklar bleibt, ob die Ubersetzer nur mit dem Passiv
zu kdmpfen hatten oder ob ihnen eine Lesart yogesvaro vorgelegen
hat.

[26/1] Offenbar parallel zu den zehnmillionenfachen Schau des Lo-
kesvara soll man demzufolge den Mantra om ah svaha ebensoviele
Male hersagen.

[26/2] gsum brtsegs pa steht wieder wie in 25/4 zuvor fiir das Welt-
gebiude, das in der Meditation im Herzen représentiert wird.

[26/3] Dies fiihrt den Gegenstand etwas weiter aus. Man soll die Nek-
tarstrome des Amitabha in der Silbe a sammeln (ein Symbol fiir das
Allerfeinste, von dem die Strophe spricht) und sich in den Nektar-
stromen oder den Mitleidswogen des Avalokita waschen. Amitabha
ist der Ausgangsort des Nektars, vgl. Glosse 24/2.
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[27a] Hinter tib. bsams na ist dhyatva o. 4. zu vermuten. Da aber der
Todesgott kaum iiber den Herrn des Yoga meditieren wird, miifite ein
Subjektswechsel angenommen werden. Daher wurde die einfachere
Lesart drstva K beibehalten. drptva A ist verderbt.

[27c] Die Ubersetzung von skandha mit ,Daseinsgruppe* erfolgt im
AnschluB an NYANATILOKA 1952, S. 106 ff. s. v. Khandha. — Tib.
nad fiir skt. dosa ist auffillig.

[28-37] Dieser Abschnitt, der eine Meditation iiber die Weille Tara
lehrt, ist wohl der einflureichste des gesamten Werks. Der Text die-
ser Strophen ist wortlich teilweise in SM 102 und ganz in SM 103 und
112 enthalten. Diese Parallelen werden in Abschnitt 5.3 bearbeitet.
[28] Vgl. Mvts 1 (ab: stha- ... °opari: -stham tambhitam candra-
vistaram), Mvsts 5 und Mvupts 6¢d, 7cd. Die tibetische Version ist in
AtiSas Tbhs 415b8—416al wortgleich mit dem Mvup iiberliefert.
[28*] Nicht identifizierter Text.

[28/2] Die Keimsilbe lautet fiir gewohnlich fam, die Schreibung
tam ist vereinfacht. u ist offenbar aus a verderbt: In Sadhanas ent-
steht aus der Leerheit zundchst die Silbe a. Vgl. Anupamaraksitas
Tarasadhana: svahrdaye prathamasvaraparinatam sttamsumanda-
lam vicintya tanmadhye kamaniyanilanirajam tatkifijalke niskalarka-
Sasankamandalam tadupari pttatamkarabijam pasyet (SM 98, S. 201,
Z.3-6) ,man soll dariiber meditieren, wie im eigenen Herzen aus dem
ersten Vokal (@) ein Mondscheibe hervorgegangen ist; in deren Mitte
erschaue man eine liebliche blaue Lotusbliite, in deren Staubgefifien
eine fleckenlose Mondscheibe, und auf dieser die gelbe Keimsilbe
tam.* Manche Texte schalten dem Ganzen noch pam vor: Aus pari
entsteht ein Lotus, auf diesem erscheint a; dieses wandelt sich zum
Mond, auf dem dann far ruht (vgl. IWS S. 238).

[29] Vgl. Mvts 2 (d: vapusmatim: vapuhkramam), Mvsts 6 und
Mvupts 8. Die tibetische Version der Strophe ist fast wortgleich in
Tbhs 416al f. enthalten, nur heifit es dort rgyab brten ma statt rgyab
brten pa.

[29d] Die Variante vapuhkramam (Mvts) statt vapusmatim ist nicht
urspriinglich, vgl. S. 227.

[29/2] Der Mond wird als Vorhang hinter der Gottin gedeutet.

[30] Zur ersten Hilfte vgl. Mvsts 7ab und Mvupts 9ab; zur zweiten
vgl. Mvts 3ab, Mvsts 7cd und Mvupts 9cd. Die tibetische Version der
Strophe ist in abgewandelter Form iiberliefert in Tbhs 416a2 f. Dort
heillt es: rdzogs sans rgyas dan de ’dra’i sras, kun gyi yum gyur ’dod
sku ’chan, 'phags ma sgrol ma de’i siiin gar zla ba’i sten gi tam dkar
po yoris su gyur pa las.

[30a] In tatputra nimmt tat® die Sambuddhas wieder auf; es ist ein
Synonym fiir die Bodhisattvas, die in tibertragenem Sinn als ,,Shne*
eines Buddha betrachtet werden.

[30d] Einige Textzeugen des Mvts haben Sasi statt sita; Mvsts und
Mvupts bestitigen sita.

[30/2] Zur Konjektur vgl. 36/2.

[30/2 f.] Der Glossist schldgt zwei mogliche Interpretationen fiir
kamariapadham vor: ,wunschgewihrend” und ,die Gestalt frei
wihlend®.

[31] Vgl. Mvts 3cd—4ab, Mvsts 8 und Mvupts 10. Die tibetische Ver-
sion der Strophe ist fast identisch in Tbhs 416a3 f. enthalten; die ein-
zige Abweichung dort ist om ta’i yi ge yi anstelle von om ha’i yi ge
yis.

[31a] Skt. kosthaka wird mit rtsibs “spoke of a wheel” (Jaschke 439)
ibersetzt. Die tibetischen Versionen der Sadhanas haben entweder
wie unser Text rtsibs oder aber re(’u) mig. Hier bezeichnet kosthaka
den Zwischenraum zwischen den Radspeichen. Daher heifit es im
nédchsten Pada pariparitam ,ausgefiillt“: Die Buchstaben des Man-
tra stehen nicht auf den Speichen selbst, sondern in den dazwischen-
liegenden Flidchen. Tib. iibersetzt yons su bskor ba ,nmgeben®. Die

mittleren acht Silbenzeichen des zehnsilbigen Mantra sind (ont) ta re
tu tta re tu re sva (ha).

[31cd] Die Gestaltung des Rades hingt davon ab, ob -stha- A oder
-stham K gelesen wird. Im ersten Falle steht der Name zwischen orit
und ha auf der Radnabe, im zweiten Falle steht nur der Name auf
der Nabe, wihrend das ganze Rad von or1 und ha ,,umgeben® ist. Da
nicht klar ist, wie diese beiden Silben ein Rad umgeben konnten, wur-
de -stha- im Text {ibernommen. Auch in den Sadhana-Parallelen ist
-stham nur schlecht bezeugt. sadhya bezeichnet die Person, fiir deren
Langlebigkeit die Meditation durchgefiihrt wird.

[32] Vgl. Mvts 4cd—5ab, Mvsts 9 und Mvupts 11: Sie alle lassen ca
aus (japed akhinna statt japec cakhinna). Mit minimalen Abweichun-
gen findet sich die Strophe in Tbhs 416a5: Statt brtan cin steht dort
brtan Zin, statt bcu pa’i steht bcu po’i.

[32b] Im Kontext ist Akkusativ der zeitlichen Erstreckung erforder-
lich; daher scheidet sadmasad ,mnach sechs Monaten* aus.

[33] Vgl. Myvsts 10 und Mvupts 12 (d: svahantah: svahantam), und
geringfiigig abweichend Tbhs 416a6 f.: dan por om ni gZag nas su,
de’i ’og ta re rab tu sbyar, de’i ’og ta re tutta re, swaha mtha’ can las
kun byed.

[33c] Zwischen den Lesarten 'smat und syat ist der graphische und
semantische Unterschied nur gering.

[33d] savi® K ist eine Fehllesung aus dem Lingenzeichen und ei-
nem superskribierten r-Hédkchen der Vorlage. Die tibetische Version
ibersetzt sinngemél ,,alle Werke ausfithrend®. Die Konjektur wird
auch gestiitzt durch die Sadhana-Parallelen. Statt svahantah liest
Mvupts weniger gut svahantam.

[34] Vgl. Mvsts 11 und Mvupts 13c, wobei romagro statt romagram
und muktavat statt mrtyuvat steht. Zum dritten Pada vgl. apy
akhanditaromagratma (Vts S. 194, Z. 9): Vts bezieht romatma auf
das Subjekt: apy akhanditaromatma sarvasatrusu sarvada ,,[Man ist]
sogar unter allen Feinden immer einer, dem kein Haar gekriimmt
wird“. Auch die Sadhanas iiberliefern Nominativ akhanditaromagro.
Im Mvup ist akhanditaromagram adverbiell zu verstehen: ,,Man siegt
tiber den Tod in einer Weise, bei der von den Géttern die Haaresspit-
zen nicht verletzt werden kdnnen®.

[34d] mrtyum jayati mrtyuvat findet sich ohne Varianten in 4.44d,
auch die tibetische Version stiitzt mrtyuvat. Im Unterschied dazu le-
sen die Sadhana-Parallelen einhellig muktavat ,,wie ein Befreiter®.
Auf nicht genau faBbaren Wegen scheint unsere (verderbte) Variante
muktivat K davon beeinflufit zu sein.

[34/5] Dies spiegelt vielleicht Sivas Beinamen I§ana wieder.

[34/6] kapalabhrt ist gewdhnlich ein Beiname Sivas (Amarakosa
1.1.32), nicht Kamadevas.

[35] Vgl. Mvsts 12 und Mvupts 14.

[36] Vgl. Mvsts 13 und Mvupts 15.

[36ab] Die tibetische Version sowie die Sadhana-Parallelen stiitzen
ayacita (K); die Variante avacita ,junaussprechlich® A ist abzuleh-
nen. Auch annapanadi ist durch zas skom sogs bezeugt. Damit stimmt
Mvup mit Mvupts iiberein. Mvsts weicht ab.

[36b] Tib. kha zas B statt khar bzans O ist ein Fehler der tibetischen
Uberlieferung.

[36¢] Die vierte Silbe sollte prosodisch lang sein. Durch °anjanam
konnte zwar das Metrum geheilt werden, doch kommt sie aus stilisti-
schen Griinden nicht ernsthaft in Betracht.

[36/1] Ublicherweise werden acht Siddhis unterschieden; vgl. die
Hinweise bei WHITE 1996, S. 371, Anm. 14.

[36/2] Ein bhadrakumbha ist demnach nicht einfach ,,ein Krug mit
heiligem Wasser (PW 5.196) oder “a golden jar filled with water
from a holy place, particularly from the Ganges” (Apte 711), sondern
viel eher eine Art Fiillhorn. Vgl. Atisas Bodhipathapradipa, Vers 243
(EIMER 1978, S. 136 f. und die Anmerkungen dort).
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[37] Vgl. Mvsts 14 und Mvupts 16. Zur ersten Hilfte vgl. kavita
vaktrta caiva prajia catyantanirmala (Vts S. 194, Z. 6).

[37b] Die Variante caikantanirmala (A) wurde in Ubereinstimmung
mit den Sadhana-Parallelen gewihlt; in caika tu nirmala (K) ist die
Funktion von fu nicht klar. atyanta ,auflerordentlich* (Vts) wird von
keinem der Textzeugen des Mvup gestiitzt.

[38b] Tib. lha mo dkar mo chen mo ni fiir skt. mahdasvetadidevatam
148t adi aus, das im Skt. nur ein Fiillwort ist.

[38c] Zur Schreibung vesa fiir vesa Mss. vgl. Anmerkung zu 21a.
[38d] Das Tibetische iibersetzt: ,,der Tod verletzt nicht mehr. 52d
gibt dieselbe Formulierung mrtyur na badhate wieder; aus syntakti-
schen Griinden kommt dies hier als Lesart nicht in Betracht.

[38/2] Die Keimsilbe der (Buddha-) Locana ist iiblicherweise lar.
Moglicherweise ist om hieraus verderbt. Sie hilt ein Rad, auf dem
sich ein Auge befindet. Vgl. IWS 199 (Abbildung S. 96, Sadhana
S. 292).

[38/3] Die Keimsilbe der Cunda ist curi; vgl. IWS 263, wo allerdings
eine andere Ikonographie vorliegt.

[38/5] Die Keimsilbe der Pandaravasini ist pari; vgl. IWS 261.

[39a] Die Sanskrithandschriften schreiben nachldssig devata statt dai-
vata; das Wort wird metri causa verwendet, vgl. 3.18a. Statt vai K ist
auch va A moglich.

[39b] Zum Begriff drdh@hamkara vgl. oben die Anmerkung zu 4.21c.
[40] samharakrama bezieht sich auf die Auflosung der Schauung in
die Leerheit. Die Vergleiche mit weilen Gegenstinden, hier Meeres-
schnecke, Jasmin und Mond, sollen die reine, unbefleckte Natur der
Leerheit zum Ausdruck bringen. Nach Pindartha A 27 gehort das Ri-
tual aber noch zum utpattikrama.

[40c] kriya wird im Tibetischen nicht deutlich iibersetzt.

[40d] Zu vaiicanam A vgl. 75d, wo alle Textzeugen mrtyur ayati
varicanam heifit.

[41c] Das Absolutivum krtva ist vom Akkusativobjekt (°bhavakam
usw.) des Hauptsatzes abhingig. Vgl. auch die Lesart zu 4.38d.
[42/3] Am oberen Ende des khatvanga sind zwei Kopfe und ein
Totenschédel iibereinandergesetzt, iiber dem er in einen Dreizack
auslduft; vgl. DE MALLMANN 1975, S. 17, Anm. 5.

[43c] Die zweite und die dritte Silbe sind metrisch unzuldssigb kurz.
Diesen Mangel versucht B zu beheben und schreibt hladayet tat, was
hier aber nicht zu konstruieren ist. Zu einer Deutung als hladayantah
vgl. Anmerkung zu 4.46¢.

[44a] Hier ist der Akkusativ der zeitlichen Erstreckung erforderlich,
vgl. 32b.

[44b] ’du ’dzi steht hier und 4.7a fiir sanga ,,Anhaftung*; vgl. auch
Anmerkung zu 4.2ab (samsarga ,,Ablenkung*).

[45¢] candrakramat, tib. zla ba’i rim ist hier als Zeitangabe wie einfa-
ches masat ,,nach einem Monat* zu verstehen. Die Glossen 45/3 und
45/4 verstehen die Stelle abweichend: Demnach hat man sich ,,auf
dem Lotus* eine ,,Reihe (rim pa) von Monden vorzustellen. Diese
Deutung 146t das Tibetische wegen des Ausfalls von Kasusupartikeln
zu; das Sanskrit kann freilich nicht so verstanden werden, da der Lo-
tus nicht im Lokativ steht. — In Q, ist die Partikel na (aus Glosse 45/5)
in gewohnlicher Schriftgrofe in den Grundtext geraten (bsams na).
[45d] kasyadims K und kasyadis A sind offensichtlich verderbt aus
kalpadims; diese richtige Lesart ist in K am Rande nachgetragen
und wird von tib. bskal sogs par gestiitzt. Die Form °adims ist we-
niger iiblich als °adi (vgl. 1.60, 1.78, 2.7, 2.13, 2.18, 2.19, 4.83,
4.99); es kommt aber doch vor, da bei fehlendem Bezugswort adi
sein grammatisches Geschlecht ,,nach dem im comp[ositum] unmit-
telbar vorangehenden Worte oder nach einem ganz nahe liegenden
Erginzungsworte* (PW 1.630 s. v. adi) richtet.

[46c] Die vierte Silbe (samplava-ya-to) soll bei der Ma-Vipula lang
sein. Vgl. hla-daya-tah 43c, das auf der zweiten oder dritten Silbe

lang sein sollte. Unter dem Einfluf} des buddhistischen hybriden Sans-
krits konnen schwache und starke nt-Stimme durcheinandergeraten
sein, vgl. BHSG §§ 18.68-74: Mit starken Stimmen (hladayantah,
samplavayanto) wire das Metrum in Ordnung.

[47a] ZHD 2415 s. v. gZar ba 2. gibt fiir die alte Sprache 7ie ba’am
mthun pa ,,sich nidhern oder zusammenkommen* an.

[47b] Sowohl Optativ na samsprset als auch Partizip asamsprsan sind
denkbar. Die Unterordnung zu arabhet ist aber stilistisch besser, vgl.
ma reg par als modale Bestimmung.

[47d] Das Tibetische deutet das Gerundivum sraddheya etwas anders:
,Man hat es mit Vertrauen gemacht: Dies soll man unternehmen*
(B) bzw. ,,Wenn man es mit Vertrauen gemacht hat, soll man dariiber
nachdenken.*

[48] Vgl. 1.113a.

[49b] Zu palitadims ca vgl. kalpadims ca 45c. Obwohl palita Neu-
trum ist, erhilt das Kompositum eine maskuline Endung; offenbar ist
ein maskulines Bezugswort wie kesa hinzuzudenken.

[49c¢] Tib. rgud pa ,,Alter* fiir skt. apad ,,Ungliick* ist unversténdlich.
[49d] Die Verbesserung karya statt kala ist tentativ. Tib. de byas nas
ni steht verkiirzt fiir karyakaranad.

[50a] ana bezeichnet das Einatmen (die Glosse in B erldutert das Wort
durch prana), apana das Ausatmen; vgl. die Glossen: 50/2 f.

[50/1] rgya yan ,Gleichgiiltigkeit, Nachldssigkeit, Gewahrenlassen®,
vgl. Pindartha A 131; das Wort bezieht sich hier auf eine restriktive
Art der Atmung. — Tib. bum pa can, wortlich: ,, Topfbesitzer®, ist eine
Lehniibersetzung von skt. kumbhaka und bezeichnet das ,,Atemanhal-
ten®.

[50/4] byan sems kyi man nag ,,Anweisung iiber den Erleuchtungsge-
danken*, Name eines nicht greifbaren Textes.

[51] Diese Zahl darf als gemeinindisch betrachtet werden, sie findet
sich z. B. im Lkc (vgl. STRIL-REVER 2000, S. 116 £.) wie auch in der
Gherandasamhita (5.84: ajapa gayatri ,Gayatr1 ohne Hersagen®).
[53] Vgl.: marutam ganayed yogi pravisantam samahitah, laksadi-
samkhyaya yavad asabdo "yam japed sada (Sut 5.57). Man muf} also
auf 100 000 zihlen und ebensooft ein- und ausatmen.

[53/1] Diese Glosse ist unklar. Die Angabe bezieht sich vielleicht dar-
auf, da} beim Ausatmen die iiber den Atem aufgenommene Ambrosia
verdaut wird.

[53/2] Nach 54/2 und 56/2 stehen die Silben hiiri, ah und om mit Aus-
und Einatmen sowie dem Anhalten des Atems in Verbindung.

[54] Vgl. laksenasabdajapena paripiirnena sadhakah, nastayur api
paiicabdan (!) jiven nasty atra samsayah (Sut 5.58)

[54c] Tib. yar verdeutlicht, da} das Prisenspartizip von 1/as hier kon-
zessiven Charakter hat.

[S55a] Stilistisch ist °japad besser als dvilaksadi japed K, da so
ein syntaktischer Bezug zum zweiten Pada gegeben ist. Das Tibeti-
sche verindert die Konstruktion etwas: ,,Man soll, um das Leben zu
verldngern, nur zweihunderttausend usw. hersagen.“ Die Ubersetzer
haben offenbar eva statt evam gelesen.

[55¢] Anspielung auf den dogmatischen Begriff upayakausalya ,,Ge-
schicklichkeit in den [zur Erleuchtung fithrenden] Mitteln®.

[56] Vgl. pratar utthaya pavanam sahasram ganayet sada, ato maru-
tayogena tisthen nityam samahitah (Sut 5.59).

[56b] Tib. legs par hat im Sanskrit keine Entsprechung.

[56d] Wortlich: ,,das Leben von Mond und Sonne leben“. Auch
Jjivitah K ist denkbar. jivitam wurde bevorzugt, da bei der figura ety-
mologica Akkusativ steht (SPEIJER 1886, § 44); vielleicht ist jivitah
vom vorausgehenden vinirmukto beeinflufit.

[57a] Zu bslab la mi dga’ fiir abhyasarahitah vgl. chos mi dga’ Zin
flir dharmarahitah 3.8a.

[57d] Weil asana K durch tib. kha zas ,.Speise gestiitzt wird, wire
aus streng stemmatischen Griinden asana A zu verwerfen. Gleich-
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wohl gehen die Sibilanten so héufig durcheinander, daB hier das
Stemma wenig beweist. Im Gegenteil wire asana wegen bhaksa
iiberfliissig; daher ist asana ,,Sitzen* A als urspriinglich zu betrachten.
[57/7] Der Glossist wendet sich gegen eine zu strenge Interpretation
der Bestimmung und bezieht die Stelle darauf, dal das rechte Maf}
einzuhalten sei.

[59] Glosse 58/5 bezieht anuloma auf das Eintreten (nan du ’jug pa),
also den pravesa genannten Vorgang. Umgekehrt bestimmt 59/1 vi-
loma als das Herauskommen (phyir ’byurn ba): Es ist nicht nur das
Ausatmen gemeint, sondern dafl durch gleichgiiltiges, unachtsames
Atmen (ohne asabdajapa) die Ambrosia den Korper verlaft.

[60] Vgl. yad va kumbhakayogena mrtyum jayati sarvada (Sut
5.60ab).

[60a] Die ,Lowenspielgeste* ist eine nicht niher bestimmte yogische
Stellung (@sana) oder tantrische Handhaltung (mudra).

[60c] Die tibetische Ubersetzung gebraucht in den folgenden Stro-
phen das Wort dgag pa ,,Hindernis* zur Wiedergabe dreier Begriffe:
(1) (ni)rodha, (2) kumbhaka und (3) mit vorausgehendem steri: ud-
ghata.

[61] Vgl. apiirya vayuna sarvam apadatalam atmavit (Sut 5.60cd).
[61c] TSUDA deutet kumbhaka filschlich als “jar” und udghata als
“the act of striking”.

[61d] Lesart t: ,,die Stufe des zu Wissenden* oder ,,des Wissens*. Tib.
Ses deutet auf jiieya (oder eine andere Ableitung von +/jiia) anstelle
von japa.

[61/1] Dieser zweite Teil der Glosse ist aus einem anderen Zusam-
menhang (von Glosse 57/8?) hierher geraten. Eine Verbindung zum
ersten Teil besteht nicht. In NQ steht dieser zweite Teil isoliert, aber
ohne erkennbare Zuordnung.

[61/2] Vgl. Glosse 50/1.

[62a] Die tibetische Ubersetzung 148t trividha aus.

[62d] Vgl. udghatas trividho matah (Sut 5.61b).

[62/1] rab rjes ist unklar.

[62/2] Der Glossist bezieht rgyal bar ’gyur (jito bhavati) nicht auf
dgag par byed pa (kumbhakah), sondern erginzt 'chi bdag las, hat
also den Sieg iiber den Todesgott im Sinn.

[63cd] Vgl. sattrimSadmatriko hino madhyah syad dvigunas tatah
(Sut 5.61cd): Statt tatha liest Sut zwar tatah, doch deutet auch die
tibetische Ubersetzung des Sut an dieser Stelle (de bZin) auf tathd.
[64] Vgl. jyesthas tu triguno jieyah kumbhakas tena jiyate (Sut
5.61ef), vidhaya kumbhakam piarvam atmano janumandalam (Sut
5.62ab).

[64c] Die tibetische Version weicht stark vom sanskritischen Text ab.
Insbesondere steht zshad (skt. matra) anstelle von prathamam; dies
geht wohl auf eine Lesart pramanam zuriick.

[64/1] Der Glossist ist von der tibetischen Ubersetzung (fehl)geleitet
worden: Wie bereits in 62/2 wird rgyal bar ’gyur durch ’chi bdag las
erginzt; das Tibetische betrachtet dgag pa des ni als Einheit, wihrend
im Sanskrit kumbhakas tena klar getrennt ist.

[65] Vgl. tris paramrsya hastena sad dadydc chotikas tatah (Sut
5.62cd); matraisa kathyate kale paricchedaya siribhih (Zusatz nach
Sut 5.62d in einigen Mss.).

[65a] Die Messung wird nicht vollig klar beschrieben. Tib. ’dir ni
lag pas deutet auf paninatra statt panina trih, was allerdings lectio
facilior ist; auch die Parallele im Sut hat #rih. Damit ist der in den
Sanskrithandschriften tiberlieferte Wortlaut hinreichend gesichert.
[65cd] Das Tibetische stellt fiir kalaparicchedaya die Reihenfolge
um: yons 'chad pa’i dus.

[65¢c] WHITE 1996, S. 502, Anm. 137 bestimmt eine madtra als einen
Zeitraum von 4 Sekunden.

[66] Vgl. sattrimSadmatrika yavat tavad yah kumbhakakriyah (Sut
5.63ab) und udghato sau mato hino madhyamo dvigunas tatah (Zu-
satz nach Sut 5.62d bzw. nach 63d in einigen Mss.).

[66cd] Dieser Teil der Strophe findet sich in fast allen Mss. des Sut.
Textkritisch (vgl. TSUDAs Stemma auf S. 4) ist nicht einzusehen,
warum TSUDA den Passus dem Apparat zuweist. Die Stellung der
beiden Padas in Mvup scheint die einzig sinnvolle zu sein; sie ent-
spriache in Sut einer Einschaltung nach 63b.

[67] Vgl. triguno jyestha udghato ’stottarasatamatrikah, sa eva jeyo
yatnena sasvatam padam icchata (Sut 5.63cd—64ab).

[67b] Singular matrikah A ist korrekt; matrikah K (und Sut) a8t sich
nicht auf udghato beziehen. Der Pada ist auerdem metrisch falsch,
da die zweite und dritte Silbe zugleich kurz sind.

[67d] Statt mrtyuvaiicanavarichaya hat Sut abweichend sasvatam pa-
dam icchata, ,wenn man nach dem ewigen Zustand verlangt*, ist aber
sinngemdf} unserem mrtyuvanicanavanichaya benachbart.

[68a] Tib. mtshan 7iid ,, Kennzeichen* scheint verderbt aus *mtshams
7iid (fiir avadhi ,,Termin®).

[68b] Im Tibetischen ist der Abschluf3 der Verszeile mit Genitiv
schlecht; es wire rab ’jug na zu erwarten.

[69] Vgl. jaatva kumbhakam sthirikrtya nirodhenavatisthate, tasya
kalpasahasrani mrtyur nayati sannidhim (Sut 5.65). Die hintere
Hilfte ist identisch mit der vorliegenden Strophe; die erste Hilfte
weicht ab und ist im Sut metrisch fehlerhaft.

[69a] Wortl.: ,den Tag des Todgeweihten®. Die tibetische Uberset-
zung weicht ab: ,,Wer an jenem Tag dabei ist, den Tod usw. zu be-
hindern* usw. Eine abweichende Lesart scheint moéglich, z. B. marta-
vyadidine tatra.

[70c] ghatankavarunakhya: eine umstdndliche Bezeichnung fiir
»Wassertopfchen (kumbhaka); das Wort bezeichnet im Slesa das
~Atemanhalten®, durch das der Nektar aufgesammelt wird.

[70d] mandalena sphurattvisa bezeichnet die Sonne oder — im vorlie-
genden Zusammenhang — den mit ihr gleichgesetzten Kanal.

[70d] Die Instrumentale werden in der tibetischen Ubersetzung ver-
nachldssigt: ,,aus einem Kreis verbreiten sich Lichtstrahlen®.

[70/8 f.] Der ,[Erleuchtungsgedanke* kann auch hier die Samen-
fliissigkeit bezeichnen.

[71b] Tib. brtag par bya ,jman soll erkennen® (i. S. v. ,,meditieren‘)
ist ein interpretierender Zusatz.

[71c] Das Tibetische (,,weil er im Herzen (als) einem vertrocknen-
den Lotus absorbiert wird*) bezieht samlinam (thim pa yis) nicht auf
Savakam, sondern °samcayam.

[71d] Mit K (bhramara) und dem Tibetischen (bur ba) ist daran fest-
zuhalten, dal es sich um das Junge einer Biene handelt. A spricht
vom Jungen eines Yaks (camara), was in Verbindung mit dem Lo-
tus vollig unangebracht ist: Im Kavya sind es die Bienen, die nachts,
wenn der Lotus sich schlieit, in diesem gefangen bleiben. Der Feh-
ler camara ist wohl wegen der Alliteration mit citta und unter dem
EinfluB der ,,Kuh* in der vorausgehenden Strophe entstanden; zudem
ist camara metrisch falsch, allenfalls camarasavaka ,,von einem Yak
stammendes Jungtier* wire passend.

[72c¢d] Das Tibetische bedeutet: ,,wie den Raum sieht einen das Sehen
des Todes nicht [mehr]*. api ist im Tibetischen nicht wiedergegeben;
"chi bdag gi ist vielleicht aus 'chi bdag ni verderbt.

[73] Vgl. tattvena jiyate mrtyur (Sut 19.26¢).

[73b] Skt. tattva wird hier und in 73c, 74c und 75a durch tib. de (bZin)
fiid libersetzt, was sonst fiir rathata steht.

[73/1] Die Glosse bestimmt im Einklang mit Strophe 75 fattva ,,Wahr-
heit* als die Lehre von der sinyata.

[74c] Tib. rgyal cin macht deutlich, daB jiyate K zu lesen ist.

[74/6] Der Glossist ergénzt falschlich ’chi ba las zu rgyal: ,,den Tod
[besiegen]“.
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[75b] Zu sarvakaravaropeta (vgl. Mvy 2533) hier und 76¢ wird ver-
wendet, um die absolute Wirklichkeit zu beschreiben; vgl. Nagarjunas
Paricakrama 1.7, 2.25. Glosse 75/3 erklart die ,,Gestalten” (akara)
durch die fiinf Daseinsgruppen (skandha).

[76] Die Padas ab sind nur in A, die Padas cd nur in K iiberliefert; das
Tibetische bezeugt beides.

[76¢] ,,Sinnesding*, wortlich ,,Stiitze* (alambana) bedeutet soviel wie
,,Grundlage der Wahrnehmung®, vgl. tib. dmigs pa. samyoga bezeich-
net hier eine Verbundenheit, die nicht substantiell gefafit ist: Die Sin-
nesdinge (alambana) hingen zwar an der Leerheit, bedingen aber
nicht ihr Wesen. Daher (Ablativ!) ist die Leerheit ihrem Wesen nach
frei von Sinnesdingen.

[76/1] Unverstandlich.

[77] Der Geist ist der Cittamatra-Lehre zufolge die letzte Wirklich-
keit. Er ist iiber das diskursive Denken erhaben, weil er nicht in
Gegensatzpaaren wie Subjekt-Objekt, Bejahung-Verneinung und der-
gleichen beschrieben werden kann. Der Geist geht daher auch iiber
Gegensitze wie Denkbar (cintya) und Undenkbar (acintya) hinaus.
[78cd] Das Tibetische iibersetzt abweichend: ,Indem er Sein und
Nichtsein aufgegeben hat, ist der Meditierende frei von Meditation*
(B) bzw. ,.Der iiber aufgegebenes Sein und Nichtsein meditiert, ist frei
von Meditation“ (§). Demnach bezieht sich tad auf die Meditation
selbst. Tib. sgom pa de ni zeigt, dal mit B tadvivarjitah zu lesen ist;
tadvivarjitam A ist offenbar vom vorausgehenden vinirmuktam beein-
fluit. Zu diesern Strophe vgl. abhave bhavanabhavo bhavana naiva
bhavana, iti bhavo na bhavah syad bhavana nopalabhyate (Guhya-
samdjatantra 2.3, ed. BAGCHI 1988, S. 8, Z. 14f1.).

[80a] Beide Lesarten vikalpa K und kalpana A sind moglich; fiir das
Tibetische ist wegen kun rtog mit einer Variante samkalpa ,.Einbil-
dung, Phantasie” zu rechnen. vikalpa ist aber zu bevorzugen, weil
dieses Wort in der folgenden Strophe wiederkehrt; hier bezeichnet es
konventionelle Wahrheiten, deren Giiltigkeit nur begrenzt ist und die
in ihrer Vorlédufigkeit triigerisch sind.

[80c] Die Konjektur bahulan ist aus metrischen Griinden erforderlich;
sie wird durch tib. man po gestiitzt.

[81] Das Zitat stimmt weitgehend zu Laksmimkaras Advayasiddhi 36:
mrtyur esa vikalpo ’yam na bhavah sarvavastusu, hanyate svavikal-
pena prthagjanavijrmbhitaih (Hinweis von H. Isaacson). Die falsche
Vorstellung vom Tod entsteht durch massive Suggestion von Seiten
der Unwissenden. Die skt. Version zeichnet durch i#i nur diese Stro-
phe als Zitat aus, wihrend dem Tibetischen (Zes gsuris so) zufolge
auch die folgende Strophe zum Zitat gehort.

[81c] Das Tibetische ist wohl zu rnam ’phrul gyis zu verbessern; rnam
par 'phrul ba gibt iiblicherweise vi y/kr wieder (LC 1410). Hier steht
es fiir vijrmbhita ,Manifestieren” i. S. v. vikurvana ,,magische Dar-
bietung, Zauber, Blendwerk*, daher ,,Illusionen®.

[82b] Tib. bdud deutet vielleicht auf eine Lesart mara, wofiir bdud im
Mvup wiederholt steht (4.2a, 18a, 73d und 80c).

[82c] Kausativ hanayet ist ungrammatisch; richtig hiee es ghatayet.
Offenbar deshalb verbessert B vikalpahanaye ,damit die falsche Vor-
stellung authort™.

[82d] Lesart A: ,,dann kann man stets von falschen Vorstellungen frei
sein®. Beide Lesarten -mana K und sada A sind moglich: Tib. rnam
par rtog med 7iid du bya ist nicht eindeutig.

[83] H. Isaacson (personl. Mitteilung, 23. Mirz 2009) vergleicht mit
dieser Strophe Dharmakirtis Lehre von der Wahrnehmung der Yog-
ins (Pramanaviniscaya, 1.28-32): de phyir yan dag yan dag min, gan
gan Sin tu bsgoms gyur pa, sgom pa yons su rdzogs pa na, de gsal
mi rtog blo ’bras bu ,,Was auch immer man daher, sei es vorhanden
oder nicht vorhanden, zum Objekt einer meditativen Durchdringung
macht, das bringt bei Vollendung der meditativen Durchdringung ei-
ne klare und vorstellungsfreie Erkenntnis hervor (VETTER 1966,

S. 75); zu kamasokadi® vgl. ’dod ’jigs mya ran gyis ebd. 29a, zu
adaradi® vgl. gus pas ni ebd. 30b. Die yogische Wahrnehmung ist
demnach ein giiltiges Erkenntnismittel.

[83c] Ein Einschub wie tu ist aus metrischen Griinden erforderlich.
[83/4] Unverstindlich.

[84b] Aus stilistischen Griinden ist eine Verderbnis aus prayogas tesu
durlabhah ,die Praxis in diesen [Wissenschaften] ist schwer zu erlan-
gen“ in Betracht zu ziehen. Das Tibetische stiitzt eine solche Rekon-
struktion, zumal ein Aquivalent fiir su® fehlt.

[84/5] Die Verneinung ist unversténdlich.

[85] Diese Strophe nimmt die zu Beginn des dritten Kapitels gefor-
derten ethischen Priliminarien wieder auf.

[87c] Beide Lesarten syat A und apy K sind moglich. Die tibetische
Version hat kein deutliches Aquivalent fiir api.

[88a] Grammatisch wire pratyaksam statt pratyaksa- besser; die Ma-
Vipula erfordert aber eine Kiirze auf der dritten Silbe, weshalb das
Kompositum gewdhlt wurde. siddham ist im Sinne von siddhih zu
nehmen.

[88b] Das Tibetische bietet in der zweiten Zeile anstelle des negierten
Aussagesatzes eine rhetorische Frage ohne Verneinung, die durch ji
Itar markiert ist.

[88d] Eine sichere Entscheidung zwischen jivite A und jivane K ist
nicht moglich. Zwar wird im vorliegenden Text hdufiger jivita ge-
braucht (1.5, 1.7, 1.124, 2.20, 2.53, 3.6, 4.8, 4.14, 4.56, 4.98), doch
ist zur vorliegenden Stelle kalpadijivanartham 3.63 zu vergleichen,
wo beide Textzeugen jivana bezeugen. Als Varianten stehen sich
Jjivitaljtivana auch 4.52 und 4.87 gegeniiber.

[88/1] Die Glosse bestimmt sarvesam inhaltlich als die im vorigen
geschilderten biologischen Vorgénge.

[88/3] Dies ist vor dem Hintergrund der Variante 'zshe bar & (statt
tsho bar ) zu verstehen.

[92b] Das Tibetische iibersetzt frei: ,,Darum bemiiht euch und ver-
werft die Anstrengung nicht“. ’bad rtsol steht fiir dhura, bsgrims te
(Lesart gces pa) geht auf yatadhvam zurlick.

[92c] Tib. rnam par ’bigs deutet auf vibhinatti.

[94c] Das Metrum ist defekt. Bei der Ma-Vipula sollte der Ra-Gana
im vorderen Teil stehen: x—v——-—x(a-nanustha-nad). Die Verbes-
serung anusthanad visistabhir B* liefert zwar eine metrisch korrekte
Gestalt, entspricht aber nicht der tibetischen Ubersetzung und ist un-
sinnig.

[94d] Anstelle der ersten Person (vayam) hat das Tibetische die zwei-
te (khyod); yiiyam ist jedoch metrisch nicht zuldssig.

[94/1] Unklar.

[96d] para ist nicht in das Tibetische iibersetzt worden. — de [tar in
de ltar sems ist vom vorangehenden Zes beeinflufit.

[97cd] In der zweiten Strophenhilfte verbinden sich Elemente des
Ripaka mit denen der Upama. Die Gleichsetzung visaya : salilavarta
gehort zum Riipaka, ebenso praja : nauh. Hingegen gehort das Suffix
°vat zur Upama, bei der es das Upamana markiert. Der Nebensatz
agatva karyantam ist mit Bezug auf Mensch und Schiff zu deuten.
[98] Das Tibetische behandelt die Malini-Strophe wie zwei
Anusgubh-ﬁlokas.

[98c] Beide Lesarten siddha- K und siddham A sind sinnvoll; der ge-
nitivische Anschluf} im Tibetischen ist nicht eindeutig. Lesart K: ,,Sie
ist in unserer Tradition und der der anderen erwiesen; sie kann durch
Versenkung und Handeln erreicht werden.* Dem Glossisten zufolge
(98/1 £.) meint sva die buddhistische und para die nichtbuddhistische
Lehre.

[98c] Tib. thar pa’i thabs ni ’bad de bya ,jman soll nach einem Mit-
tel zur Erlosung streben‘ beruht wohl auf einer Lesart yatnatah sam
vidheyam.
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[101a] Die tibetische Ubersetzung verdeutlicht den Vergleich mit "dra
bar.

[102] Die tibetische Ubersetzung ist irrefiihrend: ,,Wenn die Schrei-
ber wegen ihrer Befleckungen beim Abzihlen ermiidet sind: das Aus-
malf dieses Textes [betrigt] ganze 360 () bzw. ,,350 (5). Die Zahl
360 (B) statt 380 deutet auf eine Verlesung sasastika- oder (unme-
trisch) sastyadhika statt sasitika: Da der Textbestand der tibetischen
Ubersetzung sich mit dem der skt. Mss. durchweg deckt, kann jeden-
falls das von den tibetischen Ubersetzern benutzte Ms. nicht zwanzig
oder dreilig Strophen weniger enthalten haben. Demnach sind 380

grantha der Umfang des Textes; da der Mvup tatséchlich 380 Stro-
phen umfaft, wird grantha hier synonym mit sloka gebraucht.

[1. Kolophon] Die tibetische Ubersetzung hat neben dem Kapitelko-
lophon noch einen Werk- und einen Ubersetzerkolophon.

[2. Kolophon] & hat: ,,Vollendet ist die Anweisung zur Uberlistung
des Todes, die Vagi§varakirti verfaf3t hat, der Lehrmeister und grof3e
Weise, der von der Gottin Tara inspiriert worden ist.*

[3. Kolophon] B verdeutlicht die Rolle Rin-chen bzan-pos: ,und
Ubersetzer; Zusatz in §: ,,Sie haben ihn {ibersetzt, durchgesehen und
in die endgiiltige Fassung gebracht.





