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(REFERAT)

Warum Shotoku gerade Shoman, Yuima- und Hokke-Sttra zur miind-
lichen Besprechung und schriftlichen Kommentierung gewdhlt, warum er ge-
rade diesen drei Sttren den Vorrang gegeben habe, dariiber sind seit alters
vielfiltige Ansichten vorgebracht und manches Zutreffende ist in dieser
Hinsicht gedufiert worden. Das erste Erfordernis jedoch, um auf diese Frage
giiltige Antwort zu finden, ist, Klarheit dariiber zu gewinnen, wie derjenige
Buddhismus geartet war, den der Kronprinz vorfand und der auf ihn wirkte,
und welches die Stitren und Hauptschriften dieses Buddhismus waren, bzw.
welche Stitren und Schriften Shotoku iiberhaupt in Japan vorfand. Genauer
gesagt ist dies in der Hauptsache die Frage nach dem chinesischen Buddhismus
seit Kuméaradjiva und nach dem Buddhismus der Drei Kan’s (Koreas).

Daf fiir Kumaradjiva Hannya, Hokke und Yuima im Mittelpunkt stehen,
A8t sich an Hand der von ihm iibersetzten Werke erkennen. Seit Kegonkyo
‘Buddhavatamsaka-mahavaipulya-Stitra Nj. 87) von Budhabhadra (& Djiie
hsidn), Nehan-Gyo (Nirwana-Sttra, s. Nj. 113-125) von Dharmaraksha II (s.
Nj. 113) iibersetzt worden —s. ausfithrlichen Hinweis in de Visser Ancient
Buddhism S. 584 ff —, seit das Shoman-Stitra von Gunabhadra iibersetzt wor-
den und andre Ubersetzungen dieser Sfitren erfolgten, sind Lehrrichtungen,
die diese Sttren vertreten haben, aufgekommen, sind aber nicht so sehr
stark geworden ; Hannya-, Nehan-, Kegon-Sttra sind, mit andern verglichen,
umfangreiche Werke; Hannya wurde anfinglich hauptsidchlich durch die
Drei S’astren (Sanron: Chtiron, Madhyamaka-S’astra; Nj. 1179 ; Hyakuron,
Satas’astra Nj. 1188 ; Junimonron, Dvadasanikaya-s’astra Nj. 1186) verbreitet ;
Kegon vor Fatsang # /i hauptsichlich durch’ Jtchiron -+ #i # (bzw. Chiron-
Richtung # 3% 52); Nehan- (Nirwana-)Richtung war unter der Liang-Dynastie
verbunden mit der Jojitsu-Richtung. In der Zeit der Nord-Stid-Dynastien
wurden von buddhistischen Schriften gepredigt, erklirt, gelesen: vorziiglich
die kleineren Umfang habenden, aber inhaltsschweren Mahdyana-gewichtigen
Hokke, Yuima-, Shoman, Klein-Hannya- (Nj. 6 vgl. No.3), Kongbmyo (Suvar-
naprabhasa-S. Nj. 127), Shi-eki (Viseshakinta-brahma-pariprikkha-Sttra Nj.
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190 ; vgl. 189), Muryéjt-(Aparimitayus-Stitra Nj. 27; vgl. Nj. 23; vgl. Nj. 251,
203, 863); Kongohannya-Stitra (Nj. 10, s. de Visser S. 520 ff. Wenn wir nun,
wie oben schon in gewisser Weise getan, die drei ibermifig groBen und
deshalb nicht so leicht ganz abgeschriebenen noch kommentierten Nehan-,
Hannya- und Kegon-Stitren gesondert nehmen, so konnten schon in dieser
Zeit an Beliebtheit und Gelesenheit es keine andern Sttren mit den auch
hernach von Kronprinz Shotoku gewéhlten dreien (Hokke, Yuima, Shoman)
aufnehmen. Geht man an der Hand der beiden groBen Monchsbiographien,
der im Jahre 519 von Hui-djiau # iz verfaBten 14bindigen Monchsbiographie
Gausengtschuan {jp. Késoden & 18 f#) und der von Dau-hsiian i& % 645 verfa8-
ten 30bandigen Fortsetzung Hsii-Gausengtschuan % & @ {if, etwa 300 Gestalten
grofiler Monche durch, so zeichnen sich aus durch Kommentierung-Erliute-
rungen, Predigt-Besprechungen von Hokke 78, von Nehan 60, von Yuima 47,
von Grofi-Hannya 32, Shoman 25, Kegon 19, Klein-Hannya 12, Kongomyo 10,
Shieki 6, Muryoéja, Kongohannya Yuikyd(-gyo-ron vgl. Nj. 1209) je 5, Shtiryo-
gon(ky6 : ausfithrlich s. Nj. 446), Kwammury6jtibukkyo (Nj. 198) je 4; (Dai-
hodo-) Daijikkyd (Mahavaipulya-maha-sannipata-stitra Nj. 61) Ninno-gokoku-
hannya-haramikkyé (Nj. 17) je 3; Shétenno-hannya-haramikkyé (Nj. 9) zwei.
Beschrinkt man diese Untersuchung auf berichtete Kommentare allein, so
erreicht Nehan die héchste Ziffer mit 15; es folgen: Shoéman 12, Yuima,
11, Hokke und Grof-Hannya je 10; Kegon 3; vier andre je 2, zehn andre je
1. Das heit: Shoéman, Yuima, Hokke, die drei von dem Kronprinzen her
nach erwihlten Sttren driicken die Schar der anderen kleinen vollig dar-
nieder. Vergleicht man nun die gleichzeitig zu S’astren, bzw. zu andern
‘Werken, als es Stitren-Werke sind, verfafiten Kommentare, so konnen diese
gegen die Sttren und ihre Kommentare nicht aufkommen: Jéjitsuron
(Satyasiddhi-s’dstra Nj. 1274), 8. Jtjikyoron (Das’abhtimivyakhana Nj. 1194)
7; Shibunritsu (vgl. Nj. 1117) 6; Jujuritsu (vgl. Nj. 1115) 5; Abidonshinron
(Nj. 1288) 5; ein andres S’astra 4, eines 3, drei andre je 1 Kommentar.

Der von Shétoku in den beiden Kommentarwerken zu Hokke und Shéman
fort und fort als 7 2% (Hongt, chin. Ben-1 Grund-Sinn, Ur-Kommentar) zitierte
¥ & Fayiin aus dem Tempel 3¢ %2 ¢ Guangdschaisi hat schon mit 31 Jahren
(497 Hokke- und Yuima-Stitra in Predigten (chin. djiang, jap. k6, ) be-
sprochen, und 30jiahrig das Shéman-Stitra. Er hat geradezu innerhalb der
Geschichte des chinesischen Buddhismus ein Zeitalter neuen Hokke-Studiums
hervorgerufen. Er ist einer der Drei groBen Meister der Liang-Zeit, und er
steht in der Tradition vor uns, als auf Jojitsu und Nehan fuend, in besonde-
rer Weise Hokke erfassend und von da zu Shéman und Yuima vordringend ;
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auch die beiden andern groBen Meister, (Seng) Min ({8) &- und Dschi tsang % %k
werden uns in der Uberlieferung dargestellt als solche, die neben Nehan,
Jojitsu, Hannya, Jtichi, Kongomyé die drei Stitren Shoman, Hokke und. Yuima
gepflegt haben, indem sie Kommentare zu ihnen verfafiten und sie .bzw.
iiber sie vortrugen. Es darf also nicht vergessen werden, da der chinesische
Buddhismus seit- Kumaradjiva bis in die Tschen- und Sui-Zeit neben den
S’astren Abidon-shinron (s. o!), Sanron, Jo(jitswron, (Jt-)Jiron hauptsdchlich
die mahéylénistischen Stitren Hokke, Nehan, Yuima, Hannya, Shoman, Kegon
studierte, erlduterte, kurz in hohem Ansehen hielt, d.h. neben den drei um-
fangreichen Nehan, Hannya und Kegon die drei von Shétoku gewdhlten
Stitren. .
Was nun den koreanischen Buddhismus betrifft, so ist zu sagen, daf wir
sehr wenig Material vorliegend finden, das uns unterrichten konnte, wie der
von Shotoku vorgefundene koreanische Buddhismus war. Seit im Jahre 372
Buddha-Statuen und -Schriften nach Kokuryo (Gauli) gekommen, und der
Buddhismus 384 nach Kudara gedrungen war und, wohl im Jahre 457, nach
Shiragi sich verbreitet hatte, hatte er wohl bis zu den Jahren, da er von
Korea nach Japan kam, eine langsam immer weitergehende Steigerung er-
fahren. (DaB das berithmte offizielle Datum des Heriiberkommens nach
Japan, das Jahr 552, geschichtswissenschaftlich nicht beibehalten werden
darf, s. S. 37! dieses Werkes.—Das eine jedenfalls sehen wir aus dem
bekannten Ereignisse, daB mindestens das AuBere des Buddhismus, Bildschnitz-
und MetallguBkunst, bedeutend sich entwickelt hatten. In der Hauptsache,
wird man sagen miissen, aber war, wenn man die Geschichte-der-Drei-
Reiche = % =, zugrunde legt sowie die Hinterlassenen Berichte der
Drei Reiche =& %, die Zahl der selbst zur Reise nach China sich
aufmachenden und dort griindlich studierenden koreanischen Priester
eine sehr geringe. DaB der Buddhismus andererseits (sagen wir mindestens
in den Hochschichten) Boden gewann, zeigen unter anderem die Name.n
der Konige: in Shiragi Konig ,, Mitleid-Erbarmen “ % #E £, Konig ,, Erweis
(hoheren) Wissens“ %5 2% F, Konig “ Aufrichtung des Dharmas “ (Gesetzes
Buddhas) #: B F, Konig ,, Wahres (hoheres) Wissen “ & % &, Konig ,, thte
Wesenskraft “ 3 4 F, Konig ,, Heilige Wesenskraft “ Iz £ £ (Name gleich
dem - des Kronprinzen Shétoku); in Kokuryé Konig chiinod-Schatz-
speicher “ % i, in Kudara Konig Heilig (heiliger Konig) Z F, Konig NuTnen—
Wesenskraft Ji #% F, Konig ,,Gnade“ (Huld # F), Konig ,, Dharma;* 7 =E.
— Von der Entwicklung des koreanischen Buddhismus in dieser Zeit besitzen
wir nur sehr wenige Daten: 541 sendet Kudara Boten nach Liang um
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Nirwéana- und andre Sttren und-Lehrschriften bittend. 576 bringt Anhung
%25l nach Shiragi Ryoga- (%1 Nj. 175), Shoman- und andre - Stitren dem
Hofe dar; 565 schicken-  der Tschen-Gesandte Liusi % und der Monch
Mingguan B # und andre iiber 1700 Binde Stitren, S’astren u. a. nach Shira-
gi. In dem Ydan-guang-Bericht finden wir, daB Yiian-guang [H 3% 589 nach
Tschen ‘gekommen ist, zuerst (Seng) Min’s (fg) & Schiiler im Dschuanginsi #¥
fix 3¢ wurde,- Jojitsu, Ne_han, Hannya und anderes studierte, im Jahre 600
nach Shiragi zuriickkehrte und daselbst in der Regel mahayanistische Schrif-
ten und Lehren vortrug; an solchem als Geschichtsmaterial uns gegebenen
Beispiel 148t sich-wohl erfahren, daf der in China (in Tschen) vertretene
Buddhismus nach Ablauf einer gewissen Spanne von Jahren auch in Korea
vertreten wurde. -So stand .der koreanische Buddhismus, der hernach von
Kudara nach Japan karri und dem Kronprinz Shotoku begegnete, dem festldn
dischen Buddhismus der chinesischen Liang und Tschen sehr nahe, welcher
hauptsdchlich griindete auf Jojitsu, Nehan, Hokke, Gro8-Hannya, Yuima,
Abidon S’astra, Jtjuritsu (s. o!), Sanron, Sholdaijo)ron # (K 3€) 3 (INj. 1183,
1184), Shoman, Kongomyo, Jtji(kyoron), Kegon, Bosatsukai (Bodhisattva-
Gebote 3 [z #% vgl. Nj. 1082 £, 1096 ff), Kusha(ron, Nj. 1559 Abhidharma-Kos’a-
bhasya). Dieser chinesische Buddhismus repetierte sich sozusagen innerhalb
der Drei Kan-Reiche Koreas. Dafl sich wihrend Tsi und Liang Sanron neu
erhob, das sog. Siid-Sanron 7§ #1 = 2%, und daB der Urheber dieser Neuer
hebung Daulang ;& Ef der Tradition nach aus Kokuryo stammte, und daff
derselbe unter die Patriarchen Sanrons eingereiht ist, ist ebenso bemerkens-
wert wie die Werke Yianhsiau’s JG I aus Shiragi tiber Kegon, Nehan,
Ryoga einerseits, sowie tiber Shoman, Yuima, Hokke andererseits.

Es ist begreiflich, daff man, um N&heres iiber- den erstmals nach Japan
heriiberkommenden koreanischen Buddhismus zu erfahren,. das in Nihongi
gelegentlich der berithmten Botschaft des Konigs Syong-myong von Kudara
Berichtete heranzieht. Allein; - geschichtswissenschaftlich - betrachtet, ist
einiger Zweifel beziiglich des dort gelennzeichneten Buddhistischen berech-
tigt. Sicher ist das tiber die in der. Folge gekommenen Priester und Gelehr-

" ten sowie iuber gebrachte Schriften Berichtete. Die alte Tlfadition, da

Weji (Hyé-cha) und Kwanroku (Kwalleuk), die aus Korea -gekommenen
buddhistischen - Lehrmeister-Freunde Shotoku’s,. in Kumaéradjiva’s geistiger
Nachfolge hervorragende Vertreter des alten Sanron gewesen seien, findet
auch, mag man sagen, innerhalb der Sﬁtrenkommenta'r_g-dés Kronprinzen
eine gewisse Bestdtigung. Auch, denke ich, hat die Ansicht ihr gewisses
Recht, welche Tamhyé (Domwe) und andre vordem Gekommene ebenso als
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Sanron- bzw Jojitsu-Vertreter ansieht. Allein den Kronprinzen selbst als zu
Sanron ‘gehdrig hinzustellen; das geht nicht an. Die Sanron-Zugehorigkeit
Weii’s und Kwalleuk’s und in der Folge diejenige Shotoku’s will man daraus
erweiséﬁ,' daf Shotoku sich in seinem Yuima-Kommentar wesentlich auf
Kumaéradjiva’s Schiiler (Ménch) Dschau (4@) B¢ stiitzt, und daf andererseits die
von Shoétoku in seinem Hokke-Kommentar von dem Vorbild Fayiin ab-
weichenden Ansichten an wenigen Stellen mit den in des Sanron-Patriarchen
Djitsang Hokke-Kommentar gegebenen Erlduterungen tibereinstimmen. Wich-
tig ist zu erkennen, daB die von den Reichsannalen berichteten mehrmaligen
Stitren-Uberbringungen nicht nur auf Sttren und S’astren “sich beschrin-
ken; daf Kommentare zu Hokke heriibergekommen waren, steht aufer
Diskussion. Ebenso muB es bei Yuima und Shoman gewesen sein. Aber
welche Kommentare warén auBerdem gekemmen ? Das Kokonmokurokusho
& 4 B zitiert das Mino-Enki 4% 1 #% %, welches Jtjiron und Dadschi-
dalun (Daichidoron Nj. 1169) als vorhanden nennt. Natiirlich 148t sich nicht
direkt erweisen, daB diese und solche S’astren und Lehrwerke vorhanden
waren; aus Shotoku’s Kommentaren, die das dlteste geschichtliche Material
uns darbieten, lassen sich iiber Vorhandensein von Hokke-, Yuima- und
Shéman-Kommentarwerken hinaus keine positiven Anhaltspuhkte gewinnen.

Zitierte bzw. gekannte Sttren. In Shotoku’s Hokke-Kommentar er-
scheinen genannt bzw. zitiert:

1) Murydgikyé (Ananta-nirdes’a-Stitra, Nj. 133), genannt an zwei Stellen,
welche beide Fayiin’s Hokke-Kommentar entnommen, in sich keinen Beweis
geben, daB zu Shotoku’s Zeit in Japan dies Sttra schon in Gebrauch war;
{iberdies ‘setzt Shotoku an Stelle der von Fayiin gegebenen Vier Zeitalter
(Sanjé-betsu,- Hannya, Muryogi, Hokke) statt Muryégi das Yuima-Zeitalter.
Ferner zeigt, sagt Hanayama, Shotoku’s Erlduterung des Terminus Muryogi
mit H £ BT 2 b 7R 8 % R 4% (B JE ¥, daB Shotoku dies Sttra selbst nicht
gelesen hat.

2) Hannya: kommt 7mal vor, darunter 5mal nicht nach Fayln;
jedoch geschah damals Nennung derart hiufig.im Zusammenhang mit dem
Lehrbegriff der Fiinf Zeiten, daB kein Grund vorliegt, direkte Entnahme aus
Hannya-Stutra anzunehmen. Nur eine einzige Stelle 148t sich weder auf Faytn
noch auf Fiunf-Zeiten-Lehrbegriff deutlich zuriickfithren; aber da wir in Dji->
tsang’s Hokke-Kommentar eine dazu parallele Stelle haben, braucht auch hier
nicht unmittelbare Kenntnis des Hannya-Sttra vorliegen. Auch die Aus-
driicke Daibon & ), Muso 4% #H, welche auf ‘Hannya deuten, sind durch Lehr-

begriffe; die gebraucht wurden, bekannt und-setzen- nicht das Verbreitetsein
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des Hannya voraus. :

3) Nehan-ky6 : mit Sicherheit ist nicht zu sagen, ob dies fiir den Liang-
Buddhismus typische Sttra in Japan verbreitet war oder nicht. Jedenfalls
lassen sich die bei Shotoku vorkommenden Stellen alle auf Fayiin bzw
auf Zusammenhang mit dem Finf-Zeiten-Lehrbegriff zuriickfithren. Hana-
yama bringt noch weitere Einzelheiten vor, die alle zusammen dahin weisen,
daB Shotoku dies Sttra selbst nicht gekannt hat.— Daher der berechtigte
Zweifel, ob solche umfangreiche Sttren wie Nirwana-Stitra damals schon in
Japan tberhaupt tradiert wurden.

4) Ywima-Sitra: die in Shotoku’s Hokke-Kommentar vorkommenden
Stellen liefen sich gleichfalls auf Faylin zuriickfithren; aber abgesehen von
der Tatsache der Kommentierung dieses Stitras durch den Kronprinzen finden
wir Stellen, wo Shotoku Fayilin’s ,,das Yuima-Stitra sagt“ deutlich absicht-
licherweise mit B 58 (meist ‘wayuru gelesen) ersetzt, kurz, wo Anzeichen dar-
auf hinweisen, daf der Kronprinz diese Zitate unmittelbar dem Stitra selbst
entnimmt. g

5) Zweimal wird derselbe Satz ,, Die Fiinf Gebote (Haltender) erlangt
Menschen-Leib, das Zehnfache Gute (Ausiibender) erlangt Dewa-Leib * unter
der Formel ,,das Sttra sagt* zitiert. Hanayama mochte das Zitat auf
miindliche Belehrung der ibers Meer gekommenen Monche z. B. Weiji’s oder
Kwanroku’s zuriickfiithren.

6) Murydjikyo : Deutlich zeigen sich die Gedanken dieses Stitra, besonders
der Ausdruck 1% % 5 4 2F B 2 B ,, das Weibesdasein wandelnd, im Muryojo-
Reich (Paradiese) (wieder)geboren werden “; weder die erste noch die zweite
Hélfte dieses Satzes sind so bei Fayiin zu finden. Es zeigen sich ferner klare
Zitate Shotoku’s aus diesem Sttra, besonders gelegentlich des Achtzehnten
Geliibdes (nff: 4 7L 3% 3k 25 £ #8). Ferner steht geschichtlich fest, daB 18 Jahre
nach Shotoku's Tod Huiyin M [& im Palaste dies Sttra vorgetragen, bzw.
predigend erldutert hat. —

7) Bei Fayiin finden sich ferner zitiert oder mit Namen genannt Shitenno-
gyo (Nj. 722), Jadaikakyo #F #2112 (Iyotiska-sttra Nj. 453), Fukayu-kyo 22 )
Wiz £, Jhjikyo (s. o), Dadschidulun (s. o), Jojitsuron. Aber wie die Dinge sind,
so waren zwar die Namen dieser Werke wohlbekannt, aber mit Sicherheit
148t sich daraus nicht erweisen, da8 dieselben damals in Japan in Gebrauch
waren. 7

In Shotoku’s Shoman-Kommentar ist zitiert das Ubasokkaikyo & % g
# AL (Nj. 1088), und genannt sind Nehan, Hokokyo #: ¥t #%, Hannya, Yuima ;
diese alle erscheinen als aus Fayiin entnommen. -
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Der Yuima-Kommentar Shotoku’s unterscheidet sich in gewisser Weise
von den andern beiden Kommentaren. Die Basis der herangezogenen Werke
ist eine breitere: Kung’s Gespriche (Lunyii), Laotse, Shangshu, Dsotschuan
werden mit herangezogen. An die Stelle Fayiin’s ist Dschau E§ getreten mit
seinem Yuima-Kommentarwerk : aus diesem ist iibernommenerweise zitiert
Muryojikyo, Dschu-we-mo 7 #f i (Chi-Yuima d.i. Yuima-Kommentar), Nyt-
kwo-(buk)kyo FLEHEZL Nj. 324 ; ferner 2 Stellen mit ,, das Sttra sagt*, eine
Stelle mit +, anderes Sttra (bzw. Plural) £ #& sagt; ferner wird Nagarjuna’s
Shakuron (Erklirendes S’astra f ) zitiert und ein anderes Mal sein Name
genannt. AuBer dem allem 148t der Kronprinz noch andre Kommentare und
Erlauterungen zu Wort kommen, so Fakung-fashi djid-shi #: 2% % [l /% 25,
Dschungkung-djidyan 1 & f# 5, Dschungkungsohsii /A ff 6. — NyG-kwo
Sttra und Dadschidulun tut man gut als indirekt zitiert anzusehen.

So scheinen die Resultate einer Untersuchung der Drei Kronprinzen-
Sutren-Kommentare fiir die Erkenntnis der damals in Japan verbreiteten
buddhistischen Werke, bzw. des betreffenden Buddhismus selbst nicht sehr
ergebnisreich. ~Allein auBer den Drei Kommentaren steht uns eben kein
anderes Material, insbesondere kein anderes derart geschichtswissenschaft-
lich tragfihiges Material zu Gebote. Deutlich wird jedoch, welcher Art
dieser Buddhismus war, dessen naher Zusammenhang mit dem chinesischen
Buddhismus der Liang und Tschen vollends sichtbar ist. Was uber die
Verbreitung oder Nicht-Verbreitung der groBen umfangreichen Sitren zu
denken ist, zeigt solche Untersuchung auch. Im wesentlichen als verbreitete
und herrschende Werke bleiben jene Drei, deren Verbreitung und Kom-
mentierung Shotoku, der Reichsregent, selbst iibernahm. Da man Shoman
in Parallele stellte mit Suiko, Yuima den Laien mit Shotoku Taishi selbst,
daB man in Hokke die beiden Teile, erstens das Ewig-Weilende jdji & £E,
d.i. Dharmakaya mit dem unerschopflichen und unvergénglichen ein en zen-
tralen Geschlecht des Sumera Mikoto, zweitens byddd (Gleichheit), d. i. Bud-
dha-Natur #4: mit dem ein en durch keine Klassen geschiedenen japanischen
Volke zusammenbrachte, und so in Hokke gleichsam, was Japan bzw.
Japans Tenka ist und will, ausgedriickt fand, das muf§ natiirlich vom Stand-
punkt solcher Untersuchung aus als spiaterer SchluB erscheinen. Aber die
Tatsache allein, daB der Reichsregent eben diese drei Sttren wirklich er-
griff, und die Art, wie er sie ergriff, 148t doch tief in den Geist dieses

schopferischen Fiihrers blicken.
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BETRACHTUNG DER SUTRENKOMMENTARE
SHOTOKU TAISHI'S

{ZUSAMMENFASSENDES REFERAT)

Hauptabhandlungen: Kurokami Shoichiro, Shotoku Taishi no Shinko
Shisé to Nippon Bunka Sogyo (Glaube und Weltanschauung Shoétoku’s und
die Schopfung der japanischen Kultur), ca 300 S. Tokyo 10. Jahr Showa
1934 ; Hanayama Shinsh6’s Hokke Gisho no Kenkyt, Shotoku Taishi Gyo sei
1933, Tokyo ; Hanayama Shinsho, Shotoku Taishi no Bukkyo (Shotoku Taishi’s
Buddhismus) kleines Format 146 S. Tokyo 1936. Ferner zahlreiche Abhand-
lungen in der Shotoku Taishi-Nummer von # 45 #t Shin-Bukyo (s. u.!).

Abk. Ysk: Yuima-SGtrakommentar; Ssk: Shoman-Sttra-Kommentar .
Hslk : Hokke-Stitra-Kommentar. — Ferner nur hier : K Kurokami

Kurokami Shoichiro fithrt aus: Von allen Lindern des Ostens ist Japan
dasjenige, in dem vor allen andern die grofien geistigen Bewegungen des
Ostens in die Praxis, in wirkliches Volks- und Staatsleben umgesetzt worden
sind. Dabei hat Japan jeweils solche geistigen Bewegungen von auswairts
empfangen. Wihrend dieselben aber, Buddhismus wie Konfuzianismus, in
ihren Ursprungslindern ganz oder zum Teil in Verfall gerieten, blieben sie
in Japan frisch und stark. Zwei grofe Rezeptionen hat Japan durchlaufen;
beide Male ist es natiirlich das ganze Volk als solches gewesen, welches
die groBe Aneignung vollzogen hat. Aber jedesmal hat sich solche ent-
scheidende Zeitwende in einer alle andern {iberragenden Gestalt verkorpert :
in der Neuzeit, da Japans Rezeption dem Abendlande gilt, ist es Kaiser
Meiji, der die fithrende Gestalt ist; im Altertum ist es Kronprinz Shotoku.

Shotoku’s (religidse) Stitrenkommentare sind immer eng verbunden mit
seinen (mehr staatlichen) Siebzehn Artikeln zu nehmen, und dies sein
Schrifttums-Schaffen wiederum ist unloslich verbunden mit Praxis, mit Tat,
mit aktiver Regierung, Ordnung, Waltung. DaB er Japan als eigne Tenka
(Welt unter dem Himmel) der bisher allein als Tenka sich gebenden chine-
sischen Welt gegeniiber gestellt hat, wie dies u. a: Yamaga Soko [l B 35 17,
der Theoretiker des Bushido, treffend hervorhebt, ist ebenso eigentiimlich
fiir Shotoku, als daB er gerade dieses Auslandes geistige Bewegungen iiber-

nimmt. Ihn charakterisiert vor allem das Wort und Zeichen #1 wa, (zumeist
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Ubersetzt | mit Harmonie: das Zusammenkommen der Gegensitze, die
Synthese, unio oppositorum) womit er die Siebzehn Artikel beginnt: Das
,, Beides in Einem “, ~Aufen nicht ohne Innen, Oben nicht ohne Unten, und
umgekehrt ebenso. Und ebenso ist Shotoku der groBe Verwirklicher, der
groBe dauernde Fiihrer, und ist ebenso das Inbild dessen, was Japan vor
allem im Osten kennzeichnet. Bei Dengy6 Daishi, dem Griinder der japa-
nischen Tendai, aus welcher hernach die meisten buddhistischen Systematiker
hervorgingen, tritt besonders deutlich der Gegensatz des [& Shin Wahrhafti-
gen, Absoluten und des {4 Zoku Laientiimlichen, Relativen hervor, und ebenso
wird hier die notwendige Einheit beider betont. Aber was hier religions-
bzw. lehrgeschichtlich, vielleicht erstmals so klar, dermafien formuliert her-
vortritt, liegt als Tendenz schon vollig klar in Shotoku’s Erldutern des Yui-
ma-Stitra mit dem Grundgedanken (& f& R = Shinzokufuni (,, Shin und Zoku
sind nicht zwei “).

Herrscher und Prinzen, welche den Buddhismus eifrig geférdert haben,
hat es im Osten viele gegeben; aber schwerlich einen, der eben durch den
Buddhismus die Wirklichkeit, d. h. Staat und Volk (und umgekehrt wiederum
durch Staat und Volk den Buddhismus) aufs hochste zu fordern bestrebt war. —

Das Grundmotiv zur Abfassung der Sttrenkommentare und andrerseits
die in ihnen sich zeigende Gesamtauffassung (sagt Kurokami) mag man in
dem Worte des Yuimakommentars sehen: ,, Freud und Leid mit allem Volke
teilen “ [(Himmel und Hélle eines jeden aus allem Volk, das ist auch rhein,
auch unser Himmel und meine, unsre Holle). AuBeres Regieren, so unerlif-
lich es ist, ist nicht genug; die Sorge ist: die innere Beziehung ; die inneren
Quellen, aus denen iiberhaupt auch alles Aufere, auch alle duere Regierung,,
Organisation, Waltung quillt, sich n#hrt, diirfen nicht versiegen. AuBen mufl
mit Innen gehen und Innen mit AuBen. Daher die Auswahl der Sttren und
die Abfassung von Erklirungswerken zu ihnen; in gleichem Sinne ist Sho-
tokws Auswahl aus dem Chinesisch-Konfuzianischen zu verstehen. Nicht
auf die Gegenwart allein ist Shotoku’s Sinn gerichtet, sondern ebenso auf
Vergangenheit (sie mitnehmend) und auf ferne Zukunft. Daher immer wie-
der in den Kommentaren Bemerkungen wie: ,, DaB der grofie Heilige (Shaka),
sein Erbarmen niederstromen lassend, so die Lehre kiindete, das geschah
nicht nur, daB die Menschen seines Zeitalters den Nutzen hitten, sondern
bis fernhin auf die letzte Zeit 148t er alle gleicherweise so des Segens teilhaftig
werden ; daher spricht er auch am Ende iiber das Verkiindigen und Verbrei-
ten und fordert dazu auf (Ssk, Vorrede; sehr #hnlich in Hsk). = Der Blick
Shotoku’s ist wie auf die Gegenwart so auf die Zukunft gerichtet: die
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inneren Quellen miissen lebendig bleiben. Ebenso aber wie dies gilt, so auch

das Umgekehrte: immer strebt dies Innere zur Verwirklichung (im AuBen);
(um Kurokami’s Ausfithrungen etwas prignanter zu sagen :) diese Kommen-
tare der buddhistischen Sttren sind im letzten Sinne gar nicht ,, buddhi-
stisch* in jenem Sinne, in dem dieses Wort meist gebraucht wird, so dhnlich
sie buddhistischen Festlandsschriften sind (ebenso wie des Kronprinzen kon-
fuzianische Auﬂerungen ahnlich denen der Festlands-Konfuzianer sind); und so
feines Verstindnis vonseiten des Kronprinzen vorliegt fiir Wortanalyse,
theoretische Ausfithrungen usw., so ist zu jenen Schriften doch ein grindle-
gender Unterschied; in Shotoku spricht immer ein Mann, der mitten in der
Praxis, inmitten des Volkstums steht und der immer wieder zur Praxis
strebt. Soweit Kurokami hier.

ABFASSUNG DER KOMMENTARE. (Hanayama, ,, Shotoku Taishi no
Bukkyo “, sowie Hanayama’s grofes Werk iiber Hokke-Kommentar, s. auch
Besprechung Petzold’s in Nummer 1 des 2. J ahrgangs der Zeitschrift ,, Nippon®.)
Dem Bericht von N, das von Vorlesungen, aber nicht von Kommentarwerken
spricht, wird von Hanayama Ts gegeniibergestellt, das ausfithrlich von den
Kommentaren spricht; iiberdies sei bekannt, sagt Hanayama, daf auch andre
wichtige Tatsachen, deren Tatsichlichkeit auBer allem Zweifel ist, von N
Ubergangen worden sind. Neben Ts ist das nur 27 Jahre nach N verfaBte
Hoéryaji-Shizaiché zu nennen,d as ausdriicklich die drei Kommentarwerke
erwihnt (4 Rollen Hsk, 3 Ysk, 1 Ssk). Alte, im Shoséin aufbewahrte Berichte
weisen an verschiedenen Stellen auf die Werke Shotoku Taishi’s hin : a) des
Sanron-Priesters %% 5% Chikw6 (Nara-Zeit) Werk G 4 X ¥ W ok Jomydgenron-
ryaku-shutsu enthilt 38 Zitate aus Shotoku’s Sttrenkommentaren, und diese
38 stimmen vollstindig mit dem uralten Text liberein; ebenso b) 3 Zitate
]ﬁrei’s 52 8, eines Kegon-Gelehrten Ende Nara-Zeit, in Kommentar zu Hdzo’s
Kegon-gokyo-shoshijiki #ER; AT =20, c) 772 gehen 8 japanische Priester
namens Kaimyd, Tokusei usw. nach China und nehmen Hsk mit sich, die sie
dem chinesischen Priester Reiyti vom Rytko-Tempel in Toshtt zum Geschenk
machten. Jikaku Daishi, 838 nach China fahrend, entdeckte dort einen von
dem chinesischen Priester Fj g Mingkung (Myokt) geschriebenen ,» Kommen-
tar zu Ssk“ RERZEHFLFP, schriebihn ab und brachte den Text nach Japan
zuriick, wo dieses Werk (allerdings nicht in Original-Abschrift) noch existiert.

Hanayama untersucht die im Kaiserlichen Besitz befindlichen 4 Rollen
Hsk und kommt nach sorgfiltigster kritischer Priifung zu dem Resultat, da8
sie von Shotoku’ Taishi’s eigner Hand stammen. Erstens : das dabei benutzte

Papier ist spitestens Nara-Zeit; Format und alles in der Aufmachung
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aber spricht dafiir, daB es Shotoku-Zeit ist. Zweitens: die Zeichen; sie sind
spitestens Nara-Zeit. Die Schrift-Fachwissenschaftler, allen voran der bedeuten-
de Nakamura Fusetsu, stimmen darin iiberein, daf die Schrift auierordentlich
élt, spiatestens Nara-Zeit ist. Dabei weist, so sagen sie, die innere Bedeutsamkeit
der Schrift auf einen an hoher Stelle stehenden Mann. Drittens: Das jetzige
Hokke-Stitra z#hlt 28 Kapitel, gemif dem von Kanjin (Nara-Zeit) tberbrachten
Sttra; Hsk erklirt alte Art 27-Kapitel Stitra ; an Daibabon und Kwannonfumon
sind noch kéine Gatha angefiigt. Viertens: An vielen Stellen sehen wir die
arbeitende Hand und die dariiber stehenden Uberlegungen des Verfassers, wel-
cher einen hohen geistigen Stand einnimmt — ein anderer als Shotoku Taishi
kommt hierfiir kaum in Frage — Zeichen sind quer hineingeschrieben ; nach Art
der im Osten Arbeitenden ist an der oder jener Stelle ein Stiick Papier zugefigt
und etwas darauf geschrieben, oder unten an den Lingszeilen sind quer einige
Bemerkungen zugefiigt, und zwar sind es h#ufig solche Bemerkungen, die,
nachdem als Haupterklirung andre Kommentare angefiihrt worden sind,
sagen: ,, Meine Meinung ist“... ,,das ist aber nicht so und Ahnliches.  Man
sieht die Gedanken-Arbeit des Verfassers vor sich.— Ssk und Ysk sind nach
Hanayama’s Untersuchung gleichfalls Werke Shotoku’s, jedoch ist die Schrift
nicht von Shétoku’s Hand.

SHOTOKU TAISHI'S STELLUNG ALS VERFASSER DER KOMMENTARE.

Paradox konnte man sagen mit Kurokami und Hanayama: erstens, sie
sind ganz Rezeption; zweitens sie sind es gar nicht, sie sind Eigenes.
In dieser Hinsicht zeigen die Kommentare dasselbe Bild, das auch das
Ryoiki zeigt. (Siehe Ryoiki-Einleitung 17 ff, 44 ff!). Hanayama fihrt aus:
Natiirlich griindet Shotoku auf anderen, und bei oberflichlicher Betrachtung
konnte vielleicht jemand dahin kommen zu sagen: ,, Diese ersten grofien
Werke unseres japanischen Schrifttums diirfen wir gar nicht als unser eigen
betrachten, so sehr ist darin Chinesisches ,, abgeschrieben . Vor allem sind
es drei Werke: Des von 467 bis 529 lebenden Faylin #: 2 Hokke-Sttra-
Erlauterungen Fahuadjing—idji, jap. Hokke-kyo-giki #:FE#KLIEF, 8 vol. und
Shoman-Stitra-Erliuterungen Shengmandjing-idji (Shomankyogiki, FREFE3ERT),
welche jedoch jetzt nicht mehr erhalten sind, und des 414 verstorbenen (Seng)
Dschau {(f)5 Erlduterungen zum Yuima-Stitra Dschu-Wemo-djing, (Chti-Yuima-
kyo =k % BE ). Diese 3 haben auch auf die Auswahl eingewirkt. Es sind
Werke, die gleichsam die Friichte der langen Bemithungen der chinesischen
Buddhisten der Zeit der Siid- und Norddynastie sind. Ist dies nun das Schrift-
tum, worauf Shotoku sich stiitzt und was er vielmals zitiert —in Hsk zitiert
er Fayiin’s Hokke-Stitra-Kommentar 20-30mal mit A&z Hongi ni wwaku ,, In
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der Ur-Sinn(-Erlduterung) heifit es“ —, so ist als ebenso wichtig zu nennen die
mindliche Hilfe von seiten der nach Japan gekommenen lebendig Buddhismus
und buddhistische Wissenschaft verkérpernden Ménche Kudara’s und Koma’s.

Trotz alledem aber sind die Kommentare deutlich das Eigenwerk eines
sich zu eigenem Verstidndnis hin ringenden und eigene Erkenntnisse ausspre-
chenden eigenstdndigen Mannes. Daher Stellen wie: ,, Ich verstehe (weiB) das
nicht. China’s Fayiin zdhlt zwar alles im einzelnen auf und erklirt es; aber
mir sagt es nichts“ oder , (der Verfasser von) Hongi gibt sich die grofite
Miihe, alle Einzelheiten (betr. shohéjisso 8 H im 2. Kap. Hobenbon) ausein-
anderzusetzen. Aber mein bescheidener Sinn reicht nicht daran hin (kann
sich nichts daraus machen); daher schreibe ich es nicht alles nieder.“ Zahl-
reich sind Stellen, die eine Kritik duBern. Das Fesselnde in den Kommentaren
ist gerade das: der lebendige Mensch, der darin sich tatig zeigt. Soweit hier
Kurokami, Hanayama und andere. — Welch eine ungeheure Welt von Begriffen,
Anschaungen, Gestalten, Theoremen usw. ist es, welcher gegeniiber sich der
junge Japaner der Asuka-Zeit befindet! Und welche Kraft und Stirke zeigt
der das junge Japan dieser Zeit verkorpernde Kronprinz Shotoku dieser
ungeheuren Welt der Sttren und S’astren gegeniiber !

Es ist hier wohl angebracht, auf das vorbuddhistische Japan hinzuweisen,
auf das grofie eigentiimliche Leben, das in Glaubens- und Brauchtum pulsierte,
ein Leben, von dem wir bisher noch sehr wenig Darstellung in abendlandi-
schen Werken haben ; daB dieses Lebens ,, Ideen “ sehr Tiefes und Berechtigtes
in sich trugen, ist noch weniger bekannt. Nur hingedeutet sei hier darauf;
denn der Aufnehmende, Shotoku; kommt aus diesem Urjapanischen.

Das Zweite, das hervorzustellen ist, und was, wenn die Stitrenkommentare
einmal ibersetzt vorliegen, iiberall sichtbar hervortreten wird, ist, daf nicht
nur Buddhistisches, sondern ebenso Konfuzianisches, ja tiberhaupt AuBerbud-
dhistisch-Chinesisches mit hereinwirkt. Shétoku Taishi ist diesem letzteren
ebenso zugewandt. Hinzu kommt, daB der Buddhismus, von Indien kommend,
schon dadurch, daB er in die chinesische Schriftzeichenwelt einging, iiberall
Einfliisse dieser Welt mitaufnahm. Das Zeichen 3% jap. Zen (das Sittlich-
Gute) z.B. trigt so tief und unablosbar in sich Kung’s Art (und mit ihr sogar
wohl auch den Charakter der Fithrenden der Dschou), daB diese Bedeutung auch
im buddhistischen Text nicht schwindet. Charakteristischerweise (s.u.) greift
Shotoku Taishi gerade auf dies konfuzianische Zen zuriick. — Das soeben
hinsichtlich chinesisch-buddhistischer Schriften Gesagte ist nur ein Beispiel aus
einem sehr grofien, bisher noch wenig wissenschaftlich geklirten Bereiche.

Was der Buddhist Hanayama und mit ihm andre japanische Buddhisten
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besonders hervorheben, das ist: wie Shotoku schnurstracks auf das Zentrale
Eine des Buddhismus, und zwar des mahdyanistischen losgeht und dies Eine
sucht und festhilt. Das Lotos-Stitra wird auch das Stitra des Einen (Einzigen)

. GroBen Fahrzeugs Ichidaijo-kyo — Ak FE# genannt, und zwar wegen des
- 2. Kapitels, des Hobenbon (Kern “ Skilfulness ”). Hier setzt Tathigata (Buddha)

auf die wiederholten Bitten Sariputra’s hin auseinander, daf die Auseinander-
setzung des Geheimnisses des Tathagata so schwer zu verstehen ist, “that he
uses hundred thousand various skilful means, such as divers interpretations,
indications, explanations, illustrations,” daB aber der einzige Zweck seines
Kommens in die Welt ist, allen Lebewesen die Wahre Eine Tathagata-Wahr-
heit offenbar zu machen. Nur dies Eine Fahrzeug gibt es, kein zweites, drit-
tes, und alle Buddhas haben nur dies Eine Fahrzeug gepredigt. Nur in Zeiten
des Verfalls, der geminderten Offenbarung spricht man von mehreren
Fahrzeugen, von mehreren Wegen des Heils.— Dieser Ichidaijo-Buddhismus
(fihrt Kurokami aus) ist es, den Shotoku ergreift und der ihn beseelt. Spricht
man vom ,, GroRen Fahrzeug“ (Daijo, Mahayana), so ist dies nach Yuima-
Stitra u.a. nur ein andrer Name fiir ein Fahrzeug unter Dreien, namlich fir
das Bosatsu-Fahrzeug im Gegensatz zu Shoman- und Enkaku-Fahrzeug. vDem
Bodhisattva-Weg wird die wirkliche Hohe-Bedeutung zugemessen; wo. Ichijo
gilt, ist iberhaupt nicht mehr von einem zweiten oder dritten Weg die Rede.
In Hsk (Shingebonj vergleicht Shotoku Ichidaijo mit einer Burg, in der Shaka
immer ist; nur in dieser Einen, in dieser Lehre ist er. Die Stelle des Manu-
skripts ist dabei eigentiimlich, indem die Korrekturen und Hinzufiigungen von
Shotoku’s Hand vor und nach der Stelle zeigen, welches Nachdenken und
Nachpriifen sie Shotoku gekostet haben ; die Stelle selbst jedoch, da Ichidaijo
so gefafit wird, ist ohne Korrekturen usf., ist wohl dem Prinzen von allem
Anfang an so in der Seele klar gewesen. Hanayama: Es ist gerade das
Eigentiimliche unseres japanischen Buddhismus, daB er von allem Anfang an
(in Sh. T.) und so fort durch seine Geschichte immer alles-in-Einem will und
sieht, daB er im Grunde nie Klassen und Scheidungen kennt bzw. kennen
will, da8 er also auch nicht die Welt, d. i. Staat, Volk, Familie als Extra auf
der Seite lassen kann noch will, obwohl doch der Buddhismus vom Monchtum
ausgegangen scheint. Besonders auffillig ist diese eigentiimliche freie Hal-
tung in S#tzen des Hsk zur Erklirung des Anrakubon (s.weiter unten!).

, Shotoku Taishi ist darum Ausgangspunkt (Hanayama hitte auch sagen
konnen: Pol) des japanischen Buddhismus, d.h. der eine Punkt, von dem
aus dann der japanische Buddhismus in den verschiedenen ‘Strahlen weiter-
hin geht. Shotoku ist, sagt Hanayama, der zentrale, hochste Gipfel (bzw.
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das zentrale Gebirgsrnassiv),rvon dem aus bzw. von dem herab der Weg zu
den verschiedenen Bergen bzw. Bergziigen fithrt. Shotoku Taishi’s Einbezie-
hung von Staat (kokka) und Volk (kokwmin) fihrt unmittelbar zu Shomu’s
Stellung, zu dessen Erbauung des Tddaiji und des Grofen Buddha, der ein In-
begriff des Zentralen des Staats und der Kirche ist, und zu der Anlage der
Kokubutera, der staatlich-kirchlichen Zweig-Monchs- und Nonnentempel in
jeder Provinz (vgl. Jinndshotoki-Einleitung S. 29, 101: das ,, ottonische Sy-
stem “ in Japan). Der Name Diamant-Licht-Vier-Himmelswachter-Reichsschiit-
zer-Tempel sagt hierbei genug. Wieder ein Jahrhundert spéter setzen Den-
gy0, der Grinder der Tendai, und Kobd, der Griinder der Shingon, diesen
Shotoku-Taishi-Buddhismus fort: Dengyo, indem ,,Sicherung und Schutz
von Reich und Familie “ (Chingokokuka) bei ihm und Tendai die grofte Rolle
spielt, Kobo, indem sein mystisch-mantrischer Buddhismus wesentlich das Wohl
des Reiches als Ziel hat. Das ,, Gebet (kitd) fiir Reich und Familie “ reichlich
auszufithren, wird ihm der Osttempel (T6ji) in der neuen Hauptstadt Heian
geschenkt; dieser Tempel fithrt den Namen Lehrkonig-Reichsschiitzer-Tempel
G FEHF % Kydogokokuji); Kobo erdffnet den Shuigeishtichiin jzzifEsfz und
mitht sich daselbst um die Erziehung des Volkes. Uberall in Gebet, Predigt,
Sttren-Lesung, Ritual, ja iiberall in der kirchlichen Kunst nimmt im japani-

‘schen Buddhismus Reich und Dynastie, Wohlfahrt und Sicherheit des Landes

und Volkes eine nicht wegzudenkende hervorragende Stelle ein. Im Zusam-
menhang mit diesem Ichidaijo-Buddhismus Shotoku’s ist auch das auBeror-
dentliche Blithen der Shinshti zu verstehen, welche kein duBeres Monchtum
kennt, sowie Zen’s, dem der Alltag zu Buddha, zum Absoluten wird. Den-
gy6 und Kobo sind hier wie eine Zwischenstufe: Dengyo, indem er die
schweren Gebote des Hinayana zerbricht, Kobo, indem er Buddha in ,,diesem
Leibe “ sucht. Eizai’s, des Zenmeisters beriihmte Schrift: ,,Zen aufrichtend
das Reich schiitzen “ (Kozengokokuron ML), Nichiren’s Risshoan Koku-
ron 3LIF%2EZ sind in diesem Zusammenhange zu nennen. Die Namen un-
zahliger Tempel weisen auf dasselbe hin, so etwa des Reichsmeister

(Kokushi) Muso ZE i ,, Tempel des Friedens und der Sicherheit des Reichs

(Ankokuji).

VORBLICK AUF DIE EINZELNEN KOMMENTARE

Es ist klar, dafl ein wirkliches umfassendes Betrachten, ein Ausschopfen des
in den Shotoku-Stitrenkommentaren Gegebenen erst moglich wird, wenn ihre
Uberse'tzung vorliegt. Erst dann kann das Material in seiner Mannigfaltigkeit
und seiner in vielem — weil inmitten einer groBen Tradition stehend — schier

wie unzuginglichen Eigenart erfaft, erortert, gewertet werden. Bei der vor-
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liegenden Arbeit, deren ersten Anstof das Ryoiki gab, wurden wir mehr
zum ,,Leben “ als der ,, Lehre“ Shotoku Taishi’s gefithrt, zur Betrachtung
des Wirkens Shotoku’s, seiner in alle Gebiete japanischen Lebens (in die Hand-
werke, in die Blumensteckkunst, ins Erziehungswesen) hineinreichenden grund-
legend-wichtigen Wirkensvielfalt. Die Sfitren-Kommentare miissen einer
spateren Arbeit vorbehalten bleiben. Da dieselben zu den alleriltesten japani-

schen Schr}fttums—Schépfungen gehoren, werden sie eine #hnlich eingehende

-Betrachtung schon ihrer #uBeren Form mit sich bringen, wie ich etwa eine

solche dem zeitlich spateren Ryoiki gegeniiber zu geben versucht habe. Die
Sprache, die Schrift, das Philologische und das Philographische werden dabei
interessieren. Hinsichtlich des letzteren besonders miissen wir vom einheimi-
schen Forscher horen. Kurokami macht hier interessante Ausfithrungen, die
in vielem auf Ahnliches hinauslaufen wie das iiber das Rydiki zu Sagende
und Gesagte: wie meisterhaft Shotoku das Chinesische rezipiert habe; wie
aber durch alles hindurch ein japanischer Zug gehe. So wie der groBe Sesshfi,
dessen Stellung im Japanischen wir derjenigen Diirers im Deutschen verglei-
chen mogen, die chinesische Art der Malerei und deren Element, die Tusche,
Uberhaupt erstmals den Japanerﬁ innig nahe gebracht hat, indem er dieselbe
mit einem Hauch japanischen Wesens durchdrang; so hat Shotoku Taishi
chinesische Sprache und Schrift (gerade in diesen Schrifttumswerken) mit
japanischer Art erstmals durchdrungen und sie seinem Volke innig nahe
gebracht. Daf ein Ahnliches beziiglich des Gedanken- und Glaubensinhalts
gilt, liegt nahe.

Angesichts der Kommentar-ﬁbersetzungen und der dadurch leichter
zugianglich gemachten Urtexte wird man zweitens dann die Fiille des Kon-
fuzianischen und (im engeren Sinne) Chinesischen darin sehen. Der Einflu8
desselben, das davon Eingeflossene ist nicht geringer, denke ich, als es in
den ,,Siebzehn Artikeln“ ist (s. unsere Besprechung derselben in dieser
Hinsicht !).

Es liegt aber in der Natur der Sache, daB das Buddhistische dasjenige
Element ist, das in Shotoku’s Sttren-Kommentaren vor allem hervortritt;
auch liegt in der Natur der Sache, dal die meisten, die sich mit diesen Kom-
mentaren befassen und dariiber Bericht geben, Buddhisten sind. Damit ver-
bunden ist, daB sie den Statren, z.B. dem Hokke-Stitra gegeniiber von Anfang
an eine andre Einstellung einnehmen, bzw. ungesagt als selbstverstindlich
voraussetzen, als sie etwa der dem Hokke fernstehende Abendldnder einnimmt.

Warum gerade Shoman-, Yuima- und Hokke-Stitra, diese drei, von Shotoku
erklart wurden, und welches die innere Beziehung dieser drei Sttren zuein-
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ander sei, dariiber haben wir vordem Hanayama’s 'kritisch-sachliche (siche
das erste Referat Abschnitt I !) Ausfithrungen referiert. Es hat sich dabei
gezeigt, daf} es z.T. recht duBerliche Griinde gewesen sind, denen zufolge gerade
diese drei in den Vordergrund traten ; ihre verhiltnismifige Kiirze z.B. empfahl
sie zu weiterem Abgeschrieben- und Uberliefertwerden, wahrend andre, viel-
leicht bedeutendere Sttren, ihres grofen Umfangs wegen, zunichst weder
Ubersetzer noch Kommentatoren fanden. Es entsteht aus Hanayama’s Dar-
legungen etwa der Eindruck, daB, so natiirlich, wie ein Wasser zu Tal flieRt,
so dieser Drei-Sttren-Strom, m#hlich sich immer mehr verstirkend, in
immer weitere Gegenden dringend endlich auch nach Japan gekommen ist.
Auch die Beziehung der Stitren zu- und untereinander erscheint als eine
ebenso natiirliche, nichts weiter ,, Besonderes “ in sich tragende. Gleichwohl,
indem eben diese Stitren dem unter Suiko Tennd, dem Weibe, die weltliche
Regierung fithrenden Buddha-gldubigen Laien Shotoku sich darboten, lag die
Beziehungssetzung Shoman=Suiko, Yuima (der Laie)=Shétoku auBerordent-
lich nahe; Shoman- und Yuima-Stitra erscheinen dabei als die illustrierenden
,» Beispiele “ flir die Wahrheit, als ,, Geschichten “, als Beigestalten zu dem
zentralen Hokke, das gleichsam ganz die , Idee“, die ,, Lehre“ schlechthin
gab; sie scheinen als das Irdische (Nicht-Nonne, Nicht-Monch) zu Seiten des
Himmlischen (Dharmakéya, Buddha in Hokke). Gya Tokujo : Es ist dasselbe,
was die Anlage des von Shoétoku erbauten Vier-Himmelswichter-Tempels
zeigt: in der Mitte die ,, Seele zu retten®, die ,, Goldene Halle“ (Kondod), das
Uberirdische; aber sogleich rings um dieselbe, den Leib zu gesunden, zu retten :
der ,, Hof “ (Tempel, Stiftsbau) fiir Kranke, der fiir Arbeitslose, der fiir Ge-
brechliche.—Shoman- und Yuima-Stitra erscheinen aus obengenannten Griinden,
zunédchst wenigstens, leichter zu fassen; Hokke behilt etwas Unzugingliches.
Bei sorgfaltiger Betrachtung jedoch dehnt sich diese Unzuginglichkeit, dieses
Schwierige auf alle drei Strtren (und dementspreqhend auch auf die Kommentare)
aus. Zundchst: alle drei haben ihre Geschichte, bis sie in die Form gekom-
men sind, in der hernach Shotoku sie vorfand. Wer ‘die auf andre Schrift-
werke gewandte Arbeit europiischer Textkrit’k des 19. Jahrhunderts an diese
drei Stitren gewandt denkt, -der wird sogleich inne, wie schwer hier trag-
fahiger Boden gewonnen wird. Schon der erste fliichtige kritische Blick in das
Hokke-Stitra zeigt, dafl es, wie schon Kern sagte, ein sehr zusammengesetztes
Gebilde ist. Ahnliches ‘wird man auch bei Yuima und selbst wohl beiShéman
sagen.— In dieser — ktitischen — Hinsicht finden wir bis heute trotz grofer
buddhologischer Arbeiten wenig getan.

Ist dies die eine Seite, gleichsam der eine Pol, so sei. sogleich der ent-
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gegengesetzte andre Pol genannt. Ist nicht die kritische Betrachtung oft
genug dazu fortgeschritten, das Eigentliche des Schrifttums, das sie unter-
suchte, zu annullieren? Was gegeniiber den Schriften des Abendlandes
eintrat, das wiirde, vielleicht noch in gesteigertem MaBe gegeniiber den
buddhistischen Werken, zumal denen nach Art des Hokke, eintreten. Wie
der Biologe das Leben (bi0s) zu fassen sucht, das ihm {reilich immer wieder
entschlipft, so ist die eine groBe Frage diesen Werken gegeniiber die Frage
nach ihre;n Leben, nach der Wahrheit. Aber wenn wir schon in jener mehr
negativen Betrachtung und Durchforschung : der Sdtren, in der Textkritik,
sozusagen ohne Mithilfe, allein gelassen sind, so vollends in dieser auf das Eine
Zentrale zu achten suchenden, ,, positiven “ Fragestellung, Antwortheischung.
Eben iiber dieses Totale, Letzte, Eigentliche sagen die Erklidrer kaum etwas,
selbst wenn sie scheinbar auf das Ganze Grofile, gehen und etwa wie Hana-
yama in 46 grofien Tafeln gleichsam das ganze Gerist des Hokke-Kommen-
tars, seinen Aufbau bis ins einzelne hinein darstellen, so da wir wie vor
einem grofien scholastischen bis ins einzelne logisch durchformten, ausgewo-
genen Bauwerk uns stehend finden.— An Umfang und GroSe dieses Baues
liegt es, dal uns hier Raum und Mittel fehlen, in dieser Hinsicht dies Werk
Hanayama’s (und sei es auch nur in kiirzendem Referat) hier wieder-
zugeben.

Andre Forscher und Betrachter — ihr hervorragendstes Beispiel ist Kuro-
kami — gehen nicht so umfassend vor. Liest man ihre Schriften, so mag man
zu dem Urteil kommen : diese Betrachter bringen freilich nur Einzelnes vor;
aber sie selbst bzw. ihre Einzeldarlegungen sind doch durchtrinkt von dem
Ganzen Einen, dem Hokke-Geiste; gleichsam wie ein Mann aus dem Strom
steigt, er freilich nicht den Strom mitzubringen vermag, aber triefend vom
kithlen Wasser des Stroms, doch in den Tropfen den Strom zeigt. Man
mag freilich auch zu dem entgegengesetzten Urteil kommen: der Strom,
das Ganze, ist nicht mehr da; daher die Einzelheiten.

Wir haben oben ausgefiihrt, wie die heutigen Besprecher der Shotoku-

Kommentare Shotoku schnurstracks auf das Eine, Zentrale, von ihnen Hokke-

. Art, Hokke-Geist Genannte, das ,, Grofe Fahrzeug “ (Datjé, Mahayana) bzw. das

,» Eine (GroBe) Fahrzeug “ (Ichidaijo) zugehend finden. Nicht nur Hsk ist davon
erfiillt, sondern, sagen sie, Yuima- und Shoman-Stitra-Kommentar nicht minder.
YUIMA-SUTRA [Yuima (Kitsu)kyo it FE (55) £%, Vimalakirtti nirdesa (sotra)
iibersetzt von Kumarajiva 402-412 n. Chr. (Nanjo No 146)) UND -KOMMENTAR.
Wer auch nur einen Blick in das Yuima-Sttra wirft, etwa in das 8. Kapitel
,, Buddha-Weg*, wo Yuima wie im Hymnus iiber Vater; Mutter, Weib und Kind
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des Bodhisattva spricht, oder in Kap. 7, wo das Grofie Fahrzeug (Mahayéana)
erldutert wird, der sieht, daB auch Yuima, dieser ,, Nicht-Monch*, dieser
,Laie“ (pragnant—: dieser Heide) so auferordentliche Geistesvollmacht besitzt
und erweist, daB selbst Shaka’s groBte Jinger trotz Aufforderung Shaka’s,
nicht wagen, Yuima, den Kranken, nach seinem Ergehen zu fragen noch in
eine Unterredung mit ihm einzutreten, aus Furcht, vor ihm nicht bestehen
zu konnen. Es ist gleichsam dieser grofie, den ,,Laien‘ im hellsten Lichte
zeigende Kontrast, auf den. die grofie Introductio dieses Sttra aufgebaut
ist. Das 1. Kap., ein (vielleicht spiter erst zu solcher Breite ausgewachsenes)
Vorspiel, zeigt uns Shaka in Anraju-on (Vais’ali) inmitten der illustren Ver-
sammlung von Tausenden von Bhiku’s und Bodhisattva’s. - Das 2. Kap. Hoben-
hon fithrt Yuima(kitsu) ein, den ,, Obersten“ (S’resthin chdja) ,,fromm und
Gutes tuend “, welcher auf alle nur mogliche Weise (hdben) es unternimmt,
Lebende zu retten, iiber das Meer des Irrtums iiberzusetzen. So hat er nun
— dies ist die tiefsinnige Komposition dieses Stitra — diesmal Krankheit als
hoben (Mittel) angewandt, viele Menschen zu sich heranzubringen, um ihnen
von dem Heil zu kiinden. Minister, Kaufleute, Oberste, Brahmanen, selbst
die Prinzen kommen, ihn zu besuchen; und er zeigt ihnen am eignen Leibe
die Hinfilligkeit und Vergidnglichkeit des irdischen Leibes und Aweist sie
zugleich auf (das Absolute) den wunderbaren ewigen Buddha-, Leib*,
Dharma-Kéya, und erweckt in ihnen das ,, Herz der Erleuchtung®. Da, so
fahrt die Komposition steigernd fort, zieht Yuima durch sein inneres Sinnen
noch GroBere herbei, die Jinger Shaka’s. ,, Warum 148t Buddha nicht mir,
der ich hier krank darniederliege, sein Mitgefithl kundtun ? “ sinnt Yuima,
und Shaka, in weiter Ferne, nimmt solchen Gedanken geistig wahr. Es
folgt nun in dem Kapitel III ,, Die Jinger “ Frage an Frage Shaka’s an seine
Junger, an Sariputra, Maudgalyayana, Maha-Kas’yapa, Subhtiti, Purna-Maiha-
yaniputra, Maha-Katyayana, Aniruddha, Rahula, Ananda und die 500 andern
GroBen Jinger und in Kap. IV ,, die Bodhisattva“ an Miroku, Kwogon-
doshi, Jise-Bosatsu; doch einer nach dem andern lehnt ab, jeder unter aus-

fithrlicher Darlegung des Grofen, was er vonseiten Yuima’s erlebt. Endlich

Kap. V ,Monju fragt nach der Krankheit*, findet sich Monju (Manjus’ri) Bosatsu -

bereit, zu Yuima zu gehen. Es folgen die wunderbarsten Darlegungen, (wir
mogen sagen :) Leben und Tod, Gesundheit und Krankheit, Gliick und Un-
gliick transzendierend. Denn als Monju nun nach der Krankheit Yuima’s fragt,
mufl er erfahren, daf Yuima krank ist, weil alle Lebewesen krank sind. In
dem Sinne von ,, Freud und Leid mit allen teilen “ (Ysk, Kap. V) ist der Bo-
dhisattva nur krank, weil und solange die Lebewesen krank sind; nur mit
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ihnen und ihrethalben tritt er in Leben und Tod, Lust und Leid ein.

Von da aus wird die Unterhaltung noch einen Schritt weiter gefiihrt,
(sagen wir:) zum ,, Absoluten* hin. Auf die geistige Wahrnehmung hin,
daB Monju kommen wiirde —so ist die Komposition dieses Stitra — hat Yuima
den Raum, in dem er weilt, , leer “ gemacht, und als Monju verwundernd
fragt, bekommt er zur Antwort: Wo Buddha ist, ist Leere; Buddha-Land ist
,, Leere “. ]

Aber als sollte jetzt gezeigt werden, daf diese ,, Leere “ sich im # U, im
Sein, im Relativen auswirkt und erweist, ja mit diesem in eines zusam-
mengehort, 128t das folgende Kapitel (VI) ,, Wunder “ Yuima diese Leere mit
Tausenden von Lowen-Thronen aus unendlich erhabenen Buddha-Welten her
fiillen. Ebenso, heifit es, méchte man auch die ganze Sumeru-Berg-Welt in
ein Senfkorn fiillen.

Die folgenden Kapitel fihren durch mancherlei Erorterungen fort;
andre Bodhisattva treten ins Gespridch; tiber Ménn- und Weibwerdung wird
gesprochen (Kap. VIII); was da ist, alles Wirrsal (bonnd), wird Nyorai-Same
(Kap. VIII). ‘Den hochsten Gipfel erreicht —nach Ansicht zahlreicher Er-
kldrer — das Satra mit Kapitel IX ,, Eingehend in das Nicht-Zwei-Dharma-
Tor AN #EFTY, (Tor zum Heil ist nur Eines); und hier, nachdem schier
zahllose Bodhisattva nacheinander, jeder auf neue Weise, die Doppeltheit
]vor Augen gestellt, ist hochster Gipfel: das Schweigen Yuima’s. ,,Da
schwieg Yuima-Kitsu und redete nicht. Da seufzte Manjus’ri (lobpreisend)
und sprach: ,, Vortrefflich! vortrefflich! ohne Zeichen, ohne Worte! Das
ist wahrhaftig eingehen in das Nicht-Zwei-Dharma-Tor!“ Das 10. Kap.
fihrt in eine Buddha-Welt, da, was sonst an Augen und Ohren sich wendet,
in Gertichen und Wohldiiften sich vollzieht. Im 11. Kap. setzt Yuima alle
die anwesenden Dewa und die Bodhisattva mit den Lowen-Thronen auf seine
rechte Hand und bringt sie so zu Buddha im Mango-Haine, wo sie seinen
Reden lauschen (Kap. XI-XIV).

Kronprinz Shotoku’s Kommentar geht schon vom allerersten Anfang
der Besprechung dieses Sttras auf das ,, Doppelte in Einem“ Yuima’s zu.
So gleich im Beginn: ,, Yuima-Kitsuy, das ist ein groBer Heiliger, der das
wahre Erwachen schon® erreicht hat. Was Grund und Wesen (Wurzel, 7<)
anlangt, so ist er wundervoll-geheimnisvoll-eins mit Shinnyo (der absoluten
Wahrheit). Uber die , Zweige“ zu sprechen —so ist er gleichen Mafes
mit den Zehntausenden Dingen....Sein Tun: das Nicht-Machen (mu-i 4% £,
vgl. auch Laotse) mnachte er zu seinem Tun; sein Sinnliches (s¢ #§ Phaino-
menon): das Unsinnliche (musd) nehmend machte er zum Sinnlichen (s§).. Um

C 643 )




BUCH VI, TEIL 3 SHOTOKU TAISHI’'S SUTRENKOMMENTARE :

Reiches und. Volkes (kokka) Geschifte lieB er sich’s sauer-véérden. Nur: sein
Grof-Erbarmen kannte Ruhe nicht noch Rast; sein Wille stand darauf,
(allen) Lebenden Heil und Frommen zu bringen. Der (dufieren) Erscheinung
nach ein weltlicher Laie (koj7)“ usf.

Was aber Yuima’s Krankheit betrifft, so hebt der Kronprinz gleich zu
Beginn hervor: das grofie Erbarmen, von dem Yuima beseelt ist, liegt seiner
Krankheit zugrunde, hat er zum Grunde seiner Krankheit gemacht; die
Krankheit ist hdben (Mittel,l Weg). ,,Mein eigner Weg ist mir so schmerz-
haft, wiewohl er doch gering genug sein mag; wie grof und schwer muf
der Welt Kummer sein ! “ Kurokami: Bei dem Reichsregenten Shotoku ver-
gift der Bodhisattva (Yuima) seinen Schmerz iiber dem grofien Erbarmen
und der Hinneigung zu allen Lebewesen ; alle anderen nachherigen Erkldrer
starren auf das Phéinomen, wie der so hochgestellte Bodhisattva sich nieder-
neigt; sie sehen den Unterschied, Shotoku Taishi sieht das Eine, das
Einende (S. 75). Shotoku: ,,Klar wird gemacht, daB der Edle (Yuima) die
Schmerzen seines eigenen' Leibes vergessend, die Schmerzen gleichmacht
(mit denen aller Lebewesen) und so sie wandelt“ (Kap 4). ,, Der Shomon
(Sravaka E&B)) haBt Leben-und-Tod und verlangt nach Nirvana. Der
Bompu (gewohnliche Mensch) liebt Leben-und-Tod und scheut Nirvana. Wie-
wohl sie in zwei Gruppen sich scheiden, verfehlen sie doch alle gleicher-
weise, was Buddha tief gewollt, und verlieren den Zentralen Weg....Der
Bodhisattva hafit weder Leben noch Tod; willens zu der Zehntausend-Tu-
genden Ewiger Frucht aufzusteigen, scheut er Nirvana nicht. Verschieden
von der Einseitigkeit der Bompu, hat er wundersam den Zentralen Weg
(K. S.67). Bekanntlich kennzeichnet es nach buddhistischer Lehre den Bo-
dhisattva, daB er, auf der vorletzten Stufe stehend, aus Erbarmen zu den
Vielen, noch Unerlésten nicht zur letzten, dem Nirvana aufsteigt. Ideologisch
sind hier die chinesischen Kommentare gleich Shotoku. Aber doch starren
jene gleichsam auf das Trennende, auf den Unterschied zwischen Bodhisattva
und (uns) den Vielen; bei Shotoku kann der Bodhisattva gar nicht anders
handeln, als sich eines zu wissen mit den Vielen, mit der ,, Welt “; das Byodo-

(,, Gleichheit-“, , Einheit-“ Gemeinschafts-sein-) Gefiihl treibt ihn hiezu (K. S. 80).

Dieses Bydds, dieses Ichijé (Ein-Gefdhrt, Ein-Weg).beginnt im Kleinsten bei
der Einzelperson. Einer‘ der immer wieder im Buddhismus abgehandelten
Termini ist das muga 4& % (Nicht-Ich, Ichlosigkeit). Auch Yuima-Stitra bietet
AnlaB, dies abzuhandeln: Wie das Wasser (das Flissige) ist es; wie der
Wind (Luft, das Luftformige, Atem) ist das Ich. Das Wasser hat keine feste

Form ; ein Wasserfall stiirzt fort und fort voriiber zu Tal —was ist denn nun

(-644 )

YUIMA. MUGA. KUUMUBETSU. BUCH VI, TEIL 3

das, was man Wasserfall, bzw. das Wasser nennen konnte?  In noch viel
hoherem MaSfe ist der ,, Wind “ ohne feste ‘Form, ist vergianglich, wechselnd,
nie derselbe, nie fest zu fassen. (Vergleiche dazu unsre Kenntnis des mensch-
lichen Korpers, ven dem nach einigen Jahren kein gleiches Materielles
mehr- vorhandén ist, und bei dem dieser Umbau, auch der Verfall, das Ver-
gehen schon-in frithester Kindheitszeit beginnt!) Betrachten wir die chine-
sischen Korpmentare, deren Hauptstellen hiezu Kurokami ausfithrlich zitiert,
so starren sie gleichsam alle auf das eigne Ich; sie weisen zwar buddhistisch-
lobenswert auf muga (Nicht-Ich) hin, zeigen aber in der Art, wie sie das tun,
deutlich, daB sie doch nicht ven muga durchdrungen sind. Bei dem Tidntai-
(Tendai)-GroBmeister finden wir zwar, im* Zusammenhang mit der bei Tidn-
tai (Tendai) immer- sehr starken -Betonung des Zentralen Wegs, d.i. des-
jenigen -Wegs '(»qu)_; der weder - rechts noch links, weder plus noch minus ist,
den Gedanken geiduBert, daf dies wind- und wassergleiche Ich eben wegen
des muga bis an das zZuBerste Ende des Universums reiche, das All (wohl
auch- zeitlich) erfiilllend. Aber im Vordergrunde steht hier die Umgrenztheit
des-(eigenen kleinen) Ich und der Nachweis der Verginglichkeit, Unwirklich-
keit desselben usf. Demgegeniiber haben die Ausfiihrungen des die Herr-
schaft tiber die japanische Welt stellvertretend ausiibenden Reichsregen-
ten Shotoku einen so eigentiimlichen Klang: esist, als sei die (kleine) eigne
Person vergessen ; vor dem in Wahrheit sich zeigenden und betitigenden
Muga ist das eigne Ego wie vergessen, wie tiberwunden. Da wird wahrhaft
koniglich gedacht.

Von mugae werden wir zu dem auch in Yuima-Sttra und -Kommentaren
erorterten Terminus Z, Nin, shinobu ,, Ertragen, Aushalten “, zum ,, Mitleid
gefiihrt. Es gibt ein Mitleid, das ein ,, Haften “ ist. Die chinesischen Kom-
mentare erortern dies sozusagen schulmifig. Shotoku: ,,(Solches Mitleid)
mag zwar gut zu nennen sein, allein es hilt immer noch am sé #8 (Auﬂerlich-
Phinomenalen) fest und vermag nicht die beiden Bereiche (Grenzen) des Selbst
und des (bzw. der) Andern in Gleichheit zu setzen und so die Gemeinschaft
4 zu wandeln. Daher ist es fiiglich zu verwerfen. . .. Wenn man, die Bereiche
des Selbst und des Andern aufrechterhaltend, handeln will, so vermag man
nicht sich mit den Wesen 4 und deren Freud und Leid in eins zu setzen.
Daher wird mahnend klar gemacht, da man sich von solchem Haften fiig-
lich frei machen mu8.* In einer auBerordentlich hohen Stelle (Ysk Kap. 3;
K.S. 96 ff) wird dies muga bis zu dem Hochsten und Letzten fortgefiihrt, zu
dem Gedanken (wir wiirden sagen) der Einheit des Realen und Ideellen, der
Erscheinung und des Dings an sich, des z= 7 4§l ,, K@ (Lehre) w (Haben,
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Sein, Existenz) mu betsu (ohne Unterschied ; sind das Gleiche)“ : in der Hingabe
an die andern- erlischt das Ich (oder: es beginnt erst iiberhaupt zu leben),
das Nirvana beginnt; das ist das wahre Kudumubetsu.

Aus dem Feuer solcher Entschlossenheit, solcher vollkommenen Herzens-
hingabe heraus mufl man das groBe Wesen Shotoku Taishi’s verstehen. Dié
nach dieser Richtung weisenden Stellen in den Kommentaren sind iiberaus
zahlreich, zumal auch in Hsk, und es ist kaum moglich, hier auch nur die
Mehrzahl von ihnen zu besprechen. Die festlindischen Kommentatoren
weisen immerfort auf das Nirvédna, eben weil sie die Grenze, die eigne Be-
schranktheit anstarren (K. S. 181); sie deuten auf etwas, was ihnen Nirvana
scheint, sie sprechen und reden davon; fiir Shotoku konnte man sagen, ist
Nirvana schon hier, ist iberall (vergleiche Goethe’s ,,da bin ich, da*!);
Ysk spricht unmittelbar aus, daB Buddha’s Reich in Staat und Reich liegt.
Das ist nicht sZkularisierend gedacht; das ist aus dem Tathagata-Wesen
heraus gelebt. Yuima ehrt Nyorai aufs hochste; aber’ in demselben MaSe,
in dem er den hochststehenden Buddha ehrt, liebt er den tiefststehenden
Bettler. Es ist da wohl ein Unterschied im AuBeren zwischen hoch und
nieder; aber im Grund, was das Segnende, Ewige angeht, ist kein Unter-
schied. (Ysk, Bosatsu-Kap., K.S. 197). In diesem Sinne sind auch die von
Shotoku eingefithrten staatlichen Rangstufen und Wiirden zu verstehen:
im AuBeren herrsche Verschiedenheit, im Inneren sind alle gleich. — Mon-
chische Weltabgewandtheit trigt oft Gefahr in sich : wer sich fromm von der
Welt trennen will (vgl. ,', Pharisder “=,, die sich Trennenden ), der bleibt, auf
das Trennende starrend, oft gerade am Irdischen, an der Welt haften (Ysk.
Bosatsu Kap., K.S. 35). Jeder geistige Hochmut muf uns fern bleiben: wir
sind immer Lernende, miissen es immer sein. Darum wird in Ysk gesagt:
,» Die Oberen ehren, die Unteren mit barmherziger Liebe (2%) umfassen, das
ist des Himmels GroBe Gerechtigkeit -k 3% “; und dies Wort erklirend, wer-
den die S#tze vorgebracht: ,,Des Toren eine Tugend ist des Wissenden
Lehrmeister “ und ,,In irgend einer Kunst, ein em Konnen sind auch die
niedrigsten Leute mir uberlegen “. v
- Keine Ijberhebung andern gegeniiber, keine Tauschung gegen uns selbst !
»Der Welt (tenka) Gesetz und Wesen (ddri) erorternd, ermahnt er vor allem
die Menschen: wo es sich um Abtun des Bosen und Ergreifen des Guten
handelt, fange jeder bei sich selbst an“ (Ysk, Kap. Krankheit-Fragen, K. S;
65). Selbst es tun (und sein) und so andre umwandeln, nennt Shétoku an
andrer Stelle wahres Monchtum. Wir sind keine Heiligen, wir sind bompu
(gewohnliche Menschen), so fithren die 17 Artikel aus; aller Herzen haben
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dieses ,, Haften“. Zwar finden wir eine andre Stelle in‘den Siebzehn Arti-
keln, die stark das Gute der Menschennatur betont; allein die auch dort in
den Artikeln, vollends aber in den Sttrenkommentaren tiberall vordringende
Anschauung ist die, daB die Welt verderbt ist. Eine pessimistische Anschau-
ung vertreten ja auch chinesische Denker; Sitze Shotoku’s sehen z. T. den
Satzen dieser Denker sehr dhnlich. Trotz grofer Z'\hnlichkeit, sagt Kuro-
kami, darf Shotoku doch nicht mit den Legalisten, mit Guan dsi und Hanfe-
dsi verwechselt werden ; der feine oft kaum zu bemerkende Unterschied liegt
in der religiosen Grundanschauung: Diein Verderbtheit liegende Welt mu8
umgewandelt werden ; das Gute muf Herr des Bosen werden (— wobei diese
Termini buddhistisch-konfuzianisch-shintéiétischen Inhalt tragen); Himm-
lisches muB Irdisches durchdringen. In der Praxis des Volks- und Reichslebens
bedeutet dies: Recht, Gesetz einerseits muB mit dem umwandelnden (stillen)
Einflu (wahrer) Lehre andererseits Hand in Hand gehen; Walten der Macht
(des Gesetzes) mit Walten der Wesenskraft (foku), Herrschen und Unterwer-
fen mit barmherziger Liebe. (K. S. 104). Nicht zwei, nicht getrennt diirfen
sie sein; eins miissen sie sein.

SHOMAN-SUTRA (Shomangy6, Shengmandjing, [ % %%, Srimala-devi-
simhanada, iibersetzt von Gunabhadra 435-453 n. Chr. Nanjo No. 59) UND
-KOMMENTAR. Das Shoman-Shtra ist eines der herrlichsten Werke des im
Vorigen schon gekennzeichneten Tathagata-Buddhismus, des ,, Einen Grofen
Gefiahrts “ (Ichidaijo). Es ist voll und ganz ein Mahayana-Werk ; es mufl als
filhrendes Werk in Mahayana bezeichnet werden, und nicht nur die Kiirze und
juBere leichte Handhabung war es, denke ich, die gerade dies Sttra an diese
bedeutende Stelle riickte: einerlei heute, wer sein Verfasser gewesen ist, ob
viele Hinde daran gearbeitet haben oder nicht, ob es in einem Gusse oder in
einer Reihe immer neuer Anldufe entstanden ist,— so wie es heute ist, weht
ein derartig michtiger, eins erscheinender Flammen-Lobpreis der Einen alles
durchdringenden, alle segnenden liebend-umarmenden Tathagata-Wahrheit
uns daraus an, da8 kein Ohr, das diesen Klang vernimmt, sich ihm wieder
entziehen kann. Die auflerordentliche Macht, die dies Werk auf das Japan

des sechsten, siebten, ja aller folgenden Jahrhunderte ausiibte, dieser himm-

“lische Klang wird leicht von jedem vernommen werden, der einerseits das

Stitra kennt, andererseits sich bis zu gewissem Grade in das japanische
Wesen und dessen Eigenart versetzen kann. Thm wird gerade im Shoman-
gyo nahe der von Kitabatake Chikafusa und auch sonst japanischerseits
immer wieder gedufierte Satz, daff Japan Mahdayana-Land ist. In diesem Zu-
sammenhange merkt man dann, was Shotoku Taishi’s Kommentierung ge-
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rade dieses Sitras bringt: Ist schon das Sttra selbst so gewaltig sprechend,
so ist Shotoku’s Kommentar in aller seiner Sachlichkeit wie eine Intensi-
vierung, aus dem Japanischen her kommende Erh6hung und Assimilierung.

Das Satra beginnt ganz schlicht. - Zu einer Zeit weilte Buddha im Gion-
seisha i [ #% & im Lande Sha-e. Zu der Zeit redete der Konig des Reiches
Hashinoku J #iff B mit seiner Gemahlin Mari A& #]: ,, Unsre Tochter, die
edle Shoman, ist klug (chin. dsung J#), verstindig (chin. hui #8), begabt (I2

»scharf“ auch ,, Zins“, , Nutzen“ gen R ,, Wurzeln*, auch im Sinne von
» Anlagen “, “ Kapital “); durchgehend-verstehend (i # tung-min) leicht-(ver-
stehend)-,, erwachend “ (5 55 i-wu). Wenn sie Buddha sihe (kennen lernte),

wiirde sie rasch den Dharma verstehen, ihr Herz erlangte Glauben ohne
Zweifel “.

Es sei sogleich hier die Betrachtung dieser Stelle eingeschaltet. = Dji-
tsang’s Kommentar hiezu zeigt den gelehrt-theoretischen Charakter. Er
erortert zuerst das Li-gen und zwar im Sinne von ,,das Kapital tragt Zin-
sen “; das tut es aber nur, sagt er, wenn 4% (jap. toku) Wesenskraft, “ Tu-
gend“ da ist. ,,Im zweiten (Ausdruck) preist er des Midchens Tugend.
Wenn das Midchen keine Tugend hat, so mag zwar # bau (Vergeltung,
Mitteilung) erfolgen, aber ohne Vorteil. Wenn aber die Giite Tugend hat,
so erfolgt bei bau notwendig /i (Zinsen). Daher preist er (mit Obigem) des
Maidchens Tugend “. Der Kommentar fihrt dann in typisch (chinesisch-)
scholastischer Weise fort, indem er Zeichen um Zeichen betrachtet und
zumal an deren Formen, allerlei Gedankenkombinationen ankniipft. % Ver-’
stand (Verstédndnis dschi %F) im Ohr ., heifit dsung J#; scharfer Verstand -
dschi F)7%8 im Herzen, heifit hui %£; schnell zur ratio kommen, heifit /s Filg
wundersames Verstdndnis zum Wachstum zu bringen vermdgen heifit gen
3 quze “ #R. Daher sagt er: dsung-hui-li-gen. [Weiter): BHEE
tungmin-twu : Im Vorigeny_ preist er das innere Verstindnis, jetzt verherrlicht
er ihr duferes Wissen (und Gebildetsein). Kenntnisreich und bewandert in
Sachen und Griinden heiBt tung; es auch im Innern klar haben, heifit min ;
einmal horen und es aufnehmen, heifit ¢; Nicht-Gelostes I6sen heifit wu,

Frage: Gut horen, heit es, ist dsung, es gut durchdringen heift ming HR

(,klar “). Warum sagt er nicht (wie man zumeist sagt) dsung ming ? LNy

In dieser Art geht es weiter und weiter fort.

Demgegeniiber zeigt des Kronprinzen Art, so duBerlich-zhnlich Wortge-
Irauch und anderes scheint, eine wesentlich andere Art. Dsunghuiligen :
mit dem Ohr gut horen, nennt er dsung (klug), mit dem Herzen klar es
durchdringen, nennt er hui (verstindig); klug durchdringend in frischer Klar-
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heit (es verstehen) nennt er li-gen. Tungmin-iwu: das an der Oberfldche
vernehmen, und zu dem Dahinter kommen, nennt er tung. Das ist Betiti-
gung des Gut-Horens. Licht (leuchtend) verstehen tief-klar (erfassen) nennt er
min. Der Wahrheit (r¢ #) begegnen und sie erfassen, nennt er ,, leicht
(fihig)“ zum ,, Erwachen “ ({-ww): das ist, was li-gen schafft. Im Vordersatze
spricht er iiber das Vermogen, im Nachsatze iiber dessen Gebrauch; beides
zusammen macht es.“ — Mag auch in europdischer Ubersetzung der Stellen
der Untersciﬁed nicht so auffillig hervortreten, weil die Darlegung gleichsam
selbst erst dem Leser die Schriftzeichen des Textes nahebringen muf; hat
man nur die Urtexte selbst vor sich, so ist der Unterschied greifbar.

Konig und Konigin entsenden den Vasallen Sendaira #ff $% # mit einem
Buche, das iiber Buddha’s unbegrenzte Wesenskraft preisend spricht. Der
Bote begibt sich in das Reich Ayuja, tritt in den Palast und iberreicht
das Werk Shoman. Sie empfingt und liest es mit Freuden; ihr Herz
wird von Glauben erfiillt. — Die Kommentare verweilen hier besonders bei
ihrem Worte: “Ich hore Buddha’s Stimme “ Bi#%. Die koniglichen Eltern
hatten ihrer klug-verstindigen Tochter Shéman nur eine Buddha-Schrift
gegeben ; wie kann Shoman sagen: ,,Ich hdre Buddha’s Stimme “? Djitsang
erklirt deshalb: “Ich hore Buddha’s Stimme, d.h. ich hére des Vaters und
der Mutter buddhapreisende Stimme; daher heiBt es: ich hore Buddha’s
Stimme*. Huiyiian erklirt die Sache noch umstindlicher: der Vater, der
ihr die Buddha-Schrift gab, habe auch zu ihr gesprochen; und im {ibrigen
sei bei Shoman das Ohr durch das Auge (beim Lesen) stellvertretend ersetzt
gewesen usw. Shotoku Taishi: ,, Aber Shoman sieht (liest) das Buch nur.
Wenn es also heiBen kann: ,Ich hore Buddha’s Stimme* so ist-dies, weil
der (Wort)gehalt 7 mit der Stimme weitergegeben wird, der Laut aber durch
die Schrift. Daher durch die Schrift Sinn und Inhalt 28; daher heifit es:
,hore Buddha’s Stimme*‘. Ferner: was sehen, horen und verstehen betrifft,
so wird an Hand der Schrift Verstindnis erlangt, und deshalb wiederum
nennt er es: ,ich hiore Buddha’s Stimme ‘. “ — Kurokami: Gleich also er-
scheint vielleicht ZuBerlich, was die alten Kommentatoren geben. Aber bei
dem Kronprinzen bemerken wir ein unmittelbares Eindringen in den inneren
Gehalt, ein Verbinden von AuBerstem (,, horen “ mit duerem Ohr) und Inner-
stem. Bei ihm ist es immer der ganze Mensch, der Buddha aufnimmt.

Weiter erklirt Shoman, daB, wenn es sich verhilt, wie es in , voller
Wirklichkeit* & %f in diesem Buche geschrieben ist, sie der Wahrheit dienen
will. Sie bittet Tathagatha, den alle Welt Durchdringenden, sich ihrer er-

barmend, sein Herz herniederneigend, in sichtbarer Gestalt -zu erscheinen.
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Darauf erscheint Shaka % in den Liften, Glanz ausstrahlend. Shoéman
verneigt sich mit all den Thren und betet an und preist in einem Lobgesan,

Fuddha’s Voll-Wirklichkeits-Wesen, und Buddha erwidert ihr; er erweist sic;gx
lhI.‘ in grofer Vorausverkiindigung : ,» Du priesest des Buddha Voll-Wirklich-
-keit verdienstvoll-Wesen; dies Gute (das du damit getan) ist der Grund-
stein, demzufolge wird allererstens auch in ferner Zukunft im Leben als
Deva oder als Mensch immer Jisai (ungehindert Wesen, Freiheit) dein Teil

rg . : . =
; wo immer du auch weilst, wirst du wie Jjetzt allzeit mich erblicken und
nahe mir dienen konnen "

Es ist mehreres gleichsam Unerhérte, worauf in diesem Sttra der Blick
gleich zu Anfang f4llt. Zuallererst, daB es eine Frau ist, welche im Zentrum
des Sutra als dessen groBe Gestalt steht. Der strengste, dlteste Buddhismus
scheint nur dem Manne das Heil geben zu wollen ; und wenn auch freilich
Sf:hon dieser fritheste Buddhismus dazu hatte tibergehen missen, den Frauen
eine gleichsam zweite Reihe einzurdumen, so war doch nie die einmal gezo-
gene Scheidelinie derart iiberschritten ‘worden, wie das im Shoman-Stitra
geschieht. Dieser Schritt vom Mann zum Weib ist, als grundsitzlich parallel
dem vom Monche zum Laien, vom Arhat-Ideal zum Bodhisattva gleichzu:
setzen. Das Zweite hier ist: da Buddha erscheint. Das ist, vergleichsweise
gesagt, wie wenn, Jahrhunderte nach Jesu Tode, der Christus erscheint. Und
?uddha verkiindet (im Shéman-Stitra): da8 er immerdar da ist und Shéman
ihn fort und fort erblicken mag. Schon in ihrem Lobgesang hatte si
Buddha’s Ewig-bleibendes-Wesen JOjt ¥ ££ gepriesen; deshalb weil Buddh:
ewig wirklich ist, sagt sie, kann ich ihm ki-e §Z f » glaubend anhangen “
{,, ganz und gar auf ihn mich verlassen ) Kurokami: Shétoku Taishi weist
schon hier in den Bemerkungen seines Kommentars darauf hin, daB beim
Buddhismus es sich nicht um Heldenverehrung eines langst ve’rgangenen
Grofen handeln kann, auch nicht darum, daf der Einzelne in einsamem
Mij'hen sich zur Arhat-Stufe emporringt; vielmehr, das in Shaka erschienene
ewige Wesen {ewig-bleibend Dharmakaya jdji-hosshin ‘B %Y, das aL;ch
heute und morgen und in alle Zeiten gegenwartige, ist es, das unsrer ,, Lehre
Abhn “ Zf i ist. h

! Nachdem Buddha sich dergestalt Shoman erwiesen hat, tut diese zehn
Eidschwur-Geliibde. Daraufhin fallen aus den Liiften vielfiltiz Blitten, wun-
dersame Stimmen ertdnen ; Zweifel schwindet aus dem Herzen, gren;enlose
Freude erfiilit Leib und Seele. Die Versammelten geloben, Shéman es gleich
zu tun. Shoman aber tut nun drei Gro8-Geliibde. Diese Drei ziehen besonders

die Aufmerksamkeit der Kommentatoren auf sich; in ihnen, und vor allem
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im dritten, tritt zuerst michtig die mahayanische Gestalt dieses Sttra be-
sonders hervor. Die GroBgeliibde: , Ich will (und werde) diesem Geliibde
zufolge allem Leben(digen) Frieden geben, und dieser ,guten Wurzeln* zu-
folge, in welchem Leben auch immer, das die Wahrheit (shinri) erfassende
(taitoku) Wissen (chie) erlangen. Das ist das erste Gelitbde. Sodann nach Er-
fassung dieses Wissens (will und werde ich) unermiidlich-unverdrossen allen
Lebewesen zugute es verkiinden (erkliren, mitteilen). Das ist das zweite
Gelithde. Sodann (will und werde ich) in der All-Aufnahme des Wahren Ge-
setzes (shdju-shobs Hf 5% 1 # vgl Hernachgesagtes!) unter Hintansetzung
von Leib, Leben, Hab und Gut das Wahre Gesetz schiitzen und halten. Das
ist das dritte Gelitbde“. Darauf erweist sich Buddha aufs neue Shoman,
und diese bittet, daf Buddha ihr gestatte, noch weiter iber die Buddha-
Wirklichkeit zu sprechen, worauf der Erhabene es ihr gestattet und Shoman
sagt: ,, Alle vielfiltigen Geliibde (Bitten) des Heiligen sind in dem einen
GroB-Geliibde befaBt. Dies ein e Gro8-Geliibde ist: die Wahrheit zu erfassen,
und das ist das Wahre GroBgelitbde“. Und nachdem Buddha, sie preisend,
aufs neue erwidert hat, erbittet sie, mit Buddhas Kraft nun weiter die grofie
Art (arisama, Zustand) der Erfassung (tadtokw) der Wahrheit darlegen zu
diirfen, und fihrt, nachdem Shaka die Erlaubnis gegeben, aus: Die weite
und grofe Kraft der Erfassung der Wahrheit ist in der Tat ohne Grenzen;
es sind darin alle Buddha-Dharma (Buddhismus, Buddha-Gesetz-(Weisen)), die
84000 Buddha-Tore (Buddha-Schulen) befafit. — Shoman spricht dann {iber die
schwere Last derjenigen, die die Wahrheit schon ergriffen haben. Es
werden dann vier Arten von solchen unterschieden : Menschen, die den von der
Lehre Abgewichenen wieder die Moglichkeit schaffen, das Gute zu ergreifen ;
solche, die denjenigen, welche von dem gefiihlten Erwachen aus die Wahr-
heit suchen, die rechte, entsprechende Lehre bringen ; solche, die dies denen
gegeniiber tun, die von philosophischem Ergriinden (tetsuri) aus die Wahrheit
suchen ; endlich solche, die dies denen gegeniiber tun, welche das zehntau-
sendfach existenzielle Leben schauend die (mit allem) Gleiche Eine Wahrheit
su erfassen suchen. Diese vier sind allen Lebewesen zugute die Freunde, die
man nicht erst (herzu) bitten muB : erbarmungsvoll sie trostend, ihnen Frieden
schaffend, voll Teilnahme, werden sie Mutler der Wahrheit. ,, Erhabener,
die Wahrheit erfassen, das ist nichts anderes als die Wahrheit selbst. Die
Wahrheit, das ist das die Wahrheit erfassende Herz; das die Wahrheit
erfassende Herz, das ist die Wahrheit.“ Die Wahrheit, das ist Buddha’s
GroBes Wissen (chie), das sind die 6 Paramita, und umgekehrt. ,, Die erfate
Wahrheit ist nichts anderes als das die Wahrheit erfassende Herz; die die
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Wahrheit erfaft habenden Menschen, das ist die Wahrheitserfassung

selbst.“ Um der Wahrheitserfassung willen werfen sie Leib und Leben,

Hab und Gut weg. Auch in Zeiten des Verfalls kommen sie nicht in den

Verfall, sondern empfangen von den Buddhas Erweis (der Wahrheit).
» Erhabener, das die Wahrheit erfassende Herz, das ist das Buddha-
Mahayana(-GroB-Gefihrt-Herz “. Diesem » Einen Gefihrt“ gegeniiber tritt
alles andre, treten alle irgendwie sonst unterschiedenen ,» Gefdhrte «
zuriick. Dies ,, Gro8-Gefihrt “ geht weit liber das ,, Klein-Gefihrt (Hinayéana)
hinaus. Selbst der Tod ist in Hinayéna viel zu klein gefaBt. - ,, Weiter,
den Tod betreffend, so, sehen wir, gibt es beim Tode den leiblichen Tod
und den geistigen Tod.“ Die Hinayana-Leute sagen wohl: “Ich habe
mein Leben erschopft, reine Tat erstellt... In Zukunft - empfange ich keine

Existenz mehr “, aber doch haben sie — nur gleichsam das Individuelle bedacht

habend —nicht all e bonng (Wirrsal) erschépft ; man kann nicht sagen, daf} sie

all e Moglichkeit, wieder Existenz zu empfangen, erschopft haben. Selbst wenn
ihnen der leibliche Tod eine Loslosung bringt, dem geistigen Tod sind sie
doch nicht entnommen, da sie die Wirrsal nicht erschopfen konnten. Diese
Wirrsal ist weithin reichend, von Vergangenheit herkommend; auch die
Wirrsal der Zukunft haben sie nicht erschopft. Hinayana ist nur Bruchstiick-
Erl6sung, ist nicht allumfassend. Erst wo das allhindringende, alles erfiil-
lende, tiber Zeit und Raum reichende Buddha-Wesen (Buddha-Leib 2 ;

Dharmakaya hosshin #: &) erfaft wird, kann die Wirrsal gelost, Tod und

Leben iiberschritten werden. Shéman : ,» Erhabener, die Art ( arisama), wie

das allhindringende Buddhawesen sich nicht trennt von allem, was ist (von
den Zehntausend Existenzen [Dingen, Wesenj # f), sondern gleichen Leibs
(gleicher Gestalt ddtas) wie sie werdend immerdar fortfahrend isf, das tiber-
steigt wahrlich unser Denken. Erhabener, daf so das Buddha-Wesen, in
allem, was ist, wahrhaft seiend in der Welt des Irrens 2k AL, verborgen
(,, kauernd ) ist, das wird Nyoraizé #n 3% (Tathégata-Schatzhaus, das Ver-
borgene Ewige) genannt.“ Es wird dann gesagt, dafl dies Nyoraiz6 im Grunde
nur von denen gewuft (erkannt, verstanden) werden kann, die Buddhas Be-
reich (5% # kydchi) erfaBt (erlangt tokutai) haben. Das Sttra erhebt sich von
da zu immer hoheren Hohen ; alle Befleckung, alle Verderbtheit, Verrottet-
heit, Zerstortheit, Siechheit, die vorhanden sein mag inmitten der ,, Natur ¢,

inmitten der ,, Welt “, kann doch nicht hindern, daf das Verborgene Ewige

da ist und sich erweist. — Wie von immer michtiger werdendem Siegesjubel

zeigt sich das Sttra erfiillt. Das Stitra schlieft in der Art, wie viele andre

Sttren schliefen : eine kurze Zusammenfassung erfolgt; Shoman und die

(652 )

e ——— e + ~ee— i~ —— " —

. BUCH VI, TEIL 3
SHOMAN-SUTRA

i i rken-
Thrigen neigen sich vor dem Erhabenen. Shaka spricht preisend ane

i idet durCh
nende Worte Strahlt hellen Glanz aus auf die i/ersammelten, SChelde
= ]

. and
die Liifte fortgehend ; Shoman und die Ihren schlagen anbetend die Hénde
ie ;

zusamimen uIld fOl gen 111111 Ix 11t deIl Bllck en, blS seimne G es tal t en tSCh. wun-

den ist. Voller Freuden, Buddha's Verdienst und .\.)V.esen preise‘nd, k:llllzn uiz
heim ; Shéman verkiindet ihrem Gemahl, dem Konige, wa'x.s 51e7g]esh ]

ho ’t . er wird gliubig, und mit ihm wenden sich alle iber ahr :
i ers der Konigsstadt der Lehre Buddha’s zu. Shaka aber vertrau

Einwohn Schiitzer

dies Stitra nach ausfithrlicher Besprechung, Anan(-da) und (rilzmverbreiten’
der Lehre Teishaku an, daf sie es 1ese;1 un’lc‘l .ise;lu lz:j;é ::gt Al S
Wert und Segen . dieses Stitra darlegend. eisha " Freuden,
und alle aﬁdern horen die Worte Buddhas und fo.lgen mlk it I.lden s
i: Es sind die den Hauptinhalt dieses §uf1:a ildes : i
Walil}ll:i)’:;m 1) Shaju Shébo (FEZ EH) 2) Einleib-.Dre1kleu?od1Ittz:::7;zebioner
g — g8 3) Nyoraizd (s. 0.), welche der Reichsregent in de.m Mlt:;espliw et
Da;egung stellt und daran die grofien Grundwahrhel‘ten" .e Kb
Buddhismus zeigt. — Der Terminus B5% shdju findet, der vielfaltigen Be

€ e[ll Spl eCh.eIl(l emne mannit Clle AuSle ung. Denl Bukk yO- iten
Zelch T 3y gf ‘ h

der . ;
von Kokoto i % { zufolge ist es die ,, All-Aufnahme RS st
hiufen “, anhdufen, susammennehmen, ,,ju* ,, aufnehmen® ,,
y i innehmen (in das Ich),
d.i. den Andren mithereinne e it
dhisattva. Demzufolge zweitens : alle Lebewesen in die Hand solcher dAf" 1211
. : - e i Heile leiten und fuhren.
igkei a d“ , empfangen “ und sie zum
herzigkeit ,, aufhdufen % ' oy e
Drittens, #hnlich (so in Bw Bukkyojirin) # Sho beistehen, helfen derlli ekt
¥ (; ahre Heil zu empfangen, ihnen das Heil bringen und verkiinden.
s wird nicht eher ruhen, als bis allen Lebenden

die grofie compassio des Bo-

Besonders der Bodhisattva ; ‘ i PR
Heil gebracht und zuteil geworden ist. Shotoku Taishi: ” Derda i
dasf d dariiber in-einem -Sinnen-Zehntausend-Taten-vollbringendes (| g.)
tute un : PR
?—Iu heiBt er shoju % % ; weil die Taten, die er tut, dem Rechten (¥
erz

(.-
tSpreChend und IllCht ketzerlsch Slnd ’ deShalb helﬁt er sle re
en cnt E

\ d Richtschnur
Al . weil sie zu der Wesen Regel un
shé gerade, richtig, recht); weil sie Edem diler sdic

werden, werden sie . ¥& hé (Gesetz) genan?t“. Kurokam: :‘[}
Rede davon ist, daB in des Bodhisattva Einem Herze? GRS
—- & ichi-nen) das ,, zehntausenderlei Gute"‘ B ('mantden i

i faltigen guten Taten) sind, so wird darauf hingewiesen, i
gjzlxlzgder zehntausend Tugenden bildende Ewige Buddha-Wesen (jdjd-ho 5

i i hinnen {2 & Glau-
)1 in Ei fassenden Glaubens-Einssein (s
s.0!) in-dem alles in Einem fas! o e ot b s o

(Einem Sinnen

bens-Sinnen) sich verwirkliche (verkorpere),

(653 )




BUCH VI, TEIL 3 SHOTOKU TAISHI'S SUTRENKOMMENTARE :

dieser inneren Quelle wie von selbst alle Tugendhandlungen ohne Ausnahme
flieflen ; und es wird gezeigt, daB sie ebenso der Vernunft, dem Rechten ent-
sprechen und zu Gesetz und Regel aller Lebenden werden. Dieses Shobo
(Wahre Gesetz), das fiir alle Lebewesen der Grofe Weg (das GroSe Tao) der
Vollwirklichkeit ist und wird, ist keine formale Wahrheit nur; es-ist den
ganzen Menschen und dessen Glauben und Denken Erfillendes, ist die Quelle
alles lebendigtitigen Guten. Davon kann auch wirklich nur sprechen und
wirklich es lehren und davon zeugen der, in dem es selbst lebt, derjenige, der
die unzihligen (,, zehntausend “) Tugendtaten in dem einen Herzen ,, auf-
gehduft “ trégt und in seinem einen ganzen Leben die geschlossene Verwirk-
lichung solchen Wesens ist. Darum kann Shotoku iiber den Bodhisattva
sagen: , Sein weit-alle-Lebewesen-insgesamt-Umarmend-Umfassen ist wie
des GroB-Meeres unerschopflich-chn-Ende-Umfassen-und- Aufnehmen “.

In dem Buddhismus wird bekanntlich von 52 Stufen gesprochen, d.i. von
fiinf mal je zehn: von der ersten Stufe der Zuwendung des Vertrauens dem
Dharma zu, jisshin - 1= die zehn Stufen des Vertrauens in bzw. auf Buddha-
Dharma; £ jaja ,, Zehn(faches) Verweilen*, Kennenlernen des Buddhismus
147 jigys und + [E [7] jdekd Stufen der praktischen religidsen Betitigung ;
#b jdji die letzten zehn Stufen steil aufwirts auf dem Wege der
Erfassung der letzten Wahrheiten; dann (61) abschlieBend 4 £ tdkaku , dem
Erwachen gleich “ und (52) & mydkaku ,, Wundersames Erwachen®. — Shéto-
ku’s Kommentar, {iber die letzten 10 Stufen sprechend: |, Nun werden die
Taten (Handlungen, gy 47) der ersten his zur 7. Stufe. ... mit Recht als F
»recht* (Norm-gebend) bezeichnet, und da sie den Wesen zu Regel und
Richtschnur werden, sind sie ,, Gesetz “ (Dharma #). Allein in ein e m Sinnen
alle die zehntausend Taten zu vollbringen, das vermogen [diese Stufen). .. noch
nicht “, daher kann hier auch noch nicht von Shdjushébé gesprochen werden 2
erst von der 8. Stufe aufwirts ist dies der Fall. Shoman aber war ja auch noch
nicht bis dahin gelangt. Das Sttra zeigt aber, da dem, der immer unvesr-
wandt Augen und Sinn auf solch hohe Stufe bzw. auf das ,» Erwachen “ selbst
geriqhtet hélt, und sei es selbst eine Frau, die Verwirklichung solchen Sinnens
und Strebens moglich ist. So wichst in dem Menschen der wahren Hingabe
das Bodhisattva-Wollen und -Vermdgen bis zum vollendeten Shoju-Shobs.

Dieser grofen Mahayana-Wahrheit zur Seite stellen sich in Shéman-
Sttra und -Kommentar die beiden andern des Itaisambd und des Nyoraizd.
Tttaisambo6 (Ein-Leib-Drei-Kleinod), das ist, kurz gesagt, der Aspekt des
Ewigen in der Welt: da ist Shaka-Buddha, der Eine Erhabene, da ist zwei-
tens die Gemeinde der ihm Folgenden (geschichtlich: Monche und Nonnen),
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da ist drittens die Lehre, das ,, Wort“ (die ,, Schrift“; auch Ritual, ,, Kul-
tus ““ gehort letztlich in diese dritte Form des Aspekts).

Shoman-Stitra: ,, Erhabener... die Wahrheit, das ist das die Wahrheit
erfassende Herz; das die Wahrheit erfassende Herz, das ist die Wahrheit.
Die erfafte Wahrheit ist von dem (bzw. den) die Wahrheit erfassenden
Herzen nichts Verschiedenes; die die Wahrheit erfassenden Menschen, das
ist die Wa}xrheitserfassung selbst. Da ist die Wahrheit, sei sie nun das
Erste des Dreikleinods nimlich Buddha, oder das Dritte, das ,, Wort“
(die Schrift), der Kultus; und da sind die die Wahrheit Erfaft-habenden,
die Wahrheit lebenden Menschen. Wo sie nicht ganz der Wahrheit, in der
Wahrheit leben, da ist auch die Wahrheit nicht, da ist nicht Buddha noch
das Wort. Wo eine Differenz da ist, da wird sie gleich bemerkt und das
Dreikleinod in geschiedener Gestalt (Betsu-sambs) wird sichtbar, wird fithlbar.
Aber das GroBe ist hier letztlich — nicht die Verneinung, der Hinweis ,, auf
das Geschiedene, Unzuldngliche “ — sondern die Bejahung (mit ,, Faust “-Wor-
ten) das machtvolle ,, hier wird’s Ereignis “ des Shoman-Stitra.

Es bedarf nach allem bisher Gesagten keiner weiteren Ausfithrung dar-
{iber, daB Shotoku in seinem Kommentar vollends {iber die enge Schranke
des bloB Geistlichen, des Mdnchstums und seiner Gebote bei aller praktischen
Anerkennung derselben als eines damals geschichtlich Gegebenen und Nicht-
zu-iiberspringenden weit hinweggreift, ebenso wie sich ihm gerade im Sho-
man-Kommentar Buddha zeigt als der alles durchdringende Logos, # £ & &
Jojti-hosshin. y

Gerade in der Weiterverfolgung des Ittaisambo-Gedankens tritt der
Nyoraizo-Gedanke hervor, (um mit eigenen Worten dies auszufiihren:) es
tritt hervor, wie unzureichend, verderbt, befleckt selbst die sind, die der Er-
fassung der Wahrheit sich nahen, ja diejenigen, die der Wahrheit lebendige
Triger sein sollen oder sollten; das Zweite des Drei-Kleinods in seinem
Mangel wird offenbar; Stitra und Kommentar sprechen wahr und offen, er-
schiitternd davon. Es tritt ins BewuBtsein, wie fern der Eine Erhabene ist
(das Erste des Drei-Kleinods) und wie verlassen wir trotz ,, Wort (Schrift,
Kultus, Lehr- und Kultusgebiuden) sind. Das Religios-, ja das Existentiell-
Negative tritt abgriindig hervor. Darum gibt esbei Shotoku —immer wieder
weist Kurokami darauf hin — menschlich gesprochen, auch nichts Gutes.
Von Anderem dem Abendlinder Bekanntem hier zu schweigen, so ist hier
besonders die Nihe Shinran’s deutlich, dessen von Tosui Imadate Kyoto 1928

ins Englische {ibertragenes Tanish6 z. B. das Abendland mehr und aufrichtig
betrachten sollte. Auch Shinran ist nur einer in groBer Reihe, deren ,, Ahn
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in Japan Kronprinz Shétoku ist. Es liegt hierin der grundlegende Unterschied
der Worte und Haltung der Siebzehn Artikel zu andern sehr dhnlich klingenden
Werken besonders des chinesischen F estlandes. Alles Existentielle, auch das
Negative, hat es nach Shotoku letztlich mit einem Noch-Anderen zu tun. In
diesen Zusammenhang gehdrt — auch Kurokami nennt es hier — das berithmte
Wort Shétoku’s, das seine Gattin nach seinem Tode als Zusammenfassung des
Glaubens und Denkens Shétoku’s in die Tenjtkoku-Mandara (Chtigtiji) sticken
1a8t: ,, AuBer Buddha (dem ewigen Logos) ist alles eitel . Kurokami und
andre weisen mit Recht darauf hin, da8 der Thronfolger Shoétoku auch im
Kreise seiner Familie in diesem Geist gelebt haben miisse, indem seine
tapferen und klugen Sohne, von den Soga’s bedroht, aus derselben Gesinnung
heraus leben und sterben.

Der Nyoraizé-Gedanke tritt dergestalt immer michtiger hervor. Die
Ausfithrungen des Kommentars, konnte man sagen, scharen sich dabei um
das Kie (7 f& (ki=Riickkehr, Hinwendung, Hinkehr, ¢ £ VerlaB), d. i. um den
ewigen, sicheren, untriiglichen Verla8 aller Wesen, um den oder das, dem
sie anhangen kénnen, woran sie sich halten konnen. Im Anfang der Shé-
man-Sttra-Erkldrung wird ausgefiihrt, daB Shoman noch nicht von dem
Jij4 (Ewigen) vernommen hatte und daher noch kein Kie hatte.  Dann aber,
wie sie durch die von ihren Eltern erhaltene Schrift davon vernimmt, preist
sie das Ewig-Wahrhaft-Wirkliche und »hingt an“ |, glaubt“ (kie). ,, Der
Sinn von , Gutes tun‘ 3% §7 (gute Werke) ist im Grunde (5¢) kie ¢ (Shotoku).

“Um nunmehr umfassend des zehntausendfachen Tuns Weg (und Sinn)
zu erhellen, wird Kie genommen und als Haupt(sache) genannt. ~Daher
heifit es in dem Sttra der Upasoku-Gebote: Wenn man ohne Verlaf auf
das Drei-Kleinod die Gebote (des Geliibdes) tibernimmt, so ‘ist es mit den
Geboten nichts Festes noch Starkes; wie bunte (Flitter-)JFarben ohne Leim
ist das (die halten auch nicht)“ (Shotoku).

Eben aus dieser prinzipiellen Kie-Einstellung heraus sucht Shétoku im
praktischen Leben mit allem Ernste das Gute und hafit das Bose und glaubt
an die Belehrbarkeit des gemeinen Mannes. Viele Stellen, auch Worte der
Siebzehn Artikel, wiren hier zu nennen. Der Hokke-Kommentar hat u.a.
folgende Stelle: ,, Das Vierfiltige Tun des Friedens und der paradie-
sischen Freude (anrakugyd), das ist Gutes tun erstens mit dem Leibe (dem
entspricht esoterisch: Mudrd), zweitens mit dem Munde [dem entspricht
Mantra), drittens mit dem Willen (dem entspricht Bija, die sog. Keimsilbe); da
ist viertens das Tun aus Barmherzigkeit (compassio). Da8 er dies durchgingig
Handeln des Friedens und der (paradiesischen) Freude nennt, das ist nun so:
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weil dies vierfache Tun Ubel fernhin -vertreibt, Frieden erlangt, die Frucht
der Freude von ferne fithlen 148t, so nennt er dieses durchweg Tun des
Friedens und der Freude. Allein dafl er, wo doch Grund vorliegt, zu zehn-
tausendfachem Tun zu ermuntern, nur zu diesem vierfachen Tun ermuntert,
geschieht, weil die ersten drei Handlungen das Selbst betreffend sind, dénach
das Eine, das Tun aus Barmherzigkeit ein Tun nach Aufen ist, (andre) um-
wandelnd. Des Bodhisattva Weg ist, da8, indem er andre recht machen
will, er zuérs’c sich selbst recht macht. Sich selbst recht zu machen, dazu
gibt es nichts Notigeres als die (ersten) drei; die andern recht zu n'1ache.n,
dazu ist not Barmherzigkeit als Erstes und Letztes (moto). Wie mannigfaltig
auch in der Welt das zehntausendfache Tun — das Wichtige sind durch.aus
diese beiden (Arten des) Tuns. Wenn der Bodhisattva trefflich dieses vier-
fache Tun ausiibt, so wird er in der Hohe von (allen) den Buddhas gepriesen,
in der Mitte von (allen) den Devas beschiitzt, in der Tiefe von den Menschen
geehrt und mit Darbringungen bedacht. Und ob auch die Welt bose ist, so
konnen ihm doch Messer und Stock nichts anhaben, und die D‘zimonen,. an
seinen Leib andringend, tun ihm kein Leid.... Daher ermuntert Nyorai zu
diesem vierfachen Tun. Das ist jedoch meine Privatauffassung. In Honshaku
(der zugrunde gelegten Erlduterung)ist es ein wenig anders. Das vierfache Tun
des Friedens und der Freude ist 1) Wissens-Tun (chie-gyd) 2j Dharma-Ver-
kiindung-Tun (seppd-gyd) 3) Tun der Loslosung vom Falschen 4) Tun der
Barmherzigkeit. Unterscheidet man Handlungen das Selbst betreffend und.
solche nach auBen hin, (die andern) umwandelnd, so sind eins und drei
Handlungen das Selbst betreffend, und zwei und vier sind Handlungen nach
aufen hin, (die andern) umwandelnd “.  All dieses gute Tun, dies Gute des
Wortes und der Tat, hat als Grund und Ursache (moto) das Kie. Charakte-
ristisch ist dabei, daB Shétoku Taishi von da aus fortschreitet iiber die engen
Mbonchsgebote heraus: das Kie ist ein anderes; daher, sagt er, missen auch
die ,,Gebote* anders sein. Die Satzung, das Formal-duBerliche, Beengte,
wird iiberwunden, und zwar, fithrt Kurokami aus, in engem Zusammenhanlg
mit der Uberwindung des engen beengten Buddha-Gedankens. Kurokamlz'
,, Was Shétoku will und sucht, ist: der Vier Arten Lebewesen letztes ki
(VerlaB), der Zehntausend Reiche héchste Richtschnur 4: 7 # &, E. D #4
2=« Indem er zu Shaka verehrend aufblickt, blickt er zur Ewig-Weilenden-
Wahrhaftigen Wirklichkeit (Jojdjingitsu & (£ & ) auf. Shotoku: ,, Wahr-
hafte Wirklichkeit ( jinjitsu): heilig Wesen (& 4 corpus) vollkommen ohne
Makel, nichts Falsches, darum wahrhaft genannt, hochste Wesenskraft fe'st-
bestindig, nicht eitel-leer, darum Wirklichkeit genannt . Joj i~ Hosshin (Ewig-
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Weilend-Dharmakaya; macht er zum Buddha-Drei-Kleinod und weist auf den
Wahrhaft-Wirklichen-Gro8-Erbarmen-Buddha-Willen hin, der nicht gehindert
noch beeintrichtigt wird durch ein noch so groBes MaB an Wirrsal und
Siinde (JF % 58 ¥). - Daf Shaka wahrhaft Buddha geworden ist, hat seinen
Grund desin, da er, das Ewige Leben verkorpernd zur Erscheinung bringend,
die Wesen erlosend, zur hochsten toku 4% (Wesenskraft) hinanfithrt, hochste
toku verwirklichen will und soll. Shoétoku, Shaka verehrend, ,, verldfit sich “
auf das Ewige Wahrhaft-Wirkliche, legt zu Mahayéna-Glauben (Dagjé-teki-
shinkd) den Grund, und eben so und deshalb trachtet er mit ganzer Seele
danach, alles Volk Ishrend zu verwandeln, wendet ganze Miithe und Kraft
an wahrhaftes Reichs- und Staatsleben, in dieser praktischen Wirklichkeit
das Leben von Reich und Volk sittlich-wesensrichtig zu gestalten. Der
Glaube (kie) gegeniiber dem persongewordnen Leben 148t also das Leben
empfangen. ,, ,Gegen Gute wie Nicht-Gute ist (Buddha) in seinem Erbarmen
gleich ‘ : damit wird klar gesagt: ob auch die Vielen Unrecht tun, ob sie das
Gute iiben, Nyorai macht in seinem Erbarmen keinen Unterschied. ,Herz
und Tat gleicherweise (byddd), wie der weite Himmel ‘: damit erklidrt er
treflich byédo (die Gleichheit), und klar wird, daB es so ist, weil er nimlich
das Gesetz der Gleichheit sich zu eigen machend, ein so weites Herz zeigt,
daBl es nicht anders als mit dem (unendlich) weiten Himmel verglichen
werden kann... Wer horte von diesem Menschenkleinod, der es nicht ehrend
aufndhme ? — damit wird klar gemacht: Wer, von diesem alle gleich um-
fassenden Erbarmen vernehmend, wirde nicht ihm anhangen (ki) und es
ehren ! “ (Stelle aus Ysk).

So werden wir auch im Shomangyo-Kommentar deutlich zu jenem wieder
hingefithrt, das mit dem menschlich praktischen Worte ausgesprochen ist:
, Freud und Leid mit allen gleicherweise teilen*“. So erscheint aus dem
ewigen Erbarmen (Mitleben) her das Erbarmen (Mitleben) in Person in dieser
Welt, wo es nur lauter Trennung gibt, und mitlebend wandelt es in unge-
heurer Weise alles und jedes. :

HOKKE-SUTRA UND SHOTOKU TAISHI'S HOKKE-KOMMENTAR.
A) HANAYAMA'’S ,, HOKKEGISO NO KENKYU « :

In auBlerordentlich grindlicher Weise hat sich vom Oktober des
15. Jahres Taisho an bis Mirz des 3. Jahres Showa Hanayama Shinsho als
Forschungsmitglied der Shoétoku-Taishi-Hosankai mit Hokke-Stitra bzw.
Shotoku’s Hokke-Sttra-Kommentar befaft und die Ergebnisse seiner lang-
jahrigen Untercuchungen in dem von Toyobunko herausgegebenen -oben-

genannten grofen Werke niedergelegt. Das Hokke-kyé ist bekanntlich inner-
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halb der geschichtlichen Entwicklung ein sowohl Yuima- als Shoman-Sttra
an Bedeutung und EinfluB weit tiberragendes Werk ; im Zusammenhange damit

existiert dariiber auch schon eine. ausgiebige abendldndische Literatur. Wie

.oben schon gesagt, reprisentiert Hokke-kyo unter den drei Stutren gleichsam

die Wahrheit, die Lehre, wihrend die andern beiden mehr als ,, Beispiele “,
als ,, Geschichten “ erscheinen mogen; was sie an Lehre vorbringen, das
findet seine Gipfelung in Hokke-kyo. Hokke-Geist —das ist die Summa
dieses Buddhismus ; unermiidlich, immer neue zahlreiche Einzelstellen des
kronprinzlichen Kommentars vorbringend und besprechend, fithrt Kurokami
dies eine, bzw. daB dies bei Shotoku so ist, aus.

Hanayama’s Gesamtuntersuchung wendet sich im Ersten ,,Bande “ (S. 1-
58) der Frage der Echtheit der drei Sttren-Kommentare (s. o.), der Zeit
der Abfassung zu, sowie der Frage, warum gerade diese drei Sfitren von
Shotoku kommentiert worden.  Der Zweite ,, Band “ (S. 59-162) gilt wesentlich
der sorgfiltigsten Untersuchung des im Kaiserlichen Besitze befindlichen
Shétoku-Taishi-Hokke-Sttra-Kommentar-Manuskripts, wobei die sonst vor-
handenen Ausgaben Punkt fiir Punkt verglichen werden. -Insbesondere wird
das fiir Shotoku’s Kommentar besonders maBgebliche Werk Fayin’s (Ho-
un) Fahuaidji (Hokkegiki #:#EZ550) verglichen. Es zeigt sich dabei, wie
dicht Shotoku in seinem Kommentar dem Werke Fayiin’s folgt — auch Fayiin
seinerseits steht wieder im: dichten Gewebe der Tradition —wie aber ande-
rerseits der Kronprinz das von dem' Vorgidnger Gegebene weder im einzelnen
nech im gesamten kritiklos annimmt, sondern selbstdndig es sich zu eigen
macht : die Stellen, wo Shotoku ganz ausgesprochen davon spricht, wie er
selbst Wort oder Satz oder Begriff auffasse, zeigen besonders die Denkweise
Shotoku’s. Hanayama hat sich sehr grofe Mithe gegeben, diese Stellen zu
eruieren, sie zusammenzustellen und das sie Verbindende zu zeigen. Der
dritte ,Band* (S. 163-220) der Untersuchung gilt der Frage, was fiir ein Hokke-
Stitra Shotoku beniitzt und zugrunde gelegt habe. Es zeigt sich, dafi es ein
Stitra mit 27 Kapiteln () ist. Das Daiba-Kapitel (das 12. bei einer Zusam-
‘menstellung von 28 Kapiteln) fehlt, ferner Fumon-bon-Gathd’s; viele Einzel-
stellen des Textes:sind von andrer Fassung verschieden. Die Untersuchung
ergibt, daf der vom Kronprinzen benutzte Text aller Wahrscheinlichkeit
nach dem neuerdings entdeckten sehr alten Hokke-kyo-Manuskript (shahon)
sowie demjenigen im Besitze des Kaiserlichen. Museums, Tokyo, sehr
nahesteht und demgemiB eine #lteste Form dieses Sttra uns.erblicken laft.

Der Vierte ,Band“ (S.233-402) ist eine wesentliche Vertiefung des Zweiten
Bandes. Bei Abféssung des Zweiten ,, Bandes “ hatte Hanayama noch nicht
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den ehrenvollen Auftrag empfangen gehabt, das.im Kaiserlichen Besitz bafind-
liche Manuskript zu besichtigen, zu priifen und iiber es zu berichten. Der
Vierte , Band“ bringt nun die dabei gewonnenen Einsichten. Die Vergleichung
mit Fayiin wird erweitert und vertieft; auch wird die Frage nach Fayiin’s
Text gestellt. Seit alters herrsche die Ansicht, daB Shotoku’s Hokke-Stitren-
Kommentar als Vorlage Fayiin’s Fahua-idji gehabt habe und da es verein-
fachend die Hauptsachen daraus gebe; allein in Wahrheit, findet Hanayama, 148¢
sich nicht feststellen, bis zu welchem Grade Shotoku Fayiin {ibernommen, von
dessen Erklirungen abweichende Auffassungen aufgestellt bzw. andre Werke
als solche Fayiin’s wesentlich mitherangezogen habe. Die Eigenstindigkeit
Shotoku Taishi’s wird angesichts des von Shotoku’s eigner Hand geschrie-
benen Manuskripts, wo jedes Schriftzeichen schon in Linien und Art, mehr
als dies wohl je bei Abendlindern vom Abendlinder erfafbar wird, den
Charakter des Kronprinzen gegenwirtig macht, dem Kkritisch-exakt forschen-
den Hanayama greifbar deutlich: da sind die Stellen, wo der Kronprinz mit
Pinsel und Tusche das zuerst Niedergeschriebene getilgt, andre Fassung
bzw. Auffassung daneben gesetzt hat; da sind die Stellen, wo er nach Art
des Schreibenden des Ostens ein Stiick Papier eigens hinzugeklebt hat und
darauf eine Anderung, eine Hinzufiigung oder dgl. eingetragen hat; da sind
Kiirzungen des Inhalts, da sind Anderungen groBer Stellen; da sind, bei
chinesischer Schrift sehr wesentlich, andre Punktierungen, Stellen mit andrer
Ab- und Zuteilung der Zeichen —kurz der Anblick und insbesondere die sorg-
faltige Zusammenstellung dieser sehr zahlreichen Stellen bringen die Eigen-
standigkeit Shotoku’s bei aller Traditionsgebundenheit dem Forscher stark
zum BewuBitsein. Finfter ,,Band‘ (S. 433-456): Als wesentliche Aufgabe eines
Hokke-Stitren-Kommentars galt, Zweck und Beziehung der einzelnen Kapitel
im Sttra aufzudecken und zu besprechen sowie innerhalb des Kapitels wieder
dessen Unterabteilungen, Haupt- und Nebenabschnitte ; kurz man strebte —
wie dies ja auch etwa den einzelnen Werken der Bibel gegeniiber ununter-

vbrochen geschehen ist — die Gliederung, die Komposition aufzuzeigen, die

Stellung und Beziehung des Ganzen und die des Einzelnsten der Teile. Es.

ist das gleichsam eine ,, Wissenschaft fur sich “, vergleichbar der oder jener

scholastischen Disciplin oder auch heutiger Exegese. In einem Sonderband
gibt Hanayama auf 46 z. T. landkartengrofien Tabellen die bis in die ein-
zelnen Kleinabschnitte hineingehende Hokke-kyo-Kompositions-Darstellung
Shotoku’s einerseits, Faylin’s andererseits. Diese tabellarische Darstellung
wird, denke ich, in kommender Hokke-kyo-Forschung von auBerordentlichem

Interesse sein. Hanayama zeigt dabei wiederum einerseits die Traditions-
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gebundenheit des Kronprinzen, andererseits den selbstdndigen, eigne Anschau-
ungen schopferisch hervorbringenden Geist des Kronprinzen.

Indem nun das ganze Feld derart durchforscht und vorbereitet ist.
bringt der abschlieBende Sechste ,,Band “ (S. 457-499) unter der Uberschrift
,, Der im Hokke-Stitra-Kommentar sich zeigende Buddhismus des Kronprin-
zen “ in finf grofien Abschnitten gleichsam die inhaltlichen Resultate.

B) HOKKEKYO-KOMMENTAR UND DIE ANSCHAUUNGEN, INSBESONDERE DIE
BUDDHISTISCHEN, SHOTOKU TAISHI’S.

1) LEHRBEGRIFF (kydhan %t 4l). Allgemein gesprochen geht der buddhi-
stische Lehrbegriff und die buddhistische Gedankenwelt natiirlich auf Indien,
auf den indischen Buddhismus zuriick ; was wir aber in Japan in der bud-
dhistischen Friihzeit finden, das ist die Formung und Gestaltung derselben,
wie sie sie in China gewonnen haben, und zwar im China der Nord- und
Siiddynastie und darnach im China der Sui-Zeit, in welcher der Grinder
der Tidntai (Tendai) Dschikai diesem Buddhismus die erste grofie Fixierung
gegeben hat. Eine weitere Fixierung war fiir diesen nun nach Japan hin-
iibergreifenden Buddhismus zunichst nicht not; und so konnen wir in un-
serer Untersuchung als erstes wenigstens die Tatsache verzeichnen, da8 far
Shétoku Taishi eine Notigung nach einer neuen Fixierung nicht vorlag; es
war gleichsam nicht not, eigens selbstschopferisch-selbstindig die Lehrbegriffe

‘anders zu umreiBen, anders zu gestalten. Zugleich aber konnen wir schon

im vornherein sagen, daB, so eng sich der japanische Buddhismus auch oft

dem Festland-Buddhismus angeschlossen hat, doch immer, selbst bei gleichen

. Beziehungen, die Lehrbegriffe inhaltlich etwas anderes bedeuten, gleichsam

ein anderes, eigenes Wesen in sich tragen.

Urspriinglich war kyshan (was wir mit Lehrbegriff wiedergegeben haben)
urteilende (4 han) Erlduterung (B shaku) der Lehre (kyd %f), Betrachtung und
Besprechung der Komposition bzw. des Gehalts des # (kys, Schrift, buddhi-
stisch: Stitra) und kritische Darlegung des ,,Sinns “ (der ,, Religion Oy ¥ m
Zentrum steht die Schrift (kyd), bzw. die Schriften; kyo ist dabei streng in-
nerbuddhistisch gefaBt. Auch beim Kronprinzen findet sich weithin diese
Beschrankung der ,, Schrift “ auf die buddhistischen Stitren. Aber zugleich
verbessert er charakteristisch in dem Satz Fayiin’s: ,,kyo (Schrift), das ist
der Buddha-Lehre durchgehende Bezeichnung*“ das Wort ,, Buddhalehre * in
,, Heilige Lehre“; und an andrer Stelle, da Fayiin die ,, Heilige Lehre
durchaus (nur) in den buddhistischen ,, Toren “ (Lehrweisen) sieht, erklédrt
-der Kronprinz deutlich, da alles (also auch Kung’s und Lao’s Lehren] auf
die nur eine Heilige Lehre zuriickgeht. Gyénen, der grofite Kommentator
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Shotoku’s in der Kamakura-Zeit, sah bei Shotoku die Ansicht der ,, Drei
Lehren (Kung, Lao, Buddha) und der Fiinf Zeiten “: 1) Kegon-(Huayen-jPeriode :
die ersten drei Wochen nach Shaka’s Erlangung der Erleuchtung, da er die
Wahrheit predigte, wie er sie bei Erlangung der Erleuchtung sah, und so
seine Horer auf die Probe stellte, wie weit sie tiberhaupt solche Verkiindi-
gung zu erfassen imstande seien; das Kegon-Stitra ist Ausdruck dieser Zeit.
2) Agon-(Ahan-)Periode, 12 Jahre Hinayana lehrend. 3) Hodo (Fangdeng), 8
Jahre : Shaka findet, dafi die Horer nicht voll verstanden haben, was er in
der Agon-Zeit gepredigt, und insbesondere das tiber Ki ‘Kung) , Leere“
Gesagte, in iiberspannter Weise verstanden und befolgt haben; daher, die
Dinge wieder ins Mafi bringend, die Hod¢-Lehre bzw. Stitren. 4) Hannya-
(Panjo-)Periode, 22 Jahre, besonders stark den Weg der Mitte (zwischen den
Antinomien) betonend, den Weg des {iiberirdischen Wissens (Hannya), daher
Hannya-Sttra. 5) Hokke (Fahua-) oder Nehan-(NiZban-)Periode, 8 Jahre : ihr
Ausdruck das Hokke-Sttra.

Nun finden wir in der Tat den Lehrbegriff der Finf Perioden bei Shoé-
toku; wir finden ihn, und wir finden ihn sozusagen auch wieder nicht: er
wird von Shotoku tibernommen, aber im einzelnen wieder anders aufgefafit.
Deutlich aber finden wir die Berticksichtigung und Hereinbeziehung Kung’s
und Lao’s, also die Drei Lehren. Der Kronprinz benutzt auch die von Fayiin
gebrauchte Unterscheidung der ,, Zwei Gefihrte, nimlich menschliches und
himmlisches Gefihrt “ AR 3 bzw. die Unterscheidung der ,, Vier Ge-
fahrte, menschlich, himmlisch, Shomon (VSrévaka) und Enkaku (Pratyeka-

Buddha) “ A KB # I J€, wobei die ersten beiden als ,, weltliche“, sozusagen

noch aufilerbuddhistische Gefihrte gelten, wihrend die beiden letzten, die
» geistlichen “ eigentlich buddhistische sind. Aber zugleich ist es Shotoku’s
Besonderheit, daB er Fayiin’s Lehrbegriff der Fiinf-Gebote und Zehn-Guten-
(Handlungen) als die ,, Zwei Gefihrte, menschliches und himmlisches “ fafit,
oder daB er an andrer Stelle den ,, Mittelweg “. (chiiro) erlduternd, ihn diesen
2 Geféhrten gleichsetzt, und daB er diese beiden den bekannten drei (bud-
dhistischen) Gefdhrten voranstellend, die Lehre von den Fiinf Gefihrten # Ie
9070 aufstellt, und da8 ihm der Menschen- und Deva-irdische (ethische)
Weg unmittelbar Eingang zu der Wahrheit Buddhas ist Die Lehre, daB, wer
cie Funf (ersten) Gebote hilt, (groBe) menschliche Existenz (z.B. als Konig)
erhdlt, und daB, wer die den negativen 10 Geboten Shaka’s entsprechenden
positiven Zehn Guten (Taten und Werke) iibt, himmlische (Deva-j Existenz
erhalte, ist bei Shétoku deutlich vorhanden. Daf Shotoku von #f3if &
» AuBen-Weg “ (Ketzerei) und ,, verderb‘ter Lehre “ spricht, geschieht einfach
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in Ubernahme indisch-buddhistischer Ausdriicke; es braucht nicht gesagt zu
werden, daB dies seine Schiatzung Lao’s und Kung’s nicht berithrt.
Das Wort ,, Wenn Buddha’s Lehre verglichen wird mit der guten Arzenei,

~ so will das heifien : wiewohl Buddha verschieden (gestorben, erloschen) ist, so

ist und bleibt doch die von ihm gesprochene (gepredigte) in den Shtren
niedergélegte Lehre (& #) in der Welt erhalten “ -—— mag zundchst Shotoku’s
Auffassung der Stitren iiberhaupt kennzeichnen. Daf die heute iiberlieferten
Sttren nicht gleichzusetzen sind mit Shaka’s Predigten; da diejenigen,
welche die Stitrenschriften geschrieben haben, oft eigne Meinungen hinzu-
gefiigt haben; dafi vollends diejenigen, welche die Stitren ins Chinesische
ibersetzten, vieles gedndert haben, ja oft Sdtze umgestiirzt haben; da8
zwischen Prosatext und Gatha oder zwischen Vordertext und Nachtext oft
eine Kluft klafft, das alles hat Shotoku gut gesehen; gleichwohl sind ihm
die Stitren die Quelle der Erkenntnis der Lehre Shaka’s. ,, Da es das von
dem Erhabenen in der Welt gepredigte Erhabene Gesetz & % ist, geht es-
nicht an, leichtfertig oder nachlissig davon (dariiber) zu reden“. ,, Wollte
man die Schrift (die Stitren) schm#hen (und abtun), so wire das, da dann die
Dreikleinod-Wahrheit fiir immer absterben wiirde, schlimmer als Buddha
schmihen “. Gleichwohl, so ist Shotoku’s Auffassung und Haltung, stehen
wir ja in masse, in der letzten bosen Zeit; mit offenen Augen, mit wachen
Sinnen, mit sachlicher Kritik miissen wir an die Texte herangehen, um nicht
in beigefiigte Lehrmeinungen oder gar in irrige Auffassungen zu geraten.
Shétoku unterscheidet die 5 Zeitalter (goji): Rokuon (Luyiian JE 7E),
Hannya, Yuima, Hokke, Nehan; und in der Lehre: Uso 7 #H, Muso & 4H,
Hohen % 7, Doki [ %, Jojt % ££; bei der Erorterung des Vorldufigen (gon)
und Wahrhaften (jitsu) Wissens in Hoben-bon bringt Shétoku deutlich die 5
Zeitalter (goji) ,, Anfangslehre %)%, Hannya, Yuima, Hokke, Nehan* vor;
auch in Erdrterung des Jtryoébon spricht er von den 5 Zeitaltern (goji). An
anderer Stelle, wo von 4 Zeitaltern die Rede ist, nennt er wieder die vier
ersten der ebengenannten, in Abweichung von Fayln, der als erstes Sanjo-
bekkyo und als drittes Muryogi 4E % 38 nennt. Geht man nun, wie dies
Hanayama tut, die zahlreichen auf diesen Lehrbegriff hindeutenden Stellen
des Kommentars durch, so zeigt es sich, daB bei Shotoku die ,,allméh-
liche Lehre “ jiii #;, die Lehre der allméihlichen, stufenweise immer Hoheres
bringenden Verkiindigung bzw. des dem entsprechenden Erwachens herrscht,
wahrend bei ihm sich die Lehre der Dreifachen Art, —nimlich neben 1) dem
Allmshlichen 2) das Plotzliche #F % tongyo, 3) das Unbestimmte — nicht eigens
aufgestellt findet. — Neben diesen Drei wird als Viertes das Geheime (hamitsw
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it ) gesetzt, und diese Vier als die ,, Vier Lehren “ U %t (shikkyd, der Lehr-
weise (kegi [k &) zusammengestellt. Tendai klassifiziert Shaka’s Lehren
unter ,, Vier Lehren “ (shikyd) der Lehrdarstellung (kehd {k#:): 1) 20 jiF d.i.
Schatzkammer, d.i. Tripitaka, d.i. Hinayé4na-Schriften; 2) & ¢s¢ ,, durchge-
hend “, (Hinayana und Mahayéna) ,, gemeinsam “; 3) I} betsu ,, gesondert, ver-

¢

schieden “ von No. 1, 2, 4: die reale, phinomenale Welt wird als illusorisch
erkannt und von ihr gesondert, verschieden die wahre Realitit wahrgenom-
men; 4) [d en ,,vollkommen“: die in 3 (betsu) vorhandene Antithese wird
uberwunden, die wahre Mitte erkannt. Nun werden diese Vierer-Termini
wieder mit den Finf Zeitaltern in Beziehung gesetzt und gesagt: In Kegon
lehrt Shaka nur Betsu und En; in Agon nur Zd, des Tripitaka eine Lehre;
in Hodo alle vier ausfithrlich miteinander; in Hannya die letzten drei; in
Hokke lehrt er Fn; in Nehan gibt er das Allerletzte. Ferner: In Kegon
das Plotzliche (Zeit-transzendierende), in Agon des Allmihlichen Anfang, in
Hoédo (Fangdeng) dessen Mitte, in Hannya dessen Letztes; in Hokke-Nehan
weder dieses noch jenes noch eines der hier noch nicht Genannten. Man
sieht, daB hier eine Zweiteilung vorlag, die Antinomie des Allm#hlichen und
des Plotzlichen, der Zeit (Entwicklung) und des Uberzeitlichen. Die beiden
anderen (Geheim und Unbestimmt) werden gleichsam auf alle Anfangszeit-
alter verteilt. Hokke-Nehan ftberbietet alles.— Sehr betont ist bei dem
Kronprinzen die Lehre des ,,menschlichen und himmlischen Gefihrts “.
Deutlich stellt er diese beiden Gefihrte auf; es sind gleichsam “ weltliche ¢
Gefidhrte, ,, weltliche “ Zeitalter. Setzt man diese beiden vor die (geistlichen)
Finf Zeitalter und rechnet Yuima und Hannya als ein Zeitalter, nimlich als
Musé, und trifft man auch bei Usd Anderung, so gleicht Shotoku’s Auffas-
sung sehr der Lehre von den ,, Finf Zeitaltern Sieben Stufen “ i, Liutjiu’s.

Hokke ist far Shotoku ,,der Eine grofie Wagen“ — -k Hi, das “Eine
GroBe Gefihrt“ (— -k 3 Ichidaijd); es ist charakteristisch, daB dieser Aus-
druck, das Eine und das Grofie zusammenfassend, noch nicht in Yuima- und
Shoman-Kommentar auftaucht, sondern erst im Hokke-Kommentar. Ein
einziger solcher Ausdruck hat unter Umstidnden in der Geschichte des japa-
nischen Buddhismus stirker gewirkt als viele dickleibige Biicher. Dies Eine
GroBe Gefidhrt ist fir Shotoku die Quelle alles anderen. Von Fayiin tiber-
nimmt er den Terminus der ,, Vier Wagen “, gruppiert sie im Gleichnis-
kapitel als Drei-Wagen und der Eine Wagen; ,,Kleingefihrt “ (Hinayana)
und ,, Grofgefdhrt “ (Mahdyana) scheidend, ist das erstere das Dreigefihrt,
letzteres das Ein-Gefdhrt; in solchen Fillen ist Dreigefahrt nur ein andrer

Name fiir Hinayana. Allein gelegentlich verbessert er Drei-Gefihrt in Zwei-
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Gefahrt: hier trennt er das dritte, hochste der drei, das Bodhisattva-Ge-
fahirt, von den beiden andern, Sravaka und Pratyeka. Wieder an anderen
Stellen setzt er vor die drei die beiden ,, weltlichen “ (Mensch und Deva
(Himmel) A X (s. 0.) und spricht von den Finf Gefihrten (gojd). ,,Das un-
zihlige (zehntausendfache) Gute geht (letztlich) auf das Gleiche (Eine) zu-
riick “ — dies bei Shotoku und besonders im Hokke-Kommentar die hochste
Macht habende manzenddki ¥ 3% A B — diese auch von Kurokami immer
wieder hetvorgehobene Uberzeugung Shétoku’s von der Einen Wahrheit, der
Einen Quelle alles Guten, dem ,, Einen Grofien Gefshrt “ ist es, welche letzt-
lich den Unterschied zwischen Klein- und Grofgefiahrt, ja selbst zwischen
Buddhismus und AuBerbuddhismus zuriickdringt: auch da, wo noch kein
Sterbenswiortchen gefallen ist von der Ewigen Wahrheit, ist, verborgen im
Keim, schon etwas von ihr, etwas zu ihr hin da; -diese mahayanistische
Nyoraizo-Wahrheit, die uns oben im Shoman-Stitra und -Kommentar entge-
gentrat, erfiillt vollends den Hokke-Kommentar.

Mit solcher Hokke-Auffassung entfernt sich Shoétoku aber schon von
der chinesischen Tradition der Liang-Zeit, die ja nach Hokke als der vierten
Periode noch die Hokke-iiberbietende Nirwana-(Nehan-)Periode setzt.
Schor Fayiin hatte in seinen Lehrbegriffen begonnen, diese eine Hochst-
schitzung der Hokke hemmenden Fesseln zu lockern. Wirklich gesprengt
wurden dieselben durch die japanische Tendai-Lehre, da8 Hokke und Nir-
wéana di-daigo-mi [RFENLE ,, gleicherweis'e den (hochsten, zartesten) Geschmack
des Besten der Milch “ (daigo, Skr. sarpirmanda) hitten. So sehen wir hier
an einem Kernbeispiel die lehrgeschichtliche Entwicklung vor uns: bei Ten-
dai, dem grofen Quellborn buddhistischer Dogmatik, wird ausgesprochen
formulierte Lehre, was bei dem Kronprinzen gleichsam elementargewaltige
Auffassung war. (Vgl. hier das bei Hanayama gegebne, das bisher Ausge-
fithrte verdeutlichende Schema !) .

2) MU-SO % # (NOUMENON) UND JISSO 4 4} (LETZTE REALITAT).

Fragt man nach des Kronprinzen Shétoku Anschauungen iiber Wesen
(hontai #<#%) und Erscheinung (genshd BL ), so tritt bei ihm auch die besonders
von Sanron (unter dessen Einflusse ja Shétoku auch steht, s. Ts.) betonte
Lehre von dem 2 K (Leeren) als dem ersten grundlegenden Prinzip (dar-
ichi-gi kd %5 — 3% %) hervor; die Wahrheit ist etwas, das iiber Position und
Negation hinaus liegt; sie ist mit nichts zu umschreiben, zu fassen ; wir sind
,, leer “ der Worte und Begriffe, sie zu sagen und zu umreien. Dasist & &
Shintai (die absolute ,, wahre, wirkliche “ Wahrheit). Thr gegeniiber steht
die ,,laienhafte “ ,, populdre “ ,, weltliche * ,, relative ¢ Wahrheit, Zokulav ¥
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#ifi, wo Position und Negation herrschen, wo es diese gibt: U (im Gegensatz
zu Ki). Es ist klar, da schon friihzeitig die strenge Scheidung von K@
und U in gewissem Mafle Wandlungen erfuhr; dem ¢n-nen zufolge kommt
es zu einem ,,einstweiligen “, |, vorldufigen “ U (R A ket): wir sind ja
mitten in dieser phidnomenalen Welt, in dieser verginglichen, in dieser
verderbten Welt; und ohne das Unvergéngliche, das ,, Leere “ wiren wir
ja verloren. Ja, in Hokke geht dieser Wandel dahin, daff inmitten dieses U
das ,, Wundersame U« W 7 (myo-d) entdeckt und als das Wesen- Kt (JE 2% shin-
k@) erkannt wird (vgl. das oben iiber Nyorai Gesagte!); daher die Lehre von
Shin-kd-mys-4 E22IAT als Jis-s0 E #8 (letzte Realitit, ,, wirkliches 7 “). — Die
Entwicklung des K# (als Inbegriff der Wahrheit, des iiberirdischen Wissens,
Hannya, Skr. Prajfia) fithrte zu Yuima’s Weg-der-Mitte (Yuima no chaido)
und von hier fort zu Hokke’s Jissé # #H : Will man des Kronprinzen Shétoku
Anschauung betr. Hontai (Sein und Wesen #4<82) kurz umreifien, sagt Hanayama,
s0 mag man sagen: den Ausgangspunkt bildet die Lehre von der zweifach
(shin und zoku) gearteten Wahrheit (Hannya no Shinzoku-ni-tai 3 3 0 [IE/N
ZF; von da aus dringt Shotoku vor zu des Hokke Shinkyt-myot, g 2= Wb
# als der letzten eigentlichen Realitdt (Jissd & #H). (Vgl. die von Hanayama
unter Anm. 41-45 wortlich zitierten Stellen !)

Neben U und K einerseits, ist im Buddhismus von frith an die Rede von
den #H 86, chin. hsiang. Es ist hier nicht der Ort, ausfiihrlich darzulegen
oder zu untersuchen, was 83 ist und bedeutet. Das ist andernor:s schon
vielfach geschehen. Fassen wir 8¢ als die Erscheinungsformen bzw. als die
Erscheinungen, so tritt ihnen gegeniiber das Nicht-Erscheinende Musd (Nou-
menon), sowie das eigentliche letzte wirkliche Erscheinende (Jissé £ #H). Im
Hokke-Kommentar (s. Hanayama Anm. 46, 47) unterscheidet Shotoku neben
dem Wahren Leeren (shinkd) des Hokke den ,, Weg der Mitte “ Yuima’s
und Musé Hannya’s. Auf Grund des von Shétoku Gesagten mag man
mit Recht schliefen, daB er wufte, wie sich Musé zu dem » Weg der Mitte “
entfaltete. Wie oben gesagt, steht bei Sanron besonders das Absolute, das
weder mit Position noch Negation zu erfassende » Leere “, im Mittelpunkt
der Gedanken. Bei Tendai tritt, im Gefolge von Hokke, die phZnomenale
Welt gleichsam mit in die absolute herein. “ The word enyt sandad [H @i = 5
expresses the central feature of the Tendai doctrine, set forth by Chihkai,
the founder. It is the basis of the doctrine of the so-called ichinen sanzen,
that in a momentary act of consciousness 3000 things are involved, i.e. it
embraces the whole universe. Hui-wen, the first patriarch of the sect, read-

ing the Chunglun, hit upon the gatha, which says: ,Things that are Dro-
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duced by causes and conditions (innen or yin-yian [ #%) I say are all empty
(k@i or kung 2%), also they may be called creative or inventive (ke or
chia {g), that is to say medial path (chddé) or the identity of both....In
reality, all things, being neither existent nor non-existent, are a harmonious
union of both.” (Coates-Ishizuka, Honen-Biogr. S. 6381f.) Ein Spiegel ist an sich
, leer“ ki ; die Dinge wiedergebend, ist er ke; als Ganzes ist er chiidd.
Daher bei Tendai die groSe Betonung und Entfaltung des Satzes des Hokke-
Stitra : “Shohd-Jissé % 1 E 4, ,, aller Ho (Dharma) wirkliches §6 “.

Verfolgt man nun des Kronprinzen Shoétoku AuBerungen im einzelnen,
so ist zwar diese ausgeformte, ausgebaute Tendai-Lehre nicht formaliter da;
aber inhaltlich ist, was sie will, schon vorhanden. Shohd-Jissé ist ihm der
durch das Buddha-Wissen erleuchtete Bereich. Das ,, Buddha-Wissen “, sagt
er an andrer Stelle, im Ausdruck der Textstelle sich anpassend, ,, wandelt
machtvoll die Wahrheit des Wegs der Mitte; es ruht und waltet im Walde
der Zehntausend Tugenden“. Das Zehntausendfache Gute ist Buddha-Weis-
heit in Verwirklichung. Auf der einen Seite weisen Shotoku’s Anschauungen,
S6 betrachtend, gleichsam vorwirts auf Tendai; auf der andern Seite sind
sie (sozusagen : riickwirts) stark verbunden mit Sanron.

3) DIE WELT, WIE SIE IST.

Wie die Saat, so die Ernte: die Gegenwart (als Folge, fwa) ist so, wie
sie ist, weil die Vergangenheit (als Ursache, in), so war, wie sie war. Ebenso
steht die Zukunft zur Gegenwart. Das Ingwa-Gesetz herrscht. Diese buddhi-
stische Grundauffassung finden wir tberall bei Shétoku, sei es daff er von
den Fiinf Geboten und deren Vergeltung redet oder von dem Zehnfachen Guten
und der Zehnfachen Vergeltung dieses Guten; oder daB er sagt ,,ein In,
ein Kwa,“ oder von ,, drei In, drei Kwa“ spricht. Deutlich erkennt er mit
Hokke der zeitlichen dreifachen Welt (Vergangenheit, Gegenwart, Zukunft)
Ohne-Anfang-ohne-Ende mu-shi-mu-tsd 4% 44 4% an; ebenso aber auch das
der riumlichen Welt (murydmuhen 4 & 4% ). DaB er systematisch von den
Zehn Welten (buddhistischer Kosmologie) spricht, findet sich nicht, wohl aber
spricht er von den Fiunf Wegen 7i3#, Sechs Wegen X i, von den Drei
Welten ; er erkennt auch das Reine Land der Buddha an, und weif um das
Grenzenlose (muryd) der Welt.

Wie aber ist es nun mit dem Ich, mit den Ichs in dieser Welt ? — Gébe
es keine Weise, so gibe es auch keine Toren, und umgekehrt. Gébe es
nicht die Freude bei der Geburt, so gidbe es auch nicht die Traurigkeit beim
Tode. Gibe es nicht zwei, so gibe es auch nicht drei. Wéhrend unsre

eigenste urspriingliche Natur dem Nyorai-Wesen angehort, sind wir in das
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wirbelnde Rad der Sechs Welten, des Geborenwerdens und Vergehens hin-
eingeraten, erblicken nicht das Eine Grofgefihrt, vermogen nicht den Einen
Anhalt, die Eine Quelle der unzihligen guten Wesenheiten (manzenddki) zu
erreichen; von den Finf Triibnissen gehemmt, treiben wir ohne Ende im
Wirbel der Verginglichkeit. Gelegentiich der Erlduterung der Gleichnisse
des Hokke-Stitra tritt bei Shétoku mit auBerordentlicher Schirfe die Ver-
lorenheit der Welt hervor: Bose Tat erzeugt bose Frucht; in der Welt der
Lust, in der Welt der Form und selbst in der héchsten Welt, der Welt-ohne-
I"" orm, wirkt unabléssig dies Bése und schafft bése Frucht, bringt die Drei
Ubel =3 san-aku, stiirzt in die Sieben Note. Die eigentliche Ursache dieser
Leiden liegt fiir Shétoku wie auch sonst fiir den Mahayana-Buddhismus im
Nicht-Wissen, in der Un-Helle mumyd & BR. So fillt der Mensch in die Vier
Bitternisse (shiku PU3%): Geburt, Alter, Krankheit, Tod; so in die Acht
Bitternisse (hachtku j\3E): neben den vorigen in die Bitternisse des Hasses
und Grimmes (5. Bitternis), in die Hélle, in den Bereich der hungrigen Geister,
zur Tierwelt herab; so erlebt er (6. Bitternis) Lieben und Geliebtzuwerden

und dann Scheiden ; so erfihrt er (7. Bitternis) ,, Verlangen und nicht Bekom-

113

men “, (vgl. Faust I), so erfihrt er alle diese Bitternisse zusammen als die

eine achte Bitternis. So geht der Mensch dahin in der Verlorenheit, in
Wirrsal und Triibnisse, ohne Ende — und doch hat er, gerade auch so, nach
Shétoku, immer und jederzeit in sich die Anlage, zu erwachen zu der wahren
Buddha-Natur.

4) DIE BUDDHA-FRUCHT (Buddhaschaft i 8 bulkka)

Der allerletzte Gedanke, das allerhochste Ideal ist iiber Raum und Zeit,
den beiden Ohne-Anfang-ohne-Ende, erhaben die ,, Eine Frucht* (— . ikkwa),
Hosshin #: & (Skr. Dharmakdya, das {iber alles erhabene Buddhawesen).

Shotoku spricht von ,, der (Einen) Nicht-Zwei GroBen Frucht “ oA,
» der Einen Frucht zehntausend Tugenden (ikkwa-mantoku — H OB 7 Wesens-
kréfte des Guten)“, von der ,, Ein-Gefahrt-Buddhaschaft-(Paradieses-) Freude
Ichijo- Bukkwa-raku — 3¢ 5 58 %% Dieser Einen Buddhaschafi eignen unend-
liches Leben (,, Leben lange fernhin “ Jumyi-chien 3 £y £ &) und vollkommene
Wesenheit, Vollkommenheit aller guten Krifte (mantoku en-bi ¥ 75 [H ).
Der Hokke-Lehrende (Hokke-kysshu) Nyorai (Tathdgata) Dharmakaya hat
dies unendliche Leben und diese vollkommene Wesenheit; aber zugleich ist,
nach dem immerwiederkehrenden Gedanken des Hokke, eben dies auch, was
uns zu teil wird, die Eine Frucht, die Eine Buddhaschaft: der Gedanke des
» Leibs der Vergeltung “ hdshin # & (Sambhoga-kdya) tritt hier hervor. Was
wir allerletztlich suchen, ist nicht der ,, Leib der Anpassung “ djin E &
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(Nirmana-Kaya), d.i. die ewige Wahrheit in ihrer Anpassung an unser mensch-
liches Fassungsvermégen, Buddha in seiner menschlichen Hinayana-geméfen
Arhatschaft, welche nur ein Nirvana kennt der Ausschopfung und Zu-
Ende-Bringung des eigenen In (der eigenen Kausalititen) so, da ein Erloschen
auch beziiglich der Folgen eintritt. Sondern, sagt Hanayama, fiir den Kron-
prinzen ist das Allerletzte das iiber Zeit und Raum erhabene absolute (zetfai
% %f) Buddhawesen (daher : zettai hosshin). Es zu beschreiben, dariiber etwas
auszusagén, fehlen die Worte; nur, wenn sozusagen theoretischer-, mensch-
licherweise doch versucht werden soll, dariiber zu sprechen, so finden wir,
daB ihm in den drei Welten der Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft un-
endliches Leben (s. 0.) und vollkommene Wesenheit eignen.

Dieses Hosshin (Dharmakéya) nimmt den im Wandelzustand befindlichen
Wesen zugute Gestalt an ; ohne die urspriingliche Vollkommenheit zu wandeln,
gebraucht es hdben (Mittel), um zu erscheinen; es nimmt die 32 S0 (Erschei-
nungsformen, s. aufgezihlt bei Honen-Biogr. S. 366) und die 80 besonderen
Kennzeichen (J\ -} & #F hachiji-shikd) an; erscheint auf dieser Erde im d§jin-
Leibe, und, den wundersamen Mund lauteren Goldes Offnend, lehrt es die
Scharen der Lebewesen und schafft ihnen wahren Nutzen. So, als hdben, er-
lischt es wieder unter den Sala-Bidumen; aber dies ist nicht ein wirkliches,
eigentliches, volliges Erloschen ; sondern sofern nur ein En (eine ,, Beziehung “,
,, Verbindung “) da ist, wirkt es ohne Ende fort mit gotthaften Kraften jift Jj.
Man kann des Kronprinzen AuBerungen dahin auffassen, daf ihm hosshin
(Dharmakdya) der absolute Wahrheit seiende Buddha ist und zugleich die
Personwerdung der Werte schlechthin; in der Lehre von dem Dreifachen
Buddhaleib sind ihm miteinbeschlossen und eng miteinander verbunden hos-
shin und hdshin ; besonders spricht er oft von der Letzten Wahrheit als im
Sinne von héshin. An einer Stelle des Hokke-Kommentars (Hanayama Anm.
95) sagt der Kronprinz: , Den (nebenan) Dabeistehenden vergleicht er dem
Wirklichen Wissen: weil hosshin dem wahren (eigentlichen) Leib entspricht,
deshalb bezeichnet er das Wissen als nebenanstehend “; hier ist nicht von
dem absoluten hosshin die Rede, sondern klar ist von dem das Vorldufige
(gon) und Wahre (jitsu) Wissen habenden Sambogha-kaya (hdshin) die Rede.
Der Buddha des vorldufigen Wissens besitzt nach Shoétoku zwar die Vier
Arten der Furchtlosigkeit (mu-i, s. Honen-Biogr. 343, 363), die Vier Arten
frei von Hindernissen zu sein (muge 4% ), die Zehn Krifte, er hat die
Achtfache Meditation (zenjd jifi %) durchlaufen; er kennt die Achtfache Er-
16sung (hachigedatsu A\ §#Jiit), das Dreifache Samadhi (Trayo-vimolokshat);

aber doch reicht er nicht hin an das grenzenlose (murys) mu-i, muge, zen-jo,
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gedatsu, Samddhi des Buddha-des-Wahren-Wissens. So waltet bei kronprinz
Shotoku die Erklirung, die unterscheidet zwischen Shaka-ﬁjin mit ,, Vor-
laufigem Wissen “ und Shaka-hosshin (bzw. -hdshin) mit ,, Wahrem Wissen “.
Wenn zwischen dem ,, Herr der Lehre* Shakamuni und dem ,, Hefr der
Lehre*“ des Hokke ein so groBer Unterschied besteht, so besteht dieser nach
Shotoku’s Erklarung letztlich nur fir den irdischen Blick; auch diese Er-
klérungsweise Shotoku’s mag man gegriindet sehen auf der Unterscheidung
des hosshin (bzw. hdshin) einerseits und des djin andererseits. Es zeigt sich
bei alledem, daf hier des Kronprinzen hosshin-Auffassung durchaus nicht die
Fayiin’s ist, indem des letzteren Dharmakaya-Idee nicht die des Hokke ist,
sondern, kurzgesagt, wie folgt: der 80jihrige Shaka ist zwar ins vollige
Nirwana eingegangen ; aber aus grenzenlosem Erbarmen mit den zu Retfen-
(/i\en borgt er sich gottliche Krifte, und, dem Volke entsprechend (4, von
Ojin), ,, verlangert “ er sein Diamant-Wesen (Kongd-shin 4= ] ») und verweilt
so in der Welt, den Lebewesen zu unendlichem Frommen. Solcher Dharma-
kaya-Auffassung steht diejenige Shotoku’s klar und ausgesprochen entgegen. —
So sehen wir also bei Shétoku, was das Buddha-Wesen anbetrifft, in der
Hauptsache eine Zweiteilung vorwalten: dem zeitweiligen Wesen (6-jin ent-
sprechend), das in dieser schmutzigen, dieser argen Welt erscheint, steht das
ewige Wesen (hosshin und héshin entsprechend) gegeniiber, das, wo es ist, eine
rein-gute Welt um sich hat.

5) DER PRAKTISCHE WEG.

Wenn der Mensch erstmals aus dieser bitteren, argen Welt her die Augen
aufschldgt zu dem S'trahlenglanz-Leben-Grenzenlosen, dann beginnt er den
Weg, abzutun das Arge und zu {iben das Gute. Alles Gute kommt aus dem
hochsten Einen; in diesem ist der ,, letzte Verla “, die eigentliche Quelle
alles Guten: Kronprinz Shotoku teilt in seinem Hokke-Kommentar die
eigentlichen Ausfihrungen (F #) dieses Sttra in drei Hauptteile, bzw. in
in zwei grofle Hilften. Die ersten 12 Kapitel machen, nach Shétoku, eben
dies Eine Hochste klar: & 3% [/ & 0) K — manzenddhs no in-ichi,, des Zehn-
tausendiachen Guten gleichen Verlasses Eines In “ (Ursache, Grundbeziehung);
die nichsten zweieinhalb Kapitel zeigen die Eine Folge, die Eine Frucht:
g BIE O — butsujd chéen no kwa-ichi |, des lange fernhin reichenden
(ewigen) Budha-Lebens Eine Frucht“. Diese Kapitel bilden die erste Halfte.

Die zweite Hilfte spricht von der Betitigung und Verbreitung dieser
Hokke-Bodhisattva-Erkenntnis und -Gesinnung. Die erscheinenden Bodhi-
sattva selbst geben ihm Beispiele des Ideals: Yakud (Arznei-Konig), Myoon
% & und Kwannon ; ferner auch Furuna & & B Skr. Parna(maitrayani). Den
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grundlegenden S#tzen, den ,, praktischen Weg“ des Lebens betreffend, sind
wir schon vordem in Kurokami’s Ausfithrungen begegnet. Von den unzihligen
(,, zehntausend “) Handlungen werden nur die Vier (Arten) Handlungen vor allen
andern hervorgehoben und besprochen, und diese werden wiederum in 2
Arten Gruppen geschieden : drei als eine Gruppe, das Selbst betreffend ; die eine
{ibrigbleibende als die den Andern, den Néchsten betreffend. Wer gut handeln
will, der muB bei sich selber anfangen; ja man konnte im Sinne Shotoku’s
fortfahren und sagen, er muB bei sich selber auch — soweit er Anforderungen
stellen will — aufhdren.  Spontan sieht der Mensch die Sache meist gerade
umgekehrt an: die Forderungen stellen wir an die andern, die Lasten laden
wir andern auf, der Splitter im Auge des andern wird sogleich bemerkt.
Der wahre Mensch aber handelt gerade umgekehrt; an sich nur stellt er
die Forderungen; den andern gegeniiber, wie immer sie auch seien, waltet
Teilnahme, verstindnisvolle Haltung, ,, Mitleid“. Indem er selbst anders
ist, wirkt er, sozusagen ohne Worte, auf sie, sie wandelnd, heilend, rettend.
Der Mensch, der nicht selbst das Gute tut, nicht selbst im Bodhisattva-
Geiste lebt und doch Anforderungen an die anderen stellt, wirkt in Wahr-
heit nicht auf sie; die innere (unsichtbare) wirkende Macht wirkt nicht mit.
Natiirlich geht Shotoku nicht so weit, daB er den einzelnen Gutes Wirken-
den gleichsam zu individuell nimmt, losgetrennt von dem allerfiillenden
Buddha-Sein. Dies zu eng fassende Arhat-Ideal gilt bei ihm nicht.

. Auch auf jene Stellen bei Shotoku sind wir schon gelegentlich der Aus-
fiihrungen Kurokami’s gestofien, da im Zusammenhang mit dem Ganz-
anderen Alles-Umfassenden des Hokke auch das ,,Gute“ nicht mehr nur
das alte enge ,, Gute“ des Hinayana ist. Wo ein so Neues in Hokke sich
zeigt, da ist auch das Gute ein Neues. Die Enge des Monchstums wird be-
merkt, das Bodhisattva-Freie betont; die Stufen im Geistigen werden ge-
sehen und werden in buddhistischer Tradition gegeben (s. o.). Wie im
Konfuzianischen das Verhiltnis zwischen Vater und Kind (Sohn) als das
Grundlegende gesehen wird, so erhilt es bei Shétoku’s buddhistischen Aus-
fithrungen grofe Beachtung ; das Verhaltnis zwischen Nyoraiund dem den Weg
des Heils Suchenden wird eben damit erhellt: Vater und Sohn sind ver-
schieden und doch zusammengehorig-eines ; das was sie so verbindzt, das ist,
buddhisticch, das Mitgefiihl, die Lebensverbundenheit — das, was zumeist mit
., Mitleid “ iibersetzt wird. Der Text des Hokke-Sttra mit seinen dahinge-
henden Gleichnissen fithrt Shotoku dazu, dies Gleichnis ,, Vater und Sohn “
innig zu vertiefen. Es kommt dabei unter anderem zur Herausstellung fol-

gender Punkte: 1) Was Nyorai einerseits, die Schar der Lebewesen anderer-
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seits betrifft, so nimmt Nyorai die Stelle hochster Ehre und Ehrung ein, und
die Schar der Lebewesen ehrt ihn als Herrn ; aber die Beziehung zwischen
ihnen ist doch die zwischen Vater und Kindern, daher und darin sind sie
eins und gleich; 2) Nyorai reicht durch die Drei Welten, der Vater nicht;
3) Nyorai mag danach verlangt haben, ins Nirwana einzugehen ; der Vater
(in dem berithmten Gleichnis) hilt es nicht aus, den Sohn im Brande dahin-
ten zu lassen.

Gelegentlich der Sihtren-Erklirung finden wir auch die Verdienste des
Pagoden- und Monchsquartier-Erbauens oder des Stitren-Abschreibens, des
,» Haltens “ (Habens) dieses Sttra’s gepriesen; und, sagt Hanayama, jemand
konnte leicht daraus den Schluf ziehen, daB demgem#f die geschichtliche
Haltung des Kronprinzen, der ja viele Tempel erbaut und #hnliche gute
Werke getan hat, aufzufassen sei. Aber diese Stellen, sagt Hanayama, sind
wesentlich Textzitierung des Sfitra. — Ferner : theoretisch finden wir, worauf
auch schon hingedeutet worden ist, Stellen, da der Unterschied zwischen
Weisen und Toren, Hohen und Niedrigen, ja zwischen Bose und Gut elimi-
niert scheint; doch praktisch ist — wie auch Shinran’s so auch — Shétoku’s
Stellung die: ,, Meide jegliches Bose! Tue alles Gute ! 3§ i 5 /E 4 EHAT .
Endlich ist eine oft erorterte Frage, was sich Shotoku als ,, Ende ““ dieses
Weges denkt, d.h. welchen Himmel, welches Paradies er erwartet. Die nach
des Kronprinzen Tode von seiner Gattin geschaffene Tenjtikoku-Mandala
hat hier zu mehrfachen ErGrterungen AnlaB gegeben, wobei Tenjukoku
von einigen Forschern als das spezifisch so zubenannte Paradies auf-
gefaBt wurde. In Yuima aber finden wir von Shétoku deutlich Tenjt als
Mury6jt (Grenzenlosigkeit-Langes-Leben) erklirt (g 45 4 M= &) An
einer Stelle des Hokke-Stitra, wo das Paradies geschildert wird als anraku-
sekai ,, Welt des Friedens und der Freude , wo ,, Amida-Butsu und die Gro8en
Bodhisattva wohnen “, setzt der Kronprinz erklirend Murydjikoku hinzu,
wiewohl weder der Urtext noch die chinesischen Kommentatoren es haben :
der Kronprinz spricht also vom Amida-Paradiese und sieht in ihm das
»Land“ des Unendlichen Unerschopflichen Lebens (Murydjakoku). Allein,
wenn man nun, wie dies getan worden ist, diese Auffassung des Kronprinzen
gleichsam festlegen wollte auf die spiter und noch heute in ﬁbung befind-
liche Amida- und J6do-Paradies-Auffassung, so wire das auch unrichtig. Was
oben von Shotoku’s Anschauung, die letzte Buddha-Realitit betreffend, gesagt
worden ist, das gilt ebenso die Paradieses-Auffassung betreffend : das Muryo,
das Schrankenlose (durch Zeit und Raum hin, ja {iberhaupt) ist das Wesent-
liche auch der Paradieses-Auffassung.
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Diese Shotoku-Auffassung des praktischen Weges, so schlieBt Hanayama
seine Ausfihrungen, hat tuber ein Jahrtausend hinweg Japans Buddhismus
geleitet, ihre Kraft in allen Richtungen desselben zeigend; besonders aber
ist sie die tiefe immer stromende Quelle der herrlichsten Entfaltung
des japanischen Buddhismus d.i. des Kamakura-Buddhismus, geworden, der
grofen Richtungen der Jodo, der Shin, des Zen und der Nichiren-Richtung.
Annahme des Festland-Buddhismus unter deutlicher Kritik und mit unver-
hohlener Eigenstindigkeit, Auswahl und reines Weitergebzn : das kennzeichnet
Shotoku den Reichsregenten; und so ist er in Wahrheit Japans ,, Herr der
Lehre*; von fern her ist ihm ehrfiirchtig Ehre zu erweisen, fernhin in ferne
Zeiten hin bleibt er der Grofe Heilige, die grofie Ehrfurcht-gebietende Ge-

stalt der Zeiten.
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