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Mutter Kirche ruhen. Unsere Kirche ist der Leib Christi, und die
Seele des Gottmenschen lebt in ihren Gliedern, und so ist Er-
losungswille in ihr, Opfermut und Auferstehungskraft; diese drei
aber sind es, die die Welt bekehren. Unsere Kirche ist Christi
Braut, er hat sie mit seinem Blute erkauft und sie gereinigt mit
heiligemm Wasser und mit Lebensworten, damit sie chne Makel
und Flecken und Runzel sei. Christus liebt seine Braut, die
Kirche, und gibt ihr Huld und Gnade, so daB ihr Brautschleier
sich breite iiber die fernsten Inseln und der Saum ihres Gold-
gewandes reiche bis zu den Palmenhainen der Athiopen. Die
menschlichen Triager der Kirche, ihre Diener und Mitglieder,
sind menschlicher Schwachheit untertan, wirken und welken,
sind TAuschung und Verfall ausgesetzt. Aber die Kirche selbst
lebt ein ewig blilhendes Leben, vom Heiligen Geiste geleitet und
durchgliiht. Und am sonnigsten strahlt ihre Lebenskraft da, wo
Pfingstfeuer iiber Aposteln lodern, wo sich gottsuchende Heiden
um den Taufbrunnen scharen, — auf den Erntefeldern der Welt-
mission.

Die innere Weiterentwicklung des Buddhismus®
Von Privatdozent Dr. G. Schulemann in Breslau.

Auch beim Buddhismus wie bei jeder Religion 1aft sich eine duliere
und eine innere Geschichte unterscheiden. Mit seinen auBeren Schick-
salen, seiner Verbreitung in den verschiedenen Liandern und der Aus-
bildung der Gegenwartsformen seines religiésen Lebens, wie sie zumal
dem Welltreisenden und dem Missionar begegnen, werden wir uns auf
diesen Blattern noch spater zu befassen haben.

Hier gilt es zunachst, die geistigen Wandlungen und Differenzie-
rungen des Buddhismus zu charakterisieren, die z. T. natiirlich auch zu
den Voraussetzungen der duleren Entwicklung gehéren, im Zusammen-
hang damit seine spatere Spekulationundreligiose Ver-
tiefung sowie die Ausbildung seiner wichtigsten
Schulen und Schriftsammlungen. Es ware grundfalsch zu
glauben, mit der Behandlung und Darstellung des urspriinglichen
Buddhismus, wie wir sie in der ersten Abhandlng dieser Reihe ver-
suchten, sei das Wesentliche zur Erfassung des geistigen Gehalts dieser
Religion iiberhaupt gesagt. Vielmehr ist ein sehr reges inneres Wachs-
tum zu konstatieren, und es gibt sogar eine eigene buddhistische Theorie
der Dogmengeschichte, auf die wir noch zuriickkommen werden. Die
Differenzierung und Ausgestaltung macht sich, bald nach dem Tode des
Buddha einsetzend und etwa um den Beginn unserer Zeitrechnung in
Indien besonders reich sich entfaltend, auf sehr verschiedenen Gebieten
geltend. Ganz allgemein zu konstatieren ist ein allmahliches Fort-
schreiten von der moralphilosophischen, agnostizischen
Lebre, die im Grunde nur die Moénche etwas anging, zu einer mehr

1 Vgl. vom gleichen Verf. Jahrg, 9, Heft 4, S. 323 fi.
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spekulativen, religidosen Weltansicht, die sich schlieB-
lich, zumal iiber Kultus und Kunst, auch ans Volk wendet. Jedoch sind,
bis auf einige Vertreter des modernen japanischen und chinesischen
Buddhismus, die Triager dieser Entwicklung auch immer noch Ménche
gewesen. Von dieser allgemeinen Tendenz abgesehen, ist eine Differen-
zierung zu konstatieren einmal innerhalb des Ordens beziiglich gewisser
Diszplinarvorschriften, ferner beziiglich der Abfassung,
Fixierung und Redigierung der ,heiligen* Schriften und
Schriftsammlungen, die in verschiedenen Sprachen erfolgte. Je nach
dem Kanon lassen sich ganz grofie Richtungen innerhalb des Buddhis-
mus unterscheiden, was also ungefiahr einer Gliederung nach den grofien
Kulturkreisen: Indien und Siidasien, Innerasien, Ostasien entspricht.
Aber auch innerhalb dieser grofien Gruppen kam es zur Sekienbildung
je nach der Betonung einer besonderenreligiosen Lehre oder
eines Kultes oder einer Ausgestaltung der Mytho-
logie, dann wieder einer bestimmten Ordenspraxis oder einer
Hervorhebung der Wichtigkeit der Meditation, oder nach der Be-
griindung der Lehre auf eine besondere philosophische
Schulmeinung, nach der Bevorzugung einer Hauptschrift
oder der Autoritat eines Schulhauptes. Dabei aber sind
Richtungen, Sekten und Schulen nicht dasselbe. Beispielsweise kénnen
ganz verschiedene Sekten dennoch derselben philosophischen Schule
folgen, und Sekten und Schulen wieder trotz bisweilen schroffer Gegen-
satzlichkeit zur gleichen grofien Richtung gehoren und etwa gemeinsam
denselben Schriftkanon anerkennen.

Bevor wir auf diese Einzelheiten eingehen, ist aber noch auf einige
Ansitze hinzuweisen, welche bei einer so groflen Zersplitterung doch
immerhin auf die Wahrung einer gewissen Einheit ab-
zielten. Es kommt dies in der Abhaltung von Konzilen, in der Aufstel-
lung von Ordenspatriarchen und in modernen Einigungsbestrebungen
zum Ausdruck. Von den unmittelbaren Schiilern des Buddha wird als
besonders beachtlich und angesehen der schon bejahrte Kdgyapa ge-
nannt, den die spatere Tradition auch als ersten Patriarchen auffiihrt
und unter dessen Vorsitz bald nach dem Tode des Buddha in einer Hohle
bei Rajagriha ein Konzil von 500 Monchen abgehalten wurde, welches
sich mit der Festlegung von Lehrreden und Ordensregeln befafte. An
der Geschichtlichkeit dieses Konzils vollig zu zweifeln, ist insofern kein
Grund, als in seiner Uberlieferung Ubereinstimmung der Quellen herrscht
und in der Tat fir das erste Jahrhundert eine ziemlich einheitliche Uber-
lieferung von Lehre und Disziplin erreicht oder behauptet worden zu
sein scheint, bis nach dem AbschluB dieses Jahrhunderts Unstimmig-
keiten namentlich hinsichtlich der Ordensregel deutlich wurden. Es kam
um 370 zu einem zweiten Konzilzu Vaigali, aber auch zu einer
Gegenversammlung und von da an war die Zersplitterung in Sekten
offenkundig und nicht mehr aufzuhalten. Was die Patriarchen betrifft,
so soll auf Kacyapa der sehr viel jiingere Lieblingsjiinger Ananda
gefolgt sein. Unter den spateren wird A¢vaghosha als der zwdlite,
Ndagarjuna als der vierzehnte, sein Schiller Deva als der fiinf-
zehnte, Vasubandhu als einundzwanzigster und Bodhidharma,
der nach China ging und dort im Jahre 528 n. Chr. starb, als achtund-
zwanzigster gezdhlt. Damit sind wir aber schon bei den groBen Lehrern

Zeitschrift fiir Missionswissenschaft. 21. Jahrgang 3
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der spateren Entwicklungsformen des Buddhismus. Diese Patriarchen-
zahlung ist iberhaupt mehr eine Konstruktion der spateren Meditations-
schulen des Buddhismus, deren Haupter z. B. in Japan bis zur Gegen-
wart als die Reihe der Patriarchen fortfithrend angesehen werden, und
sie will mehr das Bestehen einer einheitlichen geistigen Tradition be-
tonen; fiir historische Aufhellung hat sie wenig zu bedeuten, und in der
Tat scheint ein Patriarchat, wenn schon ein solches bestanden haben
sollte, in praktischen Dingen ziemlich ohnmachtig gewesen zu sein?
zudem hoéren wir auch von Patriarchen nach Bodhidharma noch in
Indien. Als ,Heilige™ (Arhats) der alten Zeit werden auBier den un-
mittelbaren Jingern des Buddha gern von der Uberlieferung der nérd-
lichen Buddhisten 500 genannt und verehrt, aus denen wieder eine
kleinere Gruppe von sechzehn, siebzehn oder achtzehn ,Altesten®
(Sskrt.: Sthaviras, chines. Lo-han, japan. Rakan, tib. gNas-brtan) gern
als Begleiter des Buddha dargestellt werden®. Diese Darstellungen
finden sich in vielen groBen Tempeln Tibets, Chinas und Japans, und
einzelne dieser ,Altesten”, kenntlich an Attributen oder begleitenden
Tieren, meist mit sehr ausdrucksvollen Gesichtern, sind zudem ein be-
liebter Vorwurf der bedeutendsten Maler des chinesischen Mittelalters
und von ihnen abhéngiger japanischer Malerschulen gewesen. Von den
einzelnen wird, von einigen legendaren Ziigen abgesehen, meist iiber-
liefert, dafl sie als Missionare in indische Grenzlande gegangen seien.
Historisch greifbar ist so gut wie nichts; und auch die
Aufzahlung von 84 groBen Zauberern aus dem ersten nachchristlichen
Jahrtausend bereichert kaum unser historisches Wissen von fithrenden
Personlichkeiten des Buddhismus. Mehr Ertrag liefert die tberliefe-
rung der Lebensbeschreibungen groBer Lehrer (Mahaguru), wie sie
namentlich beim Aufkommen der Lehren der ,groBen Uberfahrt"
(Mahayana) seit Beginn unserer Zeitrechnung aufgetreten sind.

Wenn wir die Frage aufwerfen, welche fiir die Entwicklung des
Buddhismus in den ersten vorchristlichen Jahrhunderten wichtigen Per-
sonlichkeiten historisch greifbar sind, so enthalt die Antwort
keineswegs eine Uberfiille von Namen. Wir héren, daB das zweite Konzil
zu Vaicali unter dem Vorsitz von Ya¢ca und Revata acht Monate
lang 700 Teilnehmer vereint habe. Thm aber stellte sich die Versamm-
lung einer laxeren Ordenspartei entgegen, die an zehn Vergiinstigungen
festhalten wollte. Um ihrer betrichtlichen Grofe willen nannte sie sich
Mahéa-Sangiti, das ,groBe Konzil®, und den ,Altglaubigen* (den
Theras oder Sthaviras) (raten nunmehr die Maha-Sanghikas
gegeniiber. Beide Richtungen spalteten sich alsbald weiter und so
zihlte man etwa 11 Sekten der alten, 7 der schismatischen Rich-
tung, zusammen also 18 Schulen, von denen verschiedene Uberliefe-
rungen sprechen. Uber diese Ereignisse berichten die zuverlissigen
ceylonesischen Chroniken Mahavansa und Dipavansa# aber

2 Vgl. A. Rémusat, Sur la succession des 33 premiers patriarches de la
Religion de Bouddha, Journ. des Savants 1821; J. Klaproth, Table chrono-
logique des plus célébres patriarches et des évéenements remarquables de la
Religion Bouddhique, rédigée en 1678, traduite du Mongol; Nouv. Journ. Asiat.
vol. VII 1831; S. Ohasama, Zen, der lebendige Buddhismus in Japan, Gotha-
Stuttgart 1925, S. 19 ff.

8 M. W. de Visser, The Arhats in China and Japan, Berlin 1923.

4 W. Geiger, Mahévansa 5, 1 sq.; Dipavansa 5, 30—38.
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auch Texte des Palikanons?5, ferner Ubersetzungen des Vasumitra
ins Chinesische, die chinesischen Indienpilger, die tibetanischen Histo-
riker Sum-pa mkhan-po und Taranatha, Bhavyas Tar-
kajvala im tibetanischen bsTan-'gymuré und die Mahavyut-
patti”. Es scheint als ein Ergebnis der Vergleichung so vielgestaltiger
Traditionen folgendes herauszukommen: Erst standen wohl Verschieden-
heiten hinsichtlich der Auffassung der Ordenspraxis oder des Wesens des
Ordensheiligen im Vordergrund und die n#chsten Spaltungen waren
wohl, wie auch verschiedene Namen andeuten, Sektengriindungen nach
einzelnen Landschaften. Eigentliche Lehrstreitigkeiten waren wohl erst
etwas spater an der Sektenbildung beteiligt. Wenigstens scheint noch
zur Zeit des gefeierten Buddhistenbeschiitzers Konigs A ¢ ok a manches
MiBbrauchliche im Ordensleben die Hauptveranlassung zur Einberufung
des dritten Konzils von Pataliputra (um 242 v. Chr.) unter dem Vor-
sitz des Sthavira Tishya (Tissa) gewesen zu sein. Dann aber setzte
wohl bald auch eine Differenzierung nach dogmatischen und meta-
physischen Streitpunkten ein, so daB sowohl die Polemik des Katha-
vatthu, das angeblich schon bei dem dritten Konzil gegen die Irrlehrer
verfalit wurde, aber wohl jinger ist, als auch die Angaben der nérd-
lichen Traditionen sich auf dieses grofere Interesse an der Spekulation
und an philosophisch-religioser Vertiefung und Ausgestaltung der Lehre
beziehen, die wir also im zweiten und ersten vorchristlichen Jahrhundert
annehmen miissen 8,

Eine weitere Folgeerscheinung des dritten Konzils war die be-
wuBte Inangriffnahme der Missionierung der Nachbarlinder, des Fiinf -
stromlandes, der Himédlaya-Gegenden, Ceylons, sid-
und hinterindischer Gegenden. Madhyantika (Pali:
Majjhima) und Mahéndra (Pali: Mahinda), Acokas Sohn, der nach
Ceylon ging, waren die wichtigsten Glaubenshoten. So wie Acoka als
Laienanhidnger am Buddhismus lebhaften und liebevollen Anteil nahm,
wie seine Edikte und Bauten beweisen, unter denen die groBen Reliquien-
schreine mit Steinsdulen und bildlichen Darstellungen von Symbolen der
Buddhalehre, Bodhibaumen, auch fritheren mythischen Buddhas, Ver-
sammlungen von Glaubigen, Tier- und Pflanzenmotiven hervorragen und
einen alteren Abschnitt der buddhistischen Kunst reprisentieren, wandte
sich nun iiberhaupt die Laienfrémmigkeit der neuen Religion zu. Die

5 Mahavagga c. 4; Katha-vatthu, eine Widerlegung der Sekten, angeblich
aus der Zeit des Konigs Ag¢oka, zu der im Anfang des 5. Jahrhunderts n. Chr.
der gefeierte Kommentator Buddhaghosha eine Erlduterung mit manchen Er-
klarungen schrieb.

% bsTan-"gyur, mDo XIX N. E. 158. Ubersetzung davon und iiberhaupt
eine mafigebende Orientierung iiber die hierher gehérenden Fragen bei
M. Walleser, Die Sekten des alten Buddhismus, Heidelberg 1927. Von friiherer
Literatur vgl. Rhys Davids im Journal of the Royal Asialic Society 1892—93;
ferner einen Artikel aus ,,The Buddhist” 1905, wiedergegeben in der Buddhisti-
schen Welt* II 1906, S. 25 f1.

" Mahévyutpatii, Buddh. terminologisches Wérterbuch in vier Sprachen,
Sanskrittext hrsg. von Minayeff in seinem ,,Buddhismus”, Peterburg 1887.

8 Hsiuen-thsang zdhlt von den alten 18 Schulen eine Gruppe von 7 zum
Hinayéna, eine von 10 zum Mahayfna und eine liBt er an beiden Richtungen
teilhaben, zum mindensten ein Hinweis darauf, daB die Entwicklung eine
kontinuierliche war und eventuell die Tradition der Sthaviras oder Theras
im Mahéyéna auslief.

3*
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grobere Verbreitung und geistige Beweglichkeit war zweifellos ein An-
stoB, dab sich auch die nichtbuddhistischen Kreise der altindischen Reli-
gion und Spekulation auf ihre Aufgaben und Traditionen besannen. Man
begann bewuBt im Gegensalz zur bisherige buddhistischen Bevorzugung
des Pali fir die kanonische Lehriiberlieferung und des Prakrit,
etwa fiir die Edikte des Konigs Acoka, das alte geheiligte Sanskrit
zu pflegen. Ob es aber nicht auch schon sehr frith eine buddhistische
Sanskrittradition gegeben hat, ist eine Frage, die wohl nie restlos ge-
klart werden wird. Im allgemeinen gilt die P4li-Uberlieferung
den sidlichen Buddhisten und den meisten europaischen Gelehrten als
die altere, wie sie ja den Vorzug einer grofieren Einfachheit und Schlicht-
heit fiir sich in Anspruch nehmen kann. Aber es ist bezeichnend, dafB
z. B. von einem spekulativen Werke des zweiten vorchristlichen Jahr-
hundert, den ,Fragen des Konigs Menandros®, erwachsen aus
einer Begegnung dieses griechisch-baktrischen Koénigs mit dem buddhi-
stischen Gelehrten Nagasena, nicht nur 'die Pali-Fassung Milin-
dapanho, sondern auch eine Uberlieferung bei den nordlichen Bud-
dhisten erhalten ist®. Soviel aber ist sicher, dafl wohl die
gesamte buddhistische Uberlieferung der ersten vier
Jahrhunderte in altindischer Weise von Mund zu
Mund erfolgte. Jetzt erst bei den regeren geistigen Kampfen und
im Vordringen iiber die Grenzen des Heimatlandes hinaus, wurde das
Bediirfnis fithlbar, eine schriftliche Fixierung des Kanons zu besitzen.
So erfolgte erstmalig im Jahre 45 v. Chr. Geb. unter der Regierung des
Konigs Vattagamani in Ceylon die Niederschrift des Pali-
K anons auf Palmblattern 0. Dieser Kanon ist fiir die Buddhisten von
Ceylon, Birma, Siam und Kambodja, auch lingst nach dem
volligen Erloschen des Buddhismus im Mutterlande Vorderindien, die
Richtschnur geblieben bis zum heutgen Tage, ungeachtet umfinglicher
Ubersetzungen und Niederschriften auch in birmanischer und
siamesischer Sprache und Schrift. Darum wird auch heute der
Buddhismus dieser Léander als Pali-Buddhismus bezeichnet,
seiner grographischen Verbreitung wegen aber auch stidlicher
Buddhismus genannt. Jedoch ist diese Bezeichnung miliverstind-
lich, insofern wenigstens im Mittelalter auch der sogenannte nord-
liche Buddhismus nach Hinterindien vordrang und eine Zeitlang
in verschiedenen Gebieten dominierte, wofiir die grofartigen Ruinen-
stitten von Angkor-Vat in Hinterindien und Boro-Budur auf
Java glanzendes Zeugnis ablegen. Auch im P4li-Buddhismus gibt
es trotz regen Geistesaustausches zwischen den genannten Landern
Ceylon, Birma, Siam und Kambodja bis zum heutigen
Tage eine gleichsam nationale Organisation des Monchsordens in den
einzelnen Landern, ferner verschiedene Schulen nach strengerer oder
leichterer Disziplin, Reformbestrebungen und Divergenzen der Lehr-
auffassung. So wird z. B. unter ,siamesischer Schule” eine Interpretation
der Grundlehren des alten Buddhismus verstanden, wie wir sie etwa in
den Darlegungen des ersten Aufsatzes uns zu eigen machtenl. In der

9 UUbersetzt aus dem PAali von Rhys Davids, Sacred Books of the East
vol. 36 u. 36 ins Engl; ins Deutsche von O, Schrader, Berlin 1908. Die
Sanskritfassung ist kiirzer.

10 Vgl. Kern, Manual of Indian Buddhism p. 120, n. 1; Winternitz, Ge-
schichte der ind. Literatur II* (Leipzig 1913) p. 7.

11 7MR, Jahrg. 9, Heft 4, S. 323 f.
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Geistesgeschichte des Pali-Buddhismus spielt eine bedeutende Rolle der
aus dem Gangestale stammende und um 430 n. Chr. Geburt nach Ceylon
gekommene Monch Buddhaghosa, der hier eine Enzyklopadie
Visuddhi Magga ,Pifad der Heiligkeit® verfaBte und zu fast
allen bedeutenderen Wrken des Pali-Kanons Kommentare schrieb, die
bis zum heutigen Tage in sehr hohem Ansehen stehen.

Was nun den Pali-Kanon selbst anlangt, so wird er als
Tripitaka, als ,Dreikorb”, bezeichnet, wobei aber die drei Teile
keineswegs im Umfang einander gleichen, sondern sich durch ihren
verschiedenen Charakter unterscheiden. Nicht alle Teile erheben den
Anspruch, authentisches Gedankengut und Lehrworte des Buddha selbst
zu enthalten. Man unterscheidet: 1. Vinaya Pitaka, die Disziplin
des Ordens behandelnd im Sutta-Vibhanga (d. i. Patimokkha mit Er-
lauterungen), den Khandhakas und dem Parivira-patha. 2. Sutta
Pitaka, die Lehrreden des Buddha bietend und zwar im Digha-
Nikaya mit seinen langeren 34 Abhandlungen, wozu das Maha-
Parinibbana-Sutta gehort, ferner im Majjhima-Nikaya,
der mittleren Sammlung von 152 Einzelreden, dem Samyutta-
Nikaya, dem umfangreichen Anguttara-Nikaya und schlieB-
lich dem Khuddaka-Nikaya, das aus einer Sammlung von 15 ver-
schiedenen Schriften verschiedenen Umfanges besteht, wozu so berithmte
Werke wie die Verssammlung Dhammapada (,FuBspur des Ge-
setzes”), die ,Freudengesange” Udauna, die 70 Lehrgedichte des
Sutta-Nipata, die ,Lieder der Ménche und Nonnen"
(Thera-gatha und Theri-gatha) und die Wiedergeburtserzahlungen und
Marchen der Jitakas gehoren. Wahrend diese zum Khuddaka-Nikiya
zahlenden Teile noch den Geist der ersten Tradition der Schiiler und
Begleiter des Buddha widerspiegeln, und besonders die drei: Maj-
jhima-, Samyutta- und Anguttara-Nikaya offenbar das
authentischeste Material der meist nicht allzu langen Lehrreden des
Buddha selbst bieten voller Schlichtheit, Feierlichkeit und Begeisterung,
fihrt schon in eine etwas weiter geriickte Zeit systematischer Sichtung,
sorgsamer Sprachbildung und bewuBter AusschlieBung der als irrig
geltenden Meinungen der Schriftenkomplex 3. Abhidhamma. Man
hat dieses ,hinzugefiigte Gesetz” bisweilen als Metaphysik bezeichnet;
aber wie wir sahen liegt trotz der Beriihrung metaphysischer Fragen
dem urspriinglichen Buddhismus eine eigentliche Spekulation fern. Eher
sind die meisten der hierher gehérigen7 Werke (Dhamma-sangani,
Vibhanga, Katha-vatthu, Puggala-paffatti, Dhatu-
katha, Yamaka, Patthana) so etwas wie stark lexikalisch-ter-
minologische Festsetzungen gewisser Lehrpunkte und Definitionen, bis-
weilen mit der bewuBten Absicht, dem Gedéichtnis der Schiiler durch
Aufzahlung, Klassifizierung und Gegeniiberstellung von Gegensatzpaaren
zu Hilfe zu kommen 12

Wahrend bei der schriftlichen Fixierung des Pali-Kanons auf
Ceylon in gewisser Weise eine Entwicklung zum Abschluff kommt, war

2 Aus dem Pili-Kanon, der auf Anordnung der siamesischen Kénige zu-
erst 1893 in 39 Textbhinden gedruckt wurde und um dessen kritische Text-
ausgaben sich die Pali Text Society bemiihte, lieferten beriihmte Ubersetzungen
ins Englische Max Miiller, Fausboll, Rhys Davids, Oldenberg, Warren u. a.,
il:‘“ Iieutsche Pfungst, Dahlke, Dutoit, K. E. Neumann, Zimmermann, A. O.

ranke u. a.
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eine andere in anderen Teilen Indiens in vollem FluB. Um den Beginn
unserer Zeitrechnung gab es wohl noch einige blihende arisch-indische
Fiirstentiimer, andrerseits aber waren von Nordwesten her durch das
Fiinfstromland skythische Volkerschaften im Vordringen, die méchtige
Reiche aufrichteten. Es geschah dies jedoch nicht mit einem gleichzeiti-
gen Zuriicksinken in Barbarei, vielmehr waren jene und die benachbar-
ten Gebiete Schauplatz regsten geistigen und kulturellen Austausches,
von Iran und griechisch-baktrischen Reichen aus ebensosehr wie vom
arischen Indien her. Wohl im 1. Jahrhundert unter der Regierung des
Skythenkénigs Kanishka hielten sich an seinem Hofe bedeutende
Buddhistenlehrer auf, von denen Vasumitra und Ag¢vaghosha,
der aus dem ostlichen Gangestale stammte, besonders zu nennen sind.
Unter Vasumitras Vorsitz fand um 70 n. Chr. zu Jalandhara
im Fiinfstromlande ein viertes groBes Konzil statt, bei dem um-
fangliche Erlauterungen zu den drei Pitakas entworfen und in Sanskrit
niedergelegt wurden. Der dem Vasumitra selbst zugeschriebene
Abhidharma-Vibasha-castra, der also Fragen der Begrifis-
bildung und Spekulation untersucht, geht auf die Unterscheidungslehren
der verschiedenen Sekten ein und ist heute noch auf dem Umwege iiber
chinesische und fibetanische Versionen zugénglich. Ebenso sagt der
tibetanischeHistoriker Sum-pa-mkhan-po?8: ,Das ehrwiirdige
und gelehrte Konzil stellte die Unterschiede in der Lehre der
13 Schulen fest.” Wir haben also Grund anzunehmen, daB zu jener Zeit
zwischen der Pali-Uberlieferung und der hier in Sanskrit fixierten noch
nicht allzu wesentliche Unterschiede vorlagen. Diese begannen sich
nunmehr erst auf Grund von Zusatzen und Weiterbildungen spekulativ-
philosophischer und religiés-mythologischer Art auszubilden4. Noch
hatte man die gleiche Einteilung des Tripitaka in grofien Ziigen und
auch viele Einzelheiten z. B. von der Wichtigkeit des Pratimoksha-
Sttra fir die Ordensdisziplin, des Maha-Parinirvana-Sdatra,
vieler Lehrreden, Gleichnisse, Spruchverse, Wiedergeburtserzahlungen
aus dem Sdatra-Pitaka und viele Begriifsdistinktionen und Zu-
sammenstellungen aus dem Abhi-dharma stimmten bis auf die
meist etwas grollere Weitschweifigkeit in der Sanskritfassung iiber-
ein. Von diesem altesten Sanskrit-Kanon ist aber nicht annabernd so
viel erhalten, daB es als einheitliches Gegenstiick zum P4ali-Kanon figu-
rieren kénnte. Vielmehr muB fast alles erschlossen oder aus Bruch-
stiicken und Ubersetzungen rekonstriert werden. Die Quellen fiir diese
miihselige Arbeit einheimischer und europaischer Gelehrter sind einmal
in der Neuzeit hauptsichlich in Ruinenstédten Ostturkestans aufge-
fundene Fragmente des alten Sanskritkanons 15 oder auch Sanskrit-Palm-
blatt-Manuskripte, von denen vielleicht noch einige in tibetani-
schen Klostern verborgen sind, ferner die nepédlesische

13 Sum-pa mkhan-po, dPag-bsam ljon-bzang Pt. L. p. 40—48 (ed. Sarat
Chandra Das, Calcutta 1908). Dieser gelehrte Lama (geb. 1702) hielt sich
lingere Zeit am Hofe Kaiser Kien-lungs zu Peking, sonst zumeist in Amdo,
Nordosttibet, anf. (Oxford 1835, ed. Miiller-Wand.)

14 Bei Hsiuen-thsang, im Dharmasamgraha II. Pt. und in der Maha-
vyutpatti (10—32) werden sowohl die 18 Sekten als auch 3 Yénas erwihnt,
von denen zwei Crivakayina und Pratyekabuddhayina zusammen das
Hinayana bilden und dem Mahiyana gegeniiberstehen.

15 Vgl. R. Pischel, Bruchstiicke des Sanskritkanons der Buddhisten aus
IdykutSari (Chines. Turkestan). Hist. Ber. d. K. Pr. Ak. d. W. 1904.



Schulemann: Die innere Weiterentwicklung des Buddhismus 39

Sanskritiradition, die allerdings hauptsachlich die groBen um-
fangreichen Hauptschriften der spateren Lehrentwicklung, die sogen.
9 Dharmas, umfafit1e, ferner die haufig in mehreren Varianten vor-
kommenden chinesischen und die sehr genauen tibetanischen Uber-
setzungen.

In der Zeit des grofen vierten Konzils von Jalandharu, welches der
ceylonesischen Geschichtschreibung schon unbekannt ist!? und welches
in mancher Hinsicht den SchluBstein einer alten Entwicklung und den
Markstein einer neuen Wendung bezeichnet, setzt nun aber in der Tat die
Iintfremdung zwischen der Pali-Tradition und der Sanskritiiberlieferung
ein, die man noch immer leicht faBlich als nordlichen und siidlichen
Buddhismus einander gegeniiberstellt. Wichtiger aber als geographische
und sprachliche Unterscheidungen ist die nun beginnende tiefgreifende
innere Umwandlung. Man spricht vom Aufkommen der Lehren der
sgrofen Uberfahrt* (Mahayana)im Gegensatz zum beschrank-
teren Standpunkt des engeren Geistes der ,kleinen Uberfahrt®
womit sich allméhlich der sidliche oder Palibuddhismus
identifizieren lassen mufBite. Es ware aber unrichtig, wollte man an-
nehmen, daB vom Hinayana in den nordlichen Gegenden der Sans-
krittradition alsbald keine Spur mehr zu finden sei ®. Im Gegenteil, auch
hinayanistische Lehren sind bis nach China und Japan vor-
gedrungen, und die Erwahnung der Lehren der achtzehn Sekten bei
Vasumitra und in der chinesischen und tibetanischen
Tradition auchnoch fiir diese Zeit zeigt deutlich, daB die Entwicklung
eine kontinuierliche war, wie ja auch die spekulativen Ansatze in der
Abhidhamma-Uberlieferung des Pali-Buddhismus zu
finden sind.

Die spekulative Vertiefung der grofien Uberfahrt wirkt sich be-
sonders in zweifacher Hinsicht aus. Einmal ist es das Betonen meta-
physischer und erkenntnistheoretischer Grundlehren,
wie wir es bei dem schon mehrfach erwihnten A¢vaghosha finden,
der darum vielen geradezu als Begriinder des Mahéyana gilt19. Er lauft

16 Diese sind: 1. Ashtasahasrika Prijna Paramitd. 2. Gandavyiha.
3. Dacabhfimi¢vara. 4. Saméadhi-Raja. 5. Lankavatara. 6. Saddharma Pun-
darika-Séitra. 7. Tathfgata-guhyaka. 8. Lalita-vistara, 9. Suvarna-prabhisa.
Vgl. B. H. Hodgson, Essays on the Language, Literature and Religion of Nepil
and Tibet. p. 13 u. p. 49.

17 Wie iibrigens die nordliche Tradition meistens das Konzil von Pétali-
putra nicht mitzihlt.

18 Hsiuen-thsang gibt fiir seine Zeit eine genaue geographische Uber-
sicht iiber das Vorherrschen von Mahiyéna und Hinayina in den einzelnen
indischen Landschaflen. Auch in Ostturkestan gab es zeitweilig Tausende von
Hinayinaménchen. Noch fiir die Zeit des Aufkommens des Mahiyina erwihnt
die nérdliche Tradition die achtzehn Schulen, dann werden die Verschieden-
heiten der Yanas unterstrichen, schlieBlich die vier philosophischen Richtun-
gen: 1. Madhyamika, 2. Yogécdra, 3. Sautrantika, 4. Vaibhishika aufgezihlt,
von denen die beiden ersten zum Mahiyina, die andern beiden zum
Hinayina gerechnet wurden. Fa-hsian weiB8 gar von 96 Sekien zu berichten.

19 Uber das Mahéyéna allgemein: 1. J. Schmidt, Uber das Mah#yana und
Prijna-Piramitd, Petersburg 1836; Kuroda, Mahiyana, Leipzig 1904;
T. Suzuki, Outlines of Mahiyina Buddhism, London 1907; L. de la Vallée-
Poussin, Bouddhisme; mnoch immer sehr wichtig E. Burnouf, Introduction
4 Phistoire du Bouddhisme indien, 2. ed. Paris 1876; A¢vaghosha, Mahay4na-
graddhotpadagéstra (nach den 2 chines. Versionen, Chicago 1900, ins Engl.
ibers. von T. Suzuki; ebenso von T. Richard, Shanghai 1907; S. Lévi,
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eine hochste Realitat gelten, ein absolutes Sein, ein
Buddhasein aller Dinge, zu dem man bei richtiger Erfassung
der idealistischen Natur des Erkennens und Durchdringung der grofien
kosmischen Tauschung Zugang habe. Denn durch Unwissenheit, Tau-
schung, Verblendung erhebt sich im Buddhageist die Welt der Vielheit,
wie der Wind die Wellen im Meere sich erheben lafit, die deshalb doch
nicht vom Wesen des Wassers verschieden sind. Sodann wird vom auf-
kommenden Mahayana der Standpunkt des nach eigener Erlésung
strebenden Heiligen (Arhat) alter Richtung als eng und unzureichend
empfunden. Es gelte die Buddhaschaft zu erlangen, als ein zukiinftiger
Buddha (Bodhisatva) zum Wohle der Lebewesen zu wirken und womog-
lich in schrankenloser Iingabe und Liebe die eigene Erlosung hinaus-
zuzdgern. Der alldurchdringende Buddhageist, zu dem man sich empor-
lautern und auch andere hinaufziehen soll, erscheint bald selbst als
wohltatige Krafte ausstrahlend, ja als mit gottlichen Kraften begabt und
schlieflich geradezu als héchste Gottheit, aus der Buddhas und
Bodhisatvas emanieren, erst als in sich ruhende Beschauungsgott-
heiten (Dhyani-Buddhas), dann als hilfreiche Krifte (Dhyani-
Bodhisatvas) und schlieBlich als menschliche Verkérperungen und
Lehrer (Manushi-Buddh as), wie sie etwa im historischen Buddha
Cakyamuni, in den mystischen Buddhas der Vorzeit und in Maitreya,
dem Buddha der Zukunft, uns begegnen. Man will fiir diese Entwicklung
iranische, gnostische, manichaische, christliche
Einfliisse in Anspruch nehmen. Ort und Zeit der aufkommenden
Mahayénalehre sind einer solchen Annahme nicht ungiinstig; aber be-
slimmte Anhaltspunkte fehlen und es darf auch nicht {ibersehen werden,
dab schon im alten Buddhismus, wie wir zeigten, Ansatze und Moglich-
keiten fiir eine religose Vertiefung sich finden; denn das darf nicht ver-
kannt werden, daB die jetzt aufblithende Lehre sehr den religiosen Be-
diirfnissen des Volkes entgegenkam. Nun begann Kultus und Kunst sich
unter diesen Anregungen zu beleben. Die griechisch inspirierte
Gandharakunst erwachte zunichst in Nordwestindien mit groB-
artigen Reliquienschreinen, Klosterbauten, Felsen-
tempeln, Kolossalstatuen und iiberhaupt der plastischen
Darstellung des historischen Buddha und der vielen Buddha-
gottheiten und Bodhisatvas der neuen Mythologie20, Diese
Spekulation, Religion, Kunst und Kultgestaltung breitete sich nun weit
tber Indien, auch ins Gangestal und noch 1000 Jahre spater iither Hinter-
indien bis nach Java aus — Borobudur ist die steingewordene
Dogmatik und Esoterik des Mahayina — und trat andrerseits iiber
Turkestan vom 1. Jahrhundert n. Chr. an einen Siegeszug nach
China an; denn zunachst brachte in Indien jedes Jahrhundert noch eine
reichere Entfaltung dieser Entwicklung.

Selbstverstandlich bedeutete diese Entwicklung auch eine Kompli-
zierung des Sektenwesens; denn durch die Kombination bisheriger

Agvaghosha, le Sitralamkéra et ses sources (Journ. Asiat. Sér. X. t. 12 p- 54—
180); M. Winternitz, Der Mahéiyina-Buddhismus in A. Bertholet, Religions-
geschichtl. Lesebuch, Tiibingen 1930,

20 Wahre Fundgruben der Gelehrtenarbeit auf diesen Gebieten stellen
dar: A. Griinwedel, Die Mythologie des Buddhismus in Tibet und der Mon-
golei, Leipzig 1900 und Ders., Buddhistische Kunst in Indien, Berlin 1900,
Ferner: A. Getty, The gods of northern Buddhism, their history, iconography
and progressive evolution, Oxford 1914.
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Lehrmeinungen mit der stirkeren Betonung des erkenntnis-
theoretischen Idealismus oder Realismus oder auch
mit der starkeren Betonung des religios-mythologischen Einschlages
trat eine abermalige Aufspallung ein, die sich womoglich bei Divergen-
zen hinsichtlich der Ordensdisziplin noch mehr komplizierte?*, Sowohl
in der Pali- als auch in der Sanskrittradition des Buddhismus der zwei
vorchristlichen Jahrhunderte ist von einer Sekte der ,alten Richtung” (der
Theras oder Sthaviras seit dem 2. Konzil) die Rede, welche
lehrt, daB alle Dinge, vergangene, gegenwartige, zukiinftige zugleich
existieren, und die daher die der Sarvastivadins genannt wird.
Ja schon in der alten Buddhalehre findet sich ein Offenlassen der Frage,
ob das Nirvana oder ob Buddha im Nirvana existiere oder
nicht existiere, oder ob man sagen konne, die Dinge sind oder sind nicht.
In der Fortfiihrung der Mahayanalehre im 2. nachchristlichen
Jahrhundert hat nun der beriihmte Nédgarjuna, ein ungemein frucht-
barer Schriftsteller, eine vermittelnde Lehre vorgetragen, wonach man
iiber die Verneinung der entgegenstehenden Behauptungen und die Uber-
windung ihrer gleichzeitigen Bejahung oder Verneinung als dem im end-
lichen, relativen Standpunkt Befangenen zur absoluten, wortlosen Leere
(¢cinyata) und zum ,Jenseits der héchsten Erkenntnis®
(Prajna-Paramita) vordringen miisse. Diese Lehren der Madhya-
mik a- Philosophie sind in riesigen Abhandlungen niedergelegt2? und
andere Gelehrte lieferten sublime logische Grundlegungen dazu, iiber den
Schiiller Nagarjunas Aryadeva bis zu Dignaga, Dharma-
kirti (7. Jahrhdt. n. Chr.), Candrakirti und Dharmottara
(9. Jahrhdt. n. Chr.). Die Philosophie vom SelbstbewuBtsein als Grund-
lage aller Dinge mit Mythologie, Yogapraxis und Zauberei ver-
quickte der Mahdyédnalehrer Asanga aus Purushapura (um
500 n. Chr.), der in seiner Yogéacaraschule vieles von brahma-
nischen Lehren aufnahm 23, und so auch den Tantra-Buddhismus

** Von den oben schon erwihnten vier Richtungen hielt die der
Vaibhéshikas die AuBenwelt fiir erkennbar, die der Sautrantikas ihre Realitit
fiir erschlieBbar, die Yogécaras waren reine Idealisten und die Madhyamika-
schule lehrte die allgemeine Leere (Cinyatd). Vgl. Th. Stcherbatsky, Erkennt-
nistheorie und Logik nach der Lehre der spiteren Buddhisten, iibers. von
0. StrauB, Miinchen 1924.

22 Hierher gehdren einmal die PrAjna-Paramitd belitelten Werke von
verschiedenem Umfange vom 100000 clokas umfassenden bis zum kurzen
Vajracchedikd, dem ,,Diamantzerspalter und seiner noch kleineren ,,Essenz®,
ferner die Sitren Samédhirdja, Buddhavatamsaka, Ralnakiita und die dem
Nagirjuna besonders zugeschriebenen Madhyamika-¢asira wund -karika
(Merkverse). Vgl. M. Walleser, Prajnaparamita, die Vollkommenheit der Er-
kenntnis, nach indischen, tibetischen und chinesischen Quellen, Gottingen u.
Leipzig 1914; Ders.,, Die mittlere Lehre des Négirjuna (Madhyamikagéstra)
nach tibet. und chines. Version, Heidelberg 1911 und 1912. Uber Négarjuna:
Winternitz, Geschichte der indischen Literatur. II, S. 250 f.

28 Uber Asanga vgl. I. Takakusu im Toung-Pao 1904, iiber sein Haupt-
werk Yogacdryabhiimigdstra; M. Wogihara, A’s Bodhisatvabhtimi, StraBb.
Dissert., Leipzig 1908. Von sonstigen ihm zugeschriebenen Werken ist hersg.
und iibers. A’s Mahiyéana-Sttralamkara von Sylvain Lévi, 2 Bde., Paris 1907
und 1911. Vgl. ferner: Th. de Stcherbatsky, La litiérature Yogicara d’aprés
dBu-ston, Le Muséon (Louvain) 1905. Die Yogécéra-Richtung vertreten ferner
die Werke Madhyéantavibhingacgdstra, Maha- und Abhisamaya, Dharma-
tavibhanga, Mahdyana-Uttaratantra, Sandhinirmocénasifitra, Pancakrama (bis-
weilen schon fiillschlich dem Nagirjuna zugeschrieben) und Gandhavyiha,
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mit Beschwoérungen phantastischer Gottheiten und Damonen, die in Ver-
einigung mit ihrer weiblichen Kraft (¢akti) vielhandig und vielgesichtig
dargestelll wurden, mit mystischen Kreisen (mandala), Fingerstellungen
(mudra) und Formeln (dharani) inaugurierte. Ein so gearteter Bud-
dhismus konnte sich nun in der Tat {iberall miihelos die ihm an sich
wesensfremden Mythen und Gottheiten der Vélker, zu denen er vordrang,
einverleiben. Asangas Bruder Vasubandhu, der die philosophische
Lehre vertrat, daB alles nur Erscheinung innerhalb des Geistes sei, pro-
pagierte eifrig die Verehrung des ewigen Lichtglanzbuddhas
(Amitiabha), seines hilfreichen Bodhisatva Avalokitegvara, der chine-
sischen Kwan-yin und japanischen Kwannon und seines westlichen
Paradieses 4. Uberhaupt dauerte die Spekulation iiber die Natur, Ein-
heit und Vielgestaltigkeit der Buddhakrafte und schlieBlich iiber den
Urbuddha (Adibuddha) und seine Emanationen, deren verschiedene
Korper, Wandlungen, Inkarnationen, Bodhisatvas usw. noch jahr-
hundertelang fort, bis das Kalacakra-System im 11. Jahrhundert
alles in ein festes Schema zu bringen versuchte. Zu dieser Zeit aber war
der Buddhismus in Vorderindien schon in vélliger Auflésung begriffen
und dem Ansturm des wiedererstarkenden Brahmanisms erlegen, dem
er teils selbst philosophisches Riistzeug geliefert, teils sein eigenes
Wesen zersetzende Lehren entnommen hatte.

Die erwahnten Mahaydnarichtungen haben nicht nur alle
ihr umfangliches Schriftum hervorgebracht, welches z. T. stark philo-
sophisch-wissenschaftlichen Charakter hat?5, sondern obendrein ent-
standen auch in jedem Jahrhundert groSe religios-erbauliche Schriften,
die jeweils den Stand der Spekulation und der Ausgestaltung der Mytho-
logie widerspiegeln. Es sind dies einmal phantasievoll geschriebene
Lebensbeschreibungen des historischen Buddha, wobei A¢vaghosha
mit dem schénen Epos Buddhacarita den Anfang machte, ferner das
Satra von der grofien Entsagung (Mahabhinishkramanasitra) 2, Lalita
vistara?’ u. a, aullerdem Legendensammlungen (Divyavadana),
Spruchverssammlungen, dann Sttras, die sich mit dem ewigen Lichtglanz-
buddha Amitabha und seinem westlichen Paradiese befassen 28, oder
allgemeine Darstellungen des Weltzusammenhanges und der Erlésung,
wie sie das Buddhavatamsakasdtra, das Lankavatara-Sitra- ferner das
Mahéanirvanasitra ° und das schone und berithmte Saddharma-Pundarika

24 Von philosophischen Werken des Vasubandhu werden das Vijii4na-
métragistra (chines.: Tscheng-wei-schi-lun), CatagAstra, Dagabhfimika-sfitra-
¢astra, Abhidharmakoca¢dstra und nach tibetischer Tradition eine Gruppe
von 5 Prakaranas genannt, von denen Vimcakakarikid-Prakarana von L. de 1a
Vallée-Poussin im Muséon, Louvain 1913 publiziert ist.

25 Stark philosophisch-erkenntnistheoretischen Charakter hat, von den
bisher genannten Schriften abgesehen, noch das in hohem Ansehen stehende
Clrdngama-Siira (Sutra des Heldenleibes).

28 Aus dem Chinesischen iibersetzt von S. Beal, Romantic Legend of
Sdkya Buddha 1875. ¥

27 Vgl. die erste Abhandlung iiber das Leben des Buddha.

28 Vgl. Buddhist Mahfiyina Texts (Sacred Books of the East vol. 49);
Buddhacarita transl. by E. B. Cowell. SukhAivati-vyfiha, Vajracchedika by
Max Miiller, Amitdyurdhyéina-Sitra by J. Takakusu.

29 A. Avalon, Tantra of the great liberation (Mah&-Nirvana-Tantra,
transl. from Sskrt, London 1913.
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Satra bieten 0. Diese ganze ungeheure Literatur entstand im Laufe der
Jahrhunderte und durch die chinesischen Ubersetzungen ist
uns ein sicherer terminus ante quem ihrer Abfassung an die Hand ge-
gegeben. Das Widerspruchsvolle, daB so verschiedene Richtungen, Lehr-
systeme und Werke alle ein und denselben Buddhismus, dieselbe Reli-
gion reprasentieren sollten, machte dem indischen Geiste, der ja auch
im Brahmanismus schon von den Veden und Upanishaden her bis
zur Lehre des Vedanta (Vedaendes), also iiber Jahrtausende hin
dieselben Grundgedanken wie mithelos vorwegnimmi und ausspinnt,
weniger Schwierigkeiten als etwa den kritischen Chinesen. Die Inder
und Tibeter lieBen eventuell die grofen maBgebenden Schriften in Hohlen
und auf fernen Inseln entdeckt werden. Der chinesische Mahéiyanalehrer
Tzi-kai (538—597 n. Chr.) stellte die Lehre auf, Buddha habe in fiinf
Perioden seines Lebens fiir verschiedene geistige Reifestadien erst eine
Zusammenfassung, dann die Lehren des Hinayana, darauf die des Maha-
yana als weitherziger, liebevoller, vollkommener, sodann die philo-
sophische Begriindung der mittleren Philosophie von der allge-
meinen Leere und schliefilich die allumfassende Weisheit des Sad-
dharma-Pundarika-Sdatra verkiindet. Ein gewisses Eingehen
auf die verschiedene Reife und Begabung seiner Horer ist ja in der Tat
beim Begriinder des Buddhismus nicht zu verkennen, und ebenso er-
scheint vieles in der Lehrentwicklung des Mahayana durchaus folge-
richtig.

So war der Buddhismus in Vorderindien in seiner mahiyanistischen
Entfaltung, als er sich 634 n. Chr. auf dem fiinften grofBen Konzil
zu Kanya-Kubja noch den Luxus einer feierlichen Verwerfung der
Lehren des Hinayana leistete, bereits dem Verfall geweiht. Noch
aber gingen Missionare in aufierindische Linder und kamen von dorther
fromme Pilger, um die Stéitten des Lebens des Religionsstifters und ge-
feierte Sitze und Hochschulen der Religion, wie z. B. das berithmte
Néalanda im ostlichen Rajagrihatale zu besuchen. Schon aber
hatte der achtundzwanzigste Patriarch Bodhidharma, der im Gegensatz
zu den iiberladenen Religionsgestaltungen seiner Zeit unter Zuriickgehen
auf Nagarjunas Lehre von der wortlosen Wahrheit die Schule der
Meditation und schweigenden Innerlichkeit vertrat, seinen Wohnsitz 520
aus Indien nach China verlegt, wo er auch nach seinem 528 erfolgten
Tode verstandnisvolle Nachfolger hatte. Es war dieses Ereignis ein
deutlicher Ausdruck dafiir, dafi das Schwergewicht des Buddhismus sich
von Indien nach China verschoben hatte.

Seit dem ersten Jahrhundert n. Chr. arbeiteten buddhistische Send-
boten an der Bekehrung des Reiches der Mitte #1. Diese ging anfinglich

8 Vgl. zum Saddharma-Pundarika-Stitra die Ubersetzungen aus dem
Sanskrit von E. Burnouf, La Lotus de le bonne Loi, Paris 1852, von H. Kern,
The lotus of the true law, Oxford 1884 (Sacr. Books of the East vol. XXI).
Proben aus der chines. Version bei K. L. Reichelt, Der chinesische Buddhis-
mus, iibers. von W. Oehler, Basel 1926; vgl. ferner J. Wach, Mahéyéana, be-
sonders im Hinblick auf das Saddharma-Pundarika-Stitra, Miinchen-Neu-
biberg 1925. Ubers. aus dem Chines. von W. E. Loothill, Oxford 1930.

31 Vgl. zum chinesischen Buddhismus auBer dem schon genannten Werke
von K. L. Reichelt, Der chines. Buddhismus: J. Elkins, Chinese Buddhism,
2 ed., London 1893; R. Fl. Johnston, Buddhist China, London 1913; besonders
H. Hackmann in seinem Buddhismus (Tiibingen 1905 und 1906); Ders.,
Laien-Buddhismus in China, Gotha wu. Stuttgart 1924; Ders., Chinesische
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langsam voran, zumal sich im 2. Jahrhundert noch kein Chinese am
Ubersetzungswerk beteiligte und dem Orden beitreten durfte. Nach den
ersten kleineren Schriften, einer Buddhalegende und dem ,Siatra der
42 Teile”, welches nach Art der konfuzianischen Gesprache (Lun-yi)
abgefaBt war und noch keine bestimmte Schulmeinung vertrat, wurde 170
das Nirvana-Sdatra und um 250 die Ordensdisziplin (Vinay a)
ithersetzt. Seit der Mitte des dritten Jahrhunderts, der Aufrichtung der
Tsin-Dynastie (265—420) gab es auch chinesische Monche, die
bis 308 unter des beriihmten Dharma Raksha (chines. Fa-hu) Leitung
165 Texte ubertrugen. Vollends um 400 unter dem buddhistenfreundlichen
Kaiser Yao-tsching und unter der Leitung des gefeierten Kuma-
rajiva begann man systematisch die Teile des Dreikorbes zu iiber-
setzen und ebenso erschienen die grofen neuauftauchenden Sanskrit-
Sttren und Lehrabhandlungen, von Missionaren und chinesischen
Indienpilgern tberbracht, meist sehr schnell auch in chinesischer
Sprache. Zu Beginn des sechsten Jahrhunderts sollen gegen 3000 Inder
am grofien Bekehrungs- und Ubersetzungswerke gearbeitet haben, so
daf die Voraussetzungen fiir eine Konsolidierung der neuen Lehre in
der Friedens- und Glanzzeit der Thang-Dynastie (618—907) erfiillt
waren. Im sechsten Jahrhundert war als eine der letzten grofien Haupt-
schriften das ,,Sitra von der groBen Entsagung” iibersetzt worden
und um 600 erfolgte die erste groBe Ausgabe des chinesischen Kanons,
dem jedoch noch im 7. und 8. Jahrhundert 75 Werke des Hsiuen-thsang,
56 des I-tsing und 108 des Amoghavgra beigefiigt wurden, ja bis ins
14. Jahrhundert hinein Zusatze beigegeben wurden.

Der chinesische Kanon San-tsang (Tripitaka) ist nicht ein-
fach eine Ubersetzung des Sanskritkanons, den man fiir das Indien des
ersten Jahrhunderts unserer Zeitrechnung anzunehmen hat. Wohl wird
er eingeteilt in Lii-tsang (Vinaya-Pitaka), Tsching- (oder
King-) tsang (Satra-Pitaka) und Lun- (oder L6n-) tsang
(Abhidharma-Pitaka), wozu noch eine vierte Abteilung ver-
mischter Werke und Kommentare hinzutritt, alles in allem 1662 Werke
verschiedenen Umifanges in etwa 6700 Banden umfassend. Bei jedem der
drei Hauptabteilungen werden Schriften des Hinayana, des Mahéyana
und aus beiden gemischte Abhandlungen unterschieden. Es handelt
sich, etwa von den chinesischen Reisebeschreibungen der groSen Indien-
pilger abgesehen, zumeist um Ubersetzungen aus dem Sanskrit, wobei
oft zwei, drei Lesarten und Ubersetzungen desselben Werkes mit um-
fangreichen Wiederholungen nebeneinanderstehen und tiberhaupt das rie-
sige Schrifttum, wie wir es fiir das Indien des Mahayanabuddhismus fest-
stellen mufiten, zur kanonischen Geltung erhoben, wiedererscheint. Der
chinesische Kanon wurde im Jahre 972 n. Chr. und seitdem noch oft
durch Druck vervielfaltigt und gilt als maBgebend auch fiir den Bud-
dhismus in Korea, Japan und Annam; denn trotz vieler Einzel-
iibersetzungen in die Landessprache ist fiir diese Lander eben die Fest-
legung in der chinesischen universalen Bilderschrift ausreichend 32.

Philosophie, Miinchen 1927, S. 237—311; W. Grube, Religion und Kultus der
Chinesen, Leipzig 1910; W. M. Mac Govern, Introduction to Mahiyina Bud-
dhism with special reference to its Chinese and Japanese Phases, London
1921; F. E. A. Krause, Ju-Tao-Fo, die religiosen und philosophischen
Systeme Ostasiens, Miinchen 1924; L. Hodous, Buddhism and Buddhists in
China, 1924

32 Zum chinesischen Kanon vgl. als grundlegendes Werk Bunyio Nanjio,
A catalogue of the Chinese translation of the Buddhist Tripitaka, zuerst
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Die Tatsache einer gewissen Uberfiille des Kanons und auch ge-
wisser Widerspriiche in Lehrgehalt und Mythologie brachte es mit sich,
daB irgendwelche gefeierten Lehrer besondere Schriften oder Lehren
bevorzugten und dementsprchend ,,Schulen” (chines. T s un g) griindeten,
womit sie sich aber nicht aus dem gemeinsamen Zusammenhang des
Buddhismus zu losen beabsichtigten. Die chinesische Tradition zahlt im
allgemeinen zehn solcher Schulen, von denen aber eine ganze Anzahl so
gut wie verschwunden ist, wihrend andere in sich eine Differenzierung
oder auch Neubelebung erfuhren. So wurde die ,Lotosschule” oder
»3chule vom reinen Lande” (Tsching-tu tsung) schon um 400
n. Chr. von Hui-Yuen inauguriert und dann um 641 n. Chr. neu belebt.
Sie fuBt aul den drei Satras von dem Wesen, der Macht und dem Er-
barmen des ewigen Lichtbuddha Amitabha und seiner begleitenden
Bodhisatvas und von den Herrlichkeiten seines westlichen Paradieses.
Sie wendet sich besonders an die Volksfrommigkeit und propagiert das
haufise verirauensvolle Aussprechen des Namens des Lichtbuddha
(Na-mu-Omi-to-fo). Eine von Kumarajiva begriindete, hinaya-
nistisch gefarbte Schule und die ebenfalls auf ihn zuriickgehende San-
lun-tsung, welche drei metaphysische Abhandlungen (¢castra) des
Mahayana zugrunde legte, sind in China wieder erloschen. GroBe
Wirkung hatte dagegen Bodhidharmas Begrindung der Medi-
tationsschule (Tschan-tsun g), welche auf reine, wortlose Erfassung
der Wahrheit durch Versenkung dringt und die Hilfsmittel des Kultus,
des Schriftenstudiums, der Aufierlichkeiten, der Spekulation und Worte
gering achtet. Sie teilte sich in fiinf Zweige, meist mit eigener
Patriarchentradition. Die Lin-tschi-tsung ist heute die bei weitem wich-
tigste Schule der Tschan-tsung-Gruppe. Der Meditationsschule
einigermalben verwandt ist die 575 n. Chr. von Tzi-kai begriindete
Schule der Tien-tai-Berge (Tien-tai-tsung). Ihre Lehren
beruhen auf der Hochschatzung des ,Satras vom Lotos des guten
Gesetzes“ (Saddharma-Pundartka-Satra, chiness Miao-
fa-lien-hwa-king). Auf das Buddhavatamsaka-Sitra
(chines. Hwa-yen-king) berief sich die kurz vor 640 von Tu-fa-
schun begriindete Hsien-schou-toung mit einer an Tzi-kais
Lehre von den finf Perioden des Lehrvortrages Buddhas erinnernden,
jedoch etwas abweichenden Theorie der Dogmenentwicklung. Auf das
Abhidharma-koga-¢gastra des Vasubandhu berief sich die
Tschu-sche-tsung (seit 645) und auf das Vijnanamatra-castra
desselben indischen Lehrers die nach dem ,Kloster der Barm-
herzigkeit® genannte Tzi-én-tsung, auf die der groBe Indienfahrer
Hsiuen-Tsang besonderen EinfluBl hatte. Schliefilich sind noch die auf die
Beobachtung des Vinaya dringende, 615 begriindete und noch heute in

Oxford 1883; ferner J. J. M. de Groot, Le Code du Mahéayéna en Chine (Akad.
d. Wiss.) Amsterdam 1893; Alfr. Forke, Katalog des Pekinger Tripitaka (Ostas.
Sammlung der Kgl. Bibliothek zu Berlin I), Berlin 1916; S. Beal, A catena of
Buddhist scriptures from the Chinese, London 1871; E. Chavannes, Cing cents
contes et apologues extraits de Tripitaka Chinois, 3 t., Paris 1910/11; E. J. Eitel,
Handbook of Chinese Buddhism, being a Sanskrit-Chinese dictionary with
vocabularies of Buddhist terms, London 1888; St. Julien, Concordance
Sinico-Sanscrite d’un nombre considerable de titres d’ouvrages bouddhiques,
recueillie dans un catalogue chinois de Can. 1306, Nouv. Journ. Asiat, 4e série
1. XIV p. 351—446; P. Chr. Bagchi, Le Canon Bouddhique en Chine I. 1927;
W. Fuchs, Zur technischen Organisation der Ubersetzung buddhistischer
Schriften ins Chinesische, Asia maior VI, 1, Leipzig 1930, S. 84 ff,
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ihrem Hauptkloster Pao-hwa-schan, eine Tagereise ostlich von
Nanking, blithende Lii-tsung (Vinayaschule) sowie die um
720 n. Chr. von Améghavajra eingefilhrte Mantra-Richtung, die
Zauberschule (Mi-tsung) zu nennen, welche sich auf das Maha-
vairocanasambédhi-Statra berief und den entarteten Zauber-
buddhismus des spiten Mahayanabuddhismus nach China iibertrug. Auch
diese Sekte hat viel von ihrer urspriinglichen Bedeutung und ihrer
Sonderstellung verloren, wie iiberhaupt der Buddhismus Chinas oder
Foismus (nach dem chines. Fo fiir Buddha) im Laufe der Jahr-
hunderte und unter dem Drucke heftiger Verfolgungen oder staatlicher
Bevormundungen wieder zu einer ziemlich homogenen Religion ge-
worden ist, wobei bezeichnenderweise in neuester Zeit fromme Laien
vielfach die geistige Fithrung in die Hand genommen haben 3.

Sehr viel differenzierter ist hingegen der japanische Bud-
dhismus geblieben, dessen Schulgliederung ohne die vorausgegangene
chinesische Entwicklung des Buddhismus nicht zu verstehen ist und in
dem sogar mehrere in China erloschene Schulen eine langere Fort-
setzung fanden. Bisweilen teilt man die japanischen Schulen in zwei
grofle Gruppen: Jo6do-mon und Shédé-mon, je nachdem sie das
»Tor des reinen Landes” oder das des ,heiligen Pfades™ durchschreiten;
d. h. ein Teil predigt das Vertrauen und den Glauben an die Erlésungs-
macht des Buddha Amitabha (japan. Amida Butsu), ein anderer
lehrt, daB man durch eigene Anstrengung zur Vollkommenheit und Er-
losung, zur Buddhaschaft, zum Nirvina gelangen miisse. Die altere
sSchuledesreinen Landes"” (Jodo-sha) wurde nach chinesischem
Vorbild 1175 n. Chr. von Genka in Japan eingefithrt, aber spater von
der 1224 von Shinran-Shénin begrindeten Shin-sh iberholt. Diese
wurde zur populdrsten Religionsform des Buddhismus in Japan und ge-
stattete ihren Priestern auch die Ehe. Beide Schulen schatzen die
Schriften, die von der Verehrung Amitdbhas und der Erreichung seines
westlichen Paradieses handeln, besonders hoch und empfehlen die unauf-
horliche Anrufung des ewigen Lichtglanzbuddhas (,Namu Amida
Butsu“34 Von den iibrigen Sekten, die sich in Japan scharfer gegen-
itberstehen als in China, sind die verschiedenen Richtungen des Medi-
tationsbuddhismus (japan. Z en), also die Fortselzung der Tradition
Bodhidharmas, zahlenmaBig stark vertreten und durch geschlossene
Konzentrationsiibungen auch bei Gebildeten angesehen. Die 805 von
Saiché eingefiihrte Tendai-Sekte (die chines. Tien-tai-

38 Zur chines. Sektengeschichte vgl. J. J. M. de Groot, Sectarianism and
religious persecution in China. A page in the history of religious. 2 vol.
Amsterdam 1903; H. Hackmann, Die Schulen des chinesischen Buddhismus
(Mitt. d. Semin. f. oriental. Sprachen in Berlin. Jahrg. X1V, L., Berlin 1911.)

3¢ Zur Sektengeschichte des japanischen Buddhismus vgl. A. Lloyd,
Developments of Japanese Buddhism, Transact. of the Asiat. Soc. of Japan,
vol. 22 pt. III; Bunyio Nanjio, A short history of the 12 japanese Buddhist
sects, Tokyo 1886 (danach Ryanon Fujishima, Le Bouddhism Japonais, Paris
1889); H. Haas, Die Sekten des japanischen Buddhismus, Ztschr. f. Miss.-Kunde
u. Rel.-Wissensch. 1905; Ders., Die kontemplativen Schulen des japanischen
Buddhismus, Mitt. d. Deutsch. Ges. f. Nat. u. V.-Kunde Ostasiens, Bd. 10, T.2);
Ders., Der Buddhismus der Japaner in ,Oriental. Religionen® (Kultur der
Gegenwart), Leipzig 1906; Ders., Amida Buddha, unsere Zuflucht, Leipzig
1910; K. Nukariya, Buddhism in Japan, The Far East, vol. 3 n. 28—30, 1898;
S. Ohasama, Zen, der lebendige Buddhismus in Japan, Gotha u. Stutigart 1925;
B. C. Armstrong, Buddhism and Buddhists in Japan, 1927.
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tsung) und die von Kikai (K6bé6-Daishi) 806 n. Chr. als
Shingon-sha nach Japan verpflanzte Mantraschule wurden
durch die Pracht des Kultus und die Konzessionen an den Volks-
aberglauben popular und behaupteten sich mit berithmten Tempeln und
Wallfahrtsorten bis zum heutigen Tage. Sie konnen fiir sich das Ver-
dienst in Anspruch nehmen, Plastik, Architektur und Kunstgewerbe be-
reichert zu haben, so wie in anderer Weise die Meditationsschulen in
China und Japan expressionistische Malerei, zumal Landschaftsmalerei,
Naturverstandnis und Dichtkunst mit ihren Inspirationen versorgten und
befruchteten %4. Aus einigen der vorgenannten Sekten erwuchs schliefi-
lich 1252 die Grindung der Nichiren-sh#, so nach ihrem Stifter,
oder Hok ke-shu, nach ihrem Hauptbuch, dem Satra vom Sonnenlotos,
dem berithmten Saddharmapundarika-Sttra benannt, dabei
von stark japanischem und persénlichem Geprage ihres bedeutenden
Stifters 35. IThre Wellanschauung ist ein geschlossener, fast theisti-
scher Spiritualismus. TIhr Kult beruht zumeist auf der Ver-
ehrung des Satra, das viel rezitiert und dem selbst mit der Anrufung
sNamu-my6-ho-renge-kys” gehuldigt wird. Dabei ist dieser
Sekte so ziemlich als der einzigen im gesamten Buddhismus eine gewisse
Intoleranz gegeniiber den anderen Schulen eigen. Die sonstigen Sekten
des japanischen Buddhismus sind von geringerer Bedeutung, und auch
die friihere Vermischung mit dem einheimischen Shintoismus hat
heute fast véllig aufgehért. Dahingegen ist der japanische Buddhismus
in modernen Einigungsbesirebungen fithrend geworden.

Ein letzter in sich geschlossener Kreis buddhistischer Uberliefe-
rung, Schriftsammlung und Sektenbildung, zugleich der jiingste Zweig
der Entwicklung der buddhistischen Lehre und Ordensorganisation iiber-
haupt, begegnet uns im tibetanischen Buddhismus 3, Die Ausbrei-
tung der Buddhalehre im Schneelande begann im 7. Jahrhundert n. Chr.
und vollzog sich im 8. hauptsachlich unter der Leitung des Zauberlehrers
Padmasambhava, der in Begleitung von Frauen und Gauklern den ent-
artetsten Tantra-Buddhismus verkiindete und obendrein mit der
einheimischen Naturreligion und Damonenlehre verquickte, wie er ja
auch schon aus seinen heimatlichen Gebieten Udyana, dem heutigen
Kafiristan eine wahre Hexensuppe von Religionsmischerei mit-
brachte. Mit der Lehre des urspriinglichen Buddhismus hatte all das
nichts mehr zu tun, wie auch die Beobachtung der alten Ordensdisziplin
in Vergessenheit geraten war. So ist wohl auch bei der beginnenden
Ubersetzungstétigkeit (aus diesen ersten Jahrhunderten werden Pagur
Vairocana und Crikuta als groBe Ubersetzer genannt) haupt-
sachlich die Tantraliteratur und das philosophisch-theologische Schrift-
tum der grofien Mahayana-Richtungen beriicksichtigt worden. Vom Ab-
schluB eines Kanons konnte damals noch nicht die Rede sein.
U-rgyan-pa (Schule von Udyana) und rNying-ma-pa (die
alte Schule) bildeten eng verbunden in Aberglauben, widerwartigen
Kulten, die durch vorgebliche Auffindung verborgener alter Schriften

% Vgl. M. Anesaki, Nichiren, the Buddhist prophet, Cambridge (Mass.)
1916; K. Franke, Nichirens Charakter, Hannover 1927.

86 Ich verweise hier nur auf G. Schulemann, Die Geschichte der Dalai-
lamas, Heidelberg 1911, wo die gesamte Literatur zum Lamaismus verwertet
und verzeichnet ist.
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sanktioniert werden sollten, die #lteste Form des Lamaismus. Innere
Zersetzung und dubere Anfeindung fithrten zu einem schnellen Verfall.
Im 11. Jahrhundert begann eine neuerliche Bekehrung, die der nach
Tibet iibergesiedelte Mahayana-Patriarch Atiga leitete. Er
hielt um 1050 ein groBes Konzil in Zentral-Tibet ab und gilt als Be-
griinder der Schule bKa-gdams-pa, der sein Schiiller ' Brom-ston
festere Formen gab. Nunmehr folgte man einer reineren Lehre und
Disziplin und auch die Ubersetzungstatigkeit wandte sich mehr dem
Vinaya und den Sdatras zu. Die Exireme, welche die Schulen
rNying-ma-pa und U-rgyan-pa einerseits und die Schule
bKa-gdams-pa andrerseits verkorperten, hat man frith zu ver-
sohnen gesucht, so in der um 1080 von dem Lama Mar-pa gegriindeten
Sekte bKa-brgyud-pa (die den Vorschriften Folgenden), welche
ausdriicklich betont, dafl sie verschiedene Lehrmeinungen anerkennt, und
durch den Nachfolger Mar-pas, den Einsiedler, Wandermonch und Lieder-
dichter Mi-la-ras-pa besonders popular wurde. Nicht in unmittel-
barem Zusammenhange mit der Reform Aticas kamen in dieser Zeit
noch andere Untersekten der Schulen rNying-ma-pa und
U-rgyan-pa auf, welche deren Regeneration anstrebten. Sie ver-
einten sich in der Richtung Sar-ma (,die Neue™) und erklarten sich,
chne den Boden des Tantrabuddhismus zu verlassen, hauptsachlich gegen
die Auffindung von Geheimschriften. Sie nannten sich meist nach ihrem
Hauptkloster und die bedeutendsten waren: '‘Bri-gung-pa, '‘Brug-
pa, Karma-pa, sMin-grol-gling-pa und vor allem Sa-
skya-pa. Die Abte des Klosterss Sa-skya (,Braunerde”) nahe
der nepalesischen Grenze erfreuten sich némlich besonderer Gunst
der grofen Mongolenchaghane. 1279 starb der berithmte 'Phags-pa
bLama, der Freund Chubilais, und um diese Zeit begann die schon
langst geplante Revision der tibetanischen heiligen Texte, wobei auch der
chinesische Kanon zu Rate gezogen und die letzten Ubersetzungen aus
dem Sanskrit gemacht wurden. Wie es heifit um 1306, sicher aber in dem
ersten Drittel des vierzehnten Jahrhunderts waren die beiden Samm-
lungen bKa-"gyur (,Ubersetzung der Vorschriften) und bsTan-
‘gyur (,Ubersetzung der Lehre”) abgeschlossen.

Die gewohunlichen Ausgaben des bK a-’gyur umfassen 1083 Werke
in 100—108 riesigen Banden und enthalten: 1. ’Dul-ba (Vinaya) mit
dem alten Pratimokshastatra in zusammen 13 Banden; 2. Sches-
rab-kyi-pha-rol-tu-phyin-pa (Prajna-Paramita), die
Darlegung dieser berithmten Mahé4yana-Philosophie in 36 Werken in
zusammen etwa 21—23 Binden. 3. Sangs-rgyas phal-po-c’e,
das auch in Ostasien so hoch angesehene Buddhavatamsaka-
Sdatra in 6 Banden. 4. dKon-mc'og brtsegs-pa, die
Mahiayana-Schrift Ratnakdata in 6 Banden. 5. mDo-sde,
die Satrasammlung, dem alten Sitra-Pitaka entsprechend, jedoch
nicht etwa den Nikayas des Palikanons genau parallel, in 30—40 Béanden.
6. Myan-ngan las ’das pa, das Nirvanasdtra in 2 Banden.
7. rGyud (Tantra) Magie, Beschworung usw. in 22—24 Banden.
Dazu tritt dann noch, das Ansehen des bKa-’gyur jedoch nicht vollig
erreichend, die ,,Ubersetzung der Lehre“: bsTan-’gyur, abermals
Tausende von Einzelwerken in 137 Banden mDo und 88 Bénden rGyud
umfassend. Hier ist sehr viel nicht nur unbuddhistisches, sondern auch
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profanes Gedankengut, Ubersetzungen indischer Dichter, Medizin, Astro-
logie, Geschichte usw. aufgehauft 7.

Hauptsachlich auf dem bKa-’gyur und der Uberlieferung der
Schule bKa-gdams-pa fufite darum auch der beriilhmte Reformator
bTsong-kha-pa, der, 1356 geboren, zu Beginn des 15. Jahrhunderts
in der Gegend von Lhasa wirkte, die reinere Ordensdisziplin, Zolibat
und gelbes Gewand wiederherstellle und nach dem Niedergang des
tibetanischen Buddhismus den anderen Sekten die Schule
de Ge-lugs-pa, die ,Tugendrichtung” gegeniibersiellte, die dann
spater unter ihren Oberhiuptern, den Dalailamas und Taschilamas, angeb-
lich fleischgewordenen und immer wiedergeborenen Buddhagottheiten
(namlich des Bodhisatva Avalokitegvara und des Dhyanibuddha Ami-
tabha), zur geschlossensten und machtvollsten Erscheinung der gesamten
Geschichte des Buddhismus wurde. Freilich blieb auch in ihr noch viel
Aberglauben, die Verehrung und Beschworung vielkopfiger und viel-
gliedriger Ungeheuer, das Vertrauen auf magische Formeln (Om mani
padme hum) und die #duBerlichste Religionsibung (Gebetsmiihlen)
lebendig; aber dennoch ist ihre und der Schule bKa-gdams-pa Lehre als
die der ,,Gelbmiiizen“ sehr viel eher Buddhismus zu nennen als das, was
die alten Sekten, ,,die Rotmiitzen” vertreten. Die erneuten Beziehungen
der ,,gelben Lehre” (chines. Hwang-chiao) zu den Mongolen und
namentlich die Gunst der Mandschu-Kaiser, vor allem Kien-lungs im
18. Jahrhundert, hatie dann noch eine rege Ubersetzungstatigkeit ins
Mongolische, Mandschurische und Chinesische zur Folge und die Ab-
fassung von finfsprachigen groBen buddhistischen Polyglossaren und
Lexika, die auber den genannten Sprachen noch Tibetanisch und Sanskrit
beriicksichtigten und so mancher historischen Forschung und Ver-
gleichung auch unserer Tage vorarbeiteten3®. Die verschiedenen bud-
dhistischen Einigungsbestrebungen der neuesten Zeit, ob sie nun von
Japan und China oder von Siidasien ausgehen, versuchen immer auch
den tibetanischen Lamaismus zu interessieren und zu gewinnen.

So hat unsere Ubersicht bis zur Gegenwart und durch fast alle
buddhistischen Lander gefithrt. So sehr vieles auch abstrakt, unanschau-
lich, nur mehr angedeutet bleiben mubBte, der Eindruck eines reichen
inneren Lebens wird geblieben sein. Wer davon nichts weil — und das
sind die weilaus meisten ,,Weltreisenden“ — kann bei der Beurteilung
der aulieren Erscheinungsformen des Buddhismus in den verschiedenen
Lindern auch. nur an der aulersten Oberfliche haften bleiben. Von
einer weltanschaulichen Auseinandersetzung aber, wie sie z. B. fiir den
Missionar geradezu erforderlich werden kann, kann in diesem Falle
aber natiirlich nicht die Rede sein.

87 Zum tibetischen Kanon vgl. Index des Kandjur (nach der Aufnahme
Schillings von Cannstadt) hersg. von der Akad. d. Wiss. mit einem Vorwort
von J. J. Schmidt, Petersburg 1845; ferner Al. Csoma de Ko6ros, Analysis of the
Kha-gyur and Bstan-gyur und Abstracts of the contents of the Bstan-gyur.
Asiatic Researches 1839, vol. XX p. 42f.; auch franzés. von Léon Feer,
Annales du Musée Guimet t.II; Léon Feer, Fragments traduits du Kandjour,
Annales du Musée Guimet t. V.; Ders., Textes tirés du Kandjour, Paris 1869;
auBerdem lieferten Ubersetzungen aus dem Tibetischen J.J.Schmidt, Schiefner,
Wassiljew, Stcherbatsky, de la Vallée-Poussin, Foucaux, Rockhill, Huth,
Sarat Chandra Das, Griinwedel, Pander, Laufer, Walleser u. a.

88 Vgl. A. Schiefner, Sanskrit-tibetisch-mongolisches Worterverzeichnis,
Petersburg 1859; Mahéavyutpatti, Buddhistisch-terminologisches Waorterbuch
in vier Sprachen; Sanskrittext, hersg. von Minayeff, Petersburg 1887.
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