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EKinleitung

Von allen Ausdriicken, die uns im Pali- Buddhismus begegnen, ist wohl keiner so
vieldeutig wie das Wort dhamma. Dieser Umstand bereitet uns bei der Interpretation
der Texte die grofiten Schwierigkeiten. In vielen Fillen erscheint es iiberhaupt unmdoglich,
den Begriff durch ein deutsches Wort vollig zutreffend wiederzugeben. Es geht aber
auch, gerade wegen seiner Vielseitigkeit, nicht an, ihn uniibersetzt zu lassen, da wir dann
doch auf Schritt und Tritt zu erkldrenden Anme1kungen gezwungen wiren. Gar nicht
selten sind auch die Stellen, wo im n#mlichen Satze in umnittelbarer Nachbarschaft das
Wort dhamma mehrmals, aber in ganz verschiedener Bedeutung vorkommt. Auch die
Moglichkeit ist keineswegs ausgeschlossen, daf dem Verfasser irgend einer Stelle bei Ver-
wendung des Wortes die ganze Bedeutungsreihe oder doch eine mehrfache Bedeutung
vorschwebte, so daB eine eindeutige Ubersetzung den Sinn der Stelle gar nicht erschopfen
wiirde. Dazu kommt schlieBlich noch, daf die verschiedenen Bedeutungen so unmerklich
k in einander iibergehen, daf es immer wieder mehr oder weniger dem subjektiven Empfinden
iiberlassen ist, weleche Ubersetzung als die passendste erscheint. Man neigt selber, wenn
man die gleiche Stelle wiederholt priift, mitunter das eine Mal mehr der einen, das
andere Mal mehr der anderen Ubersetzung zu. Wir haben oft genug bei der Einordnung
einzelner Stellen unter diese oder jene Bedeutung geschwankt, und wir zweifeln auch

nicht. daf die Leser unserer Untersuchung mit unserer FEinordnung mitunter nicht ein-
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verstanden sein werden.

Das sind Schwierigkeiten, die niemals vollig zu iiberwinden sind, und die auch wir
durch unsere Arbeit nicht vollig zu beseitigen hoffen diirfen. Aber wir glauben, daf sie
uns nicht der Notwendigkeit iiberheben, einmal auf grund des gesamten im Palikanon
enthaltenen Materials die Frage nach den Bedeutungen des Wortes dhamma im Zusammen-
hange zu untersuchen. Denn es handelt sich um einen Zentralbegriff der buddhistischen

Lehre, der zu moglichster Klarheit gefiihrt werden muf. Unsere Arbeit ist, wie wir
} nachdriicklich betonen, rein philologisch. Sie soll einen Beitrag zum Pali-Warterbuch
i bilden, indem sie an einem besonders geeigneten Beispiel die Mannigfaltigkeit der Bedeu-
tungsentwicklung eines Wortes vorzufithren sich bemiiht. Sie kann aber vielleicht doch
: auch einem des Pali unkundigen Philosophen, der mit dem Buddhismus sich beschiiftigt,
von einigem Nutzen sein. Sie mag ihm zum mindesten eine Vorstellung geben von der
Unzuliinglichkeit aller Ubersetzungen des Kanon, soweit es sich um den Begrlﬂ' dhamma
handelt, und ihn zu besonderer Vorsicht mahnen. Hs kann ja nicht darauf ankommen,
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die indischen Begriffe mit mehr oder weniger Gewalt in die Zwangsjacke unserer philo-
sophischen Terminologie zu pressen, sondern sich selber in die Formen des indischen
Denkens einzuleben.

Die Vieldeutigkeit des Wortes dhamma haben natiirlich schon die alten Kommen-
tatoren beobachtet. 1. In der Sumangalavilasini?) gibt Buddhaghosa zu der Stelle
D. I 1. 28 (L. 1219) atthi bhikkhave aj
tattha dhamma ti gune desaniayan, pariyattiyan nissaite ti evamadisu dhammassado vattate.
Fiir die Bedeutung guna zitiert dann der Kommentar den Sloka

va dhammi gamblira duddasa die Erklirung:

Na ki dhammo adhammo va ubho semavipakino

adhammo nirayam neti dhammo papeti sugatim.?)

Fiir desami wird als Beispiel angefithrt: dhamman vo bhiklchawve desessami adikalyanan;

fiir pariyatti: -idha bhikkhw dhamman pariyapundti suttamy geyyoents fiir missalta: tasmine

kho pana samaye dhamma honti khandhid honti. SchlieBlich heifit es: idha (d. 1. in der
vorliegenden Stelle) pana gupe vatltati, tasma Jatthi bhikkhave aiiie ve tathagatassa guna®
ti evam ettha attho datthabbo.

3

9. In der Atthasalini sagt

Buddhaghosa®): dhammasaddo panayam pariyatti - hetu-

h)
gibt er das gleiche Beispiel wie oben, nur

guna-nissattanijjwatidisn dissati. Fir pariyatti
mit leichter formeller Anderung. Fiir hefu fihrt er an: hetumhi nanam dhammapatisan-

bhida. Als Beleg fir guna folgt wieder der Vers na hi dhammo usw.; flir nissattanijjwa
endlich die Stelle: tasmim kho pana samaye dhammdi honti, dhammesu dhammanupasst
viharati.

3. 7u diesen beiden Stellen kommt noch eine dritte aus der Dhammapadatthakatha?):
dhamma ti guna-desand - pariyatti - nissatiavasend cattaro dhamma nama. HEs folgen dann
die nimlichen Beispiele wie im DKo. mit einer unwesentlichen formellen Abweichung bel
dem’ Beispiel fiir pariyatti, und am Schluf wird festgestellt, dak nissatia dasselbe sei wie
nijjiva, und dak diese Bedeutung fiir die kommentierte Stelle Dh. 1 manopubbamgama
dhamma angenommen werden miisse.

Wir haben also fiinf traditionelle Bedeutungen des Wortes dhamma:

1. guna ,Bigenschaft, Fihigkeit, Tugend®,

9. desand ,Lehre, Predigt® (fehlt in Stelle 2),
3. hetu ,Ursache* (fehlt in Stelle 1 und 3),
4. pariyatti ,heiliger, kanonischer Text,

(2

nissatta (= mijjiva) ,Unbelebtes, Ding, Sache*.

Wir werden sehen, daf allerdings die hauptsiichlichen Bedeutungen unter diese fiinf
Rubriken eingeordnet werden konnen. Aber die ganze Fillle der Entwicklung des Be-
griffes dhamma, namentlich in den feineren Niiancen, ist damit keineswegs erschopft,
wie dies auch durch das Wort adisu in Stelle 1 und 2 vom Kommentator selber ange-
deutet wird.

1) DKo. ed. PTS. I 991 ed. Rangoon I 82°5f.

2) Der Vers steht Thl. 304; Ja. IV. 49617, DhKo. I. 22.
8) DhsKo. 3823.

4) DhKo. I. 22 zu Dh. 1.
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A. Wir gehen aus von der etymologischen Bedeutung des Wortes:

1. Dhamma = ai. dharman, dharma ist das Feststehende, das Gesetz; hiufig am
Ende von adj. Kompos. ,dem und dem Gesetze unterworfen“. Ks wird gebraucht von
dem Naturgesetz des ewigen Werdens und Vergehens, vom Gesetz der Kausalitit, vom
Gesetz der Heilsentwicklung. Weiterhin ist es das Gesetz, das Recht, wie es vom Kénige
oder vom Richter gewahrt wird, und es verbindet sich in diesem Sinne gerne mit attha.
Subjektiv ist es die Gerechtigkeit des Konigs oder Richters; dhammin, dhammilka
agerecht®, dhammarija ,Konig des Rechts, gerechter Konig*, dhammam carati bt Gre-
rechtigkeit®.

II. Daran schlieBt sich die Bedeutung Norm, Regel, Vorschrift, Gebot, und,
was daraus hervorgeht, Pflicht. Ihren dhamma haben die einzelnen Kreise der mensch-
lichen Gesellschaft: die Ordensmitglieder, die Brahmanen, die Kshatriya, die Sippen und
Familien. Dhammena, dhamma®, dhammika, dhammato ,ordnungsmibig®, dhammata ,ord-
nungsmifiger, normaler Zustand®.

III. Allgemein ist dann dhamma Gebot, Vorschrift tiberhaupt, fiir alle Menschen
giltig: das Sittengesetz, das Erlaubte, das Richtige mit dem Gegensatz adhamma

,das Unrichtige, Unerlaubte®. Dhammena, dhamma° heibt dann ,in der richbigen, er-

laubten Weise*, dhammika ,richtig, erlaubt®. Daraus entwickelt sich weiter die Be-
deutung ,das Gute, Frommigkeit, Tugend“, auch im Pl dhamma, und adhamma ,das
Bose, das Unrecht*; dhammika ,fromm®. In der Bedeutung ,das Gute* finden sich zahl-
reiche Phrasen: wie dhammam carati ,ibt das Gute“, ferner dhammacarin, °carona, °cariyi
und andere Komposita. Wieder verbindet sich dk. in dieser Bedeutung mit atthe und mit
anderen Begriffen wie sacca usw.

IV. Indifferent bedeutet dkamma Brauch, Ubung; Art, Wesen, Charakter
(sowohl gut als bose). Die Bed. ,Brauch® liegt in methunadhamma vor. In der Bed.
,Art, Wesen, Charakter® steht es gerne am Ende von adjekt. und subst. Kompositis
wie papa°, kalyana®, evamdhamma USW. Eine Bedeutungsniiance ist ,Verhalten®, be-
sonders auch in Kompos. wie sad®, ariyadhamma und ihrem Cegenteil.

V. Aus der Bedeutung ,Recht entwickelt sich endlich die Bed. ,Berechtigung,
berechtigter Grund, guter Grund, Grund iberhaupt. So besonders in (saka)
dhammena, dhammato, sahadhammika.

B. Das Weltgesetz des ewigen Werdens und Vergehens ist es, was der Buddha
predigt. Daher bedeutet dhamma weiterhin Lehre, Lehrgebiéiude, Lehrsystem.
I. Zuniichst wird es, durch stindige Beiworter in seinem Wesen bestimmt, von der
Lehre des Buddha gebraucht, auch im engen Sinn von der im Kanon formulierten
Lehre. Nicht selten findet sich auch die Mehrzahl dhamma, die ausdriicken will, daB
das buddhistische System aus Einzellehren sich aufbaut. In der Bedeutung Lehre oder
Kanon erscheint dh. am Anfange zahlreicher Komposita wie dhammapariyaya, °asand,
°samgiti u.a.m. Das Wort dient aber auch zur Bezeichnung von nichtbuddhistischen
Lehrsystemen. — II. In der Bedeutung ,Lehre“ verbindet sich dh. mit zahlreichen
Verben. Am hiufigsten ist dhammam deseti ,verkiindigt die Lehre, predigt“. Dazu das
Subst. dhammadesand ,Predigt“, sowohl vom Buddha und seinen Jiingern wie von nicht-
buddhistischen Lehrern ausgesagt. Andere Phrasen bezichen sich auf die Mitteilung
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der Lehre, wie das feierliche dhammacakkam pavatteti ,1iBt das Rad der Lehre rollen“;
dazu, an dh. deseti sich anschliessend, dhammam bhisati oder akkhati oder bhanati und dh.
gayati, wobei gewisse Bedeutungsunterschiede sich beobachten lassen. Oft gebraucht ist
auch dhammam Tatheti mit dhammakatha, dhammi katha und dhammakathika, sowie dh.
pakaseti mit dhammapakasend. Sie beziehen sich ferner auf das achtsame Horen der
Predigt, wie dh. sunati mit dhammasavana und dh. nisameti, und auf das Krlernen, Be-
halten und Uberdenken der Lehre, wie dh. pariyapunati, dh. dhareti mit dhammadharana,
°dhara, ferner dh. parivimamsati, dh. vi(ni)cinati, Der Terminus dhammavicaya bezeichnet
einen der sambojjhangi, der zur hichsten Erleuchtung gehrenden Momente. HFndlich beziehen
sich die Phrasen auf das geistige Erfassen der Lehre, wie z. B. dhamma nijjhanam
Thamanti mit  dhammanijjhanakhonti, dhammam a-, vi-, abhijanati, dh. abhisameti mit
dhammabhisamaya; dazu dhommassa kovida. — 1II. Besondere Ausdriicke fiir die bud-
dhistische Lehre sind saddhamma oder satom dhammae ,die Lehre der Frommen®, be-
sonders gerne gebraucht, wenn von Bestand und Verfall der buddhistischen Lehre die
Rede ist, sowie ariyadhamma ,Lehre der Tiichtigen oder Edlen® und sappurisadhamma.
— IV. In der Bed. Lehre verbindet sich dhamma mit anderen Begriffen. Vor allem
mit vinaya. Neben adhamma steht avinaya. Hiufig bilden dh. und ». ein Dvandva-
kompositum in der Bed. ,Lehrsystem“ nach der theoretischen wie nach der praktischen
Seite hin.!) Es wird auch von nichtbuddhistischen Systemen gebraucht. HEs lehrt eben
jeder Meister sein bestimmtes philosophisches System und stellt auch die Normen auf,
nach denen seine Anhiinger zu leben haben. Mit dA. und v. verbinden sich auch andere
verwandte Begriffe. Sehr hiufig ist der Dreiklang buddha, dhamma, samgha ,der Buddha,
die Lehre, die Gemeinde“. Xr kommt schon in der #ltesten Literaturschicht in den ver-
schiedensten Zusammenhingen vor. Statt buddha oder tathagata oder bhagavant erscheint
auch satthar in dem Dreiklange, und er kann auch durch Begriffe wie sila, sikkha usw.
erweitert werden. Awuch aftha verbindet sich mit dhamma in der Bed. ,Lehre“. Jenes
bezeichnet dann ihren ,Sinn* oder ,Inhalt“. Af#tha° und dhammapatisambhida sind die
beiden ersten der vier htheren Wissenschaften, die dem Arahant eignen.

V. Zweck der Buddhapredigt, der dhammadesand, ist die Beseitigung der Hemm-
nisse auf dem FErlésungswege, die moralische Besserung und die endgiltige Erlosung des
Menschen. Von Interesse sind endlich die Stellen, wo kurz ihr wesentlicher Inhalt
angegeben wird. Die Hauptpunkte, auf die es ankommt, sind das Kausalititsgesetz, die
Lehre von den ariyasaccani, den vier heiligen Wahrheiten, sowie die von den khandha
und den @yatanani und ihrer Verginglichkeit und Nichtigkeit.

(. Die Buddhalehre ist die einzig wahre Lehre. I. Daher kommt dhamma zu der
Bedeutung Wahrheit.?) Wir kommen in der Ubersetzung der Texte ohne diese Be-
deutung nicht aus. Der Buddha ist es, der die ,Wahrheit“ zuerst erkannt und den
Menschen mitgeteilt hat. Die Grenzen zwischen den Bedeutungen ,Lehre“, ,wahre
Lehre“, , Wahrheit“ sind natiirlich schwankend. Sie gehen namentlich bei vielen Phrasen,

1) Anders wird das Kompos. von O. Frawvxe, WZKM. 29, 134 ff. aufgefaft.

2) Natiirlich ist dh. ,Wahrheit‘ ganz etwas anderes als sacca. Dieses bezeichnet die Wahrhaftig-
keit im Denken, Reden und Tun, jenes die Einsicht in das wahre Wesen der Dinge, wie sie der Buddha
gewonnen und gelehrt hat.
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wo es sich um das Erkennen des dk. handelt, in einander iiber. Vielfach kann man
auch zweifeln, ob die Ubersetzung ,Tugend, das Gute® oder ,Wahrheit vorzuziehen sei.
Jedenfalls bleibt eine Reihe von Stellen, wo der Zusammenhang die Ubersetzung , Wahr-
heit* an die Hand zu geben scheint. Sie bietet sich vor allem da, wo von dem ,Schauen®
des dh. die Rede ist: dhammam passati mit diftadhamma (Kompos. bah. = diftho dhammo
yena) und dhammadase, und dh. vipassati mit dhammavipassand. Hierher ist auch der
Ausdruck dhammacolkhu , Wahrheitsauge“ oder ,geistiges Auge“ zu ziehen. Denn dhamma
bezeichnet auch das Geistige. So in vielen Kompositis wie dhammoja, °bhoga, ° anuggahe,
osabha usw. Das Gegenteil ist amisa ,das Weltliche; so in amisa® und dhammadayada
und anderen Gegeniiberstellungen. Der Buddha ist dhammassami, dhammaraja (im Gegen-
satze zum r@ja cakkavatty) ,Fiirst und Konig auf geistigem Gebiete“. Natiirlich ist bei der
Benennung der Gedanke an den Meister der Lehre und den Konig der Wahrheit einge-
schlossen. Andere Ausdriicke sind dhammasenapati, dhammabhondagarika. Besonders
hiufig ist die Bedeutung ,Wahrheit oder ,das Geistige“ anzunehmen, wo dk. in Bildern
gebraucht wird. Etwa wenn die Griindung der Buddhagemeinde als Erbauung einer
_Stadt des Geistes® geschildert wird, oder wenn von einem ,Schwert des Geistes®, einem
,Banner der Wahrheit* usw. die Rede ist.

II. SchlieBlich wird dhamma Ausdruck fiir das groBte und umfassendste, was es
gibt, fir den hochsten ibersinnlichen Begriff, fir das Absolute. Der dhamma
wird Gegenstand der Verehrung, sogar fiir den Buddha; denn er steht noch iiber diesem,
in dem er seine Verkorperung gefunden hat. Wir kommen damit zu dem wichtigsten
Punkt unserer Untersuchung. Dhamme ist der eigentliche Zentralbegriff des buddhistischen
Systems. Was er bedeutet, das hat H. Brcxm, dessen Darstellung des Buddhismus dem
Gegenstande manche neue und beachtenswerte Seite abgewonnen hat, treffend zusammen-
gefaft.y) Am eindringlichsten vielleicht hat Frau Ruvs Davios in ihrem Biichlein iiber
den Buddhismus?) den dhamma - Begriff in den Mittelpunkt geriickt. Sie sagt Seite 36
mit Recht, daf dem Buddhisten der dhamma das gleiche sei, wie dem Chinesen sein fao
oder den griechischen Denkern die Begriffe dvdyxy und das platonische dyadér, niimlich
der Ausdruck fiir das hochste unpersomliche Prinzip. In der Tat liefie sich der Vergleich
etwa zwischen dhamma und tao bis in Einzelheiten hinein verfolgen.®) Aber wir wollen
auf indischem Boden bleiben. Dem Buddhisten ist dhamma dasselbe, was dem brahma-
nischen Philosophen brakman ist. Mit voller Absicht hat der Buddha den Begriff
dhamma an die Stelle von brakman gesetzt, an die Stelle der ewigen unveréinder-
lichen Weltseele die Idee des ewigen Entstehens und Vergehens, an die Stelle der Vor-
stellung von der Substanz die von der Nichtsubstanz. Wir glauben, das aus einer Reihe

1) Buddhismus (Samml. Goschen) I. 20, Anm. ,(Das Wort dharma) bedeutet die von Buddha in
ihrer universalen kosmischen Gesetzlichkeit erkannte Natur der Dinge, eine Gesetzlichkeit, in der unsere
Begriffe vom Naturgesetz einerseits, Moralgesetz andererseits durchaus in einen Begriff zusammen-
fliessen, dessen Niiance dem abendlindischen Denken fremd ist. Der dharma ist die wahre, hinter den
Dingen . .. verborgene geistige Realitiit, wie sie sich dem Geistesauge (dharmacaksus) des Buddha oder
Heiligen offenbart, die hochste geistige Wesenheit, wie Buddha sie geschaut hat, und zu deren Brfassung
man im Wege der Meditation gelangt.”

2) Buddhism, a Study of the Buddhist Norm, New York und London o. J.

3) Vgl. Gruse, Religion und Kultus der Chinesen, S. 86 ff.; Ders,, Die Rel. der alten Chinesen
in Berrmorer’s Religionsgeschichtl. Lesebuch (1908), 8. 65 ff.
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von Textstellen erweisen zu konnen, wo das Wort dhamma in Zusammenhiinge gesetzt
wird, in denen auBerbuddhistisch brakman erscheint, ja wo dhamma geradezu statt brahman
verwendet wird. Im Gegensatz dazu ist affan = atman nur Ausdruck fiir ,Seele“. deren
Realitét der Buddha lebhaft bestreitet. Ganz vereinzelt aber finden sich Stellen, wo attan
noch dem dhamma-Begriff sich nihert, wie in den Upanishads atman mit brahman identi-
fiziert wird. Nur wenn wir dhamma als das allen Erscheinungen zu grunde liegende Prinzip
auffassen, verstehen wir das Agganfia-Sutta des D., das in diesem Zusammenhange he-
sprochen werden muf}, in richtiger Weise. Wo dhamma diese Bedeutung hat, bleibt es
wohl am besten uniibersetzt.

Der Ausdruck dhamma erscheint aber, worauf wir in Kiirze nur hinweisen wollen,
besonders geeignet, die Funktion eines Zentralbegriffes in einem neuen Lehrsystem zu
tibernehmen. Das altindische Wort dharman-dharma war schon in vorbuddhistischer Zeit
ein feierlicher, heiliger Begriff. Ks bedurfte nur seiner Anwendung auf eine neue Idee,
um ihm leichten Eingang bei den Horern zu verschaffen. Es mag zuniichst geniigen,
auf die Bedeutung hinzuweisen, die dharman schon im Rig- und Atharvaveda hatte.?)
HEs wird hier im gleichen Sinn und Zusammenhang wie rfa gebraucht, womit die kos-
mische und sittliche Weltordnung bezeichnet wird. Auch in den Upanishads wird dharma
als etwas Hochheiliges gefeiert. Wir verweisen vor allem auf Brhadar. Up. 1. 4. 14,
wo geschildert wird, wie das brakman zuerst als eine vollkommenere Erscheinungsform
das ksatra schuf, dann die vi§ und den ksaudra varna.?) Hierauf heifit es: ,er (so!) war
noch nicht michtig: er schuf hinzu als eine hthere Erscheinungsform den dharma. Dieses
ist das ksatra des ksatra, was der dh. ist; darum gibt es nichts hoheres als den dh.“?)
In der Mahanar. Up. 21.6 (bzw. 62.6) lesen wir: ,Der dharma, so sagen sie. Durch den
dh. wird die ganze Welt umfaBt. Nichts ist schwerer zu beschreiben als der dh., darum
freut man sich am dk.“*) DaBl aber dem indischen Denken dharma und brakman zwei
einander naheliegende Begriffe sind, beweist uns eine interessante Stelle bei Madhusu-
dana,®) wo dkh. und br. als Inhalt des Veda bezeichnet werden: dharmabrahmapratipadakam
apawruseyam pramanavakyamn vedah.

D. Endlich bedeutet dhamma auch ,Ding, Sache®, in den Kommentaren nissatia-
nijjwa. Wir stehen da vor dem Hauptproblem der Bedeutungsentwicklung des Wortes.
Wie kommt dh. zu dieser so weit von dem urspriinglichen Wortsinn abliegenden, ihm
fast gegensiitzlichen Bedeutung? Wir miissen, um den Ubergang zu erkliren, ohne Zweifel
von der Pluralform dhamma ausgehen. Wenn dh. die Dingbedeutung hat, wird es auch zu-
meist in der Mehrzahl gebraucht. Hs werden damit die Dinge der Erscheinungswelt, bezeichnet,
wie sie vom manas, dem inneren Sinn wahrgenommen werden. In diesen Dingen oder

»Normen® offenbart sich aber eben der dhA., d. h. das Natur- und Weltgesetz von dem

1) Vgl. A. Luowra, Rigveda 1II, 291 f.
2) Also die drei nichtbrahmanischen Kasten.
%) Sa naiva vyabhavat, tacchreyorapam atyasrjata dharmam, tad etat ksatrasya ksatram yad dharmas,
tasmad dharmat paranp nasti. Die letzten Worte werden 1. 4. 11. ebenso vom ksatra gebraucht. Uber
dieses s. Oupexsere, Die Lehre der Upanishaden und die Anfinge des Buddhismus, S. 48.

%) Dharma iti, dharmepa sarvam idam parigrhatam dharman natiduscaram, tasmad dharme ramante.
Deussex, Sechzig Upanishad’s des Veda S. 255 iibersetzt dh. hier mit ,Pflicht.

5 Bei A. Lupwic, a.a.O. 16.
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ewigen Werden und Vergehen, von der Fliichtigkeit und Nichtigkeit alles Seins. Sie
<ind die dem Beobachter sich bietenden Manifestationen dieses Gresetzes, das Gesetz in
coiner erkennbaren Vielheit und Vielgestaltigkeit. Kine dhnliche Auffassung diirfen wir
wohl ameh bei Orpeveerc!) vermuten, wenn er sagt, daB in der Flichtigkeit des Welt-
daseins nach buddhistischer Lehre doch eine ,Ordnung® herrsche, daf jede Bewegung
jeder Welle im Meere des Geschehens festem Gesetze gehorche. Auf ein solches Gesetz
weise schon die Bezeichnung der einherflieffenden, Stréme als dhamma ,Ordnungen® hin.
Etwas verschieden, aber doch auf dem gleichen Grundgedanken beruhend ist die Erklérung
R. O. Fravke's.?) Er sagt, dat die Bedeutung ,empirisches Ding® oder ,Sinneserfahrung*
sich mit der Grundbedeutung ,Norm® darum vereinigen lasse, weil es sich da richtiger
um unsere Begriffe handle, und weil auch Begriffe ,Normen“ seien. Am nichsten unserer
Auffassung aber scheint H. Broku?®) zu stehen, wenn er die dhamma als die ,Gesetz-
missigkeiten bezeichnet, die nach ihm die geistigen Zusammenhiinge eines iibersinnlichen
Geschehens sind, in denen fiir den Buddhisten das Reale liegt.

Vereinzelte Beispiele dieses Bedeutungsiiberganges finden sich auch fiir skr. dharma
speziell in der Kathopanishad. Hier haben wir 4. 14 den Vers: evam dhamman prthak
padyams tan evanuvidhavati, den man kaum anders iibersetzen kann als: ,Wer so die
Dinge (Objekte, Erscheinungen) einzeln betrachtet, liuft hinter ihnen her nach allen
Richtungen®,¥) d. h. er kann sich nicht auf das Reale konzentrieren. Und 2. 13, wo
das Wort dharmya in Gegensatz tritt zu anu, mdchten wir es durch ,materiell* wieder-
geben. Die Stelle heifst martyah pravrhya dharmyam anum etam apye ,der Mensch, der
das Materielle aufgab und das Feine (das geistige Wesen) ergriffen hat ..." An erster
telle iibersetzt Drussex, Sechzig Upanishad’s 8. 281 dharman durch , Bindriicke“, Max
Merier, SBE. XV. 17 durch ,qualities“. Die némliche Wiedergabe findet sich bei Max
Mitter SBE. XV.10 fir dharmya der zweiten Stelle, wihrend Drussex S. 278 {ibersetzt:
,Der Sterbliche, der . .. abtat, was #dukerlich, ergriff das Feine, .. ."

I. Die dhamma, die empirischen Dinge sind, wie gesagt, das Objekt des manas, wie
Form, Schall usw. die Objekte der fiinf #uBeren Sinne bilden. Wir kommen da zur er-
kenntnistheoretischen Seite der Buddhalehre und den damit zusammenhiéngenden Begriffen.
Auch der Sg. dhammo wird von einer einzelnen Sinneswahrnehmung gebraucht. Die dhamma
gelten als nichtig und leidvoll, notwendig ist ihnen gegeniiber vollkommene Gleichgiltig-
keit und Gelassenheit. In enger Beziehung steht dh. in diesem Sinne mit den Begriffen
sambkhara und samkhata. Die Gesamtheit der Krscheinungen, die ,Welt“, wird 6fters mit
sabbadhammia oder sabbe dhamma bezeichnet. Das Verhiiltnis des Menschen zur Welt wird
in mannigfaltigster Weise ertrtert.

II. Weiterhin bedeutet dann dh. ,Ding“ schlechthin, im weitesten Sinn, wie lat. 7es,
ohne daB es moglich wire, die einzelnen Bedeutungsniiancen genau gegen einander abzu-
grenzen. Sie miissen an einzelnen typischen Beispielen nachgewiesen werden, so an der
Phrase dhammesu dhammanupassandg. In der allgemeinen Bedeutung ,Ding® verbindet
sich dh. hiufig mit Zahlbegriffen und Zahlwortern; es steht in solchen Zusammenhingen

1) Die Lehre der Upanishaden und die Anfiinge des Buddhismus, S. 300.
2) Dighanikaya, in Auswahl tibers., 8. 275, Anm. 3.
%) Der Buddhismus (Sammlung Goschen) II. 119.
4) Vgl. anur esa dharmak ,subtil ist dieser Gegenstand“, Kathop. 1. 21.
Abh. d. philos.-philol. u. d. hist. K1, XXXT, 1. Abh. 2
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in naher Beziehung zu dem Worte anga. Nehmen wir nun die einzelnen Bedeutungs-
moglichkeiten durch, so kann dh. ganz konkret ,Sache, Gegenstand“ sein. Bs ist weiterhin
»Objekt“ irgend einer geistigen Titigkeit. Hier ist auch die Redensart patwe bhavants
dhamma zu erwihnen. Weiter bedeutet es ,Fall, Rechtsfall, Strafsache®, wie lat. causa,
und geradezu ,Vergehung“. So besonders im Vinaya in parajika usw. dhamma. TFerner
»Eigenschaft, Qualitit, Fihigkeit, Kraft*, an vielen Stellen »Merkmal, charakteristisches
Zeichen, Moment“. Wir kénnen zu gieser Bedeutung auch gelangen, indem wir von
»Norm, Art, Wesen, Charakter® (A IV) ausgehen. Am mannigfaltigsten entwickelt sich
die Bedeutung ,Zustand, Verhiltnis“. Das Wort wird auch von allen psychischen
Zustinden und Funktionen gebraucht, und wir nihern uns hier oft der eben be-
sprochenen Bedeutung ,Fdhigkeit, Kraft*. Im besonderen bezeichnet dh. die verschiedenen
Heilszustiinde oder Stadien der Vervollkommnung., Auf die Bedeutung ,Zustand®

miissen
wir auch zuriickgehen bei Erklirung der Ausdriicke ditthe dhamme, ditthadhammike usw.

[1I. Besonders zu besprechen ist dh. in stindiger Verbindung mit gewissen Adjektiven.
Hs gehoren hieher Ausdriicke wie lokuttara dh., uttarimanussadh., witaritara dh. usw. Die
Adjektiva, die sich mit dh. verbinden, lassen sich formell in gewisse Gruppen einteilen.
Wir haben Adjectiva, die mit -pakkhiya (-ka), -bhagiya, ~thiniya zusammengesetzt sind
(wie z. B. bodhipakkhiya dhamma), ferner solche auf -iya, wie avaraptya dh., parihaniya
dh., woran sich die Part. fut. pass. anschlieBen, wie dh. pahatabba, bhavetabba, paringeyya.
Dann Adjektiva, die mit -kara oder -karana zusammengesetzt sind, und vereinzelte wie
abbhuta, acchariya dh. Vielfach haben die mit dk. verbundenen Adjektiva gegensitzliche

Bedeutung. An Hiufigkeit obenan steht fhusald und akusald dhamma. Auch der So.

kusalo dh. wird verwendet. Oft tritt zu akusala noch niher bestimmend papaka hinzu,
oder es steht akusala dh. parallel zu kama. Vielfach werden die %. und ak. db. einande
entgegengesetzt in dem Sinne ,das Gute das Bose“. Andere Paaré dhnlicher Art sind
savajja. und andvajja dh., hind und panita dh. usw., besonders auch kanhd und sukka dh.,
wozu noch die Verbindung kanhasukkasappatibhiaga dh. sich stellt.

IV. Endlich ist zu erwiihnen, da, wie lat. res, das Wort dhanmea in Verbindung
mit einem Pron. oder Adj. zur Umschreibung des Neutr. Sg. dient. Ayam dhammo heilt
ydieses“, paccuppanno dh. ,das Gegenwirtige, die Gegenwart”, wie kusalu dhamma ,das
Gute“ bedeutet.

A. Dhamma: Gesetz, Recht, Norm.
I. Dhamma = Gesetz, Recht; Gerechtigkeit. Adhamma — Ungerechtigkeit.

1. Dhamma (das Feststehende, Unabiinderliche) als Gesetz bringt zum Ausdruck,
dak irgend etwas mit Notwendigkeit eintreten muf, bei negativer Fassung, daB etwas
unmoglich eintreten kann. Besonders hiiufig am Ende von Kompositis ,dem und
dem Gesetze unterworfen®.

a) Vom Naturgesetz: Der menschliche Kérper (kaya) heiBit aniccucchadanapari-
maddanabhedanaviddhamsanadhamma ,dem Gesetze des Verfalles, der Zerstorung usw. unter-
worten” D. 1. 76, 198, 200; M. I. 144, 500, IL. 17; S.IV. 194, 292, V. 370: A.IV. 386;
Milp. 396. Der Korper muf, dem Naturgesetze zufolge, notwendig zerfallen. Analoge
Wendungen sind kayo bhedanadhammo wikkhepanadhammo S. 1. 71; Milp. 126; — bhedana-
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dhamme kalevare Th2. 380; — putikayam vyadhidhammam Ja. IL. 4371%. Dazu die Stelle
vyadhidhamma Joradhamma atho marapadhammino | yathadhamma tatha santd jigucchants
puthujjana ,da sie der Krankheit, dem Alter, dem Tode verfallen sind, (da sie) so (sind),
wie (diese) ihre Bestimmung ist, so hegen gewGhnliche Menschen (gegen einander) Wider-
willen® A. 1. 147, IIL. 75.Y) In hidufiger Verbindung kommen vor die Ausdriicke jati-,
jara-, vyadhi-, mayrana-, sokaparidevadomanassa-dhamma als Beiworter zu satéa ,die Wesen*
D. 11307 ; M. III.:250; . L 88, Vi3 4= A V. 216—20; Kyu. 11:607.. Statt:ides letzten

3; vgl. Al IL 247. Die ‘Ausdriicke

Kompos. steht soka-, samkilesadhamma M. 1. 161-—7¢
2 bis 4 stehen D.II. 22—6; 8. V. 217; A IIL.71; 1 bis 3 Bu. 2.8; vgl. ferner M. IIL.
179—82; A.I 18840, 145—7. An die Reihe, wie sie' M. 1. 161 =2 =sich: findet; wird
noch khaya-, vaya-, samudaya-, nirodhadhomma angefiigt S. 1V. 26—8. Allein steht marana-
dhamma S. 1. 97, V. 409; A.IL 173—5. Der Wunsch jaradhammam ma jiri, vyadhi-
dhammanm ma vyadhiyi, maranadhamman mda miyyi, khayadhommam ma khuyi, nassana-
dhammam ma nassi A. 111 54—7, 60—2 (vgl. A. IL. 172, zitiert Kvu. II. 457), ist etwas
absolut Unerfiillbares.

b) Vom buddhistischen Gesetz des ewigen Werdens und Vergehens, das
natiirlich nur das spekulativ verwertete Naturgesetz ist. Die Quintessenz der buddhisti-
schen Lehre ist der Satz: yam Fkimci somudayadhamman sabban tam wirodhadhamman
yalles was entsteht, muf notwendig auch vergehen“ Vin.I 11—3, 16, 18-—20, 23, 40,
42, 181, 226, 1L 157, 192, 200; D. 1. 110, 148, II.-41, 43, 44, 288; M. I. 380, 501,
e 15 S IV A 107, 192193V 2428 - A TV 36 9 [0 5 ot W e gl SR GaT
Kvu. 1. 109, 179, 186, 194, 220; Milp. 16, 17. FKine andere Formulierung ist: yam
bhitam tam nivodhadhammam M. 1. 260; S. IL 48, 49. Eine dritte: yam kimci abhisam-
khatam abhisameetayitam tad aniccam nirodhadhammam M. L. 350—2, I1I. 108; A. V. 343—5;
oder auch: yam tam jatam bhiatam samkhatam palokadhamman tam vata ma palujjiti w'etan
thanam vijjati Vin. II. 284; D. II. 118, 144, 158, 163; S. V. 163, 164.?) Hs verbinden
sich, von der vedand, den khandha usw. ausgesagt, khaya-, vaya-, viraga-, wirodha-
dhamma D. TI. 66, 67; M. 1. 500; S.II 26, 60; III. 24—5, TV. 214; Pts. 1. 53, 76 4.;
Kvu. I. 34, 61, IL. 546, 578, 626. Kbenso die Abstrakte khaya-, vaya-, viraga-, nirodha-,
viparinamadhammata S. IV. 216—7; die Ausdriicke 1, 2, 5 stehen zusammen M. I. 185,
189. Negativ akkhayadhamma ,unverginglich* Pv. 4. 1. 53. Weiter sind zu erwihnen
vayadhamma (von den samkhara) D. II. 120, 156; S. L. 1582%; uppadovayadh. D. IL. 67
(sambhara uppadavayadhammino Ja. L. 8921?; D. IL. 157, 199; S. I. 158, 200); samudaya-
vayadh. M. 1. 56, 59, 60, 62; S. III. 171—38, V. 183. Dazu cavanadhamma ,dem Gesetze
des Ausscheidens (aus einer Daseinsform) unterworfen“ D. I. 19—21, III. 30, 31, 33;
M. I. 326 neben awicca, addhuva, (asassata), (akevala), appayuka; ferner Iv. 76; Milp. 129.
Allgemein bedeutet es ,dem Gesetze der Umgestaltung unterworfen®. Gegenteil ist acavanadh.
neben micca usw. M. I. 326, 328; S. 1. 142 f. Schr hiiufig ist der Ausdruck viparinamadi.
,dem Gesetze der Veriinderung unterworfen, verdinderlich® Ja. VI. 206'%. Er kommt neben
amicca, dukkha vor D. 1. 36; M. I. 90, 138, 232, III. 18—9, 217, 272, 278; A. I. 258,

1) A.TIL 75 steht im Text sattZ fiir santd. Aber auch AKo.4141! liegt santd, wie auch A, IL 727
im Text steht. Zu der Erginzung ,gegen einander‘ vgl. A. 1. 14526, 1464, 12,
2) 8. 1V. 53 wird palokadhamma zur etymologischen Deutung des Wortes loka verwendet.
2*
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IT. 177, IV. 158—9; Kvu. I. 120 £, II. 400; besonders oft im Samyutta, so S. II. 124 5}
170 usw., IIL 28, 48—9 usw., IV. 7—8, 25 usw. Neben asassata steht es Jg, V. 1722
LyGos Al 789 M. 1. 73 Ausgesagt wird es von den khandha, den ayatanani, den
kdma. Das Gegenteil aviparinamadh. steht neben nicea, dhwva, sassata D. 1. 18, 19, 20:
M. 1. 185—-8; S.1IL 98, 139, 1434, 147, 149, 182—3, 204 5: Kvu. L 69. 190 fr.,
I1. 621; als Zitat: Kvu. I. 67. Das Entstehen der Dinge bemiBt sich im buddhistischen
System nach dem Ka usalititsgesetz, dem paticcasamuppada; die Aufhe bung des Seins
und damit des Leidens ist Gegenstand der Lehre von der H eilsn’rntwicklnug. Alles
das ist im Begriffe dhamma eingeschlossen. Die Kausalititsreihe, gewshnlich die Nidana-
kette geheiBen, wird D. IL 55, S. II. 92 geradezu als dhamma bezeichnet. Man konnte
hier freilich efasse dhammassa auch nach DIV beurteilen. In dem. Vers Vin. I. 25
wird sie als sahetudhamma bezeichnet. M. I. 190—1 heifit es: Yo paticcasamuppadam passati
50 dhamman passati und umgekehrt. Hieher gehoren auch der Terminus dhammatthits
und verwandte Begriffe. Wir iibersetzen dhammatthiti mit ,Beruhen auf dem Gesetz“, also

,GesetzmiiBigkeit*. Es begegnet uns S. II. 60, wo es geradezu synonym 1ist mit ,Kausa-
litit . An der Stelle wird Jedes einzelne Glied der Kausalititskette als ein ,Wissen®
bezeichnet; also z. B. jatipaccayd jaramaranan - ti nanan ,aus der Geburt entsteht Alter
und Tod: das ist ein Wissen®. Jedesmal wird aber am Schluf hinzugel’iigf: wauch das
Wissen von dieser GesetzmiiBiglkeit (dhammatthitinanam) ist dem Gesetze des Vergehens
unterworfen (khayadhammam vsw.): das ist (gleichfalls) ein Wissen“. Der Begriff dham-
matthitinana, der Pts. I. 50—2 als Wissen von der Kausalitit definiert wird, findet sich
weiter in der Geschichte von Susima S. I 119—28. wird hier (124) bestimmt als
eine Vorstufe des , Wissens vom Nirvana®: pubbe (l/uﬁ]l-l?}({f{/xiﬁ;‘zr;h;r,//ga paccha, nibbane nanan.,
Aus dem Vorausgehenden ergibt sich, daB er sich annihernd mit pannavimutti |, Wissens-
befreiung“?) deckt und die ganze Kenntnis des dhamma in dem oben angegebenen Um-
fange begreift. Im Gegensatz dazu bedeutet nibbane fanam alle die tibernatiirlichen Fihig-
keiten, die in den hé&heren Stufen der geistigen Versenkung (samadhi) sich einstellen.?)
Adjektiv zu dhammatthiti ist dhammatthite ,auf dem Gesetze beruhend, gesetzmiBig“. Hs
steht D. I. 190 f. neben dhammaniyamake ,dem Gesetze entsprechend®, also gleichfalls
»gesetzmiibig“.?) Beide Adjektive werden von der patipadd, dem zur Erlésung fiihrenden
Heilswege, ausgesagt und stehen neben bhita, taccha, tatha ,wirklich, wahr, wahrhaftig®.
Der Heilsweg ist ja in der Tat ein Teil des dhamma, der aus dem Kausalititsgesets
logisch sich ergibt. Abstrakte zu den beiden Adjektiven sind wieder dhammatthitata und
dhammaniyamata. Sie finden sich S. I 25 und zwar verbunden mit idappaccayata. Da
dieses zweifellos , Kausalitit® bedeutet, so werden wir auch fiir jene beiden Substantive
eine ihnliche Bedeutung, d. h. eben ,Gesetzmifi

gkeit“, annehmen diirfen. Darauf fithrt
auch der Zusammenhang der Stelle. Hs wird in ihr der paticcasamuppada mitgeteilt.
Am Schluf heifit es: »0b Tathagatas erstehen oder nicht erstehen, thita va sa dhatu
dhammatthitata dhammaniyamata idappaccayata, fest steht dieses Elementargesetz, das Be-

1) So iibersetzt H. Brekn, Buddhismus II. 133 das Wort,

?) Auch VvKo. 2337 wird catusaccadhamma und nibbanadhamma unterschieden.

3) Der DKo. ed. Rangoon L. 2742¢ hat hier die Erklarang navalokuttaradhammesu thitasabhavam
und /r:ﬁ'uttrzrr/rllmmnumiyi’mmhrm. Er bezieht also dhamma auf das dhammasota, das Gesetz der Heils-
entwicklung.
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ruhen auf dem Gesetz, das dem Gesetz Entsprechen, die Kausalitit*. Unsere Auff: assung
wird bestitigt vom SKo. 27632: dhammatihitata (Zfz(mzmmzu/(rmm‘u ti imehi pi dvibi paccayamn
eva Fkatheti, wie auch SKo. 297% dhammaithitinanam durch paccayakare nianam erklirt
wird. }undhuh begegnen uns jene beiden Abstrakte A. 1. 286 in der gleichen Verbindung
wie 8. II. 25: wppada va tathagatanam anuppadda va tathagatanam thita va') sa dhate
dhammatthitata dhammaniyamata. Es fehlt hier aber idappaccayata. Mit gutem Grund.
In der Stelle ist nicht von Kausalitit, sondern von einer anderen feststehenden ‘Wahrheit
des dhamma die Rede, von der Nichtigkeit aller Dinge: sabbe sombhara anicea dullhi
anattd. Der AKo. 4972 hat hier sabhavatthitata, °wiyamata: es ist in der Natur, im Wesen
der Dinge begriindet.

¢) Vom Gesetze der Heilsentwicklung. Auch diese folgt einem bestimmten
Gesetze und vollzieht sich regelmiifig in allmihlich aufsteigenden Stufen. Ist diese oder
jene Stufe erreicht, so sind gewisse Mbglichkeiten ausgeschlossen. Aparihanadhamma ist
einer, der keinem Riickfall mehr ausgesetzt ist, der nicht mehr rlickfillig werden kann:
Dies gilt z. B. von dem sofapanna, der auf der ersten Stufe des Heilsweges angelangt
ist; er muB notwendig das Ziel der Erlssung erreichen A. IIL 441.2) Gegensatz: pari-
hanadh. Definitionen beider Begriffe finden sich S.IV. 76-—7; A. III 404—9, V. 102, 108
und Pu. 11, 12. Wird ein ,GroBes Wesen® ein »aji cakkavatty, so ist es aparihanadh. in allen
weltlichen Dingen; im Geistigen, wenn es ein Buddha wird D. III. 164 —5. Offenbar gleich-
bedeutend ist apakanadh. Iv. 40; A.1l. 6. Von den Nagas wird gesagt, sie seien awiriilhidh.
Vin. I. 87, d. h. trotz ihrer Liebe zur buddhlstlschon Lehre, besteht fiir sie keine Moglichkeit
sich in ihr (Gmasmim dhammavinaye) zu entwickeln. Satta visuddhidhamma A. TIL 315—7
sind Wesen, die notwendig zur inneren Liuterung gelangen miissen; asammohadhamiia
M. I. 21, 83 bezeichnet einen, der nicht mehr irren kann. Avinipatadhamma ,der nicht
mehr dem Gesetze einer Hollenbestrafung unterworfen ist®, d.i. der keine Stinde mehr
fihig ist, die eine Hollenstrafe nach sich zieht, ist stehendes Beiwort des sotapanna: Vin.
III. 10; D. L 156, II. 92, 93, 200 usw.; III. 107, 108, 182; M. I. 34 , 141/2, 226, 466 usw.;
S. II. 68 usw., IIL. 161, 193, 204 usw., V. 193, 194,.205, 346, 347, ;')ol uswo; A Li232,
IL. 89, 238, IIL 211, 831 usw., IV. 405, V. 182; Ud. 50; Pu. 16, 72. Der andagimin wird
be/eluhnet als opap(ctako tatt/zapanm?;b(uz cmrwm‘tzd/mnmw tasmd (a.snm) loka ,,aui' tiber-
natiirliche Weise (d. i. nicht durch Zeugung) zum Dasein gelangend,®) dort (d. 4. in der
Jenseitigen Welt) ins Nirvana eingehend, nicht mehr dem Gesetz der Wiederkehr aus der
jenseitigen Welt (in das Diesseits) unterworfen®: D I. 156, II. 92, 200 usw.; IIL 107 usw.,
M. L. 34, 226, 350, 352, 436, 437, 465 usw.; II. 146, III. 80, 247; 8. V. 846, :%BQ»V‘)
376, 406; A. L 232, 290, II. 89, 238, IV. 12, ‘()() 423 usw,, V. 343 usw.; Pu. 16£,
Vgl. dazu anavattidhammam me cztz‘(uu, kamabhavaya (ripa-, arupnblaauu/a) ,ein Gmsf mul;
(oder kann) nicht mehr in die Kama- (Ripa-, Aripa-) Welt zuriickkehren® A. IV. 402, 404.
Sehr hiufig ist die Wendung ayatim anuppadadhamma ,was kiinftig nicht mehr entstehen
(oder eintreten) kann“. Sie wird gebraucht von der Wieder geburt, die fiir den Erlosten aus-
geschlossen ist: Vin. I. 236, III. 3 M. I 139; A.IIL 84, 86, IV. 176; — oder von irgend-

1) So ist natiirlich statt va der Ausgabe zu lesen.

%) Vgl. dazu den Vers Dh. 82: appamadarato bhikkhu pamdide bhayadassivi | abhabbo parihandya
nibbitnass’ eva santike.

8) So heiflen alle in der jenseitigen Welt existierenden Wesen. Fraxxke, D. iibers. 195, N. 7
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welchen akusala dhamma, von den asavd, den khandha, von Leidénschaften, Irrtiimern, Siinden,
die von dem auf dem Heilswege Fortschreitenden iiberwunden wurden: Vin. I. 235, III. 2, 3;
D. IIL. 270—1: M. I. 139, 250, 298, 331, 370, 464, 487:28. 490, L. 256, 1IL. 24565
S, II. 62, 64, IIL 10, 27, 161—2, 193—1, IV. 84, 85, 983, 292 207 N..327; A, 1. 1358,
184, 204, 218—9; IL 38, 41, 214, 216, 249, IIL 84—6, IV. 8, 9, 1735, 184, V. 32;
Kva. 1. 85, 168, 175, 182, 189, 267. Das Bild ist entnommen von einer Pflanze, die,
wenn einmal vollig mit allen Wurzeln ausgerottet, nicht mehr entsteht. Vgl. S.1I. 88, 89.

2. Die Bedeutung Recht tritt deutlich hervor in der Stelle dhammena nayena . . lacchasi
yauf grund deines guten Rechtes (nicht auf eine Bitte hin) wirst du (von der sudhd, der
Gotterspeise, deinen Anteil) erhalten®: einer Bitte bedarf-es nicht: eso hi dhammo ,denn
das ist' dein Recht® Ja. V. 404%-%. Die Unverletzlichkeit der Gesandten ist dhammo
sanantano, unverbriichliches Recht: Ja. VI 528%  Dhammam carati heift Vin. IIL 50, 52
,beschreitet den Rechtsweg®.

a) In der engsten Verbindung steht dhamma ,Recht® mit dem Richter und ins-
besondere mit dem Konig als der hochsten Rechtsinstanz im Staate. Auf dem dh. be-
ruht die Autoritit des Konigs, der Konig ist der Hiiter des Rechts, der dhammapala
Ja. V.22210 VI. 314'". Er hilt das Recht hoch und pflegt es: dhammass’ apacitin fwmmsi,
Ja. VI 49918 (Ko. = Siviratthe poranakardjanan paveniyadhammassa); dhammo apacito
Ja. V. 38927 dhammai ca apacayamano Ja. 1V. 460% Vgl. D. TIT. 615 AL 1109, 11T 140.
Wie das Recht es erheischt, so soll der Konig tun: yatha dhammo tathi kare Ja. [ 10be=
Im vorliegenden Falle wird von ihm gefordert, vor Gericht beide Teile zu horen. Sadhu
dhammarucs raja Ja. V. 222'3. — Andererseits dient das Recht auch zum Schutze fiir den
Konig und seine Untertanen. Der Konig ist dhammagutto Ja. V. 222°, Das Gleiche be-
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sagt dhammassa gutto Dh. 257 (vgl. DhKo. IIL 382); es steht fiir dhammena gutto. Die
Vedehas heifien dhammarakkhita Ja. VI. 477, ebenso die Brahmanen: avajjhd brahmanda
asum ajeyya dhammarakkhita Sn. 288. Auch die Frauen sind dhammarakkhitd,') wenn sie
nicht unter dem Schutze des Gatten, der Eltern oder der niichsten Verwandten stehen:
Vin. I11. 189, 140, 142; A. V. 264, 266, 283, 284, 292, 295. Eine Verletzung des Rechtes,
ein dhammatisara Ja. V. 2218 9 riicht sich: dhammo have hato hanti nihato hawti kamci-
nan | tasma hi dhammam na hane ma tan dhanmmo hato hani ,das Recht, wahrlich,
schiidigt, wenn es geschidigt ist, ungeschiidigt schiidigt es niemand; darum schéadige du
das Recht nicht, damit nicht das geschidigte Recht dich schiidige® Ja. II1. 456%. Denn
der dhamma steht iiber dem Konige, er ist der Konig des Konigs A. ILL TAGAE =,

b) In der Bedeutung ,Recht® verbindet sich dhamma ofters mit aftha. In dieser
Verbindung scheint attha mehr die weltliche, dhamma die religivse und moralische Seite
des Rechts zu repriisentieren. Ein ihnlicher Gegensatz liegt auch in skr. arthadastra und
dharmadastra. Bs umfaBt also atthe und dhamma mit den Gegensitzen anattha und
adhanmma alles, was der Richter oder der Konig wissen muf. Von einem unfiihigen
Thronerben heifit es: nayam dhamman adhamman va atthanatthan ca bujjhats Ja. 1L 2642,
und ein Fiirst wird angeredet: atthe ca dhamme ca yutto bhavassw g V1299 Hin

1) Vin. I11. 189 wird dies erklirt durch sahadhammika (vgl. unten II. 1a) rakkhanti gopenti issa-
riyam karenti vasam vattenti.
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Konig, der gerecht zu regieren wiinscht, wendet sich an einen Weisen mit der Bitte:

‘ham atthai. ca dhammai ca kattum icchami brahmana | tam tvam atthan ca dhamman
ca brahmay’ akkhahi Z»a/f(‘faiz“o Ja Vs Ta%s small BRI 69 A6 0a L O] Bt s Gl LG8 it s G I
Atthadhammanusatthi Ja. V. 58% 1ist die Belehrung {iiber das gesamte Recht. Hiner der
hochsten Minister des hﬁmgs heift atthadhammanusasako amacco JaKo. I1. 2642, II1. 337%
V. 579 Kine mehr allgemeine Bedeutung scheint das Wortpaar an der Stelle Ja. VI. H:»Il
zu haben, wo man atthan ca dhamman co anusase mam ise etwa durch ,lehre mich, du
Weiser, was gut und recht ist® tibersetzen mochte.?)

3a) Vom Konig oder vom Richter ausgesagt, als die ihm besonders zukommende
Kigenschaft, heit dhamma Gerechtigkeit. Mit ,Gerechtigkeit® regiert der Konig:
dhammena rajjom kareti Ja. IV. 13528, 4227 VI. 5871%; 8. I, 116; Milp. 226 f. Vgl. JaKo.
1I. 3492%; DhKo. IV. 322; Dpvs. 18. 47 und 49; Mhvs. 21. 8. Ebenso raftham dhammena
pasasati Ja. V. 243%; raja . . . dhammena pathavim oanusasem Ja. IV. 2322  dhammena
ragjam anusisi JaKo. V. 57“‘ Passivisch: [raftham] dhammena anusissati Ja. V. 34814
ST 3785 (vol-JarlV. 9 4282 und dhammena me issariyam pasattham Ja. V. 49211,

Das Gegenteil ist: raftham (L/n'if'z(zpadmgl) adhammena pasasati ,regiert ungerecht® Ja.V.243"7
Val. TE V. 57156, Weitere Phrasen sind: 7dja cakkavatts dhammen’eva cakkam pavatteti

A. II1. 147; [putto me] dhammena jine pathavim Ja. VI. 5722, Das Wort rajan selbst
wird D. III. 93 etymologisch erklirt durch dhammena pare ranjeti. Mhys. 28. 5 heilst

dhammena ,in gerechter Weise“, so daf es keine Bedriickung gibt; Mhvs. 37. 39 (von

»
einem Richter) ,in gesetzmiifiiger Weise“. In Verbindung mit Wortern von verwandter
Bedeutung haben wir pathavim sagarapariyantan adandena asatthena dhammena abhivijiya
D.L89, I 16,19, L. 59, 75,142, 7145 f 5177 sn.tp 10815 vel. sSnc 100 sl e Ol |
Ferner dhammena fiayena [mahajanam nayam| Ja. 111 443%; asahasena dhammena samenc
nayati pare Dh. 257 (die gleichen drei Worter auch Ja. V. 378% %, A. IV. 90). Ofters in
der spiteren Literatur: akarayi rajjam . . dhammena ca samena ca Dpvs. 20. 22; vgl.
Mhyvs. 7. 74; JaKo. I. 180", Das Wort dhamma kann, wenn es vom Konige gebraucht
wird, natiirlich auch eine umfassendere Bedeutung haben und auber der Gerechtigkeit
iiberhaupt alle Tugenden, die dem Fiirsten eignen, begreifen. Hieriiber unten A III2a.
Die Grenze zwischen der engeren und der weiteren Bedeutung kann nicht immer mit
Sicherheit gezogen werden.

b) Die Adjektiva. dhammin und dhammika (vom Konig oder vom Richter) bedeuten
,gerecht“.?) Jenes z. Ja. VI. 50512; dieses Ja. TIL. 1112¢, VI. 4198t: Cp, 1. 8. /85 Mhvs.
34. 38. Ein (lelﬁ’lﬂ’li/ﬂ) rﬁja ist der, der pubbakanan dhammikanam rajanam paveni-m-anu-
satthiya dhammadhamman anudipayitva die Liebe des Volkes sich erwirbt Milp. 227. Kr heifit
auch dhammattha (Ggs. adhammattha ,ungerecht Ja. V. 2431, 2672') oder dhamme
thita®) Ja. I 692, VI. 5455 Die gleichen Beiworter werden vom Richter gebraucht
Dh. 256—7; Ja. VL. 28417, Hs kann dhammaitha, wie skr. dharmasthe. Manu 8. 57, auch
selbst ,Richter* bedeuten. So Ja. III. 334" 2 (Ko. = rajunam vinicchaydmacco), 356°.

1) Rechtshegriff oder Rechtsgrundsatz ist attho ca dhammo ca zu iibersetzen in Ja. V. 23715 usw.
bis 24025

2y dhammika bedentet geradezu ,Richter® Milp. 34520,

8) Auch thitadhamma Ja. V. 22215 steht wohl im gleichen Sinn statt dhanmathita.
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Der ,ungerechte“ Konig heift adhammika Ja. 1II. 1112, So: ma raje adhammiko ahi,
dhammam palaya Kosaladhipe Ja. II1. 4128 Sind die Konige dhammika, so sind es auch
die Adeligen, die Brahmanen, die Familienhdupter, das ganze Volk, und umgekehrt, wenn
sie adhammika sind A. 1. 74—6. Auch Handlungen, Verordnungen des Konigs kénnen
als dhammika ,gerecht“ bezeichnet werden. Vgl. 3¢ a. H. So ist dh. bali ,eine gerechte
Steuer* Milp. 277. Das Gegenteil dazu ist adhammabali Ja. V. 10222, 1043 %, 10522 10618
Vgl. dhammam (= dhammena ,in gerechter Weise®) balim patthapayassu raja Ja. IV. 39924,

¢) Das Ideal eines Konigs ist der dhammarija = skr. dharmarajo Ja. IV. 32125,
V. 187, Als dhammilko dhawmmaraja wird Bimbisara bezeichnet D. I. 85, 86, II. 202—4.
Auch Asoka ist dhammaraja Milp. 121. Ein dhammiko dhammardja dhamme thito ist
Makhadeva von Mithila mit seinen Nachfolgern M. II. 74, 78 —80. Ebenso wird im Jataka-
buche Angati von Mithila als dhammiko dhammardja bezeichnet JaKo. VI. 22029, Be-
sonders aber gelten diese Bezeichnungen fiir den cakkavattin, den , Weltbeherrscher* D. L. 88,
1. 16, 19, 143, 146, 198, I 142, 145 £, 177; M. II. 134; A. IV. 89,105; Sn. p. 102;
Iv. 15; Kvu. I. 286. Mit Namen genannt werden Dalhanemi D. III. 59, Sankha D. IIL 75.
Vom cakkavattin heift es: dhammam yeva nissiya dhammam sakkaronto, dh. garukaronto,
dh. mamento, dh. pujento, dh. apacayamano, dhammaddhajo, dhammaketu, dhammadhipateyyo
dhammikam rakkhavaranaguttin samwidahassu antojanasmim balakayasmim khattiyesu anu-
yuttesw brahmanagahapatilesu negamajanapadesw samanabrahmanesw migapakkhisu D. 111, 61;
A. 1. 109, IIL 149.

d) Die Phrase dhammam carati, die auch sonst oft (s. u.) vorkommt, bedeutet, wenn
sie von einem Konig gebraucht wird: ,iibt Gerechtigkeit. So heifit es von den Fiirsten
Makhadeva bis Nimi: dhammam carati brahmanagahapatikesu negamesu ceva janapadesu
ca. M. II. 74, 78—80. Vgl. dazu Ja. V. 27618 und V. 123151 92317# VI 9417f Hg ist
aber in dieser und #hnlichen Phrasen (s. u.) die Bedeutung ,Gerechtigkeit von der all-
gemeineren ,das Gute“ schwer zu trennen. Dies gilt z. B. von der ganzen Stelle Ja. V.
222-—3. Hier ist der Zusammenhang der, daf der Konig seinen Untertanen in der Kr-
fillung der Tugendgebote mit gutem Beispiel vorangehen mub: so ce adhammam carati
pog-eva itard paja, sabbam rattham dukkham seti raja ce hoti adhammiko 2222+t

II. Dhamma = Norm, Ordnung, Vorsehrift, Regel, wie sie fiir die einzelnen
Stiinde, Iasten und Gesellschafisklassen gilt; weiterhin = Pflicht, wie sie von
diesen Stiinden usw. zu iiben ist; pflicht- und vorschriftgemiisses Tun und
VYerhalten. Adhamma ist das, was der Norm, den Vorschriften zuwider liuft.

la) Vor allem haben die Angehérigen des buddhistischen Ordens, die Bhikkhus oder
Samanas, ihren dhamma, ibre Norm, die Summe der fiir sie giltigen Verordnungen. Im

Bilde wird der samanadhamma dem ruklhadhamma verglichen, der Bestimmung oder
Pflicht des Baumes, Bliiten und Friichte zu tragen A.IIL.370--1. Vgl. samanadhamman
karoti DhKo. IV. 106. Was der ,Norm*“ nicht entspricht, wie sie im Vinaya - Pitaka
niedergelegt ist, das ist adhamma. Da die Anhinger der buddhistischen Lehre alle unter
der gleichen Norm stehen, heifien sie sahadhammika D. II. 272; M. I. 64, 66, 67, oder
sadhammika D. II. 273. Die Bhikkhuni, die ehedem die Frau eines nunmehrigen Bhikkhu
war, ist ihm seit dem Kintritt der beiden in den Orden sakadhammia Cp. 2. 4. 6. In
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der Mehrzahl bedeutet dhamma dann die fiir den Bhikkhu in seiner Norm aufgestellten
Einzelvorschriften. S. IIL. 106 bedeutet, wenn wir dem SKo. 4573'~* uns anschliezen,
dhammesu wvicikiccha ,Zweifel an den Vorschriften, d. h. ob man imstande ist, die Ge-
liibde zu halten. Der gleiche Ausdruck findet sich auch im gleichen Zusammenhang
A.IIL 69-—70, sowie S. V. 110, aber hier vielleicht in etwas anderer Bedeutung (vgl. DI2¢).
Es gibt bestimmte bindende Gebote fiir den sekha, der sich noch in Vorbereitung befindet,
die sekhiya dhamma Vin. TV. 185—206, 349—50. Vgl sekham dhammam paripureti
A.IIL. 15, 422, neben abhisamacarikam dh. p. A.IIL. 14, 422; auch M. I. 469. Ebenso
gibt es aitha garudhamma ,acht Hauptgebote® fiir die Nonnen Vin. II. 255—7, die sie
hochzuhalten haben und ihr Leben lang nicht iibertreten diirfen: ayam pi dhammo sakkatvd
garukatv@ manetvd pajetva yavejivam anatikkamaniyo A.IV. 276-—7. M. L 472 ult. wird
dhamma von den Pflichten gebraucht, die der aramnako bhikkhu, aber auch der gaman-
tavihdri, der in der Waldwildnis, und der im Dorfe lebt, zu erfiillen hat.

b) Von den Normen, welche fiir die Brahmana gelten, handelt A.IIL. 225—9. Vor-
her ist von fiinf alten Normen oder Bestimmungen der Brahmanen (porana brahmana-
dhamma) die Rede, die sie wohl frither einhielten, die aber jetzt, in der Buddhazeit, nur
von den Hunden beobachtet werden A.IIl. 221—2: Sie vermischten sich nur mit Frauen
ihrer Art. Sie vereinigten sich mit der Gattin nur, wenn sie wfumz war. Sie kauften
ihre Frauen nicht, sondern heirateten sie auf grund gegenseitigen HEinverstindnisses. Sie
pflegten keine Reichtiimer aufzuhiufen. Sie sammelten ihren Unterhalt nur morgens fiir
das Morgenmahl und abends fiir das Abendessen.

¢) Ihren besonderen dhamma, den Fkhattadhamma, haben die Mitglieder der Adels-
kaste Ja. V. 3772, 490'¢ (vgl. Milp. 164). Es ist natiirlich auch Ja. V. 490° na kkhatta-
dhamme Fkusalo si raja (mit Satzsandhi) zu lesen statt nakkhattadhamme. Dem Konig
insbesondere obliegen dasa rajadhamma Ja. V. 378'2; JaKo. 1. 39926, V. 1193, 378%,
Sie werden Ja. IIL. 274! (vgl. JaKo. IIL. 3208) aufgezihlt: danam silam pariccagam ajjavan
maddavam tapam | akkodham avihimsa ca khanti ca avirodhanam.') Dazu ist Manu 6. 92
zu vergleichen: dhrtih ksama damo ’steyam Saucam indriyanigrahah | dhar vidya satyam
akrodho dasakam dharmalaksanam. JaKo. V. 112%' wird von drei Pflichten des Konigs
gesprochen (fisu dhammesu thatva), nimlich, daf er, wie der folgende Vers zeigt, vitatha,
kodha und hase meide.

d) Ebenso ist von einer Norm der einzelnen Clans und Stimme die Rede. Die
Vajjidhamma werden D. Il 74 als porana bezeichnet: sie beruhen auf uralter Uberlieferung.
Von einem dhamma der Sivi ist Ja. V. 22310 die Rede, und im engeren Kreise von dem
dh. einer Familie: etadiso nina kulassa dhammo Ja. 111. 120'® und es’ asmakam Fhule
dhammo pitupitamaho sada Ja. 1I1. 1202 25, Analog wird von gihidhamma gesprochen
A.1I. 41, der ,Laienpflicht“, die im Almosengeben besteht; von mittadhamma Ja. II. 2915
,Freundespflichten“, von dem #afidhamma Kh. 7. 12, der ,Verwandtenpflicht®, die Petas
mit Spenden zu versorgen, vom sabhiadhamma S.1. 184, der fiir eine Ratsversammlung
giltigen Norm, d. h. was in einer solchen rechtens ist. Die Angehorigen der gleichen

1) An diese zehn Pflichten wire dem Ko. zufolge auch bei dhamme ca ye ariyapavedite rata Ja.
IT1. 4421 zu denken.

Abh. d. philos.-philol. u. d. hist. K1. XXXI, 1. Abh. 3
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Kaste oder des gleichen Clans kénnen ebenso wie die Angehdrigen der buddhistischen
Gemeinde, sahadhammika heien. So Vin. III. 139 (vgl. oben S. 16 unten). Sie stehen
unter der gleichen Norm.

2a) Der I. dhammena besagt, daf irgend eine Handlung den Verordnungen ent-
sprechend, also in legaler Weise oder vorschriftsmiifig vorgenommen wird. Das Gegenteil
ist adhammena. Die beiden Ausdriicke werden im Vinaya von den Akten, die der Sam-
gha vornimmt, oft gebraucht: dhammena katam Vin. IL 86, adhammena katam Vin. 11. 3, 86;
adhammena manattam deti, adhammena abbheti Vin. IL 68 f. Vgl. Vin. I. 315—9, 1I. 85.
Dhammena  bhikkham pariyesami sagt Sariputta von sich selber S.III. 239; das Gleiche
ein brahmano matuposako

S. L. 181. Mhvs. 37. 39 steht uppabbijesi dhammena. Von dem
Brahmanen, der bralmasama ist, heifit es A. IIL. 224 ff., daB er, nachdem er 48 Jahre
lang in Enthaltsamkeit gelebt und die Mantras gelernt hat, dcariyassae acariyadhanam
pariyesati dhammen’ eva no adhammena. Das Gleiche wird von dem bralunana devasama
und dem br. mariyade usw. ausgesagt und weiter: daram paviyesati dh. no adh. Halten
wir beides zusammen, so diirfte die Uberse‘(zung yauf vorschriftsmiBige Weise, d. h. nach
den fiir die Kaste giltigen Bestimmungen, der allgemeineren ,mit Fug und Recht® vor-
zuziehen sein.

b) Die nimliche Bedeutung hat auch dhamma® (im Vordergliede eines Kompos.) und

dhammika. So erkliren wir den Ausdruck dhammakaraka, womit der Wasserkrug, der

zu den Requisiten des Bhikkhu gehort, gemeint ist Vin. II. 118f, 177, 301f.; JaKo.
I. 395'®, DhKo. III. 290. Es ist der ,vorschriftsmiBige Krug“. Der Buddha Kakusandha
17. 9, Mhvs. 15. 88,

Thys. 40°, Smps. = Vin. IIL. 330%, und es wurde tiber ihm ein Cetiya errichtet Dpvs. 15. 42,

liet der Legende nach seinen dhammalarake als Reliquie zuriick Dpvs.
g !

Dhammakamma Vin. 1, 325, 1I1. 177 ist ein ,vorschriftsmiifig vollzogener Akt*, adhammalk.
Vin. I. 114, 823—5, II. 86, III. 177 das Gegenteil. Gleichbedeutend damit ist dhammika und
adhammika kammae Vin. 1. 111, 317, 337, 340, 356, IL. 55,1) 58,1) 80, 82, 83, 85, 86,
241—7; IV. 151, 284, 288. Es wird Vin. I. 358 zwischen dhammika und adh. samghasi-
magge unterschieden. Jene wird nur erzielt, wenn vorher die schwebende Streitfrage
dhammena erledigt ist. Der Bhikkhu, der einen anderen auf eine von ihm begangene
Verfehlung ,in der vorschriftsmifiigen (bzw. in vorschriftswidriger) Weise® aufmerksam
macht, heiit dhammacodaka (bzw. adh.) Vin. II. 249 —50. Die Art, wie es zu geschehen
hat, ist unmittelbar vorher angegeben. Ihm gegeniiber steht der (a)dhammacudita(ka).
Parallelstelle ist A. III. 196 —9. Dazu codana bhata tacchd dhammika anavajja D. 1. 230
(adhammika 233). Die dhammiki parisi und die adhammika parisa wird A. I 74f genau
so definiert wie die samd und die visamd. Bs ist die Versammlung, deren kammani mit
den Vorschriften iibereinstimmen, bzw. ihnen zuwider laufen. Dhammajivin Dh. 24 ist
ein Bhikkhu, der von Almosen lebt: dhammena samena bhikkhacariyaya Jwikam Fkappen-
tasse DhKo. 1. 239 zu der Stelle. Im AKo. 5472 zu A. IL 59'° wird dhammajiwino
durch dhamme thatva jivikam kappenti erklirt. Vergleiche dazu dhammika bhikkha D. 1. 103;
dhammikanm samand Sakyapuitiya aharam aharenti S. III. 239—40; dhammiko patissavo
,eine Zusage, die mit den (fiir die Bhikkhus erlassenen) Vorschriften tibereinstimmt* Vin.

1) Dhammaitta, adhammatt@ heifst hier: ,da es den bestehenden Vorschriften entspricht (bzw.
nicht entspricht)®.
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II. 19. Von Personen heifit adhammika ,unvorschriftsmiBig (ungesetzlich, unrecht) han-
delnd® Min. LY. 20428

¢) Wieder eine iihnliche Bedeutung hat yathadhamma. Es heifit ,der Norm, den
Vorschriften gemii, wie es rechtens ist“. So in yathadhammo Fkaretabbo ,mit dem ist
nach Vorschrift zu verfahren®, wtl. er muf veranlaht werden, so zu tun (d.i. die BuBe
auf sich zu nehmen), wie es vorgeschrieben ist, Vin. 1. 78, 135, 168, 205, 209, 224, 289,
IL. 182, 142, 166, 263, 275, IV. 144; Milp. 195; [tam] yathadhamman karapetva Vin.
1. 173, 178; tam mayam yathadhammam yathasattham (= skr. yathasastram) karema M.
III. 10. Mit dem Verb. patikaroti ,siithnt, macht wieder gut®  verbindet sich das Adv.
yathadhammam Vin. 1. 178, 815, IL. 126, 192, IV. 19; D. L. 85, IIL 55; M. IIL 247,
S. 1L 128, 205; A. I 103, 288, II. 146, 241—3, IV. 377. Dazu die Phrase yo accayam
desentassa yathadhammanm patiganhati (bzw. na p.) S. 1. 239; A. 1 59, 103. Yathadhammam
nihatadhikaranam Vin. IV. 126 ist eine ,ordnungsmifig erledigte Streitfrage®.

d) Endlich gehort hieher das Abstr. dkammata. Es bedeutet ,Norm* und bezeichnet
den Zustand, bei dem die vorgeschriebenen Bedingungen oder die {iiblichen Verhiiltnisse
erfiilllt sind. Der Stein, der den Tathagata verletzt hat, ist nicht afiano dhammataya,
d. h. nach den fiir ihn giltigen Normen und Gesetzen, gefallen, sondern Devadatta hat
ihn ins Rollen gebracht Milp. 179 (die Geschichte s. Vin. II. 193). So gibt es bestimmte
Erfordernisse, die das Wesen des Tathagata ausmachen. Es ist z. B. Norm (dhammata),
daf die Tathagatas Brahmuna ayacita dhamman desenti Milp. 234'. Man muB eine
Person, die fir einen Tathagata gilt oder gelten will, darauf hin priifen: evai ca tatha-
gato dhammata (= -taya) susamanniftho hoti ,und so ist der T. auf seine dhammatd hin
wohl gepriift M. I. 320. Ebenso gibt es eine dhammata fir die ariyasavalka: ecvam . .
ariyasavakassa -dhammati susamanniftha M. 1. 325 (vgl. 324%); — fiir die Bodhisattas: esa
i tassa dhammata D. 1L 147; — fir die Buddhas: es@ buddhana dhammata S. 1. 1405
A.IL. 21. Man versteht, wie dhammata fast zu der Bedeutung ,Vollkommenheit gelangt
in uttamam dhammatam patto Thl. 712. Hine Figenschaft des Buddha ist seine sudham-
mata D. IL. 272. Sie stellt eine Macht (,Allmacht*) dar, kraft deren z. B. eine gliubige
Laienschwester als devapuita wiedergeboren wird.!)

1I1. Dhamma = Gebot, Vorschrift im allgemeinen, weiterhin der gute Brauch,

das Sittengesetz und das ihm entsprechende Verhalten: das Erlaubte, Rechte,

Richtige, Gute: Rechtschaffenheit, Frommigkeit, Tugend. Adhamma =
das Unerlaubte, das Bose, Unrecht, Siinde, Siindhaftigkeit.

Was bisher von den Stinden, Kasten, Berufsklassen ausgesagt wurde, das gilt in
erweiterten Sinne von den Menschen tiberhaupt.

1a) Die Bedeutung ,Gebot, Vorschrift’; liegt vor in ckam dhammany atitassa . .
watthi papam akariyam Dh. 1765 Iv. 18; ye ca kho sammadakkhite dhamme  dhammani-
vattino ,die sich nach den wohl verkiindeten Geboten richten® Dh. 86 2); samatikkantadhamma
,(Frauen) die die Gebote (der Zucht) iibertreten® Ja. V. 4457; fam dhamman anusasw

1) Bin dhammatadhammapariyaya ,Erorterung iiber die dhammata® wird Milp. 193 zitiert.

2) Dhamme dhamminuvattino ist Pleonasmus. Vgl. Fraxxe, D. dbers. 8. 182, N. 5.
8*
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man ,erteile mir die entsprechende Anweisung® und tam dh. nisimehi me ,vernimm diese
meine Anweisung® Ja. IV. 22128, 2228; na hi dhammesu mam’ atthi tith ,ich kann nicht
genug bekommen an Belehrungen“ Ja. V. 4862 Ebenso: #'atthi me tesu chandardgo t
umind, tean . . dhammena . . noyam mehi ,nach der Regel: ich habe darnach kein Ver-
langen, richte dein Verhalten ein“ S.I1V. 328, »Gute Sitte, frommer Brauch®, ist dh.
in ye vaddham apacayanti nard dhammassa kovida ,die den Alten ehren, die Leute, die
des frommen Brauches kundig sind..“ Vin. I 162; JaKo. I. 219. Yigle Pvadl 1k 12.
Das Sittengesetz, wie der Buddha es gelehrt hat, ist gemeint in dhammo no Fareti _das
Gesetz schreibt uns unser Tun vor“ M. ITL 10. Dhammattha (bzw. adh.) ist, wer sich an
das Sittengesetz hilt (bzw. nicht hilt) Vin. 1I. 2052 8; A, V. or 7 v el A s
»ewige Sittengesetz® ist wohl auch in der bekannten Stelle Dh. 5 esa dhammo sanantano
zu denken. Es besteht darin, dat man Haf mit Liebe zu erwidern hat. Nach dem
DhKo. L. 51: poranako dh. sabbesam buddhapaccekabuddhakhimasovanam gatamaggo wire
»seit alters bestehender guter Brauch“ zu iibersetzen. Die Stelle findet sich noch Ja. IIL
2121, 488'%; Vin. I. 849; M. IIL. 154. Die gleiche Wendung mit ihnlicher Bedeutung
auch Sn. 453; Th1. 1229; S. 1. 189; sowie Ja. VL 288%; S. 1. 1825, Endlich: dhammassa

kusala, poranasse ,des guten alten Brauches kundig® Ja. V. 3268,

b) Das Vorgeschriebene, Erlaubte, das Richtige, Rechte ist dhamma in
w'esaq dhammo ,das ist nicht recht* Ja. V. 1008, 33978, VI. 887, 4464, 4952¢; TII. 49221
V1. 29117, 800, Dhanmam  pavidamsayi Ja. V. 32625 31 heibt »er machte offenbar, was
recht ist und Pflicht“. Yoniso manasikaro dhammo sekhassa bhiklhuno »- - - 1st die Pflicht des
Bhikkhu, der noch auf der Stufe der Vorbereitung steht® Iv.10. Auch das Adj. dham-
mika ist am besten mit ,vorgeschrieben, richtig“ wiederzugeben in dhammika kayabhivana
M. L. 289, vielleicht auch in dh. paribbajo M. II. 158. Dagegen sind die Stellen hier aus-
zuscheiden, wo dA. das sachlich Richtige, Zutreffende bedeutet. Sie gehoren zum Begriff

» Wahrheit“ (C I 1a).

¢) Mit dhammena oder dhamma° (im Vorderglied eines Kompos.) wird dann wieder
ausgedriickt, dab etwas auf vorschriftsmiiBige, erlaubte, rechtmiflige, iibliche, richtige,
gehorige Weise geschieht. Gegenteil: adhammena, adhamma®. Der Laie. der ehrlich und
redlich seinen Lebensunterhalt erwirbt, heifit dhammajwin Ja. 111 4132'. Vol. adhammena
Jwati Ja. II. 8418, Ko. = chkavisatiya anesanasamihatena micchajwena. Hiufio ist der Aus-
druck dhammaladdha oder dhammena laddha »auf rechtmiBige Weise erworben oder be-
kommen® Sn. 239; Ja. VI. 2687, 3085, 31417, 31822, 321°27; Milp. 258. Dazu dhamma-
laddhasse  danam ,Spende rechtmiifig erworbenen Gutes* Ja. III. 47210: S. I 21
Ger. dhammena laddha = skr. dharmena labdiwa Ja. VI. 26713 207 e =L 980
Labha dhammika dhammaladdha sind »rechtmiifig oder ordnungsmiifiig erlangte Vor-
teile (Gaben, Spenden)“ D. II. 80, IIL 245: M. I. 322: A. IIL 289; Milp. 373. Ebenso
bhoga, dhammika dhammaladdha A. 1I. 67, 69, III. 45—6, 76—7, 1V. 95, 2812, 286,
323. Vgl. Ja. VI. 64'; A. 1. 129 ult., IIL ¢

54. Ferner dhammena (adh.) bhoge pariyesati

A. V. 177--82; 8. 1V. 331; vgl. Sn. p- 86; — dhammadhammena samsattho bhogani pariye-
sat A. 1. 129%; — dhammena vittam eseyya Ja. TIL 88': — dhammena mam [ devo]

tuyham dajja ,in ganz rechtmiiBiger Weise tibergibt mich [der Kénig] dir“ Ja. VI. 285
dhnlich dhammena Ja. VI. 55728 5582, dhammena samharitvana dhanam Iv. 66; —
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dhammendahata ,auf rechtmiiBige Weise herbeigeschafft® Ja. VI. 263°; — esa va jwika
seyya ya cadhammena esanda Ja. 1. 42227 111 516'7; — n' iccheyy’ adhammena samiddhim

attano Dh. 84. Statt dhammena steht saha dhammena A. II. 66. Was dhammena ge-
schieht, das geschieht ohne Rechtsverletzung, ohne Vergewaltigung eines anderen. Darum
wird das Wort JaKo. VL. 2637 durch dhammena samena asahasiyakammene umschrieben,
und dhammena ist synonym zu asiahasena, adhammena zu sahasena Ja. IV. 46027, 4616,
VI. 28012, 3192, 3222; S.IV. 331 ff.; A. V. 177 ff. Ganz allgemein bedeutet endlich
dhammena ,in der richtigen, gehorigen Weise® Ja. IV. 2042, 20625 % 2252, § T, 2342,
Milp. 94. Dasselbe besagt saha dhammena D. 1. 122;) Ja. IV. 320'*. — Hier mag schliefi-
lich vielleicht auch Th2. 211 zur Sprache kommen: dhammasamvegam apadim yogakkhemassa
pattiya  ,ich machte die richtige (angemessene, entsprechende) Anstrengung, um zum
Nirvana zu gelangen“. Der Th2Ko. 174 hat die Erklirung nanabhayavahantam ativiya
mahantan bhimsanam samvegan.

d) Das Adj. dhammika in der Bedeutung ,rechtmiBig, erlaubt, gehorig usw.“ ist
uns eben in der Verbindung labha (bhoga) dhammika dhammaladdha begegnet. Hbenso
findet sich dhammika wvanijja ,ehrlicher, rechtlicher Handel® Sn. 404; labho adhammiko
und alabho dhammiko Thil. 666; vgl. 670; sahetuka dhammika kammanta ,dem Zweck
angepabite, erlaubte Beschiftigungen® M. II. 188-—91; dhammikam rakkhavaranaguttim
[samuvi-dha] ,den gehorigen, richtigen Schutz“ D. I. 61, IL 75, IIL. 61, 65, 148; M. II. 89,
101; A. IIIL. 149—51, IV. 17, 20. Dhammikam sukham M. IL. 223, 224 bedeutet wohl ,er-
laubtes Gliicksgefiihl® und dhammikam phalam S.1V. 303 ,ordnungsmikiger, gebiihrender
Lohn*, wie dhammiko bali D. IL. 74 (vgl. 180); A. IV. 17, 19 ,vorschriftsmifige Spende,
die man an heiligen Stéitten niederzulegen hat. Das Adv. (a)dhammikena besagt dasselbe
wie (@)dhammena Vin. 1. 313; D. IIL. 177 ult.

2a) Als das Gute, die Frommigkeit, Tugend hat dhamma zum Gegenstiick
adhamma das Bbse, die Stinde. Auch papam ,das Bose® steht dem dhamma gegen-
tiber Ja. III. 290'? und Ja. L. 4617: yo ve dhammadhajom katvd wigulho papam dcare;
vgl. Ja. VI. 240%°. Der Gegensatz zwischen dh. und adh. kommt deutlich zum Ausdruck
in dem Vers: na hi dhammo adhammo ca ubho samavipakino | adhammo nirayam nets
dhammo papeti suggatim Ja. 1V. 496'"; Th1. 304; DhKo. I. 22. Vgl. Ji. V. 266810, Als
dhamma werden sammaditthi, sammdasambkappo usw., also die Elemente des afthangika ariya
magge verstanden; als adh. ihr Gegenteil micchaditihi usw. A. V. 227 f.; oder adh. ist
pandatipata, adinnadanam usw., dh. aber panatipata veramani usw. A. V. 257 f. Der dh.
ist dreifach, fividha Ja. VI. 240%, namlich manasa (cetasa), vacaya, kayena ,in Gedanken,
Worten und Handlungen“. Daher wird der Begriff in Kommentaren gerne mit tividhasu-
caritadhamma?) umschrieben. So in dhammarato ,am Guten Freude findend* Ja. V. 2020 23
(vgl. S. L. 187 ult.); in dhammanwvatts Ja. I. 36625, Vgl auch isim dhammagune ratam
Ja. IV. 476%" (der gleiche Stollen auch Ja. III. 500%. Der Ausdruck dhammaguna

1) Wir tibersetzen aham eva tesam saha dhammena pativacanam karissimis durch ,ich will ihnen
schon, wie es sich gehort, Antwort erteilen®. Franxe, D. {ibers. 115: ,eine sachlich begriindete Antwort®.
2) Vgl. JaKo. L. 86719, IIIL 4261, 52610, 1V. 6610,
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» Tugendhaftigkeit begegnet uns auch Ja. IV. 1342, Hier bezeichnet sich ein Kénig als
dhammagune yutte, die Samanas, die ihn belehren, sind isi dhammagune ratd. Wo das
Wort vom Kbonig gebraucht ist, tritt die Bedeutung ,Gerechtigkeit® mehr hervor. So in
rajjom imam dhammogune pasisa Ja. 1V. 274%; auch ciram rajakulovamsam thapayati

dhammagunabalena Milp. 227. Von einer Konigstochter heifit es: sabbe va fe dhamma-
gund . . samvijjanti tayi ,alle diese Tugenden finden sich in dir“ Ja. IV. 32122, Dazu
dhammagunane scvand Vv. 84. 54, und dhammagunehi sobhatha Vv.32. 1. ,Tugend, From-
migkeit* ist dhamma auch in dem Verse chaccesu manussesu ayam dhammo na vijjati ,bei
gar vielen Menschen findet sich solche Tugend nicht Ja. IV. 2802. Wir erinnern hier
auch an die AILlc¢ besprochenen dasa r@jadhammda. Man kann natiirlich wie von den
zehn Pflichten des Konigs, so auch von den zehn Tugenden sprechen, die ihn auszeichnen.
Die Bedeutung ,Gutes, Tugend“ nehmen wir mnoch an in [pandito] dhamme sikkhetha

A TIL 98; — dhammavayamasampanno ,der sich um das Gute bemiitht* Ja. VI. 377, und
dhammanuyogam adhitthahatha ,strebt der Tugend nach® Vv, 84. 38. — wacaya no ca

Layens nma tam dhamman adhifthite Ja. 111 2691, — dhammanm anupaleti Ja. 111 192;
dhamman attani palaye Ja. IV. 322°% V. 376

i — dhamme me wirato mano Ja.IV.134%;
vel. Ja. V. 4933 (Ko. kusalapathadhamme); dhammaraga, dhammanandc ,Trieb zum
, 436 f.; A.IV.423f., V. 343—6; Gegensatz ist

€ge

Gruten, Freude am Guten* M. I. 350, 3&

adhammardaga, das D.IIL 70, A.IL 160 neben visamalobha ,schlimme Begierde® und miccha-

dhamma ,Irrglaube® steht; — dhammato abhivaddhayim Milp. 376; — dhammanm kayena
phassayam Ja. V. 25132 (Ko. ariyamaggadhammo). — Der Heuchler, der Boses tut, fiithrt

die Tugend im Munde: dhammo dhammo ti bhasati Ja. Il1. 269°. Im Bilde dhammo raho
akaddamo Ja. Ill. 2901? wird die Tugend einem klaren See verglichen. - Der 1. dham-

mena bedeutet ,durch Frommigkeit, durch Tugend® S.I. 225; Vv. 34. 19. Dazu stellen

wir: dhammene gharam avasam A. 1L 78; dhammena carati Ja. 111 52523; dhammena
matapitaro bhareyya Sn. 404. Vgl Sn. 295; Ja. VL. 84'%. Gleichbedeutend ist saha dham-
mena A. IV, 245 (oder ,in gehoriger Weise“?). — Adhamma ,das Bose, das Unrechte,

“

die Siinde“ in adhamme mam niyojesi ,du mutest mir ein Unrecht zu“ Vin. 1I. 303. —
1

adhammagarava A. 11 19; — adhammanivittho Th1. 1217, S.1. 187 (adhammasmim nivittho

JaKo. L. 259'9; Mrs. Ruvs Davios, Psalms of the Karly Buddhists 1I. Psalms of the Bre-
thren 399, N. 2); — in der Verbindung mit lobha Dh. 248, wo es im DhKo. III. 356
durch dosa wiedergegeben wird; — 1in Ja. VL. 90, 50222, wozu Sn. 810 zu vergleichen
ist; adhammena ,durch Unrecht, frevlerisch® Ja. V. 2231, VI. 5912, — Scharf stehen sich
dhamma und adhemmae gegeniiber in evam dhamma apakamma adhammam anuvatliye
Seled e ilteu - Wnd - vsonsty Ja 1L 8418,73551%,::8922% TIT,:86 71,0V, 571822018, 12521
266 288 T RG B 4R9 6 V.. 25119, Im Sn. 312 ff. wird das Toten der Opfertiere
als adhamma oder anudhamma ,niedriger, veriichtlicher Brauch® bezeichnet. Durch Ein-
fithrung der blutigen Opfer haben die Menschen den dhamma, das Gute, vernichtet. Der
Liebesgenufs galt in den ersten Zeiten, als sich der Unterschied der Geschlechter heraus-
bildete, als etwas Unerlaubtes, als Siinde. Er war adhammasammata. Jetzt gilt er fiir
erlaubt: tad etaraki dhammasammatam D. 111 89. — Im Dhammajataka (Nr. 457) treten
Dhamma und Adhamma ,Gut® und ,Bose“ oder ,Recht und ,Unrecht® als zwel
Personen auf JaKo.IV. 100 ff. Sie streiten miteinander, wer dem andern den Weg

”

frei zu geben habe. Dhamma beruft sich auf sein gutes Recht, Adhamma auf seine
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Macht.}) Ebenso wird im Kaccanijataka (Nr. 417) der Begriff dh. ,das Gute, der gute
Brauch® bildlich personifiziert, wenn die aus dem Hause vertriebene Schwiegermutter
klagt: dhammo mafo Ja. III. 425°7, 4265 '4, JaKo. III. 424291

b) Der Pl. dhamma bedeutet die ,Obliegenheiten® (vgl. dazu A II 1a), fiihrt also gleich-
falls zum Begriff ,das Gute“. So in kammini yiani dhammehi araka A.I1V.97: — dham-
mesv’ amhi patitthito Th1. 1211; S. L. 185; — dhammesw vattamdana Ja. V. 38012 (Ko. =
kusalakammapathadhammesw); — dhammesu kareyya chandam Thl. 305; — appamade ca
dhammesw Sn. 264; Kh. 5. 8; — yada sakesu dhammesw (in seinen Obliegenheiten) paragi
hoti brahmano Ud. 5; — vepullam papuniti dhammesw S. V. 46f.,, 63. Man hat aber viel-
leicht an einzelnen dieser Stellen bei dhammda an die verschiedenen Stadien oder Stufen
der Heilsentwicklung zu denken, wie auch 8. I. 43, wo lobho als dhammanam paripantho
bezeichnet wird. Adhamma ist ,das Bose“ in ma A ev’ adhammesw manam panidahi Ji.
VI. 299%. In der Stelle M.I. 185, auf die wir in BV1 zuriickkommen werden, bedeutet
dhamma pi vo pahdtebba pag-eva adhammda, wie wir glauben: ,das Gute miiit ihr auf-

geben, wie viel mehr das Bose Der Buddhaschiiler soll jenseits von Gut und Bise
stehen,

¢) Das Adj. dhammika bedeutet allgemein ,fromm, rechtschaffen, tugendhaft*. So
Dh. 84, wo es neben silavant und pannavant steht; oder in dhammika miga ,fromme
Gazellen® Ja. IV. 42027, 4219; oder -k@ honti brakmana Ja. V1. 5541 57618: oder -kanam
manussanam Ja. V1. 10227; Vgl. dhammikasomanabrahmana JaKo. I11. 120°, Bine Steigerung

ist paramadhammika Ja. 111. 26815, TV, 280%7, 4341 V. 3473, Die Form dhammiye steht
Ja. VI. 310%8. — Im Gegensatz bedeutet adhammika ,unfromm, siindhaft*: dhammika deva,

adh. aswra S. 1. 227, LV. 202; bahu adhammiko jano Ja. I. 260M%, V. 10224 1045 27 10524
10625 manussd -ka honti A. 1II. 243; neben adhammagarava steht es A. 1L 19; sonst
Ja. IV, 5815, V. 4893%; A. V. 230. — Auch von Dingen wird dhammika, adh. gebraucht.
Dhammikam (bzw. adh.) adhikaranan ist ,eine gute, gerechte (bzw. eine schlechte) Sache“
A. L. 75—6; dhammiko (bzw. adh.) vado ,fromme, gerechte (bzw. ungerechte, unfromme)
Rede“ A. V. 230. Maranam dhammikan Thl. 670 ist ,Sterben in Frommigkeit®.

3a) Die Phrase dhammanm carati bedeutet ,er tut das Rechte, handelt gut, bt
fromme Pflicht, fithrt ein frommes oder tugendhaftes Leben“. Dabei ist dem Redenden
wie dem Horenden bewuBit, daB es sich vornehmlich um die Erfiillung der von Buddha
gelehiten Pflichten handelt. Stellen: Th2. 430; S.I1.19; A.II. 59, 61, 62; Pv. 2. 3. 35;
sehr hiufig in Jataka-Versen: Ja. III. 1943, 23617, 2686 39322 IV. 53% 28 666, 11125 29,
11245 3009, -35928, 4945, Vo264, BT 0725 A 449 0094 SR Vi 2048 OB i
3218  Fraglich ist, ob Vin. I. 1538 kam kalam dhawmmo wa caritabbo allgemein bedeutet
ywann wire keine Zeit, ein gutes Werk auszufithren?“ oder ob es im besonderen auf die
Pflichten des Samgha bezogen werden mufs. Die Person, gegen die man seine fromme
Pflicht austibt, steht im Lokativ: Ja. VL. 224", Vgl. noch caritv@ dh. witamam Ja. VI. 1002;
— dhammacaritassa phalam (= caritadhammasse ph.) Ja. VI. 2252, — svayam dhammo
ca te cipno Ja. V. 3408, In idha dhammam caritvana maggam sugatigaminam A. I 153,
ITI. 44; Iv. 112 hat car die Doppelbedeutung ,tun“ und ,gehen, wandeln“. Adhamman

1) Zu dem Zwiegesprich vgl. Otpexeere, Zur Geschichte des altind. Erzéhlungsstiles, NGWG.
phil.-hist. K1. 1919, S. 72 f.
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carati ,er tut unrecht usw.“ Ja. III. 11120, V. 815, Hs finden sich auch die Phrasen dhamman
(bzw. adh.) dcarati: tividham dhammam c‘zr‘urv Ja. VL. 240%; adhammam acari Ja. Il
53013 17; adhammo acorito Ja. IIL. 29'7; Vin. IV. 204%; — dhamman (bzw. adh.) sama-
carati Ja. V. 6613 VI, 8758: mit neutr. Plur. dhammani samacaranto Pv. 4. 1. 63; —
dhammam pacarati in patisu dhammam pacarama sabba ,wir alle erfiillen unsere fromme
Pflicht gegen die Gatten® Vv. 32. 9 (VvKo. 136: ﬁulﬂm{_ﬁammdi];(lr‘urimbbarllmmma,_w):
auch adhammam karoti Ja. VI. 1231, 13% 20, 26 und adhammakira ,Ubeltiter Ja. IV. 39925,
Ne2h®:

b) An dh. carati reiht sich dhammacirin ,fromm, tugendhaft. So dhammacdirs
sulcham seti asmim loke paramhi co Dh. 168, 169; Ja. IIL. 2687; — -1 kayena vacaya uda
cetasd, S.1.102; — sonst noch Ja.IV. 3205 VI. 929 Cp.2.3. 2. Neben samacarin steht
es M. 1. 289; Milp. 19; sowie in samand Sakyaputtiya dhammac@rino samacarino brahma-
carino saccavadino silavanto kalyanadhamma Vin. 1. 73, 87, 88, IIL. 43, 44, 120, 132;
Ud. 44. In dhammo have rakkhati dhammacarim®) Thl. 303; Ja. IV. 5430, 49613 (].{]\u 1
DhKo. L. 99Y), ist dhamma schon hypostasiert. Adhammacarin findet sich Ja. V. 1075,
, 2662 M. III. 186—90; mib l; der Person Ja. V. 3265 — Ferner: dhammacarana
das nu)httun nnd adhammacarana Ja. I1. 422

~),I:)ll

(Ko. = adhammalkiriyaya visamakiriyaya),
Ill 2018 800 BL6 e Vi, 1V, 20479 _Iululhch dhammacariya ,Rechtschaffenheit, Tugend-
haftiglkeit®, bzw. adhammacariya. Jenes steht neben bm/mzucamx_u;l Sn. 274; zwischen
dana und #natakanam samgaha Kh. 5. 7; neben samacariya A. V. 87, 302—3; neben
samacariyd, husalakiriyd, punnakiviya, avibimsa, bhutanukampa D. II. 28. Ebenso steht

M. I. 285—7, 287—91; A.I. 55, V.87, 301 —2. Adhammacariya
ist {ibles Tun (\fﬁim‘a,m,«lcari'i/r/f) in Werken (kiyena), Worten (vacaya) und Gedanken (manasi)
Wbl oLas Vel roch Ja VL 1o=es MU 1697 s, B 101, V.o 456 Milp. 19; Vv, 64. 23.
Mit L. der Person .si,t-h; (u///(m/,mm:uri_//«‘r, A. II. 5. Pleonastische Ausdrucksweise liegt vor

dhammesuw dhammacariyabhirato D. 111. 169.

adh. neben visamacariyd,

¢) Mit dhamma bzw. adh. in der besprochenen Bedeutung zusammengesetzte Kom-
posita sind noch die folgenden: dhammajivin ,in Frommigkeit lebend“ Dh. 164; Th2.
979, 280, 294; A.IL 59, 61, 62; Iv. 108. Es wird Th2Ko. 218 mit dhammena nayena
gwanti exklirt. — Dhammattha ,fromm, rechtschaffen, tugendhaft* Ja. IV. 2117, 5022 =,
V.121%° VI.188'¢, HEs steht in der letzten Stelle neben silasampanna; ebenso Thi.
240: S.1.83; Kvu. Il. 3845, 440. JaKo.IV. 2118 wird es durch sucaritadhamme thita
erklart. A.IV. 271, 273 verbinden sich
siladassanasampannan dhammatthan saccavadinam; A. 1. 162, IIL. 214 (A.IIL 47): dham-
maltho silasampanno saccavids hirimano. Dazu adhammattha Ja. 111 194%° (neben adham-
manissita), V.711% 24 24315 (vom Konig), VL. 100, 22424,  Gleichbedeutend ist dhamme
shitaERE S S0a R Y 200%,03027,- 8087, V.2 178, 888 210%, 22118 - 3918, 806",
4918, 492°%; es steht A. IIl. 47° neben .sf/aL(!l‘upapmmr( —  dhammakama ,das (;xufu

silavatim dhammattham saccavadinim; Dh. 217%):

liecbend“, von einer tugendhaften Frau Ja. IV. 76!, im XKo. durch ({twidhasucarita-
dhammam roceti wiedergegeben; von Yudhitthila Ja. III. 401¢ (Ko. = sucaritadhamma-

1) Der Vers wird Nett. 83 zitiert und als adhippaya des Bhagavant hinzugefiigt: ye apayehi pari-
mucctbwkama bhavissanti, te dhammacari Dhavissanti.

2) Der DhKo. III. 288 bezieht dhamma hier auf den navavidhalokuttaradh., also auf die neun
Stufen der Heilsentwicklung.
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ppiya) und IV. 3611%; von einem anderen Konig Ja. VL 224'¢; — dhammadhaja ,das
Banner der Tugend schwingend Ja. IIL 269 (Ko. = sucaritadhammanm dhajam katvd);
— dhammaticarin (aticinno mayd dhammo) Ja. V. 2651 2; dhammasarin = -carin S. .
170;: — adhammarupe Ja. V. 10714 VI 285%,

d) Verbindungen von dhamma und adh. mit Verben sind noch: dhammam (adh.)
bhanati ,spricht was recht (unrecht) ist“: dh. bhane nadh. Sn. 450 (in dem vorangehenden
Prosastiick steht dh. bhasati); dh. bhanami . . dhammam me bhanamanassa na papam upa-
lippati Ja. 1IL. 86717, 368'\; na te sanfo ye na bhananti dhamman Ja. V. 509%*; dhamman

nesada bhanathe Ja. VI. 88'%; — dh. anutthahati ,tut das Gute® Ja. V. 121'; — dhamman
jahati Ja. I 192, 427° VI. 8752; JaKo. V. 147%; .adh. jeh. Ja. VI. 310%, 38752; —
dhamman cajati Ja. V.500'%;Y) — dhamma cavati Ja. 111 4662; — dhamman pamajjate
Ja. V. 223155 326 ; — dhammam okkamati Ja. 11 53015 17 (Ko. = dh. ulkkamitva ati-
Lkamitoa). — adhammam vajjati Ja. V.221% oder parivajjeti Ja. VI. 251%.

4a) Wenn dhamma die Bedeutung ,das Gute usw.“ hat, verbindet es sich nicht
selten mit verwandten Begriffen. Wichtig ist die Verbindung mit aftha. Der urspriing-
lichen Bedeutung ,Recht® stehen wir noch nahe, wenn Pv. 3. 9. 6 ein ungerechter Richter,
der zum peta. geworden, von sich sagt: fatthaham parisam gatva saccakale upatthite attham
dhammam wiramkatva adhkamman anuvattisam. So auch, wenn vom »@j@ calkkavatti und
seinem Erben gesagt wird, er sei afthaiiu, dhammaniw usw. A.IlL 148, Das Gleiche
wird dann, auf das geistige Gebiet iibertragen, vom Tathagata und von Sariputta aus-
gesagt. Aber die Bedeutung der beiden Ausdriicke ist weiterhin sehr mannigfaltic ge-
worden. Zunichst ist dh. ,das Gute, das Rechte“ und a@. der daraus erwachsende , Nubzen®
oder ,Segen“. Gegensatz sind wieder anattha und adhamma. In dem Wechselgespriich
zwischen dem in die Schlinge des Jigers geratenen hamsardja und seinem sendpati Ja. V.
339221 ist der Grundgedanke der, dal dk. und @. untrennbar sind, daf nur aus dem
Guten auch der Nutzen hervorgeht: so ‘ham dhommam apekkhino dhamma ¢ atthan
samutthitam (3401=2). Die beiden Begriffe werden aber in der Folge fast synonym, eine
pleonastische Ausdrucksweise, die alles umfaBt, ,was gut und recht ist“, wobel a@. zu-
nichst mehr den HuBeren Vorteil, df. mehr das innerlich Gute und Segensreiche bezeichnet.
Von den aimatitthiya paribbajeka heifit es, daf sie blind sind und attham na jananti
anattham na j., dhammam na janenti adhammamn nae j. Ud. 67—8. Fein ist die Unter-
scheidung attham jamati, aber dhamman passati Vin. 1V, 2045 Von dem kuddha, den der
Zorn beherrscht, heift es so: attham na jandati, dhamman na passati A.1V.96. Das
Gleiche wird von denen ausgesagt, die unter dem Einflube von lobha, dosa und moka
stehen Iv. 84. Wem es gelingt, der Frauenlust sich zu erwehren: so atthava so dhammattho
so dakkho so vicaklhano | kareyya ramamano hi kiccan dhammatthasamhitan Thl. 740;
attha ca dhamma ca avagat amha ,wir haben uns von allem entfernt, was niitzlich und
recht ist® Ja. V. 8223; und weiter: yai ca atthena samyultam ya ca dhammagata rati | tan

samadaya vattethe Th1l.742. Die Verbindung atthava und dhammattho auch Thl. 746.
Vgl. atthakusala und dhammakusala neben #hnlichen Begriffen Nett. 20. Besonders von

Ausspriichen, Versen usw. wird es gerlihmt, wenn sie @. und dh. enthalten, d. h. zum

1) dh. anussaranto in 5012 ist dann nutﬁr]ich ebenso zu iibersetzen. Der Fromme opfert sogar
sein Leben im Gedanken an die Tugend (die er nicht preis gibt). Das Gleiche Ja. V. 8405,
Abh. d. philos.-philol. u. d. hist. K1. XXXI, 1. Abh. 4
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iuBeren Nutzen und zur inneren Férderung gereichen: attham dhamman ca dipeti madhu-
ram tasse bhasitam Ja.Il. 3508, Ebenso fathagato . . atthupasamhitam dhammupasamhitam
vacam bhasita ahosi D. 111. 154) und atthadhammasahitam pure giram erayam D. III. 155,
sowie sutvd subhdasitam viacam dhammatthasahitam padam Thl. 347. Die von Buddha
verkiindigte Lehre heilt atthupasambita dhammipasamhita Vin. 1V. 15, 22. Von der Frage,
ob der Tathagata nach dem Tode existiere oder nicht, wird ausgesagt: na ' etam attha-
samhitam na dhaommasamhbitom und ihre Beantwortung fithrt nicht zum Nirvana D. L.
188, 191, III. 136. Das Gegenteil aber gilt von der Frage nach dem Leiden, seiner Ur-
sache und seiner Aufhebung D. L. 189, III. 137. Das Paar a. —dh. wird dann zum In-
begriff alles Wissenswerten, und afthadhammavidu Ja. VI. 2221 oder atthadhanmmassa kovida
Ja. IIL. 839'¢, 340° bezeichnet einen Mann, der alles versteht, was gut und recht ist.
Stark abgeblat erscheint die Bedeutung in bhana . . attham dhamman co kevalam Ja. 1.
3537 (etwa = sage nur alles, was du irgend denkst und weilit, frei heraus). Zum Ver-
hiltnis der beiden Begriffe sind noch folgende Stellen von Belang. A. V. 2233 heifit es,
daB micchadilthi usw. adhamma seien, sommadiithi usw. dhamma, die papoaka akusald
dhammi aber, die aus jenem hervorgehen und die kusald dhamma@, die aus diesem er-
wachsen, also alles Bose und alles Gute, was daraus resultiert, sind anaitha und attha.
An anderen Stellen, A.V. 254 ff., 260, 275, werden ebenso die bekannten Kapitalver-
gehungen pandtipata, adinnadana usw. als adhamma bezeichnet, ihre Vermeidung als
dhamma, die akusold, bzw. kusal@ dhamma aber, die daraus hervorgehen, als anatthe und
attha. Es scheinen sich da also dhamma und attha wie Ursache und Wirkung zu ver-
halten. DaB aber beide Begriffe nahezu synonym sind, ergibt sich wieder aus A. V. 2223,
241—2, wo micchaditthi usw. selbst sowohl als adhamma wie als anaitha bezeichnet
werden, sammaditthi uvsw. als dhamma und als aftha. Das Gleiche wird dann auch A. V.

254 von papdtipata usw. und von panatipald veramani ausgesagt. Offenbar waren atthe
und dhamma schon in vorbuddhistischer Zeit in dieser Verbindung vielgebrauchte Be-
oriffe.?) Sie begegnen uns auch im Sanskrit in der Dharmaliteratur. So dharmarthau im
Baudhayanadharmasastra (ed. Hurrzscu) 1. 4. 1 = Manu 2. 112. Mit Fkame zusammen
bilden sie den trivarga. Als abgeniitzte Miinze wurden attha-dhamma von den Buddhisten
weiter gebraucht, ohne daf in jedem KEinzelfall die Bedeutung scharf und prizis gefafit
worden wiire.

b) AuBer mit aftha verbindet sich dhamma gerne mit sacca , Wahrheit“. Das Er-
fassen des sacca, der Heilswahrheit, der vierfachen Wahrheit vom Leiden, ist die Vor-
bedingung, dhamma in solchem Zusammenhange ganz konkret das Gute, wie es von dem
gliubigen Buddhisten in der allmihlichen Entwicklung zur Vollkommenheit auf dem
maggae, dem Heilswege, verwirklicht wird, ja die ,Vollkommenheit* selber. Darum heifit es
Ja. V. 4897-8: adhammikassa luddassa . . »’ atthi saccam, kuto dhammant (n.) und der Thert
Sujata wird der Vers zugeschrieben: sufva ca kho mahesissa saccam sampativijih’ aham
tatth’ eva virajam dhammam phusayim amatam padan Th2. 149. Hs gehoren also sacca und

1) Dagegen bedeutet gathi buddhiipasamhita dhammipasamhita arahantipasamhita kamiipasamhiti

D. II. 265 Verse, in denen die betr. Gegenstinde vorkommen.

2) Zwei Buddhas der Vorzeit, der 14. und 15., heiken Atthadassin und Dhammadassin, Bu. XV, XVI.
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dhamma aufs engste zusammen: yamhi saccan ca dhammo ca so sukhi so ca brakmano Dh. 393;
Ud. 6 (hier suci statt sukfz). Im DhKo. IV. 152 wird sacca durch cattari saccani solasa-
Larehi pativijjhitva thitem saccanianan und dhamma durch navavidhalokuttaradhamma (siehe
unten D II 6¢) erklirt, also deutlich an die stufenweise Entwicklung zur Vollkommenheit
gedacht. Der Weg hiezu ist der afthangika magga. Darum sehen die Kommentare in
solchen Begriffsreihen gerne Anspielungen auf den Heilspfad, und in dhamma seine letzten
und hochsten Glieder. So in der Reihe saccamm dhammo’ samyamo brahmacariyam | majjhe-
sita brakmana brahmapatti S. 1. 169. Buddhaghosa (SKo. 163%°%) sieht hier in dhamma
entweder die Glieder 1, 2, 6, 7, 8 des Heilspfades, niamlich difthi, samkappa, vayama, sati,
samadhi oder aber nur die drei letzten. Ebenso in dem Verse kammam vijja ca dhammo
ca stlam . jwitam uttamam | etena maced sujjhanti M. ILL 262; S. 1. 84, 55. Hier erkliirt
Buddhaghosa (SKo. 63%%) kamma als maggacetand, vijja als maggapann@ und dhamma
als samadhipakkhika dhamma, oder aber vijjia als die Glieder 1, 2, dhamma als die Glieder
6, 7, 8 des Heilspfades. Die Gruppe k., v., dh. findet sich auch Ja. VI. 58'%  Hier wird
im Ko. % als dasakusalapathakamman, v. als pancablinnatthasamapattinanam, dh. als
Lasinaparikammasamkhato samanadhammo gedeutet. Solche Erklirungen der Kommen-
tatoren sind, wie wir glauben, wohl zu beachten. Die Vorstellungen, welche die Buddhisten
selber mit ihren terminis verbinden, sind in vielen Fillen zweifellos weit bestimmter und
konkreter, als wir mit unseren oft farblosen Ubersetzungen zum Ausdruck bringen kénnen.
— Andere Reihen, in denen dhamma neben oder ohne sacca sich findet, sind: sacca,

attha, dhamma Sn. 453; Thl. 1229; S.1. 189; — sacca, dhamma, dama, cage Ja. VI
92442; — s., dh., dhiti, ciga Sn. 183; Ja. I. 280¢%, IL. 206%1; — s., dh. dhz, dama Ja. V.
80%; — s., dh., ahimsa, samyama, dama Dh. 261;  Ja. II. 563, 1V, 435'"; — die gleiche
Reihe ohne ahimsa D. 1L 147; — attha, dh., samyama, brakmacariya Sn. 326; — attha,
dh., naye Ja. VI. 224'S; — naya, dh., subhasita Ja. III. 4812%%; — attharasa, dhammaraso,
vimultirasa (eine deutliche Klimax) A.I. 36; Pts. II. 88—90; Milp. 190; — saddha, sila,
suta, caga, dhamma, panna usw. D. III. 164, 165; Milp. 405; — santi, dhamma Ja. V. 8'3

wo der Ko. santi als sila faBt, das wie sacca eine Vorstufe der ,Vervollkommnung“ wiire.
In der Stelle sacce ca dhamme ca dane ca Ja. VI, 239 denkt der Ko. bei dh. an die zehn
besonderen Tugenden des Konigs; wir wiirden hier vielleicht die Ubersetzung »Gerechtig-
keit* vorziehen. Endlich fithre ich die Reihe im S. I. 188—9 an, wo es sich um das
handelt, was der tugendhafte Bhikkhu redet: subhasitam yeva bhasati no dubbhasitan,
dhammam yeva bh. no adhammanm, piyam yeva bh. no appiyan, saccam yeva bh. no alikan.
Ebenso in Sn. 450.

IV. Dhamma = Brauc¢h, Ubung, Gewohnheit, seien sie gut oder iibel, und
weiterhin = Art, Wesen, Charakter.

1a) Die Bedeutung Brauch, Ubung, Geéwohnheit ist natiirlich bei vielen der be-

sprochenen Fille schon eingeschlossen. Das Recht, das die Konige schirmen, die Norm,

nach der die Kasten und Stinde sich richten, beruhen auf altem Brauch. Alles Gute ist

im Herkommen begriindet. Nunmehr handelt es sich um die Fille, wo dhamma in in-

differentem Sinne gebraucht wird, wo ihm also kein adhamma gegeniiber steht. Die

Ubersetzung der Kommentare ist in der Regel sabhava = skr. svabhava. So z. B. eso
4*
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manujesu dhammo ,das ist Brauch (iiblich) bei den Menschen* Ja. V. 140'; — dhira-
dhammo ,Brauch (Regel) bei den Einsichtigen® Ja. VI. 623, — sampassatan w esa
dhammo ,das ist nicht Brauch (nicht die Art) der Schaueudeu (der Erleuchteten)*®
Sn. 81, 480; 8. L 167, 168, 173; Milp. 228; — dhammo matinam (,Schwangerschafts-
geliiste sind) fiiblich bei Miittern“ Ja. VI. 263!'; — ferner dh. balavatam Ja. II. 28'2;

j’.:omm'ﬂ.:o dh. ,jungfriuliche Art“ Ja. IL. 180°; janavadadh. ,die (iible) Art wie die Leute
reden® Sn. 973; eso dhammo sigalanam (pitupitamahan dh.) ,das ist so Brauch bei den
%hukulcn Ja. II. 855" 8. Dhammena heift Ja. III. 1247% _in der iiblichen Weise“. Von
den Wesen in den htheren Welten heifst es D. I. 19, 20, IIL. 31: te ativelam hassalkhidda-
ratidhammasamaparna vikaranti. Sie gaben sich allzulange der Gewohnheit des Scherzens,

)
Spielens und Sichergttzens hin und gingen dadurch ihres gliicklichen Daseins verlustig.

Udake hasadhammo Vin. IV. 112; wudake hassadhammam (n.) Milp. 266. — Kaum unter-
schieden ist das Abstr. dhammaita in der Bedeutung ,was iiblich ist, allgemeiner Brauch,
Norm*“. Fsa amhakem dhommata ,das ist bei uns (Affen) der allgemeine Brauch® Ja. II.
7115, Dhanumaita esia yam . . ,das ist die Norm, daB..¢ A. V. 2-3, 812—3; Thl. 190;
Milp. 234; und abschlieBend: ayamr eftha dhammaiaz D. 1. 12—5 (zur Stelle ist M. IIL
119—24 zu vergleichen). Samaye pupphavikasanam viya dhammati esi ,das ist so iiblich,
wie das Aufbrechen der Bliiten zur gehorigen Zeit® JaKo. VI. 9° (vgl. DhKo. L. 165).
Attano dhammatiaye bedeutet JaKo. V. 1347  nach seiner (ihrer) (:u\ohnholt‘ Milp. 179
1st es mit ,aus eigenem Antrieb® zu i'lbersetzen. Vegl. zum ganzen A II 2

b) Hiufig ist methuna dhamme (oder ’}')?(,”If/t.i(?'i('/,{Z//(,l)M)i(l} »die Gewohnheit oder ge-
wohnheitsmiiige Ausiibung des Geschlechtsverkehrs® Vin. IT. 286, III. 132.Y) Der Aus-
druck wird Vin. II1. 28 erklidrt: yo so asaddhammo '.r/&mrzr//zmu,nw vasaladhammo (/M///el///(lu/
odakantikbam rahassam dvayom dvayasamapalti, eso methunadhammo nama. Vgl. Vin, 111, 2
Methunam dhammam patisevati ,ergibt sich der Ausiibung rh s (Gteschlechtsverkehrs® Vin. I.
87, 96, II. 79, 125, 133, 296, III. 19—23, 28, 34, 36—9, 162; D. III. 88, 89, 235; \l I
B UL 1265 oA Ta 53 67 92, 95~ LV 370, 371 ; Pu. 1‘.}4: Kvu. I 167, 268, 1. 473,
622. Patisevanti 71).(115/;,7(??(1;11, (mit Erg. von dhammam) A.IL 54°. Andere Phrasen sind:
methunam dhamman gacchati Sn. 291, 293 (skr. maithunam gam); methunadhamman yacati
Vin. IIL. 132; [puranadutiyikaya] m. dh. u,/)liiz:iiz,ﬂﬂprti Vin. I1L. 18; methunadhammasamapatti
A. 1. 78, 261, IV. 46, 47; methunadh. samadaya D. I1II. 95. Eine Frau sagt: yd@ m. dh.
deti sa aggadanam deti Vin. I11. 39. Dazu m(1[!1/1/(1(//:(/1;1/;ﬂu appativirato Vin. 1L 296 (vgl.
A. II. 58); virato methuna dhamma Ja. 1V. 36117%  3624T 3634 364°% 365!
S. L. 86, 60; viratam methunasmda (ohne dhamma) Sn. 218. Der /\nsdruck virato methund

ff. 86712,
gamadhamma ,von der im Dorf iiblichen Gewohnheit des Geschlechtsverkehrs sich ent-
haltend“ wird speziell in den Nikayas gebraucht, aber nicht im Vinaya: D.L 4, 63;
M. L. 179, IIl. 88; A. I 211, II. 209, IIL. 216,°217, 348, 1V. 249, 389, V. 138;. pativirato
methund gamadhamma auch Pu. 57. Akovida gamadhammassa (mit Erg. von methunassa)
Ja. II. 180% Ein gewihlterer Ausdruck ist samwvasadhamma vom ehelichen Zusammen-
leben Ja. IV. 35°%

1) Vgl. skr. matthunadharmin im Bhagav. Pur.; BR. u. d. W.
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2a) Am Ende von substantivischen Kompositis steht °dhamma in der Bedeutung
»Art, Charakter, Wesen“. Es hat dann oft die gleiche Wirkung wie angefiigtes Suff. -fa.
So ist lagjidhamma Vin. 1I. 53—7 so viel wie ,Schamhaftigkeit, Schamgefiihl“; khiyadh.
»das Unwilligsein“ = Fkhayana Vin. IV. 151, 152, 154, 331: A.IIL 269: mittadh. »HFreund-
schaft® = skr. mitraéa Ja. IIL. 27'; papadh. »Stindhaftigkeit in brahmano bahitapapa-
dhammo Vin. 1. 3, Ud. 8; maricidh. ,Wesen einer Fata Morgana“ Ja. VI. 2063. Ebenso
devadh. ,Gotterart, Gottlichkeit® Ja. IV. 1088; buddhadh. ,Wesen eines Buddha, Buddha-
schaft® Milp. 276; brakmanadh. in dem darnach benannten Sutta Sn. p- 50; samanadh.
Milp. 214, 371, 372, 376, 410 und bhikkhudh. Sn. 593.1) Hierher gehort auch manussa-
dhamma ,Art, Wesen, Vermogen. der Menschen®. Ks findet sich in uttari(n) manussa-
dhamma, alomariyananadassanavisesa®) ,Superioritit der hichsten Erkenntnis iiber menseh-
liche Art (menschliches Mag) hinaus“ M. 1. 68, 71, 77, 81, 172, 207—9, 440—1, ILI. 200,
IIL. 157; S.1V.300—1; A.1 9, III. 64, 480. Die Redensart ist abhiingig von Verben
wie adhigacchati, sacchikaroti, patijandti, oder es heift, dak solche Erkenntnis dem und dem
eignet. Ferner findet sich wittari(m) manussadhamma iddhi-patihiriyam ,Wunder, das iiber
menschliches Vermogen hinausgeht“, abhiingig von karofi oder dasseti D. L. 211, II. 3—4, 9,
12, 16, 17—8, 27; 8. IV. 290%); A. I 170. Der AKo. 35" (zu A.1. 9, s. 0.) erklirt:
dasakusalakammapathasamkhata manussadhamma witarim. Die beiden Redensarten kommen
nun auch im Vinaya vor, die erste Vin. I. 9, die zweite Vin. I. 180, 209, IL. 112, IIIL. 250.
Die Ausgabe hat aber wiétarimanussadhammam, das zu -dassanavisesam, bzw. patihariyam
in appositionellem Verhiiltnis stehend zu denken wiire. Aber angesichts der zahlreichen
Nikayastellen haben wir auch im Vinaya offenbar witari manussadhamma zu lesen, wofiir
auch die bei I. 9 und 209 mitgeteilten Varianten sprechen.

b) Am Ende von adjektivischen Kompositis bedeutet °dhamma ,von der und
der Art, dem und dem Wesen oder Charakter. Im Vorderglied solcher Komposita kann
ein Substantiv stehen: devadh. ,die Art, das Wesen der Gotter besitzend Ja. I. 12922, __
mosadh. ,das Wesen der Tiduschung besitzend, triigerisch® Sn. 739, 757; S. 1V, 205: A.

V. 84, und amosadh., vom Nirvana, Sn. 7568; M. IIL. 245; — moghadh., von den kimd,
M. II. 261; — vipakadhamma ,was die Natur eines Resultats hat“ in dem t. t. vipdka-

dhammadhamma ,Dinge oder Zustinde, welche die Natur eines Resultats besitzen® Vbh.
12, 73, 90—1, 113 usw.; Dhs. 988—9; Kvu. II. 357—8; Dhk. 17. Der DhsKo. 42 gibt
das Wort durch vipakasabhavadhamma wieder. Vgl. Mrs. Ruvs Davios, Dhs. trsl. 253.

N. 1.5 — vedandadhamma heifit D. IL 66 das Selbst, denn es empfindet seinem Wesen nach:
attaw me wvediyati; — lobhadh. (erkl. durch lobhasabhava, lobhabhibhta) Ja. IV, 1119; —
asuddhidh. Sn. 893; — awyakaranadh. ,dessen Gewohnheit das Nichtantworten ist, der
nicht Bescheid zu geben pflegt® A. IV. 68, 69; — assamanadh., asakyaputtiyadh. Vin. II.
297; — maricidh., vom kaya gesagt, ,von der Art einer Fata Morgana“ neben pheniipama

»schaumgleich® Dh. 46. Hieher ist auch a#thidh. und natthidh. (vom Nirvana) zu stellen
,den Charakter des Seins, des Nichtseins tragend; real, irreal“ Milp. 270, 316.

¢) Im Vorderglied solcher adjektiv. Komposita stehen ferner Adjektive oder Parti-
zipien: avedhadh. ,von unerschiitterlicher Art, unerschiitterlich® Sn. 322; — dalhadh.

1) Uber dh. hinter Abstrakten s. D III 6a.

2) Vgl. Majjhima-Nikaya ed. Trexcewer I, 534—5 (N. 8 zu 12).

3) Hier steht in der Ausg. -dhammam; doch vgl. die vv. 1.
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(vom Nirvana) in dalhadhommadassin ,der auf das Feste, Dauernde, Kwige schaut (auf
das, was den Charakter des Festen usw. hat)“ Sn. 344Y); — FLuppadh., akuppadh. A. 111
128; Pu. 11; Milp. 362; — anitikadh. (vom Nirvana) 8. IV. 371; — asaragadh., asadosadh.,
asamohadh. A. IV. 402, 404; — asahanadhommata D. IIL. 165, Abiske. 7n asahanadh. ,der
nicht den Charakter eines sah@na hat (d. i. von einem, der im guten zuriickgeht)¢. Das
Beiwort thitadh. zu samudda bezeichnet den Ozean als den in seinen Grenzen unveriinder-
lichen (velam mativattati) Vin. I1. 237 £.; A. IV. 198, 201; Ud. 53, 55; Milp. 381. Von
Personen wird es gebraucht neben samahitacitta und acalabuddhi Milp. 300.%) Chaddaniyadh.
ist ,etwas von der Art, daB man es wegwerfen mui® Vin. L. 271, III. 15; M. IL 62
chaddigadh. M. 1. 12. Verschiedene Deutung laBt abbhutadh. zu, womit eines der 9 Angas
des buddhistischen Kanons bezeichnet wird: Vin. IIL. 8, 9; M. 1. 133, 134; A.IL 7, 103,
178, TII. 861, 362; Pu. 43, 62; Milp. 263; abbhutadhammaso (neben suttaso usw.) A, IIL

937. Endlich bedeutet sahadhamma ,gleichartig in der Stelle: idam . . patihariyam
mayasahadhammariapam ®) viya khayati ,dieses Wunder erscheint einer Gaulkelei éihnlich®
A. 1 1718 1723-% — Uberaus hiufig sind die Komposita papadhamma ,bosartig, bose”

und kalyanadh. ,gutartig, gut®. Sie stehen als Gegensiitze, wobei zu jenem dussila, zu
diesem stlavant hinzutritt, M. I. 193, 200, II. 101, 154, IIL. 256; A. I.74, 108 usw., IL
58—60, 81 usw., IV. 215; Ud. 44; Iv. 63—4; Pu. 26f, 331f. 36f, 53. Sie wurden A.
II. 223—5 und Pu. 40 ganz in der gleichen Weise erklirt wie unmittelbar zuvor die ein-
fachen Adj. papae und kalyana. Weiter findet sich papadh. Ja. 1V. 49%, 2613, 3123, V.
7118 21 48012, 4954; Thl. “), 786; Pv. 4. 1. 7; M. II. 74. Die Verbindung dussila
]m/uu[// steht noch Vin. II. 236, 239; S. IV. «‘\0 341 1., 345, 348; A. II 239; IV. 128—34,
201, 205; Ud. 52, 55; JaKo. I. 464'. Neben maccharin (-riya) und rosaka steht es Ja. V.
39119 Vy. 52. 10, 20; neben asamyata Dh. 248, 307; Vin. II1. 90. Dazu noch supapa-

dhamma Ja. VI. 1068, 107%; Vv. 52. 3, 10; — supapadhammin Ja. VI. 10722, 1083,
10912: — apapadhamma Ja. VI, 10728,  Silavant kalyanadh. findet sich noch zusammen

Vin 1278/ 87£., . 11, 43 £, 69, 72 usw.; ' D..IL.-830, 332; M. 1. 334—6,-II. 51, 8%, 101;
& 11192264 [Ve3034, V. 352, 397; A, 12260 Ve 2105214 Udi a6 Milp:129,7196,
373. Kalyanasila, °dhamma, °pania steht Iv. 96—7; Fkalyanadh. allein Ja. ILI. 65' und
neben aneja Pv. 4. 1. 35. Kalyanadhammata und kusaladhammata ist A. V. 66 Erliute-
rung zu ariyo ndayo.

d) Endlich konnen im Vorderglied solcher Komposita Adverbien stehen. So evamdh.
,von solcher Art, solchem Charakter* Ja. IL. 2989 3912, IIL. 802 (Ko. = evamsabhava)
und andathadh. S. IV. 341. In Stellen wie kiyo evamdhammo evambhavi elamanatito D. 11.
295, 297; M. L. 58, IIL 91, 92; A. III. 824 f. beriihrt sich, wie auch sonst oft, die Bedeu-
tung mit der, die in A I 1a besprochen wurde. Denn der Sinn ist, dak der Koérper dem
Gesetze des Vermoderns unterworfen ist. Ebenso in evamdhamma hi panino Sn. 575;
Thl. 553; Th2. 128; Ja. VI. 18928, 1902 (A. I. 147, IIL. 75) ,von solcher Art ja sind die
Lebewesen® d. i. sie sind der Krankheit, dem Alter, dem Tode unterworfen.

1) Dagegen dalhadhamma = skr. drdhadhanvan Ja. VI. 7725, 580%; M. I 82; S. 1 62, Il 265;
A.TL. 48f., 1V, 429; -mmin Th1. 1210. So schon Fraxsge, Pali und Sanskrit 97.

2) Dagegen bedeutet atthitadh. D. I11. 133! ,keine feste oder bestimmte Norm oder Lehre besitzend“.

8) Die Ausgabe liest may@ sahadh®, was keinen Sinn ergibt. Der Text ist nach AKo. 431%6—4822
zu verbessern.
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3a) Die allgemeine Bedeutung Verhalten, sei es gut oder bise, ergibt sich fiir
folgende Stellen: ayam so ko nama fav’ ajjo dhammo Ja. IV. 204'3; —— Jq yam  dhammo
Ja. IV. 371%™, 372% (Ko. = sabhiava); — appicchassayam dhammo nayam dhammo mahi-
cchasse usw. D.IIL 287; A.IV. 228 -9, 232—5. Gibt man sich einem Leben in Wollust
oder in ibertriebener Selbstpeinigung hin: sadukkho eso dhammo saupaghito saupayase
saparilaho micchapatipadid; meidet man aber die beiden Extreme: aduklkho eso dhammo
anupaghato usw. M. II[. 230—1, 232, 285. Es gibt vier Arten des Verhaltens, der Lebens-
fuhrung: caltari dhammasamadanani. Sie werden M. L 305—9 (vgl. 310—6; D. III. 229)
beschrieben. Hieher ist vissam dhammam semadaya Dh. 266 zu ziehen. Da in solchen
Zusammenhingen dhamma indifferent ist, so kann von einem micchadhamma gesprochen
werden: D.III. 70, 74; A.I. 160; oder von einem ,niedrigen, gemeinen Verhalten*: Amam
dhammam na seveyya Dh. 167. Es wird unterschieden zwischen dhammam sucaritam und
duccaritam carati Dh. 168 f.; dhammo sucinno steht Sn. 182; Thl. 303; Ja. IV. 54%, 496 )
V. 228%; S. I 42, 214; JaKo. L. 31%2; DhKo. L. 992 !

b) Es stehen sich gegentiber saddhamma oder satam dhamma ,Verhalten der Guten
oder Frommen, frommer Lebenswandel, Frommigkeit, Tugend“ und das Gegenteil asad-
dhamma oder asatam dhamma. So saddhamma in -mma parihayati 156t nach im Guten®
Dh. 364; Th1. 361, 387, 1032; A.1V. 26, 27; — °parikhane und °aparihine S. V. 173; —

vihayati -mma Thl. 890; — virchati -mme Thl. 363, 388, 391; — parisussati -mme
»verdorrt im Guten (wie ein Fisch, dem es an Wasser gebricht) Th1l. 362%); — paricca-
Jgitva -mmam Thl. 933; — °niyata A.1IL 441; — saddhammasobhand ,leuchtend durch

Frommigkeit, tugendschén (von einer Bhikkhuni)¢ Th2. 363. Thito 'ham asmi saddham-
mesu Ja. V. 4757 wird im Ko. durch sakesu Fhusalakammapathesw, und saddhammassa
niyamatam Ja. 1. 1137 durch sofapattimaggan erklirt. Man kann zuweilen zwischen

€

den Bedeutungen ,Frommigkeit® und ,gute Lehre“ schwanken, wie z. B. in -mme supa-

titthito A. 1V. 245. — Asaddhamma findet sich in asaddhammarato mago A. IIL 23, und
wird Vin. III. 21, IV. 221; D. IIL. 89; M. I. 448 als Synonym zu methunadhamma ge-
braucht. — Hiufiger noch als (a)saddhamma ist satam (asatam) dhamma. Der Gedanke,

daB s. dh. und as. dh. so weit von einander entfernt sind wie Himmel und Erde, wird
mehrfach ausgesprochen: Ja. V. 48319%, 49414, A JI. 50—1; Thl. 278, 360, 1078;
Kvu. II. 344, 439, 442—3, 481—2, 484. Man vergleiche weiter die Phrasen satan dhammo
durannayo Ja. 11. 862 (Ko. = panditanam sabhavo), IV. 658 (Ko. = sappurisanam bodhi-
sattanam dhammo), VI1.571'7; S. 1. 19; — satan ca dhammo carito purano Ja. IV. 4064,
V. 4792; — watthi-m-assa satam dhammo Cp. 3. 2. b; — satam dhammo asabbhi aroka
Ja. V. 5081%; — jahkati vittan ca satan ca dhamman Ja. V1. 2002%; — satan ca dhamman
annaya ko datva anutappati Ja. V1. 5523, — asatam so satam aham tena dhammena no ving
ser ist nicht ohne der Unfrommen, ich nicht ohne der Frommen Art“ Ja. IV. 43430; —
addhi eso satanm dhammo yo mitto mittam apade | na-ceaje Ja. V. 340* (vgl. Ja. IV. 2944).
In sataii ca dhammo na jaram wpeti Dh, 151; Ja. V. 48317 4949; S. 1. 712! wird DhKo.
III. 123° s. dh. mit navavidhalokuttarudhamma erklirt.?) Die im Pali so hiiufige pleona-

1) Mit Riicksicht auf diese Stelle diirfte Th1l. 930 mit Orpeseere saddhammasosaki statt ©sesaka
zu lesen sein.

2) Die Stelle geht der unmittelbar voran, wo (s. oben) von dem weiten Abstand des s. dh. vom
as. dh. die Rede ist, und ihr wieder geht die gleich zu besprechende Stelle satam saddh. usw. vorher.
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stische Ausdrucksweise Liegt vor in satam saddhammam anrndaya seyyo hoti ma papiyo Ja.
V. 4834, 4946, Dazu JaKo. V. 4832s. panditanam buddhadinam sattatimsabodhapakichiya-
dhawmasambhitam saddhamman. Das Wort dh. wird also an den beiden letzten Stellen
wieder auf die Zustinde und Kigenschaften bezogen, die der Fromme im Verlaufe der
Heilsentwicklung erreicht. Fine solche Bedeutung mochte man auch vermuten, wo der
Plural gebraucht ist: sl sire capi satai ca dhamma | panina cal) Ja. V. 1485, Neutral:
satam dhammani Ji.V.172%; im JaKo. V. 1742 — buddhadinam stlasam@dhipannilkhanti-
anuddayamettabhavanasambhata dhamma. In Ja. V. 2713 steht satan’ esa dhammo.

¢) Eine ihnliche Bedeutung hat ariya dhamma oder ariyadhamma, bzw. anariya dh.,
anariyadh. ,edles (unedles) Verhalten usw.©. Jenes wird A. V. 241 durch sammaditthi usw.
bis sammavimutti erklirt, dieses durch micchaditthi usw., und A. V. 974 Jenes durch panatipata

veramane usw., dieses durch pandtipata usw.?) Sie sind also gleichbedeutend mit a#tha und
dhamma, anattha und adhamma (s. oben A IIl 4a). In Ja. IIL. 468% wird ariyadhamma
pakkanto im Ko. durch sappurisadhammato erklirt. Vgl. noch na ppamajjonti ariya-
dhamme M. 111, 187; A, I 142; — ariyadhammam samadaya A, III. 21320 (AKo. 6504—5:

citha ariyadhammo t pancasilani kathitani); — ariyadhamme thito naro A.11. 69 (AKo.

550%: pancasiladhamme), 111. 46: — naro ariyadhamme wiyato Milp. 415: — sevati ariya-
J : Y I 5 ?

dhammam Ja. V. 499 4. anariyadhamm’ avassito ,unedlem Tun ergeben Ja, V. 37527:

— ariyadhammavipako Kvu. 1. 855—7. Nach Pu. 13 wire ariyadhamma der Zustand.

den man erreicht haben muB, unmittelbar bevor man ein sot@panna wird.®) Adjektivisches
¢ ist ariyadh. A.IV.26; das Gegenteil
anariyadh. findet sich Ja. IIL. 128, Beide Ausdriicke stehen sich Sn. 82, 783

Kompositum ,von edlem Verhalten, edel, tiichti

egeniiber.

o
o f

V. Dhamma — Bereehtigung berechtigter Grund, guter Grund.

(=3}

Es kommen hier die Stellen in Betracht, welche die Kommentatoren veranlafiten,
fur dh. die Bedeutung hetu anzusetzen.

La) Dhammakkosa M. II. 39t 4 {ibersetzen wir mit »berechtigter, begriindeter Tadel
oder Vorwurf; — fena dhammena Ja. VI. 21317 heibt »aus diesem Grunde“, .im JaKo.
VI. 216" wird es durch Zena karanena umschrieben. Der 1. dhammena ist = ,mit Recht,

mit Grund® Ja, V. 10424 (Ko. kdranen’ eva no akaranena), 351%; Py, 2. 9. 31 (PvKo. 125:
yulten’ eva lkiranena); mit Berechtigung Vin. I. 3. Die gleiche Bedeutung hat saha
dhammena Vin. 11, 17811 F.. A. V. 190. Es verbindet sich M2 A 0 TV ST ik
paticodeti ,tadelt“. In upparnan  parappavadam saha  dh. suniggahitam niggahetva D. 11.
104 bedeutet es ,mit Begriindung, mit Berechtigung, mit sachlichen Griinden®. Die
gleiche Phrase D.IIL. 123; M. IL 10: S. V. 261; A. V. 189, 191, 192; Ud. 63. Auch S. V.
{45 haben wir s. . durch »mit sachlichen Griinden“ zu iibersetzen. Auch dhammato
upavadati tadelt mit gutem Grund“ Vin. I. 8359 und evan dhammato vatta v’ atthi »Spricht so
nicht mit Grund (Berechtigung)“ D. I. 139. Adhammena »ohne Berechtigung, ohne Grund“

) Die Lesung ist nicht ganz sicher. Der Vers 1488~11 ist quch JaKo. IIL 348 zitiert. Hier steht
aber dhammo oder dhamman,

%) Die ganze Reihe s. A. V. 2749-12,

%) In der Definition von gotrabhi, Vgl. Bmixkuu NyiNaTiLoxa, Puggala Paffiatti, Das Buch der
Charaktere, S. 6.




AIVilh Blla 33

Ja. V. 104, Das Kompositum dhammipasamhita als Beiwort zu hetu Ja. IV, 1562 be-
deutet ,wohl berechtigt®; als Beiw. zu yoga Ja. V. 361'%, 3692, 3705 ist es mit ,dem
Zwecke wohl angepaBt® zu tibersetzen.

b) Das Adj. sahadhammika heiit, bei niggaha stehend, ,wohl begriindet, sachlich
begriindet® M. II. 44; A. 1. 174'; ebenso in sahadhammiko samanavado. Sahadhammikam
vuccamano Vin. L. 60, 69, III. 177—8, IV. 141 bedeutet ,in berechtigter Weise, mit sach-
lichen Griinden zur Rede gestellt“. Mehrfach steht sahadhammika bei pamha: D. 1. 94;
M. I 231; S.IV.299; A.1. 170. Auch hier mé&chte ich »berechtigt, begriindet* iiber-
setzen. Solche Fragen darf man nicht mit Stillschweigen tibergehen oder ihnen aus-
weichen, man mufi sie beantworten.!) Es handelt sich um Fragen, die nicht etwa leicht-
fertig gestellt werden oder zu dem Zwecke, den andern auf das Glatteis zu fithren, son-
dern um solche, die im Zusammenhang begriindet sind und aus der Sache sich ergeben.
Hieher gehdrt auch sahadhammiko vadanuvado (oder vadanupato) ,begriindeter Einwand*
Van. I 284, 11297 D, Lodel TIL 115: M. [.°868, 2dR2, [ 5197 500 L ais i) Bt a0,
Sl sssde: 88 td L e L6 ATy 5 IV 1510 896 5330 SR Salf N GG e EN e i
IL. 81, 190, IIL 4, IV. 182; Nett. 52. Der AKo. 4233 (zu A. I. 161) erklirt sahadham-
miko durch sakarvano sahetuko. Vgl. DKo. ed. Rangoon I. 2522°, SKo. 2892, wo es eben-
falls durch sakarano umschrieben wird.

B. Dhamma: Die Lehre.

F. Dhamma die Lehre, zuniichst des Buddha, weiterhin aber auch anderer Meister.

la) Dhamma ist ,Lehre, Lehrgebiude, Lehrsystem®, wie ein Buddha sie
ersonnen und der Welt verkiindigt hat. Daher fathagatassa dh. Vv. 53. 21; bhaga-
vato dh. D. L. 39, 52; buddhassa dh. D. IL. 273. Dhamme sati vuttir esq ,solange es eine
Buddhalehre gibt, ist dies der Brauch® Sn. 81, 480; S. I. 167, 168, 173; Milp. 228. Oft
wird, vom Standpunkt des Buddhisten, ayam dhammo gesagt ,diese unsere Lehre“. So
in jandm’ imam dhammaom passam’ imam dhomman A. V. 42, 44, Dies Wort im Munde
eines Bhikkhu ist ein @igpavido. Es hat aber nur Giiltigkeit, wenn die Begierde iiber den
Sprecher keinerlei Macht mehr hat. Ebenso dgato imam saddhammam M. 1. 46—55, das
sich 8. 1I. 43, 45, 58 f., 80 mit passati imam saddhammam verbindet. Der dhamma ist
schwierig und dunkel, ein anderer als ein Buddha vermag ihn nicht auszudenken: ragado-
saparetehi nayam dhammo susambudho Vin. 1. 5; D. IL 36, 38; M. 1. 168; S. I. 136. (Ahn-
lich Sn. 764.) Er wird an dieser Stelle patisotagamin, nipuna, gambhira, duddasa, anw
genannt. Von sich selbst sagt der Buddha: adhigato kho myayam dhammo gambhiro
duddaso duranubodho santo panito atakkavacaro nipuno panditavedaniyo Vin. 1. 4; D. II. 36, 37;
S.1.136; M.I. 167. Vgl. M.1.487, II. 172, 173. Milp. 233: dhammassa gambharavipunadudda-
sadwranubodhasukhwmaduppativedhatany . . disve. Auch Th1, 111: dhammo gambhiro. Weitere

1) Frankg, D. iibers. 94 (mit Anm. 2) gibt das Wort durch ,eine Frage, bei der es einfach auf
die Tatsachen ankommt“. Buddhaghosa, DKo. I. 263 hat sahetulo sakarano. Stex Kowow und D. ANDERSEN,
JPTS. 1909, 134 iibersetzen ,auf den dhamma beziiglich®.

Abh. d. philos.-philol. u. d. hist. K. XXXI, 1. Abh. 5
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Beiworter zu dh. sind apannaka') ,absolut wahr, zweifellos, streng logisch* M. 1. 401—10;

— asama ,unvergleichlich“ Bu. 2. 191; — maharasa »Sehr wohlschmeckend® Thi. 673.
— panita ,kostlich, herrlich, erhaben® Sn. 36895 Vin. T, 7.0 T30 M. T 169; 8. I. 138:
Bu. 22. 10. — asadisa Bu. 6. 28; — awitiha®) Sn. 934, 1053; Thl. 831; — wuttama Sn.
1054; Th1. 287; — wimala S.I. 192 (Th1. 1289 steht aber vipula); — dhammo nipuno
sukho ca Sn. 383; — dhammo opasamiko parinibbaniko sambodhagami sugatappavedito

Dol 265: A TV. 2257 (vgl. A. I 182) — A.V. 262 wird der dh. als saparikkamana
na. aparikkamana bezeichnet. Der Sinn ist: er gibt den Weg an, wie man um das Bise
»herumkommt“, es vermeidet. Schwierig ist das Beiwort A‘a;_z/msedﬂkasup]m{‘z‘b/uiga, das
DT 102, M. I, 319f neben uttaruttarim panitapanite steht. %)  Schlieklich erwihne
ich die Verbindung samditthiko dhammo akaliko ehipassiko opanayiko paccattam veditabbo
viRiahi D. 11. 93; S. 1. 9, 117, IV. 41: A. L 156, III. 356—8: M. 1. 265 (vgl. noch BII 3¢).
Die Beiworter heifen der Reihe nach »im gegenwiirtigen Dasein wirksam®,  nicht in einer
(ungewissen) Zukunft wirkend“, | einleuchtend* (wtl.: so daB man sagen kann: komm und
sieh), ,zum Heile filhrend®, »innerlich zu erfassen von Verstéindigen“.%) Die Anfangs-
grilnde der Lehre, wie sie zuniichst dem eintretenden Bhikkhu mitgeteilt werden, sind
der abhisamdcariko dhammo; die folgenden héheren Stufen in der fortschreitenden Ent-
wicklung sind sekho dhammo, silani, semmaditthi, sammasamadhi A. I11. 145 yol M, T
469; A, IIL 422. Hs ist bezeichnend, daf trotz der Bedeutung, die dem dh. beigelegt
wird, seine Kenntnis noch nicht den Bhikkhu ausmacht ohne tugendhaften Wandel: vissam
dhamman samadaya bhikkhw hoti na tavati Dh. 266; S.I.182. Die Bhikkhus, die sich
um das Studium des dA. bemiihen, heifen dhammayoga, bhikkhiu A.IIL 355—6; sie werden
von den jhayi bh. unterschieden, die sich der Meditation ergeben. Aber auch dem Laijen
mufs die ,Lehre“ die Richtschnur alles Handelns sein. Es wird Milp. 94 unter seinen
Tugenden (upasakaguna) die angefiihrt, daB er dhammadhipateyya ist. Die » Yortrefflichkeit
der Lehre“ wird als dhammassa sudhammats o180, 192;: D IL 208 211, 291 9297,
S. 1. 215, oder dhammasudhammati, bezeichnet Th1l. 24, 220, 270, 286, 479, 486, 1039,
1040; S.II. 199. Neben buddhasubuddhata steht der Ausdruck

gutem Hause, die davon gehort haben, treten dem Orden des Buddha bei. Mit groger

Th2Ko. 4: Frauen aus

Schiirfe wendet sich der Meister selbst gegen die, welche seine Lehre falsch beurteilen.
M.I 68, 71, 77. Er droht ihnen sogar Hollenstrafe an. — Unter dhamma wird aber
auch die im Kanon formulierte Lebre, der Kanon selber, die Gesamtheit der heiligen
Texte, verstanden. TIhre Bestandteile sind die neun Angas: Sutta, Geyya, Veyyakarana,
Gatha, Udana, Itivuttaka, Jataka, Abbhutadhamma, Vedalla.’) Die A ngas werden hiufio
genug im Kanon selbst zur Erliuterung des Begriffes dhamma aufgeziihlt Vin. IIL. 8 f.;

1) Abhp. 698 steht ap. neben aviruddha. Vgl. apennakam ,gewiB, sicher, zweifellos, jedenfalls®
M. II. 74; A. V. 85.

2) Der Sinn des Wortes ist schwer wiederzugeben. Gegensatz ist offenbar itihitiha »bloBes Gerede®
Sn. 1084, 1185.

8) D.II 215, 223, 228 steht das Wort neben Gegensiitzen wie kusala- akusala, hina-panita. Hier
bedeutet es ,was am BSsen wie am Guten teil hat, gemischt®. Ahnlich A. IV. 33. Soll es an den
beiden oben angefiihrten Stellen, auf dhamma bezogen, etwa ,allumfassend® bedeuten ?

%) Vgl. Frankg, D. iibers, 196, N.3 und 197, N. 1, 2. Was man unter samdittheko dh. zu ver-
stehen hat, wird S.1V.41—3, A.1I. 156—9 erldutert.

5 Uber die Bedeutung der Namen s. Gercer, Pali 8.9, § 5.
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M. 11884 A HE 108, 108178, 185-—6,:T11. 86---8,177, 361; Pu. 43 ¥bhii20dseus
grund des so formulierten dhamma ist es moglich alle Zweifel auszuschliefen und alle
Irrlehren zu beseitigen: uppannam kukkuccam dhammato vinodetum va vinodapetum va
Vin. I. 64, 67; A. V. 72 f.; uppannam difthigatam dhammato vivecetwm Vin. 1. 68; A. V.72f
Hiner, dessen Aussagen, Erkldrungen, Lehren mit der so formulierten Buddhalehre iiber-
einstimmen, ist ein dhammaviadin; ein adhammavadin der, bei dem diese Ubereinstimmung
fehlt. Vgl. Vin. I. 332, 341, 349, 354—5, 1L 78, 97, 99, 162. Das Gleiche besagt
dhammanmwadin S. IV. 252 f.  Auch vaggarato adhammattho Vin. 1L 205; Kvu. IL. 595 ist
zu vergleichen. Beim zweiten Konzil sind die Patheyyaka Bhikkhus dhammavadino, die
Pacinaka Bhikkhus adhammaviadino Vin. II. 302. Den unschliissigen Salha aber mahnt
eine Devata: yathd dhammo tatha titthahi. Was man unter einer adhammavadini ca dham-
mavadini ca parisé zu verstehen hat, wird A. L. 75 —6 erdrtert. Spriiche aus dem Kanon
heiBen dhammapadini, wie wir von ,Bibelspriichen® reden. Kasma tuvam dhammapadani,
bhikkhw, nadhiyasi S. 1. 202; Anwruddho rattiya paccasasamayam paccutthdya dhammapadani
bhasati S. 1. 209. Es sind dabei die zu beiden Stellen gehdrigen Verse zu vergleichen.
Auch die Seligen im Himmel rezitieren heilige Spriiche: sukhino dhammapadani pi lapanti
A. II. 185—6. So auch in der nachkanonischen Literatur: ekam dhammapadam uggan-
hitva agaccheyyasi DhKo. II1. 190. — Abgeleitet von dhamma ,Lehre“ ist das Verb. dham-
miyati ,handelt der Lehre gemif* Vin. . 341'*. Im VinKo. III. 8363 '2 wird adhammiyamano
durch adhammiyani kiccani kurumdano wiedergegeben.

b) Nicht selten findet sich der Pl. dhamma ,Lehren“. Zunichst wird damit die
Gesamtheit der Einzellehren bezeichnet, die das System begreift. Es bedeutet also dhamma
so ziemlich das gleiche wie dhammo. So wird im Pl. von dhamma gambhira duddasa
duranubodh@ usw. gesprochen D. I. 12, wie in der Einzahl, und Th1l. 953 heifit es: anna-
tamanino dhamme gambhire ,die sich einbilden, sie hiitten die tiefsinnigen Lehren ver-
standen®. — Ebenso ist die Rede von dhamma adikalyana majjhekalyana pariyosanakalyana
sattha savyanjand, die im geistigen Besitze des bhikkhu bakussuto sich befinden Vin. II
95, IV. 51 D. IIL. 267, 285; M. 1. 213, 216, 856; A 11E L1134, 120, 135, 152,153, 262:¢,
IV. 6, 110 usw., V. 23, 26, 71f. usw., wie die gleiche Verbindung “so hiufig (s. unten
Bllla) im Sg. vorkommt. Hieher gehdren auch Wendungen wie yesam dhamma appa-
twidita (suppatividita — susammutthi, asammutthd) ,wer die Lehren nicht erfait (wohl erfait —
miBverstanden, klar verstanden) hat“ S. I. 4, oder wie mayd dhamma abhifind(ye) desita
D. IL. 119—20, IIL. 127; M. IL. 238, 245, wo im folgenden dann der Inhalt der Lehren
angegeben wird. Das gleiche gilt von dvayata dhammanam ,Paare von Lehren® Sn. p. 135,
sowie von yo ime dhamme saddahati adhimuccati ayam vuccati saddhanusar: S. I11. 225, wo
vorher das Dogma cakkhum amiccam usw. erdrtert ist. Andere Wendungen sind tatha-
gatena . . dhamme desiyamane sussuyati A. 11. 132; — dhamma buddhassadiccabandhuno
Thl. 1023; — {fathagatappavedita dhamma M. I. 479; Pu. 15, 29, 74; — dhamma anabhi-
sambuddha A. 1. 186; — kankhathaniya dhamma ,Lehren, die einem Zweifel Raum lassen®
A. L 73; — dhamma akkhata A. I1. 27; — dhamma nijjhanam khamanti ,die Lehren
prigen sich ein“ M. I. 133 (DKo. I. 21), 479; 8. IIL 225, 228.%) In 8. I. 4 (s.0.) wird dhamma,

1) Vorstufe zur dhammanijjhanakhanti ist atth@paparikkha M. 1. 480, 11. 173, 175.
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(appatividita usw.) in Ko. (SKo. 19Y) durch catusacca-dhamma »die Lehren von den vier Heils-
wahrheiten“ wiedergegeben; ebenso A. I, 23': dhammesw panidy’ attha(m) vipassati (AKo.
o15'%: catunnam saccanam attham vinivijjhitva passati) und A. II. 243 (AKo. 6063). Hin-
zahl und Mehrzahl wechseln in der spiter zu besprechenden Stelle D. II. 1002+, Sariputta
sagt D. III. 102 von sich selbst: dhammesu nittham agamam satthari pasidim. Endlich
verweisen wir auf den Vers Milp. 348: bujjheyya ce 9ihz dhamme dhutangam nipphalan siya
»verstiinde der Laie die Lehren (Heilswahrheiten), so wiiren die Askeseiibungen nutzlos®. —
Mehr der Bedeutung ,Vorschriften® nidhern wir uns in patipajjitva tathagatassa dhamme
Vv. 53. 17 und in bhagavata . . savakanam dhamma desiti pannatta yavajiam anatikkama-
niya D. I1I. 133. Mit ,belehrende Worte, Lehrpredigten® ist dhamma wiederzugeben in
ayasmanianam dhamma sussuld suggahit@ usw. S. IIL. 6 und in na hi tata dhammesw mam’
aithi titti Ja. V. 4862. Da aber dhamma 1m Sg. auch die formulierte Lehre, den Kanon,
bezeichnet, so kénnen unter dhamma auch dessen einzelne Stiicke, die dhammakbhandha
(DKo. L. 24; Dpvs. 6. 92 f., 20. 3; Mhvs. 5. 78, 88. 12), verstanden sein. Schon Thl. 1024
wird die Zahl der dhamma auf 84000 angegeben. Vergleiche noch sotanugatanam dham-
manam vacasa paricitanam usw. A. 1. 1855% yund suta ¢’ assa dhamma na SAIMIMOSAIN
gacchanti, ye ¢ assa dhamma pubbe cetasi samphutthapubba te ca samudacaranti A. 111 36151,
— (na ca) te dhamme uggahetabbam partyapunitabbam maniissanti ,sie werden diese Lehrstiicke
(nicht) fiir etwas halten, das man lernen und sich aneignen muf“ S. II. 0P AL 7973
II. 107 (hier ist dhamma synonym zu suttanta tathagatabhasita); — bahi maya dhamma
desita: suttam geyyam usw. (Aufzihlung der 9 Angas) A. IL 178; — sutanan ca dham-
manany dharakajitiko hoti, dhatanan ca dhammanam atthipaparilihi hoti A 11. 97 1V. .22
(AKo. 55820 — tantidhammanam); — sattha pavatta bhagava *dha dhamme »der Meister,
der erhabene, der die Lehrstiicke predigic™ D [1. 135: Ud. 84" Die besonisrs im S. hiu-
fige Wendung: bhagavammiilaka no dhammi bhagavammnettika bhagavampatisarana M. T.
309—10, 817, 465; S. II. 24, 80, 198 it., IIL. 66, 1814, 202, IV. 85, 88, 139, 208, 221,
223, V. 219, 222f., 229, 270, 286 ii-A 1199, 1V. 338 351, V. 355 iibersetzt man wohl
am besten ,in dem Erhabenen wurzeln unsere religitsen Anschnunngez’l, an ihm haben sie
ihre Leitung, in ihm ihren Riickhalt®,

¢) Wir erwithnen hier noch einige Zusammensetzungen mit dhaima® sLehre*, oder
,Kanon“, die nicht anderweitig zur Besprechung kommen: dhammapariyaya ist » Hrorte-
rung der Lehre, Lehrvortrag, Predigt“. Es ist gleichbedeutend mit sutta, suttanta, be-
zeichnet iiberhaupt ein abgeschlossenes Stiick der heiligen Texte. Ein Sutta wird nicht
selten am Schlusse als ein dhammapariyaya bezeichnet: D. IIL 1 16; M.IIL 152; A.1IV. 166,
und ihm wohl auch ein bestimmter Name gegeben D. I. 46, III. 141; M. I. 83, 1d4 i
ol 0c S V. 231, V. tass AT 62.Y) Ebenso Sn. p- 205 am Ende des I’ﬁ?rﬁyanavagga.
Der gleiche Vagga wird als dhammapariyiaya zitiert A, IV. 63, 65, und Milp. 164 das Aggi-
kkhandhupama-Sutta. Ein I)ka-mmat(id/z{zmnmpa.riyr?ya wird Milp. 193 genannt. Zuweilen
stimmt der angegebene Name mit dem nicht tiberein, unter dem das betreffende Sutta
oder der Vagga traditionell bekannt ist. Das Mahasihanadasutta (M. Nr. 12) wird M. I. 83
Loma/m;3¢.¢anapariy(iya benannt, der Mundarajavagga A. III. 62 Sokasallaharana. Dem
Brahmajalasutta (D. Nr, 1) und dem Bahudhatukasutta (M. Nr. 115) werden D.I.46 und

1) Vgl. auch Mahavastu T. 16311. Buddhanusmytir-nama dharmaparyayo.
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M. III. 67 mehrere Namen beigelegt. Auch einleitend wird auf die kommende BErorterung
mit Namen-hingewiesen: Adittapariyayam vo dhammapariyayam desissami S.IV. 168; ebenso
M. I. 104, III. 45; S.IV. 85, 231; A. IIL 410, IV. 57, V. 288. Allgemein, ohne Nennung
eines Titels, wird eine Erdrterung, wohl auch ein einzelner Vers, eingefithrt mit (bhagava)
imam dhammapariyayanm abhasi Vin. 1. 40,41; 8.IV. 90. Sariputta wird vom Buddha auf-
gefordert: tvam S. imam dhammapariyayan abhikkhanam bhaseyyasi bhikkhanam bhikkhu-
nnam S. V. 161. Innerhalb einer grioferen Erérterung erhilt ein Teil die Bezeichnung
dhammapariy@ye und einen besonderen Titel D. IL. 93; M. I. 445; S. V. 353. Dazu die
Wendungen imam dhommapariyayam sutva S. V. 161 (vgl. S. 1L 75; A. L 65); fesam ayasma
Sariputto imind dhammapariyayena hadaya . . tacchati M. 1. 32; dhammapariyayo bhililhi-
nam patibhasi A.IV.359%) (vgl. A.1V. 381); wugganhdhi tvam Ohikkhw imam dhammapari-
yayam, poriyapundhi tvam bh. i. dh., dharehi tvam bh. i. dh., atthasawhito "yam bh. dham-
mapariyayo adibrahmacariyako S.I1V. 91 (vgl. S. IL 75). — Dhammasana ist in einer Ver-
sammlungshalle der Bhikkhus der ,Lehrsitz, Lehrstuhl*, von dem aus der Vortragende
oder Prediger spricht Mhvs. 3. 22

2, 32; Thpvs. 68%, wihrend der Altersprisident auf dem
therasana seinen Platz hat. — Dhammasamngiti ist die durch ein Konzil von Bhikkhus
veranstaltete Sammlung und Feststellung der heiligen Texte oder des Kanons Mhvs. 5. 281;
vgl. -t wifthita Mhvs. 3. 37, 5. 279 und -fim karowti oder karenti Mhvs. 3.8 und 17, 4. 61,
5.277. Monche, die eine solche dhammasamgiti veranstalten, heilien dhammasamgiayika-
tthera JaKo. V. 56° oder dhammasamgitikaraka Milp. 174. Gleichbedeutend mit dhamma-
samgtti ist dhammasamgaha Dpvs. 4.7, 23 und 25, 5. 3 und 28; Mhvs. 3. 12, 4. 63, 5. 276. —
Dhammadhipateyya ist der ,beherrschende oder entscheidende Einfluff der Lehre“, der den
Menschen bestimmt, das Gute zu tun und das Bose zu meiden. Hs werden #ni adhipa-
teyyani unterschieden: auBer dem erwilhnten noch attadhipateyye und lokadhipateyya D.
II1. 220. Ausfiihrlich werden sie A.I 147—9 erliutert.?) Hin adjektivisches dhamma-
dhipateyya wird in C13b erwihnt werden. — Dhammuddesa ist der einzelne ,Lehrsatz®.
Solcher Hauptlehren werden dem Buddha M. II. 68 vier zugeschrieben. Sie sind bei
Cnrnoers aufgezahlt (u. d. W. uddesa). — Dhammaviharin bezeichnet einen Monch, der
ganz ,in der Lehre lebt“, in ihr aufgeht, der sie nicht blof HuBerlich sich angeeignet
hat, sondern ihren Geist in sich aufgenommen hat A.Ill. 86—9. — Dhiammapatisarana
ist der, ,der seinen Riickhalt, seine Stiitze, die hochste Autoritit in der Lehre des Buddha
hat“. Ananda sagt zu dem Brahmanen Gopaka-Moggallana: na kho mayam, brahmana,
appatisarand; sappatisarond mayam, brahmana, dhammapatisarana M. 111. 10.

2. Der Ausdruck dhamma bezeichnet dann aber nicht nur die Buddhalehre, sondern
er wird auf jedes philosophische System iibertragen. Jeder Lehrer hat seinen dhamma,
den er als héchste Wahrheit verkiindet. Das ist ein Gedanke, der namentlich im Sn.
ofters ausgesprochen wird. Yam dahu dhamman paraman® t eke, tam eva hinan® ti
pondhu anne ,welches Lehrsystem die einen als das beste preisen, dasselbe nennen andere
wieder schlecht® Sn. 903. Die folgenden Strophen Sn. 904 f. lauten: ,Die eigene Lehre
erkliren sie fiir vollkommen, aber die Lehre des anderen erkliren sie fiir schlecht, und
indem sie so sich bekiimpfend streiten, erkliren sie immer nur die eigene Uberzeugung

1) 8. 358 steht dafiir das Synonym dhammz katha.
2) Vgl. atiadhipaka, lokdadhipa, dhammadhipa A. 1, 150.
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fir die wahre. Wiirde (eine Lehre) durch Schmihung seitens eines anderen schlecht,
dann hitte unter den Lehrsystemen (dhammesu) keines einen Vorzug; denn zumeist be-
zeichnen (die Leute) die Lehre des andern als schlecht, wihrend sie keck von der eigenen
sprechen.“  Vgl. parassa dhammanm (Akk.) ,Die Lehre des anderen® Sn. 880 (sadhamma-
kusala und paradhammakusala stehen sich gegeniiber Kvu. I. 170—1, 1767, 182 —3,
190—2); nannesw dhammesu visuddhim dhw ,in den anderen Lehrsystemen, erkliren sie,
gibt es keine Liuterung* Sn. 824, 892: dhammesu niccheyya samuggakitam Sn. 785, 801,
837, 907; annam ito v abhivadanti dhammam ,die eine andere Lehre als die unsrige ver-
kiinden* Sn. 891. Von Bavari wird gesagt: sadhamme paramimgato in seinem System
hat er Vollkommenheit erreicht* Sn. 1020.Y) Bei der Verschiedenheit der Lehren entsteht
die zweifelnde Frage: kassa dhammam paticchami Th1. 748, oder man fragt den anderen:
fam si tvam avuso uddissa pabbajito ko va te satthi, kassa wvi tvam dhammam rocesi Vin.,
128, 40; 41; M. L. 170;:115.238. Dis Antwort lautet: bhagavato dhammam rocemi (vgl.
BII4b). Sn. 840 wird von einem momuka dh. gesprochen. Die brahmanische Lehre wird
Ja. VI. 2072¢ als santidhamma bezeichnet, wobei wohl an die technische Bedeutung von
skr. danti als einer Zeremonie zur Abwehr iibler FKinflisse zu denken ist.?) Der Buddha
sagt selbst von einer unlogischen Anschauung: nanayam kevalo paripuro baladhammo ist
das nicht eine ganz und gar torichte Lehre?* M. I. 138 (zit. Kvu. I. 67). Auch das un-
vollkomene System des Alara Kilama wird als dhamma bezeichnet M. I. 163—5, ja sogar
die Irrlehre des Nataputta M. IL 4; S.1V. 317 und des Purana Kassapa M. IT. 8, wie
iiberhaupt die anderer Lehrer als Buddha Th L 942 cds Pl 280 M.k 520; S. V. 108,
115—6; A. V. 48—9; sie fiihren den Sammelnamen der Pasapda S. I. 133. Auch Deva-
datta verkiindigt einen dhamma Vin. 11 199, 200; A. IV. 402. Aber die beste aller Lehren
(dhammavara Sn. 233 f, Kh. S. 317) ist die des Buddha. Sie gilt unter den herrschenden
Systemen (paramajjadhammesu)®) fiir die erste und hichste (aggam akkhayati) M. I11. 7.
Auch vor dem Auftreten des Buddha gab es im Magadha-Lande einen dhamma; aber das
war dhammo asuddho samalehi cintito; er selber verkiindet dhammam vimalenanubuddham
Vane B VT 168 8. 1137 i Dis Eifersucht unter den Lehrern und Anhingern der
verschiedenen Schulen war offenbar groB. Die paradhammiki suchen den Glidubigen ein-
zuschiichtern (Sn. 965). Jeder miBachtet den anderen: ma hi setthato passati dhammanm
anfiam Sn. 907. Gerade an den Buddhajiingern wird gerithmt, daf sie die sadhammokkam-
sana ,das Herausstreichen der eigenen Lehre“, wie die paradhammavambhana (oder
paradhammapasadand) ,das Herabsetzen der anderen Lehrsysteme* meiden M. I. 523;

Al 218,

1I. Dhamma, die Lehre, in Yerbindung mit Verben.

1. Am hiufigsten ist die Verbindung dhamman deseti ,verkiindet die Lehre“ und
weiter allgemein »predigt, hilt eine religivse Ansprache®; dazu dhammadesang » Verkiin-
digung der Lehre, Predigt“.

1) Auch Bu. 25. 11 lesen wir sadhamme statt saddhamme. Der Bodhisatia Jotipala war zu der
Zeit, von der die Rede ist, erst in seiner, der brahmanischen Iehre ein Meister.

2) Zu dem Objekt santidhammam ist pakirimsu aus dem Vorhergehenden zu ergiinzen.

3) Darf an ved, paramajy@ gedacht werden,
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a) Die Ausdriicke werden vor allem vom Buddha gebraucht. Zur Ver-
kiindigung der gefundenen Wahrheit als seiner Lehre entschlieft sich der Buddha erst auf
Driingen des Brahman Sahampati: desetu bhante bhagavi dhammanm, desetw sugato dham-
mam Vin. I. 5; M. 1. 168; S. I. 137. Der Gott stellt ihm vor, daB die ganze Welt zu
grunde gehen miisse, yalra hi nama tathagatassa arahato sammasambuddhassa appossiu-
kkataya cittom namati no dhammadesanaya. Vgl. Milp. 232—4. Die Ansprache an die
pancavaggiy@ bhikkhw im Tiergarten Isipatana bei Bardpasi Vin. . 8ff.; M. I 171 ff. ist
die erste dhammadesand des Buddha (L. Sg. pathame -sane Milp. 350). Von Barinast
faBt er dann den Entschluf nach Uruvela sich zu begeben dhammadesanaya Vin. 1. 21;
S. 1. 106. Sonst wird dhammam deseti vom Buddha gebraucht Sn. 993; Ja. III. 1287;
Thl 287,7638,.995, 1254: Th2. 20L; Van. 1, 87; TE«140; T 121 Ml l02s N 1. 27,
I dsh cddys 480109, 0040, 238 258 480 5100, 234 TN 8b 30 7 i BV & D50
Ud. 48; Milp. 165 f,, 228; Kvu. II. 560 usw. Vgl. Redensarten wie so (bhagavd, tathigato)
dhammam deseti adikalyanam majjhekalyanam pariyosanakalyanan sattham savyanjanam
Vini I.-35,.242 CTIL 00 DT 62:087, 111,428, 1:50, 5226: 2504 Ml 1.79, 367885 e 01
844, 401, 11565, 188 8. Vi 862 A T:0180, 11208, 2111 30, 881,882V 20de: S0
p. 100; Iv. 79; Pu. 57; in der 1. Pers. dh. desemi usw. sagt es der Buddha von sich
selbst S. IV. 815—7; — Gotamena buddhena desito dhammo Thl. 91; dhammo sudesito Thl.
954, 1245; D. 1L 273; maya dhamme desiyamane M. L. 445; evam pariyayadesito maya
dhammo ,so habe ich in ausfithrlicher Darlegung gelehrt® 5. 1V. 225, 228; dhamme thild
naravarabuddhadesite Vv, 16. 8. — Dhammadesana steht neben anusasant M. 1. 84; A.V. 49
Eine dhammadesand d@& Buddha (fathagatem dhammadesanda patibhati) ist fir die Umge-
bung stets ein Ereignis; es werden die Griinde angegeben, warum sich der Meister zu-
weilen zu einer solchen entschlieBt, zuweilen nicht A.1V. 337—8, V. 154—5. Es gibt
zwei Arten: samkhittena ,kurzgefafit® und vittharena ,ausfiihrlich® A. I 53. Die Predigt
iiber die vier heiligen Wahrheiten (dukkha, samudaya, nirodha, magga) wird als buddhdananm
samukkamsika dhammadesand bezeichnet Vin. 1. 16, 18; D. I. 110, IIL. 44; M. L. 380;
A. IV. 186, 210, 213; Th2XKo. 137. [Ihr geht die anupubbikathd vorher, durch
welche die Herzen empfinglich gemacht werden. Das Wort samuklbamsika heiit ,der
hichste, wichtigste, bedeutendste, alles iiberragende®.’) Auch von den Gottern wird die
dhammadesand des Tathagata gehort, und sie geraten in Schrecken, weil sie ihr entnehmen
miissen, daB auch sie amicea sind S. III. 85; A.II. 33. Bis ins hohe Alter bleibt der
Buddha ein eindrucksvoller Prediger; seine dhammadesana ist nicht erschopft, wie er ein
Achtzigjihriger ist M. I. 83. Er predigt seine Lehre abhinnaya, sanidanam, sappatihariyam
M. IL. 9; A. L 276; Milp. 142. Bei dem letzten Wort ist auf das anusasanipdlihdriya an-
gespielt, die wunderbare Fihigkeit, die Lehre so vorzutragen, daB sie dem Horenden zur
Uberzeugung werden muf. Die Buddhapredigt wird als sthanida ,Lowengebrill® be-
zeichnet A. III. 1228 V. 83%; bhagavi . . bhikkhunam dhamman deseti stho va nadati vane
Sn. 1015. Sie ist weder von anunaya ,Zuneigung®. noch von patigha ,Abneigung® be-
stimmt Milp. 165; sie ist systematisch, indem sie in der anupubbikatha (vgl. dazu B Il 3f.)

1) Die Erklirung im DKo. I. 277 befriedigt nicht, da sie von einer irrigen Etymologie ausgeht.
AuBer in der obigen Verbindung kommt das Wort A.V, 194 als Epith. zu pafiha vor und DhsKo. 9
zu (Sariputtassa) figpam. Mit samutkarsest Mahavastu I. 1781 ist es kaum, wie Sewarr (520) mochte,
dem Sinn nach zu verbinden, ohne Zweifel aber etymologisch.
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von der danakatha ausgehend zum Héheren und Schwierigeren fortschreitet Milp. 228;
und sie hewegt sich in der allgemein verstindlichen, geldufigen Ausdrucksweise (lokasa-
maiinaye) Milp. 174. Der Buddha sakkaceam dhammam deseti no asakkaccam allen Wesen,
den Monchen und den Nonnen, den Laienbriidern und Laienschwestern, wie auch der groBen
Mafie der noch Unbekehrten bis herab zu den Grasschneidern und Wildstellern A. III. 122.1)
Dagegen heifit es M. IL. 172—3: na so dhammo sudesiyo luddhena (dutthena, mulhena)
wer kann nicht wohl verkiindet werden von einem, der noch in lobha, dosa, moha befangen
ist.“ " Wichtig ist die Stelle, wo der Meister sagt:  desito maya dhammo anantaram abihiram
karitva, w' atth’ Ananda tathagatassa dhammesu acariyamutthi ,ich habe die Lehre verkiindet,
ohne einen Unterschied zwischen einem Drinnen und emem Draufien zu machen; nicht
hat der Tathagata, .ﬂ‘knam_la, in seinen Lehren eine verschlossene Hand“ D. IL. 100;
S. V. 153; Milp. 144. Es sollen ja die Pforten zum Nirvana allen offen stehen, die da

-

héren wollen (Vin. L. 7). — Mitunter nimmt, wie hier noch beildufig bemerkt sei, dham-
mam deseti auch eine allgemeinere Bedeutung an. Wenn es sich um einen einzelnen
Pankt handelt, der erliutert werden soll, kann es einfach bedeuten »die Sache, den
Gegenstand erkliren®. So in der Wendung siadhu me bhavam Gotamo tatha dhamman
desetu yathd “ham imassa bhoto Gotamassa samkhittena bhasitassa vittharena attham @ja-
neyyan: ,mige mir der Herr Gotama gefilligst die Sache so darlegen, daf ich von dem,
was der Herr Gotama kurz gesagt hat, den Sinn im einzelnen verstehe* M. IIL 203, A.
Isaby V08 Vo 802 im 'PL M1 286 Auch in dem Satze yatha wyatha kho aham
bhagavata dhamman desitam ajandami ,so wie ich den vom Erhabenen dargelegten Sach-
verhalt verstehe“, der in dieser oder ihnlicher Fassung hiufic vorkommt (Vanscl 181
299, Ll <112, IV 134 188:- M. T 91, 130, 256—8, 475, II. 55: S. II. 179—80,
187; A. IIL 3848, V. 138—9; vgl. auch Vin. L. 194; Ud. 57 von Mahakaceana), diirfte eine

allgemeinere Bedeutung vorliegen. — Der Bedeutung ,, Vorschrift, Anweisung® nihern
wir uns bei dhammadesand in der Stelle Iv. 83: tathagatassa . . dve dhammadesani pari-

yayena bhavanti. Die beiden Anweisungen sind: papam papakato passatha und papam
papakato disva tattha nibbindatha virajjatha vimuccatha. Damit ist D. I 211 zu ver-
gleichen: na kho aham bhikkhanan evam dhammam desemi ich schreibe nicht den Bhi-
kkhus vor“ mit dem folgenden imperativischen Satz: machet den Laien ein Wunder vOr.

b) Dhamman deseti und dhammadesand wird aber auch gebraucht von sonstigen
Personen als von dem Gotama Buddha. So von den anderen Buddhas Bu. 3. 6, 4. 4,
g wew.; Thi 401" Vin TS 8 M 13301 "Auch "vom kiinftigen Buddha Metteyya
D.III. 76 in der bekannten Wendung: so dhammam desissati adikalyanam usw. Die Ge-
schichte aller Buddhas verliuft ja in der niimlichen Weise. So wird D. II. 35 vom
Buddha Vipassin ganz ebenso wie vom Gotama Buddha erzihlt, wie Brahman Sahampati
ihn dazu bestimmt, die gefundene Wahrheit der Welt zu verkiinden, und Milp. 234 heifit
es: sabbesam tath@gatanam dhammata esa yam Brahmuna aydacita dhammam desenti. — Die
gleichen Ausdriicke werden gebraucht von den tathagatasavaka und -sawika D. I1I1. 45
wieder in der Form dhammam desenti adikalyanam usw. A.IIT. 381—2. Auch sie predigen,
wie der Meister, sappatihariyam D. 11, 104, 106, III. 125; S.V. 261; A. IV. 310; Ud. 63.

1 Den (l)‘i)l(’d/’]ll‘!i‘(? in }\K(). 636 26 KIUI‘L‘}I yavastka Ol'klﬁl‘t' und den nesada (KO. = .&'1il’l!?’f‘i. (2}
] Yy ’ A
» '\'np-r‘lsteller“).
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Sariputta heift akilasu dhammadesanaya S.V.162; Sariputto mahapanio dhammam deseti
bhikkhunam Th1.1231; S.1.190; Sariputtassa dhammadesanam sutva S.IIL 112. Ahnlich
von anderen Buddhaschiilern und sonstigen Weisen: von Udayi Vin.IV.20—1; 8.1IV. 12];
A .TIL 184; von Abhibhuta Th1l. 255; von Narada A. III. 58; von Uttara A.IV. 162; von
Pupna Mantaniputta S. III. 106; von Nandaka M. IIL 2761%; von Nagasena Milp. 16. Die
Bhikkhuni Isidasi heift dhammadesanakusala Th2. 404. Auch von dem Weisen der Vor-
zeit, Araka,!) wird A.IV. 136 ff. erzihlt, wie er savakanam dhamman desesi. Von einem
der beiden aggasivakd des Buddha Kakusandha, von Vidhura heifit es M.I. 333, daf nie-
mand ihm gleich war in der dhammadesana. Der Schiiler Abhibht des Buddha Sikhin,
verkiindet die Lehre in Gegenwart seines Meisters in der Brahmawelt S.1.155—6. Auch
der Gott Sakka sagt von sich, daB er ein Schiiler des Buddha sei, der anderen die Lehre
verkiindigt, wie er sie gehort und gelernt hat: tesaham yathasutam yathapariyatiam dham-
man desemi D. 11 284. Auch von den Bhikkhus im allgemeinen werden jene Aus-
driicke gebraucht: M. 1. 28; A.IV. 211, 215; idha bhikkhu . . dhammam na vittharena
paresam deseta hoti M. 1. 221 (vgl. M.IIL 128; A. I 151); auch wieder dh. d. adikalyanam
usw. A.IV. 361f; Pu. 31. Der Buddha selbst ermahnt sie: desetha bhikkhave dhammanm
adikalyanam usw. Vin.I. 21; 8.1 105; Iv. 111. Die gleiche Aufforderung lift Vipassin
ergehen D. II. 45 ff, Allgemein werden Samanas und Brahmanas als solche genannt, die
dhammam desenti Sn.722; S.V.229f.; A. V.64, Milp. 382 heibit es: yogina yogavacarena
. dhammadesanasu akilasund bhavitabbam, womit auch Milp. 4048 zu vergleichen ist. Wer
die Lehre verkiindigt, ist ein dhammadesaka A.I1IL 175—6. Es gehort zu den Erforder-
nissen des Bhikkhu, daf er visirado dh. d. A.IV.315f., V. 10—4. Fines der sangaha-
vatthini, der Dinge, durch die man sich die Herzen geneigt macht, ist peyyavajjam ,ge-
winnende Rede“. Das Erste der peyyavajjami ist, dab man aithikassa ohitasotassa punappu-
nam dh. d. A.IV.364. A. IIL. 124—6 findet sich die Klimax parisuddhasilo, -ajivo, -dham-
madesano, -veyyikarano, -nanadassano. Was eine parisuddha (bzw. ap-) dhammadesand, ist,
wird S.II. 199 erortert. M. IIL 230, 231 ff. gibt der Meister Anweisung, wie der Bhikkhu
die Lehre verkinden soll, so daf er weder Uberhebung (ussadand) moch Entmutigung
(apasidana) hervorruft. HKs wird auch angegeben, wem man die Lehre predigen soll A.
II1. 42, IV. 80—1, dak z. B. der Gldubige mehr Anspruch hat als der Ungliubige, der
Freigebige mehr als der Geizige. Von Interesse sind die detaillierten Bestimmungen
Vin. IV. 199 iiber das Verhalten des Predigers und der Horer bei einer dhammadesand.
Anlaf dazu geben gewisse Ungehorigkeiten, die sich die chabbaggiya bhikkhw zu schulden
kommen lassen. Vorschriften iiber die Predigt finden sich noch Vin.IV.21—2, 56, wozu
M.TIL 126 und A.IIL. 259 zu vergleichen ist. — Schliefilich ist daran zu erinnern (vgl.
BI2), dak auch von den nichtbuddhistischen Systemen der Ausdruck dhamma ge-
braucht wird. Es kann also auch von Ptuirana Kassapa gesagt werden: dh. desesi M. IL. 3,
oder von Nataputta M.IL 4; S.IV. 317, oder von anderen Irrlehrern (die Belege s. oben).
Auch von Devadatta Vin. II. 199%%; A.IV. 402.
Bei den anderen Phrasen mit dh. liBt sich unterscheiden zwischen denen, die sich
auf die Mitteilung der Lehre, auf ihr Anhdren und ihre Annahme, auf ihr Priifen,
Erfassen, Brkennen und endlich auf ihr Behalten und Befolgen beziehen:

1) Vgl. JaKo. L. 465, II. 60—1.
Abh. d. philos.-philol. u. d. hist. Kl. XXXI, 1. Abh. 6




42 Bli2ab

2. Von der Mitteilung der Lehre.

a) Die erste Verkiindigung der Lehre wird durch die feierliche Wendung dhamma-
cakkam pavatteti 15t das Rad der Lehre rollen® und  dhammacakkapavatiana ausge-
driickt.) Das Bild ist hergenommen von einem Konige, der auf seinem Wagen auszieht,
die Welt zu erobern. Der spitere Buddhismus sieht aber in dem »Rad der Lehre“ ein
Bild, unter dem der ewige Kreislauf des Werdens und Vergehens vorgestellt wird.2?) An
solehe bildliche Darstellungen’ ist zu denken, wenn Mhvs. 30. 92 berichtet wird, daB in
der Reliquienkammer des Mahathupa Reihen von dhammacallani als Ornament angebracht
waren. Vom neugeborenen Buddha weissagt Asita so dhammacakkam . vattessati Sn. 693
(vgl. Sn. 684), und er selbst sagt von sich: dhammacakkam vattemi Sn. 554. Vor der ersten
Predigt im Isipatana-Park sagt der Buddha: dhammacakkam pavattetum gacchami Kasinam
puram Vin. 1. 8; M. 1. 171. Nach beendigter Predigt heifit es: povattite ca bhagavata
dhammacakke bhumma deva ‘saddam  anussivesum : evam bhagavata Baranasiyam Isipatane
migadaye onuttaram dhammacak cam pavattitam appativattiyam?) samanena va brahmanenc
va, devena via ma@rena va brahmuna va kenaci va lokasmim Vin.1.11—2; S.V.423. V el
MOTIE 248y Kva, [:97, 11 559:  Und' dieser Ruf setzt sich fort durch alle Welten bis in
die hochsten Himmelsriume. Wie hier und S. I1I. 86, A.II 34, Milp. 20 vom historischen,
so wird der Ausdruck dhammacakkam pavatteti von Jedem Buddha gebraucht: Bu. 2. 184,
3. 4,7, 2 usw. Vgl D. II. 108, 140 NG 0120131 HIE e IV Sig Dhammacakkapa-
vattana vom Gotama Buddha Bu. 1. 70, D.II. 52, vom Buddha Vipassin D. II. 51, von Pa-
duma Bu. 9. 3; I)lzamnzacakk((pmavttancm,:ay_(/m Titel eines den Gegenstand behandelnden Ab-
schnittes im S. V. 420 Von Sariputta heifit es: S. tathagatena anuttaram dhammacakkam
pavattitam sammad eva anuppavatteti M. 111. 29; S. 1.191: A. 1. 23; Milp. 362.4) Hr setzt
die Titigkeit des Meisters fort. Ebenso A. III. 149, wo der Vergleich des Sariputta mit
dem Sohne des r@ja cakkavatts ausgefithrt ist, der pitara pavattitam cakkam dhammen’ eva
anuppavatteti. Schon Sn. 557 erwidert der Buddha auf die entsprechende Frage des Sela:
maya pavattitam cakkam dhammacakkam anuttaram Sariputto anuvatteti anujiato tathagatam.

b) Neben dhammam deseti ist zuerst dhamman bhasati zu erwihnen. Wihrend aber
Jenes vorwiegend vom Buddha selber gebraucht wird, sagt man dhammam bhasati zumeist
von den Bhikkhus und von Nichtbuddhisten. Bezeichnend ist daftir die Stelle S.V.142—3,
A. 1V. 299: ein Bhikkhu kommt zum Buddha und bittet: sadhu me bhagava samkhittena
dhammam desetu. Er hofft, daB dann die Leute, die zu ihm kommen, dhamme bhasite,
also. wenn er die Lehre ihnen vortriigt, ihm folgen werden. Ebenso wird M. II. 243 einem
Bhikkhu das Wort in den Mund gelegt: ftassa me bhagava dhammam desesi, tassaham
dhammanm sutva tesam bhikkhuwmam abhdasim. Sonst wird dhammanm bhasati gesagt von
Ananda D. II. 145, A. II. 182; von Mahskac ana S. IV.117; von Mah&kassapa S.IL 215.
Von dem Thera Kappitaka heifit es Pv. 4. 1. 38: dhammakatham bhasati. Von Bhikkhus
im allgemeinen wird der Ausdruck gebraucht Vin. I, 102,118, IV. 15; S.I. 188, II. 269;
A.IIL 148, 189, IV. 158, 155; von nichtbuddhistischen Lehrern Vin. L 101, M.II. 30. Den

') Eine spiitere Erweiterung und Umdeutung des Begriffes dh.-c. pavatteti s. Pts, II. 159—62.

%) Vgl. die Abbildung solch eines dhammacakka in Susnuris Ausg. des Siam Standard Paritta,
Colombo 1897.

8) ,das nicht in entgegengesetzter Richtung bewegt, nicht zuriickgedreht werden kann.*

4) Vgl. auch bhikkhi . . dhammacakkanuppavattaka Milp. 343.
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Susima fordern seine Anhiinger auf, beim Gotama den dhamma zu lernen und ihn dann
ihnen beizubringen (amhe vicessasi). Sie fahren dann fort: fam mayam dhamman pariya-
punitva gikinam bhasissama S.11.120. Den Bhikkhu Sona lidt der Buddha selber zu einem
Vortrage ein mit den Worten patibhatu tam dhammo bhasitwm Vin. 1. 196, Ud. 59. Auf
diese Begebenheit bezieht sich Th1.368. Die Stelle yam no bhagava dhamman bhasissati
tam no sossama M. II. 5, 31 steht nur im scheinbaren Widerspruch, da hier nur das phy-
sische Horen des gesprochenen Wortes gemeint ist. Nur Vin.IV. 15, 22 findet sich —
im Wortkommentar! — dhammo nama buddhabhasito savakabhasito isibhasito devatabhasito.
AuBerdem z. B. DhKo. III. 222: ajja maya (vom Buddha) eftako nama dhammo bhasito.
Dagegen ist es auch in der kanonischen Literatur gebriuchlich zu sagen bhagavato oder
-ta bhasitam M.II. 133; S.IV.291, wo dhamma fehlt. So besonders, wenn, wie Milp. 34,
36 usw. ein Einzelausspruch zitiert wird. Daher auch suttanta fathagatabhasita A. 1. 72—3.
Ein beachtenswerter Unterschied wird Milp. 185 zwischen dhammadesand und bhdsa ge-
macht: jenes ist das hohere, allgemein giltige, dieses das untergeordnete und besondere.

¢) Dhamman aklkhati (skr. a-khya) wird vom Buddha gesagt D. II. 123, A. IL 2,
Kvu. 1. 115. Der Muni, der akkhati vibhajati idk’ eva dhammam wird ein maggadesin
,Pfadweiser® genannt Sn. 87. Der Brahmane Jatukannin bittet den Buddha: paritta-
paninassa me, bhiripanna, acikkha dhammam?®) ,verkiinde mir dem Wissensarmen du Wissens-
reicher die Lehre* Sn. 1097. Ja. VI. 2411® wird dh. akkh. von der frommen Ruja gebraucht,
die ihren Vater belehrt. Das Subst. dhammakkhana steht Kvu. 1. 228, 284 neben dham-
madesand und hat D. II. 218 die Bedeutung ,Lehre“. Hiufiger ist svakkhata ,wohl, richtig
gelehrt* als Beiwort zu dh., in der bei der Aufnahme in den Orden gesprochenen Formel:
chi bhilikhu, svakkhato dhammo, cara brahmacariyam samma dukkhassa antakiriyaya Vin. L
12, 17 (vgl. IV. 236); auch in der Mehrzahl etha bhikkhavo sv. dh., caratha br. usw. Vin. L
19, 24, 33, 34. Dazu ist zu vergleichen Vin. L. 75, 76. Ferner sammasambuddho bhagava,
svakkhato bhagavata dhammo, supatipanno samgho D. 1IL. 102; M. I. 176; vgl. Milp. 415.
Sonst findet sich svakkhato bhagavatd (bzw. mayd) als Beiw. zu dk. M. I. 141; 8. L. 87,
I1. 28; A.IV. 211, 215; ohne bhagavata A.1. 217. Es verbindet sich svakkhato bhagavata
mit den Epithetis samditthika, akalika usw. (s. oben 8. 34) D. IL 217, 222, 228, IIL 5;
M.I1.387: S. I 220, II. 69, IV. 271—4, 304; A. I 149, 207, 208. Dazu das Abstrakt
dhammassa svakkhatota S. IV. 300, 301; Nett. 50, 175. Gleichbedeutend ist sammadakkhata
in Dh. 86, S. V.24, A. V. 2321, 253 f.: ye ca sammadaklhate dhamme dhammanuwvatiino,
te jand param essanti. — Den Gegensatz bildet dhammo durakkhato duppavedito aniyyaniko
anupasamasamvattaniko asammasambuddhappavedito D. II1. 119, 120; 8. V. 379 (hier dva-
kkhato) gegen dh. svakkh. supp. wiyy. wpas. samm. D. IIL. 121, 125; S. V. 380. S. auch
bei dhammavinaya B IV 1c). — Endlich stehen sich gegeniiber svakkhatadhammo tatha-
gato ,der Tathagata, dessen Lehre eine wohl verkiindete ist® A.IV. 83 und annafitthiya
durakkhatadhamma Vin. IL 258.

d) Dhammam bhanati und dh. gayati ,trigt die Lehre vor“. Kin Brahmane sagt
zum Buddha: bhana samana dhammam S. 1. 179; das gleiche eine Brahmanin zu Udayi
S.IV. 122, 123. Ja. V. 14324 ist von harmlosen Samanas die Rede, die den dh. rezitieren:

1) Einfach ,Sache“ bedeutet dh. in so te sutam (so ist zu lesen!) asuta# capt sabbam dhamman
akkhissati ,er wird dir alles sagen, gehortes und unerhortes® Pv. 4. 1. 65.

Gk
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dhamman  bhanante samane adasake: dhoammasmin  bhanfiamanasmin attham balo na
bujjhati 8. 1. 198; thero bhikkhw dhamman ca vinayan ca bhanati Pu. 34: von Udayi heit
es: kalayuttam (eine Zeitlang) dh. bhananto Vin. IIL. 187, 191. Aus allen diesen Stellen
ergibt sich, daB dh. bhanati von dem Vortrag, der Rezitation der heiligen Texte des
Kanons gebraucht wird.!) Das Gleiche besagt ' dh. gayati wie aus der Nebeneinander-
stellung von a@yatakena gitassarena dhammanm gayanti ,sie tragen den dh. mit gedehnter
Singstimme vor“ Vin. IL. 108 und ay. git. dh. bhanantassa A. III. 251 hervorgeht.

e) Dhammam vaceti bedeutet ,lift den heiligen Text vortragen, d. i. trigt ihn
selber yor und lifit ihn den anderen nachsprechen. So wird JaKo. I. 382! unterschieden
zwischen dh. desetum und dh. vacetwip und diesem entspricht 38212 (. sunanti ,sie horen
die Predigt des dh. an® und dh. ugganhanti »sie lernen die heiligen Texte“. Vgl. JaKo.
I. 381%, II. 232%; waceti mit dopp. Akk. D.1I. 97, II. 236; S. I. 239; JaKo. II. 10011,
Mhyvs. 5. 112; mit Akk. D. Dpvs. 5. 84f. Von den chabbaggiya bhikkha wird gesagth:
upasake padaso dhammam vicenti Vin. IV. 14—15. Das ist nicht gestattet.?) Der Buddha
beauftragt den Ananda auf die Sitte des Konigs Pasenadi hin, den Frauen am Hof den
dh. vorzutragen: rawio itthiagaram dhamman vicehi Vin.IV.158. Ich verweise auch hier
noch einmal auf die in b) besprochene Stelle S. IT. 120, —— Mehr vereinzelt sind noch: dham-
manm anusasati ,erteilt Unterweisung in der Lehre* Ja. III. 26818, IV. 221%; amatam dado
¢ so hoti yo dhammam anusasati S. 1. 32; dhammanusatthim anusastyati ,erhilt Unter-
weisung in der Lehre“ Milp. 186 (Milp. 185 ist anusatthi synonym zu dhammadesand).
dhammam saveti »verkiindigt die Lehre“ Sn. 385; — dh. udireti dass. Iv. 80: V. 44. 24; —
dh. Fitteti dass. Sn. 921; — dh. pavedeti dass. in dhamme ca ye ariyapavedite ratd Sn. 330
and ariyappavedite dhamme sada ramati pandito Dh. 79, wozu DhKo. II. 127 dje Brklirung
buddhadili ariyehi pavedite . . dhamme hat, aber an die bodhapaklkhiyz dh. denkt. Dhamme
buddhappavedite und dh. ariyappavedite (L. Sg.) findet sich S. II. 285. G@leichbedeutend ist
dh. ariyebhi vapmito Vin. 1V. 204; — dh. aharati »ibermittelt, verkiindet die Lehre“:
tam  buddhadhamman saritvi anubrahayim: aharissami tam dhammam Bu. 6. 15. — dh.
adapeti ,macht die Lehre annehmen, teilt sie mit, verkiindet sie“: disa hi me fe manusse
bhajante ye dhammam ev’ adapoyanti santo ,meine Feinde sollen den Leuten sich hin-
geben, welche die Lehre verkiinden, die Frommen* Thl, 874; M. II. 104; — dh. vittha-
rikam karoti ,breitet die Lehre aus, macht sie vielen zugiinglich“ Bu. 22. 28,

t) Die Phrase dhammam Fatheti »predigt die Lehre (einen heiligen Text)* fehlt,
soviel wir sehen, im Vinaya- und Sutta-Pitaka. Sie findet sich in der nachkanonischen
Literatur, z. B. Dpvs. 13.12; Thpvs. 6728, Zumeist ist das Objekt zu katheti aber ein ein-
zelner Text, ein Suttanta, ein Jataka: Dpvs. 8. 11, 18. 7 usw.; Mhvs. 12. 29, 14. 63. Im
Kanon findet sich besonders anupubbikatham®) katheti Vin. 1. 15, 18: D. I 110, II. 44; M.
L. 379, A.IIL 184, IV. 209 usw.; DhKo. I. 67, 140 usw. Sehr hiufig aber sind die Aus-

1) Uber die allgemeine Bedeutung ,redet was recht und gut ist® s. oben A III8d. Milp. 184 wird
ein Unterschied zwischen bhasitam und bhanitam bhagavata gemacht, der mit dem BII2b a. E. be-
sprochenen Unterschied in Zusammenhang steht.

%) Padaso scheint ,in einzelnen Worten® d. i. nicht im Zusammenhang, zu bedeuten VinKo. I11. 624
hat kotthasam Fkotthasam.

3) Thre Stufen sind danakatha, silakatha, saggakatha, kamanam Gdinavo okaro samkileso, nekkhamme

anisamsa.
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driicke dhammi katha (dhammi katha)') oder dhammakathd und dhammakathika. Sie be-
deuten, wie dhammadesand und dhammadesaka, ,religivse Erorterung, Predigt und ,Pre-
diger*. So in dem oft mit leichten Varianten vorkommenden Satz dhammiya kathaya
samdassesi samadapesi samuttejesi sampahamsesi (-dassetvd, -dapetva usw.; -dassito, -dapito
usw.) Vin. L. 18, 39, 74, 83, 101, 105 usw., II. 77, 119, 128—9 usw., 101 11, 12, 182 usw.,
IV 19 50 56 usw.; D. T 126, 140, 11 42186, 95 usw., [T 275 20056 Ml 463
176, 209, 854, I 481, b5,/122—3, 189f, III 155, 189—91; S. 1. 1124, 155, 189 £,
192 910, IL 215, 280, III. 95, IV 181 £, 183y A. 1286 4, ‘1151, TI1-173, 268880,
IV. 188, 219, 280, V. 125, 188, 192; Sn. p. 100; Ud. 38, 49, 74 f,, 82. Sehr hiufig isb
auch die Wendung etasmim nidane (etasmim pakarane) dhammim katham (dhammikathan)
katvi, speziell im Vin. I. 21, 39, 56, 73 usw., IL 75, 119, 129 f. usw., L 158,41 96,218
usw., IV. 16, 39, 60 usw., ferner vigarahitva dhammim katham (dhammikathan) katvd
bhikkhit amantesi Vin. L, 53, 59 f. usw., IL. 7, 14, 21 usw., IIL 145, 182, IV. 5, 36, 51 usw.,
sowie bhikkhinam tadavucchavikam tadamulomikam dh. k. katva Vin. 1. 45, TIL. 21, 46, IV.
120, 213. AuBerdem steht dh. k. karoti mit D. der Pers., der gepredigt wird Vin. 1V. 50;
D.IL. 81, 91; M. IIL 270; S. II. 203—4, 205—86, 208, III. 132; ohne D. Vin. IIL: 67; D. IL 2;
(Inf. abh. von paftha): Vin. III. 210, IV. 254 f. Vereinzelte Wendungen sind: dhammin
katham . . suneyya Su. 325; na me evarupi dh. k. sutapubba M. IIL 261; cirassuta no bha-
gavato sammukha dhammikatha M. 1. 1605 A.IV. 59. Sonst steht dh. k. supati noch T2
11, III. 80; M. I. 160; S.II1. 2, 95; — bhagava bhikkhic dhammiya kathaya ovadi anusasi Vin.
1. 12, 13, 19 f, II. 200; bhagavata dhammiya kathiye ovadiyamana anusasiyamana Vin.
1. 12 usw.: — dhammi kathd vippakata M. 1. 161; — rattim dhammiya kathaya vitingmetod
M. IL 124 (vgl. D. 1L 158); sabbarattiya dhammiys kathaye sammisidama Vin. 1. 352; M.
[I1. 157 (vgl. A. IV. 359); — patibhatu tam bhikkhinan dh. k. D.IIL. 209 (vgl. M.I. 514;
S. I. 155, IV. 184); — aham bhagavata dhammiya kathaya amatena abhisitto S. III. 2. —
Die Bedeutung ,Unterredung iiber die Lehre, frommes Gesprach“ hat dh. k. D. II. 1, 2:
bhiklhiinam . . pubbenivasapatisomyutta dh. k. wdapadi. Ebenso sammipatitanam vo dvayam
karamiyam: dhammi va katha ariyo v@ tuphibhavo M. [.161; "A. TV. 889 Ud: 1l Sl o=
Dhammakaths steht in den Phrasen -tham karoti Vin. I 49, 52, 142—4, II. 226, 229,
IV. 285, 290; Vv. 84. 26; -tham supati Vv. 84. 27; Th1l. 874; M. II. 104; Milp. 228;
JaKo. VL 275: DhKo. I. 207; -tham kathayati D. III. 154; DhKo. III. 412; -tham
bhasati Pv. 4. 1. 38; -tham udirayati Vv. 34. 25. Vgl. tena saddena [bhagavato] dham-
makatha amtaraahosi ,ging in dem Lérm unter Vin. IL. 140%; -thaya paribahira ,von
dem Anhoren der Predigt (oder von der frommen Unterredung) ausgeschlossen® Vin: LI
1402; therassa -thayam pasiditva DhKo. IV. 101; gambhwrd -tha Milp. 16. — Dhamma-
kathika ,Prediger Vin. I 75, 96 f.; L. 159: IV. 7, 9—11, 13; M. IIL. 40; A.IIL 78 1%,
IV. 314—6, V. 10 £, 13—4; DhKo. III. 412; Dpvs. 4. 4; Mhvs. 32. 45. Moggallana wird
M. I. 218 so bezeichnet. Das Abstr. dhammakathikatta steht M. IIL. 40; A. 1. 38. Wer mit
Recht ein dhammakathike genannt wird, davon handelt S.II. 18, 114—5, II1. 163—4 und
in etwas anderer Weise S. IV. 141. Milp. 341 spricht von suttantika venayika abhidhammika
dhammakathika. Als bester dhammakathika gilt Punna Mantaniputta, unter den Bhikkhunis

1) In dhammi katha ist dhammi Adj. f. Vgl. im Mabavastu: dharmaya kathaya L 29716, 3092
(wohl richtiger dharmya k. 111. 5516, 1424, 143°) und dharmikatham 1. 319°.




46 BII 2g, 8a

als die beste -thika Dhammadinna; unter den Laien ist Citta Macchikasandika der beste
Prediger, eine Laienschwester als Predigerin wird nicht erwihnt A. I, 23, 25, 26. Vier
Arten von dhammakathika werden A. IL 138, Pu. 42 unterschieden.

g) Auch dhammam pakdseti wtl. ,macht den dh. klar, offenbar® bedeutet oft nicht
mehr als ,verkiindigt die Lehre“. HEs wird von den fritheren Buddhas gebraucht A. IL. 52;
Bu. 6. 2, 25. 6. Das Subst. dhammapakasans wird von- der ersten Predigt des Buddha
Narada gebraucht Bu. 10. 8; dazu jano siridhammappakasano Bu. 24. 28. Auch vom Buddha
Gotama heiit es sabbam tuvam aanam avecca dhammam pakasesi ,in jegliches Wissen ein-
dringend hast du die Lehre verkiindigt® Sn. 378. Neben svakkhata, uttana, vivate findet
sich pakasita als Beiwort zu dh. M. 1. 141; S.II. 28. Dhammapakasand (f.) steht noch
D. IL. 275, Kvu. I. 187. Unsicher ist die Bedeutung von evam eva bhagavata (oder dgl.)
anckapariyiayena dhammo pakasito am Schluf der hiufigen Sentenz, mit der nach einer
aufklirenden Hrorterung des Buddha oder eines Buddhaschiilers die Horer ihrer Bewun-
derung Ausdruck geben. Vin.I. 16, 37, 181, 226, IL. 157, 192, IIL 6, IV. 19; D. L. 85,
110, 125 usw., II. 41, 43, 45 usw., III. 193; M. L. 24, 39, 184, 205 usw.. IL 39, 90,
145 usw., III. 7, 206; 8. . 70, 161, 171, 173, 184, II. 21, IV. 113, 121, 124, 306, 308:
A.1 56, 62, 67, 173, 184, 219, IL 101, III. 239, IV. 179; Sn. p. 15, 25, 56, 85; Ud. 49.
Man mochte hier lieber iibersetzen: ,so ist vom Erhabenen der wahre Sachverhalt klar-
gelegt worden®.

3. Anhdren und Annahme der Lehre.

a) Dhammam sunati ,hort die Predigt der Lehre an.“ Dazu das Subst. dhamma-
savana. VYom Anhoren der Predigt des Buddha wird dh. sunati gebraucht Sn. 384, 391;
Tk 1280 = 51,192 Vv. 40. 5, 51 2 und 4, 53. .10 und 23; D, II. 2702; 8. 1. 210;
Ud. 48; von Laien oder Monchen, welche die Predigt von Bhikkhus héren Vin. I 139—42:
A.IIL. 175 £, IV. 25. DaB dh. hier die kanonisch formulierte Lehre bedeutet, beweist
A. IIL. 287—8. Der alte Asita klagt nach der Geburt des Buddha: so ham na sussam
asamadhurassa dhamman Sn. 694. Das Anhoren der Lehrpredigt eines Buddha fiihrt zum
Glauben: tam dhammanm sunati gahapati va gahapatiputto via annatarasmim va kule paccajito
80 tam dhammam sutva tathagate saddham patilabhati D. 1. 62—3, 250; M. 1. 179, (521);
A. V. 204; Pu.57. Ahnlich: dhammam sutvi pasidimha, saddhd no udapajjatha Thi.
1254; vgl. Thl. 673; Pv. 4. 1. 14. HEs wird oft berichtet, wie durch das Anhéren einer
Predigt des Buddha Glauben, Beitritt zum Orden, Hrkenntnis und Erlosung bewirkt
wurde: Thl. 66, 69, 131, 340; Th2. 137, 338;: D. IL. 285: M. IL 48. Awuch die Predigt
von Bhikkhus und Bhikkhunis hat diese Wirkung: Thl. 179; Th2. 44, 70, 97, 108. Der
Buddha selbst hat in fritheren Existenzen die Predigt der Buddhas jener Zeitperiode ge-
hort Bu. 14. 10, 22. 10, 24, 10, 25. 13. Das Horen des dh. schafft Freude und Seligkeit
D.I.176; M. III. 267. Hs fiihrt zur Erkenntnis A. III. 244, zum kayavipakisa und
cittavupakasa (s. v.) D. IIL. 285; S. V. 67; A.IV. 152, 154. Es findet Lohn im Jenseits
V.. 38. 54;:192... Dem Konig Munda nimmt das Anhéren der Predigt des Narada seinen
Gram um die tote Gattin A. IIl. 58 ff. Man muf den dh. mit Andacht und Aufmerksam-
keit héren. Hiufig ist die Wendung afthikatva manasikatva sabbacetaso samanniharitva
ohitasoto dhammam supati M. 1. 325, III. 201; S. I 112—4, 189f, 192, g0, 11. 220,
L7 FSOB W R B i folgen auf einander in aufsteigender Linie saddhajito upasamkamati,
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upasamkamanto payirupasati, payirupasanto sotam odahati, ohitasoto dhamman sundti, sutvi
dhammam dhareti, dhatanam dhammanam attham upaparikkhati, attham upaparikkhato
dhamma nijjhanam khamanti, dhammanijjhanakhantiya sati chando jayati, chandajato
ussahati, ussahitva tuleti, tulayitva padahati, pahitatto samano kayena ¢ eva paramam sac-
cam sacchikaroti panhaya ca nam ativijjha passati M. I. 480, II. 173. In Substantiven ist
die Klimax: saddha,t) wupasambkamanam, payirupasand, sotavadhanam, dhammasavanan,
dhammadharand, atthipaparilkhi, dhammanijihanakhanti, chando, ussaho, tuland, padhanan;
saccanupatti M. 11 175—7 (in umgekehrter Folge aufgeziihlt); M. I. 480 (hier fehlt der
Ausdruck saccanupatti). Etwas kiirzer ist die Reihe A. IIL. 176: dhammanm sunanti, dh.
pariyapunanti, dh. dharenti, dhatanam dhammanam attham upaparikkhanti, attham annaye
dhammam annaya dhammanudhamman patipajjonti. Hiemit stimmt iiberein A. 1V. 337,
391—2, V. 154—5. Der Gedanke, daf die Erldsung in einer ganz festen und regelmibig
sich wiederholenden Stufenfolge der Entwicklung erfolgt, beherrscht den Buddhismus und
muf bei einer Darstellung des Buddhismus aufs nachdriicklichste betont und im einzelnen
verfolgt werden. Innerhalb dieser Entwicklung hat das Horen des dh. seine feste Stelle.
Daher ist das dhammasavanam Pflicht der Bhikkhus und wird den Laien eindringlichst
empfohlen: dhammanm sunatha pasannaminasa Vv. 44. 19. Mehrfach wiederkehrender
Ausdruck ist kalena dhammasavanam. Es steht neben kialena dhammasakaccha Sn. 265—6,
A. I1. 140, IV. 361, Kh. 5. 10; neben kalena atthupaparikkha A.IIl. 381. Kvu. IL 616
folgen auf einander dhammadesana, dhammasavanam, dhammasalkacchd, paripucchi. Der
Segen, der aus dem ,Anhoren des dh. zur gehdrigen Zeit“ hervorgeht, wird A. IIL 248,
381 dargelegt. Schon Sn. 265 heifit es: kalena dhammasavanam etam mangalam uttaman,
und Angulimila, der zum Thera gewordene Strafenriuber, ruft den »Oegnern® (disa) zu:
surmntzi dhammam kalena Thl. 875, M. IL. 105. Durch Nichtanhtren des dh. kommt
man zuriick, geht des Heils verlustig (assavanata dhammassa parihayonti) Vin. 1. 5; D. 11.
46, 48; M. 1. 168, III. 261. Stindige Ausdriicke fiir die Teilnahme an der Predigt sind:
upasambamati dhammasavanaya Vin. I 26 f., 101 f,; D. IIL. 102; M. L 212, 215, 319 f;
— gacchati oder agacchati -naya Vin. IV. 15; A. 1. 130, IIL 326; (S. L. 9; Pu. 31); — upts-
nisidati -naya A.IV. 387 f., 391. — Das Neutr. Pl. findet sich in solchem Zusammenhang
Dh. 82: dhammini sutvana vippasidanti pondita. Bs heift ,die Predigten“ (DhKo. 1I. 153
desanadhammani, in der Folge durch desanadhammam erliutert). — Vin. I. 355 ermahnt
der Buddha bei einem Schisma innerhalb der Gemeinde, das durch die Ménche von Ko-
sambi verursacht war, die, welche sich um Bescheid an ihn wenden: wubhayattha dhammann
suna ,hore auf beiden Seiten die Lehrpredigt an® und dann: ye tattha bhikkha dhamma-
vadino, d. h. deren Reden mit meiner Lehre, dem absoluten dh., iibereinstimmen, an die
halte dich. — Das Kompos. bah. sufadhamma steht als Synonym neben bahussuta Ja.
bV 1=

b) Etwas mehr als dhammam sundati driickt dh. nisameti aus. Sonst bedeutet nisa-
meti, nisametha ,hére! merk’ auf! vernimm! gib acht! horet! usw.“ ohne Objekt Sn. 223;
Kh. 6. 2; Ja. V. 412, VL 5062, 5112, oder mit Objekt Sn. 410; J&. V. 486'; wnisamema

1) Wir glauben, daB Brckn, Buddhismus II. 22f. dem Begriff saddha zu grofies Gewicht beilegh.
Er bezeichnet innerhalb des ,Pfades” nur das personliche Vertrauen, das einen veranlafit, zu diesem
oder jenem Lehrer hinzugehen und bei ihm zu héren. Eine Frau geht (Th2.69) zu einer Bhikkhuni
hin, die ihr saddhdyiké ,vertrauenswert war, hort bei ihr die Lehre und wird gliubig.
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,wir merken auf‘ Vin. I. 103. In nisametvd kammanm katuwm vagiati JaKo. III. 10510 ish
nisametvd etwa mit ,sorgsam, achtsam“ wiederzugeben; mnisamma steht Sn. 317 neben
atthikatvana. Mit Objekt vaco nisanuna. Se54: DeIE 274 Ja 1 1887 DhKo. IV. 36,
Zu tam dhammam nisamehi me Ja. IV. 2228 s. Alll la; zu bahussutanam anisimay
attham BIV 8. Wir haben also dh. nisameti als ,achtet auf die Lehre® zu verstehen.
So in dhammam eva nisamehi saddhammasavanan sukham S. 1. 210. Dazu ramassu bhi-
kkhacariyaya putta nisamma dhamme suparibbajassu') ,nachdem du sorgsam die Lehren
(der verschiedenen Lehrer) gehort, schlieie dich der richtigen Schule an“ Ja. IV. 4522,
Das Subst. dhammanisanti bedeutet ,das sorgsame Horen der Lehre“. So in bhikkhu dham-
manam (na) nisamakajatiyo hot dhammanisantiyia (na) vannavadi A. V. 166, 168. D 11T,
252, A.1V. 15, 36 wird es unter die satta niddesavatthiini gerechnet. Es steht hier in der
Klimax an zweiter Stelle nach sikkhasamadana und vor icchavinaye tibbacchanda, bezeichnet
also jedenfalls noch eine Anfangsstufe in der Heilsentwicklung. Im AKo. 711! heifit es
allerdings: dhammanisamata vipassanay’ ctam adhwacanon. Das wiirde den Begriff auf
eine weit hohere Stufe stellen.

¢) Ausdruck fiir das Annehmen der Lehre ist dhammam adiyati mit dem Gegen-
satz dh. mirassati ,eine L. abweisen“. So Sn. 785. Dh. saddahati heiBt ,glaubt an die
Lehre, vertraut der 1.¢: saddahano arahatam dhammam nibbanapattiya. Sn. 186. Auch
das Verb. pasidati m. L. dhamme hat die Bedeutung ,faBit gliubiges Zutrauen zur Liehre*.
Es wird bei der Trias buddha — dh. — samgha besprochen werden (BIV 2). Hiufiger
ist dhammam roceti ,heifit eine Lehre gut, billigt, bekennt sich zu einer L., erwihlt eine
L.“. Beispielsweise in der schon B12 besprochenen Phrase kam si tvam . . kassa va tvam
dh. rocesi. Ferner: dhammam imam (d. h. unsere, die buddhistische L) rocaye yo gahaitho
Sn. 898. Auch von falschen Lehren kann die Phrase gebraucht werden: asatam dhamman
roceti Sn. 94 Devadattassa dh. rocentd Vin. I 199—200; na tesam (pasandananm) dh.
rocemi. S. 1. 183. Vgl. Th2. 183—4. Ja. IV. 5310 heifst es: supoma dhamman asatan
satai ca, na cap: dhammam asatan rocayamd.

4. Das Erlernen des dhamma und die Krforschung der Lehre.

a) Dhammam pariy@pundti ,erlernt die Lehre“ bezieht sich auf das gedidchtnismiBige
Sichaneignen der heiligen Texte. Dies ergibt sich schon aus der Formel dhammam
pariyapundti suttam geyyam usw. bis vedallam, also den ganzen Kanon: M. I 183 1A 1L
108, 185, III. 177, 361; Pu. 43. Daran reiht sich dann A. IIL. 361 die Fortsetzung:
yathasutam yathapariyaltan dhammam (die Lehre wie er sie gehort und gelernt hat)
vittharena paresam deseti, paresam vdcett, sagjhayam karoti usw. Er predigt sie den andern,
bringt sie ihnen bei, vezitiert sie usw. S.dazu A.IV. 86, V. 349, 352. Beachtenswert
ist A. 1. 7238, wo die ukkacitavinita®) parisi no patipucch@vinita definiert wird. Am Schluf
heifit es: te tam dhammam pariydpunitvd na ¢ eva anmamaniiam patipucchanti na pativi-
varanti: idam katham, imassa kv-attho ti ,wenn sie den heiligen Text?®) gelernt haben,

1) So ist statt dhammesu paribbajassw zu lesen. Es sprichb dafiiv auch der Ko. nisametva miccha-
ditthikanam pabbajjam pahayae sammaditthiyuttam wiyyanikam pabbajjam pabbaja. Bs liegt also der
Fall vor, dafk su- vor ein verb. fin. tritt. Das ist nicht befremdlich, da die Negation a- mehrfach ebenso
vorkommt. Vgl. auch sugopay: Rasav. 1I. 1036 (in einem Vers). 3

2) AKo. 35616 liest okkacita® und erklirt das Wort einfach durch dubbinita.

3) Dagegen bedeutet im vorausgehenden fe dhamme ,diese Dinge, Gegenstinde, Ohjekte”.
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befragen sie sich gegenseitig nicht und kléren sich nicht auf (durch Fragen): wie verhilt
sich das® was ist der Sinn davon?“ Aus der nachkanonischen Literatur erwihnen wir:
dhammam pi na pariyapunimsu JaKo. 1. 49719, Das Subst. pariyaiti bedeutet geradezu
Jheiliger Text“: pariyatiiti tind pitakani DKo. ed. Rangun IL. 108'. — An dh. pariya-
punati schliet sich dh. ugganhati JaKo. IL. 242: ferner dhamman dhareti ,hat die Lehre
im Gediichtnis®. Es findet sich in der soeben (3a) besprochenen Reihe. Die dhammadharand
ist Vorstufe zur atthiipaparikkha. Daher auch die Wendung sufanamn dhammanan dhamma-
dharakajatiko hoti dhatanan ca dhammanan atthupaparikkhs hoti A.IL 97, IV. 221-—3,
296, 328. Dhammadhara ist ein auszeichnendes Beiwort fiir die Bhikkhus und Bhikkhunis,
das neben bahussuta steht: Sn. 58; Thl. 373, 1027, 1030, 1047; Th2.279; D.IIL 104;
S.V.261; A.IL 8, IV. 310; Ud. 63; Milp. 373. Erklirt werden beide Adjektive A.IL 178.
Allein, ohne balussuta, steht bhikkhw dhammadharo Milp. 390. Wer im vollen Sinn ein
dhammadhara genannt werden darf, sagt Dh. 259. Von dhammadhara updsaka ist Thl.
187 die Rede, die wohl das Wort von der Nichtigkeit der Dinge auf den Lippen tragen,
aber noch befangen sind in der Weltlust.

b) Die Beschiftigung mit dem dh. nach Form und Inhalt ist die hauptsichliche Auf-
gabe der Bhikkhus. Zu dem Aufsagen der gelernten Texte (dh. bhanati s. 0., dh. sajjhayan
karots Vin. I1. 194, A. IIL. 361, IV. 86, sajjhayakiriya A. V. 136, sajjhayati JiKo. I. 435%,
DhKo. IIL. 389 usw.) und zu den Gespriichen iiber sie (anhamanian dhammam sakacchis-
sants Vin. IL 75; kalena dhammasakaccha s. o. BII 3a) kommt das Nachdenken iiber Sinn
und Wert des Gelernten. Man priift selbst seinen Inhalf (dh. parivimamsati Sn. 975,
Iv. 42), man hat die Anfragen, die gestellt werden (dh. paripucchati Sn. 880), zu beant-
worten. Die Ausdriicke fiir das Studium des d/. und das Meditieren iiber ihn sind mannig-
faltig. So dh. adhiyati Ja. IIL. 28%% das hier fir das geliufige mante adhiyati D. I. 96,
104, 114 usw. eintritt (vgl. S. I 202: kasma tuwvam dhammapadani, bhikkhu, nadhiyast);
dh. anuvicinteti ,iberdenkt die Lehre“ Dh. 364, Th 1. 747, 1032, Ja. V. 223'1; dham-
mavinicchaya Dh. 144, Sn. 327. Hiufiger sind die Phrasen dh. vinicinati (Sn. 933) und
dh. anussarati, anuvitakketi usw. Pandito poso. . yoniso vicine dhamman: evamn tattha visujihat
M. 1IT. 262; S. I 34, 55—6; vgl. A.IV. 3, 4. Dhammavicaya ist einer der sieben sam-
bojjhanga, der ,Blemente der vollkommenen Erleuchtung® D. IL. 79, IIL 106, 226, 261—2,
989+ M..1. 11,162, IL 12, 1 72,: 2765 8. V. 64,91, 113 Al 89,5371 207 11 16185
IIL. 890, IV. 23, V. 211; Milp. 83, 340; Kvu. L. 158. Wichtig fiir die Frklirung von
dhammavicaya ist M. IIL 85-—6. 8. V. 68, 831, 388; Vbh. 227: yasmim samaye bhiklkhu
tath@ sato vikaramto (d. h. nachdem er die safi, den ersten Sambojjhanga, sich angeeignet
hat) tam dhamman panirdya pavicinati pavicarati parivimamsany apagiati, dhammavicayasen-
bojjhango tasmim samaye bhikkihuno araddho hoti usw. Als ahara ,Nahrung® des dham-
mavicayasambojjhanga gilt die richtige Unterscheidung der kusaldkusald, savajjanava))i,
Jinapanita und kanhasukkasappatibhaga dhamma (s.u. D11 4b) S.V. 66, 104, Interessant ist
das Beiw. anapanasatisahagata ,verbunden mit Achtsamkeit beim Ein- und Ausatmen®
S V.3812. M. IIL 72, Kvu. IL. 409, 451 haben wir die Reihe panad, pannindriyam, pania-
balam, dhammavicayasambojjharngo, sammaditthi, und Pu. 25, 26, Kvu. IL. 595 steht dhamma-
vicaya neben pamid, pajanand und ihnlichen Begriffen.’) — Wie nun der satisambojjhanga,

1) Dazu Nett. 54, 82, 191.

Abh, d. philos.-philol. u. d. hist. Kl XXXI, 1. Abh. 7
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die Vorstufe des dhammavicaya, erworben wird, dariiber belehrt uns S. Ve 6 ¢ sHortiiman
die Predigt weiser Bhikkhus, so gewinnt man kiyavipakasa und cittovupakase. Dann fihrt
der Text fort: yasmim samaye bhikkhu tatha vipakattho) vikaramto tam dhawman ani-
ssarati awwvitalheti (d. i. der gehorten Lehre nachdenkt und nachsinnt), satisambojjhango
tasminm samaye bhiklhuno araddho hoti. Es geht also dhamman anussarati anuvitakketi
dem dh. vicinati vorher. Dh. 364, Th 1. 1032 steht dh. anussaram neben dh. anuvicintayon;
Sn. 3¢

6 lesen wir: attham dhammam saipyamant brahmacariyam anussare ¢ eva samacare ca.
ATIL. 361, 382 1., IV. 86: yathasutam yathapariyattan dhammanm celasia avuvitakketi anuvic@rets

manasanupellhati. Der Begriff dhammavicaya erlihrt nun — vermutlich sekundir — eine
! g !

yung, dadurch daB in dhamma statt der Bedeutung ,Lehre“ die Bedeutung ,Ding®

Frweit

hineincets

gen wird. Damit wird er dann synonym zu Beg e panid, Pajanond,
Dinge* Vbh. 1063

wird auber

amoha usw. Br ist ,die unterscheidende Brkenntnis des W
Dhs. 16, 20, 29 usw., 90, 296 f., 309, 555.%) Im gleichen

dhammaricayasambojjhaiga auch sammaditthi aufgefiithrt.

5 Vom Erfassen und Erkennen des dhamma: a) Eine Vorstufe stellt der Begriff

dhammanijjhanakhanti, verbal dhamma nijihanam khamanti dar ,die Lehren gestatten ein
achtsames Nachdenken®, sie fangen an, sich dem Verstiindnis zu erschlieBen. Man hort
den dh., man behilt ihn im Gedichtnis, man erwiigt den Sinn der Lehren (dhammanam
kh. M. 1. 480,

engem Zu-

attham upaparikkhati), dann tritt es ein, daB attham wpaparikichato dh.

L. 178:  dhammanijjhanakhantiya atthipaparikicha bahukara M. 1111

sammenhang steht dh. nijjh. kh. mit dem Terminus dhammanusarin. Dieser findet sich

in der Aufzihlung der satta puggald, die wieder eine Stufenfolge in der He

wickelung
zum Ausdruck bringt: saddhanusarin, dhammanusarin, saddhavimutia,

ppatta, kaya-

salklhin, pannavimulia, ubhatobhagavimutta D. II1. 105, 253 {+ M.1.489, 477 f£.; A. 1. 73—4,
N0 7758, 215 Pu. 12; Nett. 189.3) Auf der Stufe des saddhanusirin steht nach
M. L. 479 ciner der die 5 indriyani (saddhindriya usw.) besitzt und Vertrauen und Liebe
sgum Tathigata hat. Beim dhammanusiarin. kommt noch hinzu, daB tathagatappavedita
¢ assa dhamma panndya mattaso nijjharan khamanti. Bei beiden sind aber die dsave
noch nicht ausgerottet, und die verschiedenen Stufen der Kkstase haben sie noch nicht
erlebt. Auch 8. III. 225, 228 heiBt es: yassa ime dhammdi evam pannaya mattaso nijthanan
khamanti ayam vuccati dhammanusart. Der  saddhanusarin glaubt nur an die Lebren,

erfaBt sie nur cefiihlsmiifiig. Das wichtigste ist, daB beide, der saddhinusirin wie der

1) Da wipakattha zu vipakisa cehort, so mufs letzteres statt *t wipakassa = skr. Yeyupakarsa

stehen, und ,Loslosung, Abtrennung, [solierung® bedeuten. Wer den dh. hort, gewinnt korperliche und

[&

seelische Loslosung, d. h. er trennt h von seiner fiuferen Umgebung und st sich von der rewohnten

Gedankenwelt los. Damit kommen wir auch auf die richtige Deutung von viipal @seti, -kasapett Vin,
I, 4912%. @410, 14422, Wenn einen Bhikkhu die anabhirati, Abneigung gegen das monchische Leben,

befillt, dann oilt es, sie ,loszuldsen”, d. h. sie von dem Gegenstand, der sie hervorgerufen hat, zu

trennen. Am besten geschieht das durch eine dhammalkath@, Buddhaghosa ist also .mit seiner SBE.
XIIL 161,. N. 1 mitoeteilten Erklirung auf dem richtigen Wege. Es darf aber, wie die Parallelstellen
zeigen, nicht mit ihm viipakasetabbo vupakasapetabbo gelesen werden.

2) Auch in der Erklirung, die S.V. 111! von dh.-v.~samb. gegeben wird, scheint schon an den

Dingbegriff gedacht zu sein.

3) A. V.28 werden noch hinzugefiigt: saceekasambuddho und tathagato araham sammasambuddho.
§ g ! L ! !
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dhammanusarin, vor dem Tode noch die Stufe des sofdpattiphala erreichen werden. Damit
ist Pu. 15, 74 zu vergleichen, und so stimmt dazu auch die Reihe saddhanusarin, dhammi-
nusarin, sotapanna, sakadagamin, anagamin (bzw. gleichwertige Begriffe), arahant M. 1. 226;
S. V. 200 f, 204—5; Kvu. I. 58. Es stehen also beide auf der letzten Vorstufe vor der
eigentlichen mit der sofdpatti beginnenden Heilsentwickelung.?)

b) ,Die Lehre verstehen“ wird durch dhamman @janati?) ausgedriickt. So fassen wir
die Phrase auch Milp. 87 —8, sowie Nett. 113. Vgl. aber oben BIlla, S40. Dem Kénig
Yama wird der Wunsch in den Mund gelegt: aho vat@ham mangssatian labheyyam, tatha-
gato ca loke uppajjeyya avaham sammisambuddho, taii caham bhagavantam payirupaseyyon,
so ca me bhagavia dhammam deseyya, tassa caham bhagavato dhamman ajaneyyan M. 111 186
A. I 142. Den letzteren Wunsch hegte aber auch schon vor seiner Thronbesteigung der
Konig Bimbisara Vin. L. 87. Dhammassa annataro sind solche, die die Buddhalehre be-
greifen Vin. L 5, 21; D. IL 87; M. I. 168, 480, IIL 261; S. L. 106, 137.  Ein Thera sagt:
tassaham dhammam ainaya (nimlich des Buddha) vihdsim sasane rato Th. 1. 903; A. 1V, 235.
Die gleiche Bedeutung wie hier hat dhammam anndye auch Sn. 933; Th2. 316; S. L. 35,
60. Sarabha, der aus dem Orden ausgetreten, sagt: annato mayd samananam Salkya-
puttiyanam dhammo, anidya ca pandhan Sam. Saky. dhammam evaham tasma dhamma-
vinaya apakkanto A. 1. 185.

¢) Ebenso wurden dhamman vijanati und dh. abhijandti gebraucht. Die feineren
Unterschiede in der Bedeutung der verschiedenen Komposita der Wz. ji@ sind schwerlich
festzustellen; vijanati scheint ajanati gegeniiber eine tiefere Erkenntnis auszudriicken. Als
,die Lehre begreifen® fassen wir dh. vijanati in den folgenden Stellen: yavajivam pi ce
balo panditam payirupasati, na so dhamman vijandti Dh. 64 (das Gegenteil Dh. 65); —

acikkha dhammam yam ahan vijahiiemn So. 1097, 1120, 1122; — na te (die pasanda)

dhammam vijananti, na te dhammassa Fkovidd Th2. 184; — evam sudesite dhamme ko
i / ;) .

pamado vijanatam dhamman Thl. 1245, S.1.193; — aggam dhamman vijanatans .

aggam puiiam pavaddhati ,denen, die die hochste Lehre begreifen . . . wiichst das hiochste

Verdienst“ A. TIL. 86: — wassapi dhamman puriso vijanng . . tam hi ’ssa dipan ca para-
' ! 7 ! ; !

yanan ca Ja. V. 5011 (der gleiche Vers mit ‘leichten Varianten auch Ja. VI. 8375'); —

odahawuso Channa sotam, bhabbo si dhamman vinnatunp S. I 134; — yamha, dhanman
vijaneyya sammasambuddhadesitam, sakkaccam tam namasscyyc Dh. 392, — Dhammaviiiidnc
,Kenntnis der Lehre“ Th1. 1030.%)

d) Ein wichtiger Begriff ist noch dhamman abhisameti, mit dem Subst. dhammabhi-
samaya. Es bezeichnet wieder eine ganz bestimmte Phase in der Heilsentwickelung.
Unsere Ubersetzung ,erfafit geistig die Lehre® und ,geistiges Begreifen der Lehre® bleibt
allzu unpriizis.*) Zur Voraussetzung hat der dhammabhisamaya sittliche Reinheit wie

1) Nett. 112: ditthicarito sammattaniy@man okkamanto dhammunusirt bhavati, taphacarito samn.
okk. saddhanwsari bhavati.

2) Zu dh. janati und dh. passats vgl. C T 1a und CI2a and oben B I 1a zu Anf

8) Wir iibersetzen den Vers so: ,einem vielgelehrten, die heiligen Texte kennenden, weisen Buddha-
schiiler, einem Manne von solcher Art soll sich hingeben, wer Kenntnis der Lehre wiinscht; akankham
ist N. Part. Prs. Mrs. Ruys Davips, Psalms of the Brethren S. 356 scheint es als Akk. Sg. f. zu fassen.

4) DaB es sich um einen Akt der Trkenntnis handelt, beweist die Nebeneinanderstellung von
abhisambujjhati und abhisameti S. 11. 25 —6; A. L. 286. Vgl. auch A. III. 493, 1V. 384181

7’!—
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geistige Vollkraft. Daher tritt er nach Milp. 310 nicht ein bei solchen, die ein schweres
Verbrechen begangen haben (vgl. auch Milp. 255), auch nicht bei einem Kind unter sieben
Jahren, wenn es gleich brav ist. Auch wo das Studium fehlt, ist er nach Milp. 134 un-
moglich. Man muf, um dazu zu gelangen, durch die dhutaguna, gewisse asketische
Ubungen, geliutert sein nach Milp. 353. Pu. 41 werden drei Modalititen besprochen,
unter denen er eintritt: entweder sofort nach Anhoren einer Predigt oder nach ausfiihr-
licher Erklirung des Inhalts oder endlich erst nach lingerem Studium. Mitunter bleibt
er trotz aller Bemiihungen in der gegenwirtigen Existenz giinzlich aus. Kvu. IL 616—7
wird erértert, ob er gabbhaseyyaya oder supinagatassa, also beim Ausruhen oder im Schlafe,
erfolgen konne. Ahnliche Fragen werden Kvu. I. 112—4, 309, I 469 behandelt. Im Bu.
und in der nachkanonischen Literatur wird oft erzihlt, wie bei irgend einem besonderen
Ereignis, namentlich nach einer eindringlichen Predigt, bei so und so vielen Menschen oder

Q

auch Devatas usw. der dhammabhisamaya erfolgte Bu. 2. 202, 8. 5, 11. 3, 23. 55 Milp. 20,
349: DhKo. III. 216, 223, 253; Dpvs. 13. 13, 14. 12; Mhvs. 1. 32, 12. 27. Hs scheint,
dab er in der Regel in engem Zusammenhange mit dem Kintritt in das Stadium des
sotapamma steht. Udayi erzihlt von sich: dhammo me abhisameto maggo ca patiladdho
S. V. 90: dann habe er nacheinander die bojjhanga erlangt. Und der Prinz Abhaya sagt
nach Anhoren einer Predigt des Buddha auf dem ,Geierhiigel“: dhammo me abhisameto
S. V. 128. Ananda sagt das Gleiche von sich nach einer Predigt des Punna Mantaniputta
. III. 106, Yamaka nach einer solchen des Sariputta S. III. 112, Channa nach einer
solchen des Ananda S.III. 135. Wenn dhammabhisamaya S. II. 134, 138 aber meben
dhammacakkhupatilabha gestellt wird, mdchte man in ihm immerhin einen hoheren Grad
der Vollkommenheit erkennen. Wer jene Stufe erreicht hat, ist ein abhisametavin. S. 1.
133 £, 188 steht das Wort als Beiwort zu puggala neben ariyasiavaka difthisampanna,
(tegenteil ist anabhisametavin. Das ist nach Yam. I. 181 f. einer, welcher zwar die Wahr-
heit vom Leiden erfaBt hat, aber nicht die vom Weg, der zur Aufhebung des Leidens
fithrt. Der abhisametavin weifs Beides. — Gleichbedeutend mit abhisameti ist sameti in
samecea dhammam Sn, 361, 374, 792.

e) Die den dh. verstehen, heifen dhammassa kovida, wie in dem eben angefiihrten
Viare Th9. 184 »Aueh i Thi. 44408, 1:162 168, 222, 224 wubhinnam tikicchantan tan
attano ca parassa ca (wie S. b4, Zeile 1) jana mannanti balo ti ye dhammassa akovida
iibersetzen wir: ,den, der Beiden heilende Hilfe schafft, sich und dem andern, den halten
die Leute fiir einen Toren, die der (wahren) Lehre unkundig sind“.?) Schwierig ist die
Schlufizeile von Sn. 763 = S. IV. 128. Man mdchte, da man zu vijananti ein Objekt ver-
mifit, korrigieren: santike na vijananti maggam dhammass’ akovida ,in der Nihe (sogar)
unterscheiden den Weg nicht, die der (wahren) Lehre unkundig sind“. Auch dhammavinita
heifit ,in der Lehre unterrichtet D. IL 218.

1) Die v. 1. tikicchantanam wird schon SKo.157%%. erwihnt. Fir dh. wird die Bedeutung paii-
cakkhandhadhamma oder catusaccadhamma offen gelassen. — Ein #hnlicher Gedanke ist Ja. I11. 5726
ausgesprochen: dhiram mannants balo ti ye dhammassa alkovida.
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I11. Saddhamma, ariyadhamma, sappurisadhamma.

1. Soll besonders hervorgehoben werden, daf es sich um die wahre Lehre handelt,
wie der Buddha sie gepredigt hat, so gebraucht man den Ausdruck saddhamma. Gegen-
satz ist dazu asaddhamma. Beides wechselt mit satam dh. und asafam dh. So Sn. 527:
asataii ca satai ca natvg dhammam. Man hat daher wohl eher ,Lehre der Guten (der
Bosen) zu iibersetzen, als ,gute, wahre (schlechte, falsche) Lehre“. Die Guten sind die
Buddhas selber und die ihnen folgen; alle andern sind die asanto.

a) Vom saddhamma wird das gleiche ausgesagt, wie yon dhanima allein. Man muf daran
glauben: seddhaya sunivitthaya saddhamme suppavedite Ja. V1. 124'; saddhaya nikkhamma
saddh. supp. Th2. 341 (der Ausdruck saddhamme suppavedite auch A.IV. 227 f.); manussabhilo
saddhamme labha saddham anuttoram wird zu einem devo devakayd cavanadhammo Iv. 77
gesagt. Man hort ihn: saddhamman sunpati M o512 AL Tl 50 HE R Tt o R0;
435—7, IV. 26 f., 115, 221 ; saddhammasavana Dh. 182 S. 12102 A, 1279, 0V, 265 I
Klimax sappurisasamserva, saddhammasavana, yonisomanasikara, dhammanudhammapatipatty
(di¢ vier charakteristischen Elemente der sotapatti) D. 111 227 (vgl. 274), S.V.347, 404, 411,
413 vergleichen sich den in B II 3a besprochenen Reihen. In einer #hnlichen Stufenfolge
stehen saddh. und asaddh. A. V. 113—8. Saddhammadesana steht Dh. 194; A. FV 200
Von Sona heifit es abhasi saddhammam Th 1. 368. Dazu: satam bhasasi dhammam Ja.
VI. 318" (Ko. satam = panpditanam), 821°'. Der Meister muf, soll sein brafumacariye
vollkommen sein, Schiiler haben alam samakkhatun saddhammassa ,fihig von der Lehre
der Guten (Gen. part.) mitzuteilen®, wie das beim Buddha der Fall ist D. IIL 123, 125.
Denn es ist verdienstlich, die Lehre auszubreiten: amiie pi macce saddhamme. brahmacariye
nivesaye Iv. 78. Der Ausdruck joteti saddhammaiy _die Lehre hell erstrahlen lassen® steht
Bu. 2. 218, Iv. 108. Man zweifelt wohl auch am saddhamma : kankhi hoti vicikicche anittham-
gato saddhamme S. 111 99; A. IL 174 (vgl. 175). Merkmal des sofapamna ist, daf er
unbeirrt an der Lehre festhiilt; er ist saddhammaniyata A. 11L. 441. Das Abweichen, Ab-
fallen von der Lehre wird durch cufo saddhamma bezeichnet A. IV. 294, 326 (das Gregenteil
ace. 5. 295, 327—8). Dazu saddhamma vuithapeti asaddhamme patitthapeti (mit dem Gegen-
teil) A. I. 33, III. 114—5, 200; cavati na ppatitthdt saddhamme A. III. 6—8. Das Nach-
denken iiber die Lehre wird durch saddh. anussarati ausgedriickt Cp. 3. 10. 5; anussaritvd
satam dh. steht Cp. 8. 12. 5; santo satam dhammam onussaranti Ja. III. 49217, Ananda
wird saddhammadharako thero genannt Th1. 1049. Er hat am meisten von den Lehren
des Tathagata gehort und sie im Gedichtnis behalten. Die Lehre ,begreifen, verstehen®
ist ajanati: satam saddhammam ainaye S. 1. 17, 56—7, und hiaufiger noch vijanati. So
saddhammam avijanato, -janatan Dh. 38, 60; vijaima -mman A. IV. 228; vijanasi sad-
dhammanm sabbhi desitam Ja. V. 3972 winnatasaddhamma ,der die Buddhalehre erfafst hat“
Th 2. 318, 322. Die Einfiilhrung in ‘das Verstindnis wird durch das Kausativ ausgedriickt:
avindiapitatth@ ¢ assa honti savaka saddhamme D. 1L 121 f. Dagegen sagt D. III. 125 der
Buddha von sich selber: vinnapitattha ca me honti siv. saddh. Ein ,Verderber, Schiidiger®
der Lehre heifit (poso) saddhammam aparadhiko A.1V. 228; vgl. viradheti saddhammassa
niyamatam ebda. Der saddh. wird von allen Buddhas in gleicher Weise gelehrt: nayanti
ve mahavird saddhammena tathagata S. 1. 127.
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b) Mit Vorliebe wird saddhamma gebraucht, wenn von dem Bestehen und Vergehen,
von der Dauer und dem Ende der Buddhalehre die Rede ist. Bekannt ist die Prophe-
zeiung, dak die Lehre 1000 Jahre bestehen wiirde, wenn die Frauen nicht zur Ordens-
gemeinschaft zugelassen worden wéren; nun dies aber geschehen, dauert sie nur 500 Jahre:
paic’ eva vassasatani saddhammo thassati Vin. 1L 2565 A. IV. 278; Milp. 130. Es stehen
sich gegeniiber saddhammatthiti (neben vinayanuggaha) Vin. IIL 21; A. 1. 98, 100, V. 70
und saddhammantaradhana Milp. 133.  Paica dhamma, so heifit es, saddhammassa sammo-
saya antaradhiniya samvattanti ,finf Dinge gereichen zum Verfall und zum Verschwinden
der Buddhalehre®, withrend ebenso viele zu ihrem Bestande dienen Sl o945, An
anderer Stelle werden zwei genannt A. I 58—9, oder vier A.1l. 147—8. Nach Az 117
sind es pamiada und appamdda, die Verfall und Bestand bewirken. S. V. 172 werden die
Bedingungen genannt, unter denen saddhammo ciratthitiko hoti bzw. na cirofth. hoti, oder
173, unter denen saddhammaparihina bzw. -aparihana eintritt. Ebenso S. V. 174, A, III. 247,
340, 1V. 84. Gottliche Wunder sind es nach Milp. 309, die das Fortbestehen des sad-
dhamma begiinstigen, und im Bilde heifit es, dafi durch den Regen der Tugend und Zucht
der Bestand des saddhammataldka®) lange Zeit gesichert sei Milp. 132. Von Bikkhus, die
Falsches lehren und Ubles tun, heifit es, dal sie saddhammam antaradhapenti (Gegenteil
3. thapenti) A. 1. 18—20, 69; und wenn die Lehre schwindet, dann nimmt die Zahl der Ver-
ordnungen zu: saddhamme antaradhayamine bahutarini ¢ eva sikkhapadani honti M. 1. 445.
Merkwiirdig ist die Prophezeiung S. 1I. 224, daB der Unterg

Liehre erst dann ein-

treten werde, wenn in der Welt saddhammapatiripakam, d. b. ein Zerrbild der Buddha-
lehre, erscheine. Es sind nicht fuBere Gewalten, sondern moghapurisa ye imam saddhamman
antaradhapenti. :

2. Anniihernd gleichbedeutend mit saddhamma sind ariyadhamma ,Lehre der Hdlen®
und sappurisadhamma ,Lehre der Tiichtigen. Beide Ausdriicke begegnen uns in der Ver-
bindung ariyanam adassavi (bzw. dassavt) ariyadhammassa akovido (bzw. kov-) ariyadhamme
avinito (bzw. suvin-), sappurisanam adassavi (bzw. dassavi) sappurisadhanmmasse akovido
(bzw. kov.) sappurisadhamme avinsto (bzw. suvin.) ,der (nicht) mit den Edlen verkehrt, der
Lehre der Edlen (nicht) kundig, in der Lehre der Edlen (nicht) unterrichtet ist usw.®
ML b 76, 18658 300, 310 435:¢ HI 74, 1858, 227 15 5 V23006 £ 42, 44
46 E6. £ 06102, 1131, 188, 1650 £, 164 1, 1V.-287.%) Das Neg:
tavi puthujjano ausgesagt, das Positive vom sufava ariyasavako. Die ariy@ und die sappu-

tive wird von dem assu-

risi. sind wieder die Buddhas und ihre Anhiinger. Sonst sind die Stellen, wo die be-
sprochenen Ausdriicke vorkommen, nicht eben zahlreich: ariyam dhammam sunati (ariya-
dhammasavanam agamma) D. 1. 214 ; — yam ariyadhammena punanti vaddha Ja. IV. 76°%; —
mohaggi (erg. dahati) sammiilhe ariyadhamme akovide 1v. 92; — ariyanan adassanalamyatant
appahiya ariyadhamman asotukamyatam appahaya A. V. 145 (Gegenteil 148); — ye hi
keci ariyadhammam vigarahanta caranti dummedha upentt Roruvan ghoram cirarattam duk-

1) Das Bild von dem ,See der Buddhalehre®, den der Tathagata angelegt hat, damit in ihm die
Menschen sich von den kiles@ reinigen sollen, ist Milp. 246 —7 ausgefihrt.

2) Es ist merkwiirdig, da die Formel, die in M. und S. so h#iufig ist, in D. und A. und im Vin,
nicht vorkommt.
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kham anubhavanti | ye ca kho ariyadhamme khantiya upasamena upeta pahaya manusan
deham devakayam paripiressanti S. 1. 30; — parovaram ariyadhammam viditva ma mohayi
Sn:858: Th 1 1273,

b

IV. Dhamma in Verbindung mit anderen Begriffen.

1. Dhammae und vinaye.

a) Wo diese beiden Begriffe nebeneinanderstehen, durch ca-ca verbunden, bezeichnet
dh. die Lehre in dogmatischer oder philosophischer Beziehung, v. ist die Summe der Ver-
ordnungen, welche das innere Leben der Ordensangehorigen regeln. Beides, dh. und v.,
wird von allen Buddhas gelebrt. Dies kommt zum Ausdruck in der Stelle dvifii akarehe
buddha bhagavanto bhikkhiu patipucchanti: dhamman vi desessama sdavakanam va sillhdapadan
pannidapessamd ti ,(wenn sie denken:) wir wollen den dh. predigen oder wir wollen den
Schiilern eine Verhaltungsmafkregel kund geben® Vin. L. 59, 158, 210, III. 6, 89. Beide
gehoren auf das engste zusammen; wird der eine geschiidigt, so leidet auch der andere
Schaden: dhammasamdosd vinayasandoso, vinayasandosa dhammasamdoso A. III. 106—8.
Von dh. und v. wird daher in gleichen Wendungen gesprochen. Im Mahaparinibba-
nasutta sagt der Buddha zu Ananda: yo vo mayd dhammo ca vinayo ca desito panaatto,
so vo mam’ accayena satthd ,der dh. und der v., den ich euch gepredigt und verkiindet

habe, der ist nach meinem Tod euer Lehrmeister® D. II. 154; Milp. 99.%) Thero bhikkhu

dhammai, ca vinayan ca bhanati A. 1. 249; Pu. 84; — wyo dhammo yo vinayo so bhasitabbo
M. IL. 239—41;: — tena bhagavato sandike dhammo ca vinayo co pariyatto Vin. II. 285,
304: — bkikkhuno (tuyham) dhammai ca vinayai o paccavekkhantassa ,beim Erwigen

des dh. und des ».¢ Vin. L. 356, II. 802. Vinayadhara ist ebenso ein Ehrentitel fur
Ordensmitelieder, wie dhammadhara. Vin. 1L 75—6 werden unterschieden bhilikhic suttan-
tikii, bh. vinayadhara, Uh. dhammakathika, bh. jhayimo und bh. tiracchanakathikd. Was man

untel vinayadharo versteht, ist A. IV. 140—3 erdrtert. Zu bhiklhu dhamma-
dharo vinayadharo®) gesellt sich als drittes matikadharo Vin. I. 119, 127, 337, 839, II. 8, 55,

999. 300: D.1I 195: M.1.221: A.1 117, 11.147 f, 169 f,, 1L 173, 861 L., V. 16, 849, 352.
Vgl. Milp. 344. So kommt im Kanon selbst dessen Dreiteilung zum Ausdruck.®) Hin
Bhikkhu. der sich zu Unrecht bestraft glaubt, sagt zu seinen Gefiihrten, mit deren Hilfe
er rehabilitiert zu werden hofft: hotha me dhammato vinayato ca pakkha ,stellt auch auf
meine Seite (steht mir bei) auf Grund des dh. und des ».¢ Vin. I. 837; vgl. II. 247. Wenn
eine Streitfrage durch das Verfahren des sammukhavinaya gelost werden soll, dann ist dazu

u. a. erforderlich dhamma- und vinayasammukhata, die ,Anwesenheit von dh. und 2.“
Vin. II. 93—4: d. h. die Losung muB gemif dem dh. und v. erfolgen. Vgl. M. II. 247.
Nach dem Tode des Meisters sprechen die Bhikkhus: handa mayam dhammai ca vinayan
ca samgayama Vin. IL 285, 290. Bel dieser ersten dhammasamgiti galt Upali als erste
Autoritit fir den v., Ananda fiir den dk. Vin. IL. 286—7; DKo. L 11—3, 13—5; Dpvs. 4.

1) Auch S. 9828 ist sattharam thapayitva@ zu tbersetzen: ,nachdem er . . . als Lehrmeister auf-
gestellt hatte®.

2) Voraus geben den drei Epithetis: bahussuta, agatagama, und es folgen (aber nur im Vin.):
pandita, vyatta, medhavin, lajjin, kukkuccaka, sikkhakama.

3).SBE.XI11:273, N..1.
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3.8, 31; Mhvs. 3. 30. Neben dem ,Fortbestehen des saddhamma® wird vinayanuggaha
,Befolgung (der Vorschriften) des v.“ genannt Vin. IIL 21; A. I.98, 100, Yo 70. Die
gesamte Buddhalehre wird eingeschlossen in den Dreiklang dhamma, vinaya, satthusasana,
wobei der an letzter Stelle stehende Begriff die beiden ersten zusammenfaBt Vin. 1L 73,
94, 98, 203, 205, IV. 218, 281; D. II. 124; A. II. 168, IV. 143, 280.

b) Wie gegen dhamma der adhamma, so steht gegen vinaya der avinaya. Auch
dhamma ist eine vom Buddha fiir die Ordensmitglieder aufgestellte _Norm“. Wo daher
die beiden Begriffe positiv oder negativ nebeneinanderstehen, wirken sie fast wie ein
Pleonasmus. Dh. und v. wird neben das gestellt, was vom Tathagata gesprochen, gesagt,
getan usw. worden ist; adh. und av. neben das, was von ibm nicht gesprochen usw. worden
Vin. 1. 854, II. 204. Zum Verfall der Lehre tragen die Bhikkhus bei, ye adhammanm
dhammo ti dipenti, ye dhamman adhammo ti dipenti, ye avinayam vinayo ti dipenti, ye
vinayam avinayo ti dipents, ye abhasitam alapitam tathagatena bhasitan lapitam tathagatend
t dipenti usw. A. L 18, V. 73—8. Dagegen rithmt sich der Thera Yasa vor den Laien-
briidern in Vesali: aham adhammam adhammo ti vadami, dhammam dhammo ti vadami,
avinayam avinayo ti vadami, vinayam vinayo ti vadami Vin. IL 295—8. Dhammakamman
vinayakammanm ist ein von der Monchsgemeinschaft vorgenommener Akt, der den Vor-
schriften des Buddha entspricht; adhammakamman avinayakammam einer, der ihnen zu-
widerliuft Vin. I. 325—8 (im vorhergehenden steht nur dh., adh., kein v., av.), 1I. 3—4, 86;
A.T.74—5. Ebenso stehen sich gegeniiber dhamma- und adhammavadin, vinaya- und avinaya-
vadin Vin. IL 285. Devadatta ist adhammavad avinayavads Vin. IIL. 174,  Der Bhikkhu
ist toricht, yo ca adhamme dhammasanny yo Cca dhamme adhammasanni, und der, yo ca
avinaye vinayasanni yo ca vinaye avinayasanii, der also das, was der Lehre des Buddha
nicht entspricht, fiir entsprechend ansieht und umgekehrt A. L. 85 (vgl. 86). Der aber
ist weise, yo ca adhamme adhammasanii aSW. Dhamma-, vinayasaiiin noch Vin. 1. 129 k=,
164 f. im Sinne von ,fir recht oder erlaubt haltend®. Was nicht der Buddhalehre gemiR
ist, in ihr nicht enthalten ist, wird Vin. IL. 806—7 durch uddhamma, ubbinaya, apagata-
satthusasana ausgedriickt.

¢) Hiufig endlich vereinigen sich die beiden Begriffe zu dem Dvandva dhammavi-
naya.') Er ist die Buddhalehre in ihrem ganzen Umfang: Er ist tathagatappavedita
Vin. IL 239, 258, 289; D.1.229; M.I 284, II 181 f.; S. V. 457; A.I 283 (zit. Milp. 190),
I1L. 827, 1IV. 202, 274—6, V. 144, 156, 158, 163 f.: Ud. 50, 55; tathagatappavedite dhamma-
vinaye saddha ,Glaube an die Buddhalehre* S.1I.231—2, Iv. 77; -te -ye desiyamanc
M. 1221, :224, 325; A, IL 117, 1II. 487, V. 849; -tassa -yassa desitassa A. I11. 240, 441
(vgl. Milp. 3); -tassa -yassa deseta A. 1. 266, III. 168—9; -tam -yam savanaya AL 35 120
Pu. 28; -tam -yam dgacchati D. 1. 229: M. II. 181 f.; Ud. 50. Noch ausfithrlicher: svaklkhate

.

dhammavinaye suppavedite niyyanilke upasamasamvattanike sammasambuddhappavedite D. 111.
120 f. (vgl. 211). — Oft tritt wieder vor dhammavinaya das Pron. ayam. Es bezeichnet die
Verbindung dann, vom buddhistischen Standpunkt aus gesprochen, diese unsere Lehre,
unser System, unseren Glauben, vielfach geradezu unsere, die buddhistische Gemein-
schaft, den buddhistischen Orden, wenn betont werden soll, was in ihm gelehrt und ge-
fordert wird. Zuniichst das Lehrsystem. So in imasmim dhammavinaye pasidati (pasada)

1) Er heifit svakkhata (vgl. unten); man sagt dhammavinayakusala Ja. V1. 18212 (iibertragen).
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Vin. L. 247, 1. 159. Ein junger Bhikkhu sagt: @mam dhammavinayam na khvahan salk-
komi vittharena acilkhitum S. 1. 9. Personen, die vollig in das System eingedrungen sind,
heifien imasmim -ye ogadhappatta patigadhappatta assasappatic A. III. 297 f. Dazu: imasmim
-ye assasam alattha S.IL 50: — wusmikato imasmim -ye M. L. 132, 2568; — ye supatipannd
te imasmim -y gadhamti ,die stehen fest in unserem Lehrsystem® S. III. 59—64; —
imasmim -ye vuddhim virulhim vepullam apagjate Vano L dbial L 1895 M Lol 0101 24
A. 1L 26, IIL. 8, V. 152; Iv. 113 (von den Nagas heifit es: tumhe bhvattha naga avirulhidhamma
imasmim -ye Vin. 1. 87); — imasmim -ye Levalz vusitava uttamapuriso ti vuccati S. II1. 65;
A.V.16; Iv. 96. Sonst ist noch die Bedeutung ,Lehrsystem® anzunehmen S. V. 5 (die
Stelle wird spiter wieder zur Sprache kommen); A.IV. 36, 438. Schliefzlich weisen wir
auf die Stellen Vin. II. 237—40, A.IV. 198—204, 206—8, Ud. 53—6 hin, wo von den
acht Wundererscheinungen des Ozeans die Rede ist. Ihnen werden ebenso viele Wunder
lichen, die sich imasmim dhammavinaye finden. Das erste dieser Wunder ist, dak er
allmiihlich immer tiefer und tiefer wird, nicht plotzlich abstiirzt. Damit vergleiche sich

ver

in der Buddhalehre die anupubbasikkhda anupubbakiriyd anupubbapatipada na ayataken’ eva
annapativedho, also die allmiihliche methodische Vervollkommnung. Dafi es eine solche
anupubbasilkha usw. im buddhistischen System gibt, wird M. IIL. 1 ff. dargelegt. Im
Kvu L. 219 wird jene Stelle, in der das langsame Abfallen des Grundes im Meere ge-
schildert ist, herangezogen zur Erliuterung des Begriffes anupubbabhisamaya, des ,allmih-
lichen Bindringens in die Wahrheit“. — Der Bedeutung ,bud dhistischer Orden® nihern
wir uns an Stellen wie A. V. 122, 192. Sie tritt namentlich dann hervor, wenn es sich
um den Eintritt in die Gemeinschaft, um das Ausscheiden aus ihr und um das Leben in
ihr handelt. So beim BEintritt: imasmim dhammavinaye agarasma anagariyan pabbajati
M. I 459: A. 1L 123: — anpatitthiyapubbo imasmim -ye akankhati pabbajjam dakanlhati
upasampadam Vin. L 69; D. L. 176, 1L 152; M. 1. 391, 494; S.IL 215 Sn. p. 99; — labheyy-
aham imasmim -ye pabbajjam labheyyam upasampadam S. IV. 302; M. II. 127; — wvassa-
satapasampanno imasmim -ye A.V.189; — pabbajja imasmim -ye dukkaram S.1V. 260,
262: — acirapabbajito adhunagato iman -yam Vin. 1. 40 f.; M. T.457; S.TIL. 91°£.,. V. 144 £;
A. IIL. 138. 299. Doch auch tathigatappavedite dhammavinaye agarasma anagariyon pabba-
jati (pabbajja) A. 1L 242, IV. 202, 274 ff.; Ud. 55 und sviklkhate -ye pabbajati Vin. 1. 58,
187, 1I1. 19 f,, 22 £; M. IL 5; S. L. 119, 217 f,, 222, II. 205; A. L. 149 oder svakkhate -ye
agarasma omagariyan pabbajati Ud. 46. — Vom Ausscheiden aus der Gemeinschaft:
apakkamati imasma dhammavinaya D. IIL. 6, 9, 12, 28; M. I. 68, 480; A. I. 185; — apa-
gata imasmd -ya Iv. 112; A. 1L 263) — papatiti imasma -ya A. 1. 113; — auch: arakd so
imasma -ya S.1V. 43—5. — Vom Leben in der Gemeinschaft: imasmim -ye brahma-
cariyam carati S. 1. 1205 vgl. M. L. 163; — yo imasmim dhammavinaye appamatto vihessati |
pahaya jatisamsaram duklhass antan karissati Th 125701l 121 & Sl Lo gyl 2035

d) Das Dvandva dhammavinaye wird auch von nichtbuddhistischen Lehren gebraucht.
Jedes System jener Zeit hatte eben seinen dogmatischen und seinen praktischen Teil.
Daher heifit es: yasmim dhammavinaye ariyo althangiko maggo na upalabbhati, swmano pi
tattha na upalabbhati D. 11. 151; Kvu. 1. 601. Wie die rechte Lehre svakkhita genannt
wird, so gibt es auch einen durakkhata dhammavinaya A. 1 34. D.IIL 120, M. I. 67 finden

1) Tm zugehorigen Vers 2626 28 steht nur dhanma statt dhammavinaya.

Abh. d. philos.-philol. u. d. hist. Kl. XXXI, 1. Abh. 8
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sich die Beiwdrter duraklhita, duppavedita, aniyyanika, anupasamasamuatianila, ASAMMAS AN~
buddhappavedita (das Gegenteil s. 8. 56). Sie werden D. III. 118, 210 von dem dhamma-
vinaya des Nigantha Nataputta gebraucht. Mit Vorliebe wird davon gesprochen, wie die
Anhiéinger der verschiedenen Systeme im eigenen Kreise rechthaberisch hadern und jeder
fir sich das richtige Verstindnis der Lehre beansprucht. Der Streit wird in die Worte
gekleidet: na tvam iman dhammavinayam ajanasi, aham imam dhammavinayam ajanami;
kim tvam imam dhammavinayam djanissasi? micchdpatipanno tvam asi, aham asmi sammi-
patipamno usw. D. I. 8, 66, S. IIl. 12, Im besondern wird das von den Schiilern des
Purana Kassapa gesagt M. II. 3 und namentlich von denen des Nataputta D. III. 117, 210;
M. II. 4, 248. Der Buddha ermahnt seine Bhikkhus S. V. 419, das nicht nachzumachen.

e) In einer lingeren Reihe erscheinen dhamma und vinaya in kalavadin, bhitavadin,

itar. Ks wird das vom
Buddha ausgesagt und von denen, die ihm nachstreben D. I. Lo M. E 180, 288y 345
HI. 34, 49; A. II. 22, 209, V. 267, 285, 296; Pu. 58. Die gleiche Reihe mit Aus-
schlufs des letzten Gliedes findet sich D. I. 165, III. 135: A. I 204: das Gegenteil akala-
vadin usw. M. L. 287, 1IL. 48; A.IL 22, V. 265, 283, 293, und wieder nur bis avinaya-
vadin A. 1. 202.

atthavidin, dhammavadin, vinayavadin, nidkanavatim vicam bha:

2. Buddha, dhamma, samgha ,der Buddha, die Lehre, die Gemeinde®, das sinc

wdrei Juwele“, die fgi ratanani, das tiratanam oder ratanattayam JaKo. I11. 1821
DhilKo. 1..211; Mhvs. 11, 3b, :21..8.

a) Sie finden sich vor allem vereinigt in der Formel, mit der man seinen Wunsch,
dem Orden beizutreten, kund gibt: buddham saranam gacchami, dhammam s. g., samgham
S. g. yich nehme meine Zuflucht zum Buddha, zur Lehre, zur Gemeinde®. Die Formel ist
dreimal zu wiederholen. Die betreffende Anweisung findet sich Vin. I. 22, 69, 82, Kh. 1.
In der 3. Pers.: b. s. gacchati, dh. s. g. usw. D. L. 145; im Imp. Sg. 2 b. s. gaccha usw.
Pv. 4. 3. 46—8; im Praet.: b. s. gato (bzw. gata) usw. D. IL. 212; M. II. 51, IIL 258, 254;
S. V. 895; A.IL 123, 226, III. 35, IV. 220, 222, 245; Iv. 63; Milp. 95. Kiirzer ist die
Fassung buddham dhammam samgham saranam gato S. V. 375 f. (vegl. A. 1V. 210, 214, 395);
schon im Dh. 190: yo ca buddhan ca dhamman ca samghai ca saranam gato.') Die Formel
hat nun gewisse Varianten. Schlieft sich jemand der Gemeinschaft an, in der Absicht
Bhikkbhu zu werden, so sagt er: esaham bhagavantam saranam gacchami dhamman ca
bhikkhusamghan ca, labheyyiham bhagavato santike pabbajjom labheyyam wupasampadam
1, - 202, I1.152; M. 1..891; S.L.171,..IL 21, IV.308. Hs kann dann auch der
Name des Gotama, wenn der Bittsteller an diesen selbst sich wendet, hinzugefiigt werden.
Dabei ergibt sich die Beobachtung, daB M. und Sn. bhavantam Gotamam haben (M. I. 39,
493, 512, Sn. p. 15, 85), wihrend der S. =zwischen bhagavantam G. (S. I. 161) und
bhavantam G. (S. 1. 163 £.) schwankt. Auf die Zeit des Buddha Vipassin ist D. IL. 45 die
obige Formel angewendet: ele mayam bhagavantam s. gacchama usw. Will jemand dem
Laienverband beitreten, so lautet die Formel so: esiham bhagavantam saranam gacchami
dhamman ca bhikkhusamghan ca, wupisakam mam bhagava dharetu ajjatagge panupetam
saranam gatam (mit den entsprechenden Abinderungen bei femin. oder plural. Subjekt)

1) Das Abstrakt buddhadhammasamghasaranagatatd findet sich Milp. 257.
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Min L6 AR 87 0 d 8L 286243 1 157 193 IV 919: DL 8511 135 —3, III. 198;
M. 1. 868, 873=-0, 806 8. 1. 70, 173,184, :IV.. 418,121, 124, .306; AL 219 1V i185 £
Ud. 49. Wieder kann der Name Gotama beigefiigt werden, und wieder zeigt sich dann,
dat Vin. und D. stets bhagavantam Gotamam haben (Vin. IIL 6, D. 1. 110, 125, 147, 210,
234, 252,1) II. 352), wihrend im M. und Sn. bhavantam steht (M. 1. 24, 184, 205, 290,
413, 489, 501, IL. 96, 145, 208, IIL 7, 206;%) Sn. 25 mit Variante). S. und A. schwanken.
Sie haben /)/zm]ru/mu‘n,n (5. Y. 356, A. l 56, 67) und bhavantam (S.I1. 23; A.I 173, 184—5
III. 239 m. Var., IV. 179). In der 3. Person steht die Formel so ZJ]lClvj/(,tU(erZrl(Hfl saranam
gacchati usw. M. IL. 97. Von Interesse ist die Stelle M. IL. 90. Der Konig Madhura Kac-
canaputta wendet sich an Mahakaccana: esaham bhavantam Kaccanam saranam gacchami
dhammai ca bhikkhusamghatni ca usw. Am SchluB sagt er dann, weil damals der Buddha
schon tot war: parinibbutam pi mayam tam bhagaventam saranam gacchama usw. Ganz
ebenso spricht der Brahmane Ghotamukha zu Udena M. II. 162—3.3) Recht hiibsch ist
daf die ersten, die sich dem Buddha anschliefen, die Kaufleute Tapussa und Bhallika, nur

?

b

sagen: eie mayam bhagavantam saranam gacchamae dhamman ca Vin. I. 4. Einen Samgha
gab es ja damals noch nicht! Auf die Zeit des Vipassin wird das angewendet D. II. 41—2, 43
Eine Variante unserer Formel ist noch wpeti buddham saranam dhamman ca samghai ca
Puvod 1. 00%,:83; 48505 Vv 63, 25::88. 19 dazn 2258+ 182.2288:f  Wivi-58 Sl 8
steht: tam sugatam saranattham wupehi . . dhammam imam saranattham wupehi . . samgham
imane savanattham wupehi. Die Substantiva buddha-, dhamma- und samghasaranagamana
finden sich S. IV. 270 f., 275 f.
b) Das tiratanam kommt schon in den #ltesten Stiicken des Kanons vor. So schon
Sn. 224—35." Hier wird von dem ratanam panitam gesprochen, der im Buddha, in der
Lehre, in der Gemeinschaft enthalten ist. Dh. 194 heifit es: sukho buddhanam wuppado,
sukha saddhammadesand | sukhda samghassa swmagge und es wird hinzugefiigt: samaggianan

tapo sukho. — Sn. 236 —8, Kh. 6. 15—7: buddham namassama . .. dhammam n. . . .

samgham n.; — Bu. 2b. 50 f.: sambuddho, dhammaratano, semgharatano; — Thl. 589:
buddhesw sagivavatd dhamme apaciti yothabhutam | samghe ca cittikaro; — Th2
saddha buddhe ca dhamme ca samghe ca tibbagarava. — Hiufigere Verbindungen, in

denen das tiratanam vorkommt, sind: buddhe avecca - ppasidena samannagato, dhamme
a.-pp. 8., samghe a.-pp. s. 8. IV. 304, V. 376 f. Die Formel wird uns spiiter in erweiterter
Form wieder begegnen. Von Verwandten, Freunden usw. heift es, sie seien buddhe
avecca-ppasade samadapetvi, nivesetabbi patifthapetabba und ebenso dhamme und samghe
A. 1. 222, Nur dhamme avecca -ppasadena (ohne buddhe und samghe) findet sich M. I.
47—55. Vom Glauben an die drei Juwele ist auch sonst 6fters die Rede: pandifo poso . .
buddhe dhamme ca samghe ca dhiro saddham nivesaye S. 1. 102; — buddhe ekantagato hoti
abhippasanno, dhamme, samghe S. V. 378 f.; — ye buddhe pasannd . . ye dhamme p. . .

ye samghe pasannda A. I1I. 36; Iv. 88—9 (vgl. A. IL. 34; Kvu. 1. 94); — buddhe ca dhamme
ca abhippasannd samghan ¢ upatthasim pasannacitta D. 11 27218; — abhippasanni buddhe

1) Hier hat die Ausg. bhavantam, doch vgl. die vv. 1l. An anderen Stellen bemerkt der Heraus-
geber ausdriicklich, dak alle Hss. bh(mm antam haben.

2) Nur M. II. 213 steht bhagavantam. Vielleicht nur ein Versehen des Hrsg.

3) Wenn aber hier 163+f bhavam Gotamo, bhavantam Gotamam steht, so ist das im Irrtum, da

ja Gotama nicht angesprochen wird.
8*
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ca dh. ca s. co M.IL 209; S. 1. 160; — buddhe pasanna dhamme ca samghe ca tibbagaravi
S. L. 84; — buddhe ca dhamme ca pasannamanasa semghe ca ekantigati asamsayi Vyv. 17. 6.

— KEbenso wird vom Gedenken an die Juwele gesprochen: wyesam buddhagati sati,
dhammagata sati, samghagati sati Dh. 296 —8; buddham, dh., s. anussarati Th1. 382—4,
M. 1. 186, 1891, S. 1. 219—20, und b. dh. s. sr,uan in den zugehorigen Versen S: 1. 220;
mussat’ eva bhagavantam darabbha soti, mussati dhammam arabbha sati, mussati samgham
arabbha sati S. V. 369. — Zu den schwersten Vergehungen zihlt es, die drei Juwele zu
schmihen: buddhassa avanpnam bhasati, dhammassa av. bh., samghasse av. bh. Vin. 1. 85,

II. 5,19, 125 f.; D. L 1—3; A.1IV. 345—6; buddhasse va dhammassa va samghassa va
avanne bhannamane Vin. 1. 71; avannakamo buddhassa, ov. dhammassa, av. samghassa
Vin. I. 2587, IV. 91; M. L 237; A.1IV. 188. Auch buddha-, dhamma-, samghagarahino
3 Vin. L. 288 A IV.
179 f., 346—7; b. dh. s. vapne bhanmiamane Vin. 1. 71; mama (der Buddha ist selbst der
Sprecher) wamno bhdasito usw. D. 111.

Vin. III. 23. Dazu das Gegenteil: buddhassa, dh., s. vapnam bha

5, vgl. Milp. 183. ZusammengefaBit wird alle Ver-
ehrung fiir die Juwele in die Worte: sammasambuddho bhagavi, svakkhato bhagavatd
dhammo, supatipanno samgho D. III. 102; M. L. 176—7, 182—4, 320, II. 120—4. HEtwas
weiter ausgefiihrt: D. II. 93 usw., vgl. c. Nur der Buddha und die Lehre, ohne Erwiihnung

der Gemeinde, werden genannt M. L. 96: aho buddho aho dhammo aho dhammassa svak-
khatata; S. 1. 30: buddhain ca dhammaini ca namassamanda; A. . 213: anussareyya sam-
buddham dhaomman canwvitakkaye. — Vereinzelte Stellen sind noch:  appamano buddho,
app. dh., app. s. Vin. II. 110, JaKo. II. 147 (appameyya als Beiw. zu b., dh., s. Thl.
382—4); — bahukato buddhena va dh. va s. va Vin. L. 247 (Gegenteil: S. V. 89); na
buddhaem va dh. va s. va arabbha davo kitabbo Vin. 1V. 197; — na tena (in dem, was
Devadatta tut) buddho va dh. vi s. va dafthabbo (d. h. man darf diese nicht dafiir ver-
antwortlich machen) Vin. II. 189 (vgl. 191); — wukkattham namam buddha-, dhamma-, sani-
ghapatisamyuttam (ein Name, der mit diesen Wortern zusammengesetzt ist) Vin. 1V.
An der Stelle von buddha (odér tathigate oder bhagavant) erscheint in dem Dreiklange
ofters satthar ,der Meister®. So sattha ca paricinno me dhammo samgho ca pugito Th 1. 178;
sattharam dhammam arabbha samgham silanivattano | adhigacchasi pamojjom S. 1. 203; safthu
vanpnavadino, dhammassa v., samghassa v. M. 1. 5. Vgl. auch w. u.
¢) Die Dreizahl kann dureh Hinzufiigung anderer Begriffe erweitert werden. In
erster Linie durch sile ,sittliche Fitbrung®, zugleich ein Beweis fiir die Wichtigkeit des
sila im System. So in buddhe avecca-ppasadena somanndagate, dhamme av.-pp. s., ariya-
kantehi silehi s. D.11. 98—4, 217—8; M. I. 87, II. 511 % TIII. 253%01%.; S, II. 69 f., IV. 304,
848, 890 usw., 402—38; A. Il 56, III. 212—3, 332—3, IV. 406—7, V. 183; Kvu. L.
214, 241. In verschiedenen Variationen kehrt das S V. 362—73 wieder. Substantivisch
steht samannagamana S.1V. 271—2, 274, 277. Negativ: buddhe usw. appasida, dussilyw
S. V. 362—3, 381—2, 386. Die vier Worte b., dh., samgha, sila heiBen die vier deva-
padani ,Gotterworte“ S. V. 392 f. An Stelle von sila tritt pesna S. V. 392'%, 401—2
oder eine Umschreibung des sila-Begriffes S. V. 3925 396—7, 401. Dazu A. IIl. 35:
kathamripe satthari, dhamme, samghe pasanmo, kathamrupesw silesu paripurakart kayassa
bheda parammarand sugatim yeva uppajjati no duggatim. Das Wort safthar erscheint auch
in satthare pasado, dhamme pasido, Silesu paripurakarita, sahadhammika kho pana no piya

manapa M. I. 64, 66 f. Dagegen wieder buddhe pasanna, dh. p., s. p., silesw paripurakarin
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D. 1L 202 f., 271 f. — Neben sila kommt sikkha ,Unterweisung, Schulung® in Betracht:
buddham paccakkhatum, dh. p., s. p., sikkham p. A. IV. 372; satthari (stets so!) kas-
khaticuswe @hiok., si k- sikkhaya k. Dy ITE 2385 AL ITT:248--9, I\'. 460, V.17—8, 19—20.
Ferner: satthari (so!) agaravo vikarati appatisso, dh. ag. v. app., s. ag. v. app., sikkhaya
na paripwrakart hoti Vin. II. 89; D. IIL 246; M. II. 245 f.; A. III. 334 f. Vgl. A. Il 439
Diese Verbindung wird wieder erweitert durch samadhi S. II. 224—5 (es heift dann auch
sikkhaya ag. v. app., samadhismim ag. v. app.); positiv S. V. 234: satthari sagaravo hots
30: satthu-, dhamma-,b)

sappatisso usw. bis samadhismim sag. h. sapp. Vgl. ferner A. 1V, 2
samgha-, sikkhagaravata, samadhigaravai@, sovacassati, la/ymnrum‘/az‘a, wozu A, III. 423—5
zu vergleichen ist, wo samadhigaravata fehlt. Ferner wird die Gruppe satthar, dhamma,
samgha, sikkha erweitert durch hiri, ottappa A. IIl. 331 (satthugaravat@ usw.), 340
(satthari sagarave usw.), IV. 29, oder durch appamadae, patisamthara D. 111 244, 280;
A. III. 330—1, 340, oder durch samadhi, appamada, patisamthiare A.IV. 28, 84. So auch
sattharam salkatoa garukatva usw. bis patisamtharam sakk. garuk. A.IV. 120—1, 128—5.
Noch andere Erweiterungen von s., dh., s., s. finden sich Kvu. I 165—6, 174—5, 181,
188—9. — Wieder eine andere erweiterte Kombination ist buddha (oder tathagata), dhamma,
samgha, sila, caga, devatd. Sie verbindet sich mit anussaradi, anussati D. I1I. 250, 280,
A. III. 285—87, 312—14, 452, V. 829—32. Der Begriff cage fehlt A.I. 207—11. Die
Liste ist A.TI. 30, 42, Kvu. I. 155 noch vermehrt durch anapanasati, maranasati, kaya-
gatasati, upasamanussati. Wir kommen hier auf das Gebiet der Voriibungen fiir den
samadhi, die ,geistige Versenkung®. — Mehr vereinzelte Zusammenstellungen sind buddha,
dhamma, samghe, magga, patipadz D. 11 154, A. 1L 79—80; buddhe avecca-ppasadena,
dhamme avecca-ppasadena, samghe avecca-ppasiadena, ariyena silena, ariyena nanena, ariydya
vimuttiya A. IIL. 451; sattha pi tattha garayho (pasamso), dhammo p. t. g. (p.), savako
p. t. g. (p.) D.II. 119—21; " buddhe sagaravo hoti, dh. s. h., s. 8. h., sabrahmacarisu 3. h.
Milp. 257.

Auch in der Bedeutung ,Lehre“ verbindet dhamma sich mit aétha. Jenes be-
deutet dann die ,Lehre“ in ihrer dukeren Form, dieses den ,Inhalt, Sinn“. Darum schlieft
sich an das Horen des dk, und an sein Behalten die afthupaparikkha ,Erwigung des Sinnes
und Inhaltes® an: k@lena dhammasavanam, kilena atthupaporillha A. II1. 381—3, IV. 221—3.
Neben dammadharand steht sie A. V. 126 f. Ja es heift sogar dhatanan ca dhammanam
atthupaparikkhi hoti, attham anndaya dhammom aniaye dhammanudhammapatipaymo hoti
yer iiberdenkt den Inhalt der behaltenen Lehren, und wenn er Inhalt und Form verstanden
hat, verhilt er sich der Lehre gemig® A. Il. 97—8, IV. 296—99, 328—81. Ebenso:
so tassa sutassw (na) atthom anidaye (na) dhammam annaye (ne) dhammanudhammapatipanno
hoti A. II. 75 Pu. 62—3. Das ,Gehorte“ ist, wie die vorangehenden Worte besagen, der in
sutta, geyya usw., den neun Angas, formulierte Kanon. Vgl. 8. I. 3123, sowie A. II.- 178741
Durch ein Verb. (attham wupaparikkhati) wird der ndmliche Gedanke ausgedriickt A. I1L. 176,
IV. 116, 337—8, 391—2, V. 154—5. Es wird gegentibergestellt: dhammam pariyapunanti
»sie lernen (dullerlich) den dh.“, aber fesam dhammanam pannayae attham ne wpaparikikhanti
M. I. 133. Schon Dh. 363 heifit es: yo bhiklkhu . . attham dhamman ca dipeti madhuwran

) ri/mmnmgaru und -garava kommt auch allein fiir sich vor Th1. 1096; Pv. 4. 1. 61; S.IV. 128.
Beides wird auch vom Tathagata ausgesagt A. III. 122.
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tassa bhasitam, und Th2. 279: attham dhamman ca desenti. DhKo. IV. 93 und Th2 Ko. 219
werden die Begriffe durch bhasitaithan ca desanadhamman ca katheti erklirt. Dhamman
awibhavayitva.  balussutanam anisamay’ attham ,ohne dak er (selbst) die Lehre verstanden
oder auf die Erklirung der Kenner achtgegeben hat® Sn. 320. Ein Bhikkhu wird dham-
manin, atthaniw, attanio, mattaiio, Edlaniw, parisani, puggalaniu genannt D. TIL 283

A.1IV. 113. Die Fortsetzung im A. beweist, daB es sich bei den beiden ersten Begriffen
um die Kenntnis der kanonischen Texte und um das Verstindnis ihres Inhalts handelt.?)
Assaji sagt zu Sariputta, der ihn um seinen Glauben befragt: na £ @ham salkomi vittharena

dhammam  desetwm, api ca te sambkhittena attham valkkhami ,aber ich will dir kurz den
Inhalt (der Lehre) sagen® Vin. I. 40 f. Nebeneinander steht tasmim dhamme atthapatisam-
vedin und dhammapatisomvedin D. III. 241 f.; A. III. 21—3, IV. 361. Der AKo. 613167
gibt ersteres durch paliattham jananta, letzterves durch palim jananta wieder. Fir afthai
ca dhamman ca patibahanti (anulomenti) ,sie geben a. und dh. unrichtig (richtig) wieder®
A. L. 69 hat der AKo. 354'° geradezu afthakathan ca palin ca, und fiir atthakusalo, dhamma-
lusalo A. IIL. 201 ebenso 648*f: atthakathaya cheko, paliyam cheko. Ihm ist also dh. der
»Orundtext”, a. der ,Kommentar®. In gleicher Weise verbinden sich afthaveda und
dhammaveda M. 1. 87—8, 221, 224, 325, IL. 206; A. III. 285—8, V. 329—34, 349, 352.
Nett. 54 steht in einer Reihe von Ausdriicken, wie paddindriya, paniabala, dhamma-
vicayasambojjhanga usw., die den Begriff manindriya erliutern sollen, auch dhamme ni@nam
und atthe ndanam. In der Parallelstelle 191 fehlt atthe #. Kbenso Nett. 82, 127. Bei
atthapade Dh. 100, A. II. 189, IIL. 356, das sich neben dhammapada stellt, ist die Bedeutung
»Inhalt® potenziert zu ,bedeutsamer Inhalt®. Wir haben afthapada etwa mit ,gehalt-
volles, sinnreiches Wort“, dhammapada mit ,Wort der Wahrheit zu {iibersetzen. Die
Kenntnis von dhamma und attha, d. h. der heiligen Texte und ihres Sinnes, ist nun aber
nicht moglich ohne grammatische Kenntnisse. Neben atthakusala und dhammakusala (s. o.)
tritt daher A. III. 201, Ne

Lautlehre, der Wortlehre und des Satzbaus®. HMbenso stehen neben attha- und dhamma-

t. 33 wyanjanakusala, wiruttikusala, pubbiparakusale ,kundig der

patisambhida als dritte und vierte der ,analytischen Wissenschaften nirutti- und pati-
bhanapatisambida, ,Grammatik® und ,Exegese® A. Il 160, III. 113, 120; Pts. 1. 132, IL. 157.
Daf die beiden erstgenannten Patisambhidas urspriinglich nur Kenntnis der heiligen Texte
g tisan I g g
und Verstindnis ihres Inhalts waren, geht deutlich aus Vbh. 29422-% hervor. Aber man
hat dann, indem man an den Dingbegriff von dh. ankniipfte, die Bedeutung weiter gefaft.
o D I ' = D
So wird Vbh. 295—7 von den fkusald und akusald dhamma gesagt: imesu dhammesu nidnam

dhammapatisambhida, tesam vipdke nanam atthapotisambhidia. Vgl. auch Vbh. 293—4.
Nett. 20: yam dhammanam salakkhane nanam, dhammapatisambhida atthapatisambhida ca,
ayam abhinnd. Pts. 1I. 150 werden ,fiinf Dinge* als arammana, als ,Bereich“ oder
,Gebiet® der dh.-paf. bestimmt, nidmlich caklhu, nana, panna, vijpa, aloka. Mitunter ist
303,
303—4. Von den awyakatd dhamma, den ,indifferenten Dingen“ wird dann ausgesagt:
imesuw dhammesu nianam atthapatisambhida Vbh. 297 ff., wie vorher dh.-pat. als das , Wissen
von den guten und iiblen Dingen® definiert wurde. Beachtenswert ist, daf die Patisam-

auch nur von drei Patisambhidas die Rede. Es fehlt dann die dh.-paf. So Vbh. 297

bhidas im D., M. und S. nicht erwiihnt werden.

1) Vgl. oben A. III 4a, S. 25.




BVlab 63

1

Y. Der Zweck der dhammadesana und ihr Inhalf,

1. Was der dhamma fiir den Menschen sein soll, das geht aus der schionen Stelle
M. I. 134—5 hervor. Hier wird er im Bilde mit einem Flot (kulla) verglichen, welches sich
ein Reisender zurecht macht, um ein groles Wasser zu {iberschreiten, das ihn von seinem
Ziele trennt. Ist das Uberschreiten des Wassers gelungen, dann hat das Flok seinen Zweck
erfiillt; der Reisende schleppt es nicht weiter mit sich. Ebenso ist der dhamma nicht
Selbstzweck, er dient vielmehr der Erlosung (nittharanaye). Der Erloste bedarf seiner
nicht mehr. Die Stelle schlieft dann mit der allgemeineren, durch die Mehrdeutigkeit
des Wortes dh. ermdglichten Wendung: ,So miifit ihr, Bhikkhus, die ihr das Gleichnis
vom Flof versteht, das Gute (wie es der dhamma ist) aufgeben, wie viel mehr das Bose.“
Auf das Bild vom FloB wird auch M. I 260% noch einmal angespielt. Der dhamma
fiihrt also zur Erlésung.

a) Die Aufgabe der dhammadesand ist zuniichst die Beseitigung aller Hemmnisse auf
dem Weg zum hochsten Ziele. Sie tiberwindet die difthiyo, die ,falschen Anschauungen®:
0 (buddho) me dhammam adesesi ditthinam samatikkamam Th2. 185. Sie hebt die asava
auf. Der Buddha sagt: yam nun@ham imesam tatha dhamman deseyyam yatha nesam
imasmim yeva, asane anupddiaya asavehi cittini vimucceyyam S. I1. 187 (vgl. Ud. 813); dittha-
dhammikanam ¢ eviham dsavanam semveraye dhammaen desemi Samparayikanan ca @sa-
vanaim patighatiya. Sie dient zur Beseitigung von rdge, dosa, moha und sonstigen iiblen
Dingen: aham vinayaye dhammanm desemi, sagt der Buddha, rdgassa dosassa mohassa ane-
kavihitanam papakanam akwsalanam dhammanam vinayaya dhammanm desemi Vin. 1. 235,
IIL 8; A.IV.175. Und von den Bhikkhus heifit es: ye kho loke ragappahandya . . dosappa-
hanaya . . mohappahandya dhamman desenti te loke dhammanweiadino S. IV. 252—3 (vgl.
A. I 217—8, III. 318, 322). Wer die dhammadesani des Tathagata hort, wird von den
,Pesseln”, die ihn an das empirische Sein kniipfen, befreit: tassa tam dhammadesanam
sutvd@ pancahi ovambhagiyehi samyojanehi cittam vimuccati A. III. 881. Im besonderen wird
die sakkayadifthi erwihnt: sakkayanirodhaya dhamme desiyamane M. I. 435. Die Predigt
der Lehre hebt die anusayd auf. Von einem Monch, wie er sein soll, wird gesagt: so
catunnam parisanom dhammanm descti . . anusayasamugghataya M. 1. 213, 216.  Sie beseitigt
den Zweifel: pahoti me samano Gotamo tatha dhamman desetum yathia aham imam kankha-
dhammam pajeheyyam D. I1. 1495 S. IV. 350.

b) Die dhammadesand bessert den Menschen moralisch. Sie fithrt vom Schlechten
zum Guten: dhammam sutva akusale vutthahimsw kusale patitthahimsu M. I1. 248; akusala
dhamma . . yesaham pahanaye dhammam desemi D. 111, 57. Ganz konkret wird das
D. IIL. 195 ausgedriickt: bhagava panatipata veramaniya usw. (es werden die fiinf Kapital-
sinden aufgezihlt) dhammam deseti. Die Lehre dient zur Ermutigung im KElend des
Daseins: assasiaya (Gotamo) dhammam deseti Vin. 1. 236; sie fiilhrt zum Glauben an den
Tathagata: ftakam dhammam sutva tathagate saddham patilabhim M. 1IL. 83; sie fiihrt
zur Erkenntnis der Wahrheit: dhamme desiyamanamhi nanam me udapajjatha Thl, 1044;
vinnapanatthayo tathagato paresam dhamman deseti M. 1. 249; pahoti me bhavam Gotamo
tatha dhammam desetum yathaham imamha asana anandho (als ein Sehender) vutthaheyyam
M. I. 512. Die hochste Stufe der Erkenntnis ist die Wiirde des Arhant: so bhagava arahi
¢ eva arahattaya ca dhammam deseti Ud. 7. Durch die Erkenntnis aber kommt die
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Erlésung, das Ende alles Leidens, der Zustand, wo es kein Begehren mehr gibt, das Nir-
vana. Pahoti me, sagt ein Bekehrter, bhagavi tatha dhammam desetum yatha aham subham
vimoklkham wpasampajjo vihareyyam D. I11. 35; fassa tam  dhammadesanam sutv@ anuttare
wpadhisamlhaye cittam vimuccati A. TII. 382. — Idha maya dhammda desita sabbaso sammi-
dukkhallhoyaya A. I1. 243 - (buddho) sabbadulkhappahanaya dhammam desesi paninam Th2,
306, 817 (vgl. tenayam desito dhammo khayagami anuttaro Th 1. 723); yass’ atthayo
maya dhammo desito so wiyyati takkarassa sammadukkhakkhayaya D. 111, 4 ; vgl. M. 1. 72;
AL 187, I1. 9. Auf diesem Wege wird die \\'iedergeburt aufgehoben: so me dhamman
adesesi jatiyi samatikkamam Th2. 192, S. L. 1325 bhavanirodhaya dhamme desiyamane Iv. 43.
Die hichsten Ziele sind virage und wibbana: bhagovala anekapariyayena viragaya dhammo
desito mo saragaye Vin. 111 19, und weiter: ragaviragaya dhammo desito, madanimmadandya
pipasavinayaya alayasamugghatayea valtupacchedaya tanhakkhayaya virdgayo wirodhaya nib-
bunaya dh. desito Vin, TIL. 200 EELE 120198 133 M. 136 Dem gleichen Gedanken wird
in einer Reihe von Stellen Ausdruck gegeben. Unter der Zustimmung des Meisters sagt
ein  Bhikkhu: na khodham stlavisuddhattham bhagavata dhammam de

sitam  ajanami,
ragaviragattham khv. bh. dh. d. aj. S.IV. 47. Er selber sagt: abhinniya kho aham
kanam  dhammam desemi sattanam visuddhiya sokaparidevanam samatikkamaya dulklkhado-

va~-

manassanam atthamgamaya, niayassa adhigamiya nibbanassa sacchikiriyaya A. V. 194, In
allem ist der Buddha selber das Vorbild: buddho so bhagava bodhaya dhammam deseti,
danto so bh. damathaya dh. d., samto so bh. samathaya dh. d., tinno so bh. taranaya dh. d.,
parimibbuto so bh. parinibbanaya dh. d. D. 111 0o4—5, M. L. 285. Unter den Nachfolgern
des Buddha gilt der fiir einen rechten dhammalkathika, der die Loslosung von allen em-
pirischen Dingen zum Ziel seiner Predigt macht: cakkhussa ce nibbindaya viragaya nirodhaya
dhammam deseti und so durchgefiihrt durch alle ayatanani S. IV. LAliedl o168 -—d: vln
etwas anderer Form M. I. 508, S. IV. 3825, Was nicht in dieser Stufenfolge zum Nirvana
fithrt, das ist tiberhaupt nicht die Lehre des Meisters (n’ eso dhammo, n’ eso vinayo, n’ etam
Satthw sasamam) A. 1V, 143 Cvals Vin T1. 25820 A V. 280). Ich fithre zum Schluf den
mehrfach zitierten Vers an, in dem die bahussuta bhiklhi das Subjekt sind und der fromme

Laie der Horer ihrer Predigt: #¢ tassa dhammanm desenti sabbadukkhapanudanam?) | yam so
dhamman idl’ annaya parinibbati anasavo Vin, IL. 148, 164; A. III. 41, 43.

2. Von Interesse sind fiir uns endlich solche Stellen, wo der Buddha oder einer seiner
Schiiler eine dhammadesand ankiindigt oder darum gebeten wird, und hierauf deren Inhalt
folgt. Wir ersehen aus ihnen, was die Kernpunkte des dhamma sind, worauf es bei ihm
bauptsiichlich ankommt. Fs gilt dies besonders von den Fillen, wo in Kiirze (sambhittena)
eine Zusammenfassung gegeben wird. Ganz kurz und allgemein heifit es A. II. 182, die
dhammadesana bestehe in der Verkiindigung, was kusalam und was akusalam ist, und in
dem Gebot, das kusalam zu pflegen und das akusalam zu meiden. Bestimmter ist, was
der Buddha zu dem Paribbajaka Sakuludayi sagb: dhammam te desessami: imasmin sati
idam hoti, imass’ uppada idam wuppajjati, imasmim asati idam na hoti, imassa nirodhi man
nirujjhati M. IL 82. Dies schliefit in nuce das Kausalititsgesetz, den paticcasamuppada,
ein und die vier heiligen Wahrheiten vom Leiden, seiner Entstehung, seiner Aufhebung

!) Das gleiche Epitheton auch D. III. 196.
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und dem Weg, der zur Aufhebung fithrt. Von ersterem heifit es M. I. 190—1: yo patic-
casamuppadam passati so dhammam passati, yo dhammam passati so paticcasamuppadam
passati. Die cattari ariyasaccani aber gelten besonders hiiufig als wesentlicher Teil des
dhamma. Die Theri Upacala sagt vom Buddha: so me dhammam adesesi Jatiya  sam-
atikkaman | dukkham dukkhasamuppadam dullhassa ca atikkamam | ariyatthangikam maggam
dukkhuipasamagaminam Th2. 192—3; vgl. Th2. 320—21. Das gleiche ist gemeint, wenn
der Buddha dhammam deseti: iti sakkayo, iti sakkayasamudayo, iti sakkayanirodho, iti sak-
kayanirodhagaminy patipada A. 11. 33. Mit sakkaya (skr. satkaya) ist die empirische Er-
scheinungswelt gemeint, und diese ist eben das dukkham, das Leiden. Dem Yasa predigt
der Buddha zuerst die anupubbikatha iiber Freigebigkeit, sittliche Fihrung, Nichtigkeit der
Weltlust. - Nachdem er dadurch sein Gemiit empfiinglich gemacht hat, verkiindigt er ihm
die samukkamsika dhammadesand der Buddhas, niimlich dukkham samudayam nirodham
maggam Vin. 1. 15—6. Der Vorgang wiederholt sich &fters in Bekehrungsgeschichten:
Vin. I. 18, 19, 23, 37, 180—1, 225, II. 156; D. 1. 110, 148, II. 41, 43, 44; M. I. 379—80,
II. 145; A.IV. 186, 209—10, 218. DaB der magga, der ariya althangika Mmagga, im
Mittelpunkt des dh. steht, wird auch D. IL 151 ausgesprochen, und Nett. 8 heifit es: sayam
dhammadesand kim desayati? catlari saccami: dukkhom samudayam nirodham maggam.
Ausfiihrlicher wird das Kausalitiitsgesetz und seine Aufhebung als Hauptpunkt der Buddha-
lehre') S.1I. 17, 20, 23, 76 f., III. 135 dargestellt: avijjapaccayi samkhara, samlkhira-
paccayi vinhanam usw., evam etassa kevalassa dukkhakkhondhassa samudayo hoti; avijjaya
tveva asesaviraganivodhd sambkharanirodho, samkharanirodha vinhananirodho usw., evam etassa
kevalassa  dukkhakkhandhassa mnirodho hoti. Die fehlenden Glieder der Reihe sind aus
Dl G

3, 63—4 zu erginzen.

b) Hauptpunkte des Systems werden als Inhalt der dhammadesana in einigen Thera-
und Therigathis genannt: fassaham vacanam sutvd khandhe ayatanini ca | dhatuyo ca vidi-
tvana  pabbajim anagariyam Th1. 1255; sa me dhammam adesesi khandhayatanadhatuyo
Th2. 43, 69, 108 (nur dkhatuayatanani ca Th2. 170). Es bilden also den Inhalt des dh.
1. die Lehre von den khandha, von riupa, vedand, sanid, samkhara (Pl) und viidhana;
2. die von den sechs inneren und den sechs #Huferen ayafanini: Gesichtssinn und Form,
Gehor und Schall usw. bis manas ,Denksinn“ und dhamma ,Dinge“; 3. die von den sechs
dhatuyo: pathavi-, apo-, tejo-, vayo-, akasa- und vikhanadhdtu. Erorterungen, die diese
Stoffe behandeln, sind z. B. M. III. 239 ff., 280 ff. Nach A.I. 175—7 gehoren zu dem
vom Buddha gelehrten dhamma 1. cha dhatuyo, 2. cha phassayatanani, 3. attharasa ma-
nopavicarda, 4. cattari ariyasaccanmi. Etwas anderes ist es, wenn der Buddha von den
dhamma mayi desita spricht, die gehegt und gepflegt und verstirkt werden sollen. Hier
handelt es sich um ,Dinge, Eigenschaften, Kriifte, und es werden in diesem Zusammen-
hang die vier satipatthana, die vier sammappadhind usw. genannt, als letzter der ariyo
atthargiko maggo, also sammaditthi bis sammasamadhi. So D.11.120, I11.127; M. IL. 238—9.2)

1) Ete te ubho ante anupagamma majihena tathagato dhammam desets.

%) Hiezu stimmt die Definition, die Vbh. 372 von dem Begriff saddhammam asotukamyatda gibt:
saddhammo sind die catt@ro satipatthand und die anderen ,Dinge“ bis zum afthangiko maggo. Will
man davon nichts horen, so ist das saddh. asotukamyata. ‘

Abh. d. philos.-philol. u. d. hist. K1. XXXI, 1. Abh. 9
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Das sind die kusala dhamma D. 111. 102, die den Gegenstand der Buddhalehre bilden, und
durch die man cefovimutti und pannavimutti erzielt.

¢) Die Quintessenz der dhammadesana ist aber unzweifelhaft die Lehre von den
ayatomans und den khondha und von ihrer Verginglichkeit und Nichtigkeit. Darum gibt
S.IV. 48 der Buddha auf die Bitte des Radha: sadhu me bhante bhagava sambshittena
dhamman desetu die Antwort: yam kho Radha aniccam tatra te chando pahdatabbo kit ca
aniceam? calidihum kho aniccam, tatra te chando pahatabbo, rapa amiced t. te ch. p., callhu-
vimnananm aniccam, t. te ch. p., cakkhusamphasso anicco, t. te ch. p., yam p’ idam callhusan-
phassapaccaya wppajjati vedayitam sulham va dukkham v adukkhamasukham vz, tam pi
aniccam, tatra te chando pahatabbo. Und in der gleichen Weise wird es durch die tibrigen
ayatanani durchgefithrt. Ebenso wird Kotthika belehrt S.1V. 145: in #hnlicher Weise
Rahula 8. II. 244 und andere M. IIL. 267; S.1IV. 37, 54, 60, 63, 72. Auf die khandhi
wird Ananda hingewiesen, wie er mit der gleichen Bitte, ihm in Kiirze den dhamma zu
erkliren, an den Buddha sich wendet S.III. 187: die %handha sind anmiccd und darum
dulkkhd und darum ist es nicht recht, sie mit dem Gedanken: elam mama, eso ‘ham asmi,
eso me aita zu betrachten. Damit ist S. III. 35, 73 —5, 77 zu vergleichen, wo der Buddha
die richtige Antwort iiber die Wesenlosigkeit der khandha aus dem Frager herauslockt.
Man kann in der Tat sagen, daf in diesen kurzen Sitzen der Inhalt der Buddhalehre in
den Hauptziigen beschlossen ist.

C. Dhamma die Wahrheit, die ewige und hdchste Wahrheit,
das hochste Sein, das hochste Wesen.

I. Dhamma, die wahre Lehre, die Wahrheit.

la) Der ljberg:mg von der Bedeutung ,Lehre“ durch die Bedeutung ,wahre Lehre*
zu , Wahrheit“ ist ein ganz allmihlicher und unmerklicher. Es ist klar, dak wir
die Ubersetzung » Wahrheit vorziehen miissen, wenn es sich um das Erkennen des
dhamma durch den Buddha handelt. Denn der Buddha hat seine Lehre nicht er-
funden oder ersonnen, sondern er hat nur, wie alle seine Vorginger, die seit Ewigkeit
und in Ewigkeit bestehende Wahrheit geistig erfaBt. Dadurch ist er eben zum Buddha
geworden, und aus der von ihm erkannten Wahrheit formt er seine Lehre. Der
Buddha sagt von sich: selber adhigato kho me ayam dhammo ,erreicht (gefunden) ist
von mir diese Wahrheit Vin. I.4; M. I. 167; D. II. 86. Und die Gefihrten des Buddha
withrend seiner Asketenzeit sprechen: yan no samano Gotamo dhammam adhigamissati tan
no drocessat M. 1. 247.  AuBer adhigam wird in solchem Zusammenhang abhisambudh und
anubudh gebraucht: dhammo maya abhisambuddho S. 1. 139. Bs ist damit zu vergleichen:
majjhima patipada tathagatena abhisambuddha Vin. 1. 10, M. IIL. 230 und lathagatena anui-
taram santivarapadam -ddham M. II. 237 f. Endlich heifit es Sn. 384, Vin. L. 531, S. 1. 137,
M. I. 168: supantu dhammam vimalenanubuddham ,sie sollen die Wahrheit horen, die der
Makellose inne geworden“. Wenn nun der Buddha dhammam deseti, so ist es eben die
Wahrheit, die er verkiindigt, und wenn der Mensch dhammam sunati oder nisameti, so
hort er diese Wahrheit und achtet auf sie. So ist in vielen von den Redensarten, die wir in
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B II 1 bis 5 besprochen haben, die Bedeutung ,Wahrheit“ in der Bedeutung ,Lehre“ mit
eingeschlossen und tritt, je nach dem Zusammenhang der Stelle, mehr oder weniger hervor.
Sutadhamma Vin. I. 327, Ud. 10 ist gewih mehr als der, ,der die Verkiindigung der Lehre
cehort hat“, es ist der ,der die Wahrheit vernommen hat“, steht also dem Begriffe dittha-
dhamma nahe. Namentlich auch, wo es sich um das Verstehen der Lehre handelt, nihern
wir uns dem Begriff , Wahrheit“. So namentlich bei dhammam abhisameti, dhammabhisa-
maya (B IL5d). Man konnte hier sehr wohl vom ,Begreifen der Wahrheit“, von einer
inneren Erleuchtung sprechen, die zu einem bestimmten Zeitpunkt in bestimmter Form
eintritt. Der Plural dhamma endlich (vgl. B I 1b) kénnte mitunter geradezu auf die vier
heiligen Wahrheiten bezogen werden, wie z. B. in S. . 4 der Kommentar dies tut. -

Wir gehen hier noch eine Anzahl von Stellen, wo uns der Begriff ,Lehre“ nicht auszu-
reichen scheint; wir geben sie mit allem Vorbehalt, weil wir wissen, daB es sich eben

nur um eine Niiancierung des Begriffes handelt, wo der subjektiven Auffassung weiter
Spielraum gelassen ist. So tibersetzen wir passa dhammam durdjanam Sn. 762, S. IV. 127
durch ,siehe, wie schwer zu erfassen die Wahrheit!) ist“. Besonders scheint uns, wo dh.
mit vid sich verbindet, die Bedeutung , Wahrheit“ nahezuliegen: samma viditva dhamman
Sn. 365; yathatathiyam vid. dh. Sn. 368. Dazu Sn. 1053. Sn. 1054 erhiilt dh. das Beiwort
uttama. Man beachte, daf die Verse 1053 ff. spiter (1066 ) wiederholt werden, nur steht
santi ,Frieden, Nirvana* statt di. An der ersten Stelle wird wohl dh. etwas Ahnliches wie
Nirvana® bedeuten. Wir verweisen noch auf dkammagu dhammavidu ,der die Wahrheit
erreicht hat und sie kennt® Ja. V. 2228, VL. 2611, Auch bei dhammanm Janati, vijandati, abhi-
janati scheint die Bedeutung ,Lehre“ zuweilen nicht zu geniigen. So in kusalo sabbada ajani
dhammam Sn. 536 und in dhammam natea anissito Sn. 856, 947, oder wenn vom Tathagata
ausgesagt wird: dhamman ca nasi paramaya difthiya Sn. 471. Wenn jemand die vier
heiligen Wahrheiten vom Leiden kennt, so ist das fur ihn das Wissen von der Wahrheit:
idam assa dhamme wanam S. 1L 57—8. Yathadhammam na pajanati heift ,er versteht
es nicht wahrheitsgemifs® S. III. 1717.  Es tritt im folgenden (1711°—173) yathabhutam
ein.?) In gleicher Weise ist addhd na jananti yatha va dhammam Th1. 188 zu erkliren.
Th 1. 276: vijananti ca ye dhammam aturesu andturd bedeutet ,die die Lehre (oder die
Wahrheit) verstehen, sind Gesunde unter Kranken“; Ja. IV. 205": yamha dhammanm vija-
neyya so hi tassa narultamo ,von wem einer die Wahrheit erlernt (so daf er sie begreift),
der ist fiir ihn (welcher Kaste er auch angehdre) der beste der Minner“. Mit dieser
Stelle vergleicht sich Sn. 316: yasma hi dhammam puriso vijanid Indam va nam devald
pljayeyya, so pujito tasmim pasannacitto bahussuto patukaroty dhammam.  Vinnatadhamma
ist einer ,der die Wahrheit begriffen hat* Sn. 323. Endlich bei dhamman abhijanati
und @janati. In dem Verse yo ca dhammam abhininaya dhammam aniaya pandito . . anejo
viipasammati Iv. 91 mochten wir auch dh. mit , Wahrheit® wiedergeben. Ebenso S. I. D31
wo aniidyae dhamman neben vicikiccham pahiya steht; und in der Stelle M. IL. 211, wo
der Buddha sich riihmt: ye fe samanabrahmand pubbe ananussutesw dhammesu simam yeva
dhammanm abhinidye ditthadhammabhinndvosinapiramippatia adibrahmacariyam patijananti,
tesiham asmi. Hier ist der Sinn der, daf der Buddha selber, aus eigener Kraft, nicht

1) Favssornr, SBE. X. 144 iibersetzt ,a thing difficult to understand“.

2) Das vereinzelte yathadhammanm ist auffallend. Ist es vielleicht nur verschrieben ?
s
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von anderen unterrichtet, zur Brkenntnis der Wahrheit iiber die frither nicht vernommenen
Lehren durchgedrungen ist.!) Schwanken zwischen der Bedeutung ,Lehre und » Wahrheit“
mag man auch in D. IL. 275: yam te dhammam idh’ annaya visesam ajjhagamsu te . . tassa
dhammassa  pattiya agatamhdse ,wir sind gekommen, die Wahrheit (Lehre) zu finden,
durch deren Erkenntnis im diesseitigen Leben diese (Seligen) zu ihrem bevorzugten Los
gelangt sind“.

b) Auch bei vielen Ausdriicken, wo wir die Bedeutung ,das Rechte, das Gute, die
Tugend“ angenommen haben, kann man fuglich zweifeln, ob nicht die t])OI‘SEtZHUg
» Wahrheit“ vorzuziehen sei. Dies gilt z. B. von dhammattha, dhamme thita (A III 3¢).
Wenn ferner dhammattha M. 1. 386 unter den Beiwortern des Buddha erscheint, ist es
doch wohl mehr als ,fromm, tugendhaft“. HEs bedeutet hier den ,der in der Wahrheit
steht“. Auch A.I 1998 fassen wir dhammattha als Namen des Buddha, dhammalthapatisam-
yutta kathd ist ein Gesprich, das auf den Buddha sich bezieht. Sn. 250 bleibt es ungewif,
ob dhamme thita durch ,feststehend in der Lehre“ oder ,in der Wahrheit* oder »1m Guten®
wiederzugeben ist. Ahnlich ist es, wenn die Theri Subha alg dhammatiha bezeichnet wird
Th2. 862. Auch wo dhamma neben sqccq steht (vgl. A IIT 4b), kann es recht wohl
» Wahrheit* bedeuten. Bs ist dann aber etwas Hoheres, Geistigeres als sacea. So in
dhammabalam saccabalam Cp. 3. 9. 9. Schwankend ist ferner die Bedeutung, wo dh. in
Komposition mit Begriffen wie rafa, rati usw. sich verbindet. Wir haben oben (A III 2a)
in einer Stelle im Anschluf an den Ko. dhamme nirata mit ,am Guten sich erfreuend® iiber-
setzt. Dh. 364, Th1. 1032 wire dhammaramo dhammarato, weil es neben dhamman
anuwvicintayam (B II 4b) steht, eher mit »an der Lehre sich ergitzend wiederzugeben.
Statt ,Lehre“ konnte man, wie ebenso Sn. 327, auch , Wahrheit* sagen.?) Hier sind noch
die BII 2e besprochenen Stellen Dh. 79, Sn. 330 heranzuziehen. Ebenso sada dhammarati
Jand Bu. 26. 12 und tam dhammaratiya (Sg. DG. f.) nibbanam Th 2. 521. Dagegen scheint
in dhamme ca jhame ca rata ahesum 8. IV. 117 bei dh. an den Weg der Heilsentwicklung
gedacht werden zu miissen,?) der im Nirvana gipfelt. Das gleiche gilt fiir dhammarama
A. TIL. 431 neben bhavanarama. Dagegen bedeutet dhammarama devamanussi dhammarata
dhammasamudita ) S. IV, 126 ult., 128: »Sie haben Gefallen an den (empirischen) Dingen®.
Parallel stehen hier raparama, saddarama usw. — Auch dhammalobha Milp. 148 bedeutet
»leidenschaftliche Liebe zur Wahrheit*., — Dhammakama haben wir A III Se¢ an einer
Reithe von Stellen mit dem Ko. als ndas Gute licbend“ auffassen zu miissen geglaubt.
Ja. VI. 2873 bedeutet es nach dem Zusammenhang eher ,an der (wahren) Lehre Gefallen
findend“. Der Ko. hat hier pavenidhammanm pe sucaritadhammam pi kamayamano. Ebenso
ibersetzen wir es Sn. 92, wo es im Gegensatz zu dhammadessin (skr. dharmaduvesin) steht.
— In der Verbindung labhati atthavedam labhati dhammavedam, labhati dhammiipasamhitam

1) In der Definition des Begriffs sammasamnbuddha Pu. 14 heifit es: samam saccani abhisambujjhati.
Ks sind die saccansi hier die »vier erhabenen Wahrheiten®.

?) FaussoLr, Dh., 2. Ausg. 1900 iibersetzt hier dh. mit religio. Wir vermeiden aus guten Griinden
moglichst den Ausdruck 2 Religion®.

¥) Vielleicht auch in aindya dhamman avitakkajhays S. 1. 12627,

) Man beachte die Bedeutung von samudita in gehobener Stimmung“. Die Lesung ist auch

durch den SKo. gesichert, der 51831 das Wort mit pamodita erklrt.
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pamugjam M. 1. 87 usw. (B 1V 3) bedeutet der SchluB: ,er gewinnt Befriedigung, die mit
(dem Wahrheitsgehalt) der Lehre in Zusammenhang steht. Kbenso ist dhammapamujja
A. V. 104 aufzufassen. — Endlich verweisen wir auf dhammassa kovida, wofiir wir schon
B II 5e die priignante Bedeutung ,der wahren Lehre kundig“ angenommen haben.

¢) Wie man auch iiber solche Stellen, wo die Bedeutung von dh. schwer faBbar ist,
urteilen mag, wir konnen der ﬁbersetzung von , Wahrheit“ nicht vollig entraten. Dhamma-
saradhigama S. V. 40210 Tv. 395 (beide Male neben khaye rata) ist offenbar einer ,der auf
den Kern der Wahrheit durchgedrungen ist®. Thl. 552: nayam ajjatano dhammo heift
,das — nimlich, daB alles, was geboren wird, dem Tode verfallen ist — ist keine Wahy-
heit von heute“. Dhammadhatu, wie es D. IL. 8—10, M. I. 396 gebraucht wird, ist ge-
wissermafien eine Steigerung des Wahrheitshegriffes. Der Tathagata ist so in die dhamma-
dhatu') eingedrungen, dat ihm die Allwissenheit eignet. Dasselbe wird S.IL 56 von
Sariputta gesagt. Sie kennen die Wahrheit als Element, in ihrer Urgestalt, nicht nur in
den einzelnen Erscheinungsformen. Von dem spiiteren Begriff des Wortes ist die Bedeutung
in den angefithrten ilteren Stellen noch verschieden. Zu vergleichen ist auch Bu. 2. 116.
Wenn Sn. 878 die verschiedenen Lehrer, jeder von seinem eigenen System, rithmen: yo evam
jandti sa vedi dhammam, so will das offenbar besagen: ,wer versteht, was wir lehren, der
hat die Wahrheit erfaft¢. Ud. 67 sagen Streitende: ediso dhammo, w’ ediso dhammo. Das
heift: so ist die Wahrheit oder der wahre Sachverhalt, nicht so. Dhammam bhasati heifit
in der Regel ,predigt die Lehre* und dh. bhanati ,rezitiert die heiligen Texte“. Vgl
BII2b und d. Ja. V. 509249 bedeutet beides einfach ,spricht die Wahrheit“. Der Vers
bhasaye jotaye dhammam findet sich auch S. IL. 280, A. IL 51. Ein dhammavadin ist sonst
der, dessen Aussagen sich mit der Lehre decken (B I la), aber D.IL 95, S.IIL. 138 be-
zeichnet es einen, der das , Wahre, Richtige, Zutreffende“ spricht. Assalayana lehnt eine
Disputation mit dem Buddha ab; denn dieser sei ein dhammavadin, und: dhammavidine
duppatimantiya bhavanti, mit Leuten, die immer den Nagel auf den Kopf treffen, ist schwer
disputieren M. II. 147 f. Der Ausdruck dhammapada bedeutet ofters wohl auch mehr als
,Spruch aus dem Kanon“. Den Titel Dhammapada konnen wir doch nur mit ,Sammlung
der Wahrheitsspriiche, Worte der Wahrheit“ iibersetzen. Die allgemeinere Bedeutung
, Wahrheitsspruch“ oder ,Weisheitsspruch“ ist uns auch wahrscheinlich in ko dhamma-
padam sudesitam kusalo puppham wa ppacessati Dh. 44—15, oder in ekam dhammapadan seyyo
yam sutva upasammati Dh. 102 und in dana ca kho dhammapadam va seyyo Ja. 1. 47229,
S. L 225, In fathagatassa dhammapadavyaijanam M. 1. 83 bezieht sich padavyanjona auf
den sprachlichen Ausdruck, dessen der Buddha sich bedient und das vorgesetzte dhamma
soll wohl nur ausdriicken, dak wenn der Buddha spricht, es sich um besonders heiliges
und wiirdiges handelt. Wir néihern uns da der in CI3a zu besprechenden Bedeutung. Ganz
etwas anderes wieder ist dhammapada in cattari dhammapadan: D. IIL 229; A. II. 29—31;
Pts. I. 84; Nett. 170. Wir mochten hier ,vier Schritte auf dem Heilswege“ iibersetzen.
Die vier Schritte sind anabhijjha, avyapade, semmasati, sammasamadhi. — Die Bedeutun g
»Wahres, Richtiges, wahrer Sachverhalt® wurde von uns auch schon B Il 2¢g a. K. fiir
dhammo pakasito als moglich angenommen. Wir finden sie auch in gatha dhammayutta
sein Vers, der das Wahre, das Richtige enthilt* Ja. IIL 81'% (Ko. karanayutta), 355°;

1) Tm Mahavastu I. 13710 ist dharmadhatu geradezu einer der Namen des Buddha.
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Th 1. 868; M. II. 100. Endlich bedeutet wvadessami dhammam Sn. 351, Thl, 1271 ,ich
will den richtigen Sachverhalt angeben*

2. Die tiefere Bedeutung , Wahrheit* ist vor allem da anzunehmen, wo vom ,Schauen
des dhamma“ die Rede ist. l)as Verb. passati mit den dazu gehorigen Benuﬁen daswma usw.
ist Ausdruck fiir die Intuition iibersinnlicher Dinge. Natiirlich findet die , Wahrheit* ihré
Ausgostaltuno‘ in der Lehre, Aber ger ade in Verl )ln(lunw mit ])acsaz‘z beueonen uns wieder
Stellen, wo diese Bedeutung nicht mehr ausreicht, wo dhamma schon mehr oder minder
hypostasiert ist, wo es schon zur Bezeichnung des hichsten iibersinnlichen Begriffes wird.
Hs geniigt eben ein einziges Wort in unserer Sprache nicht, um das alles auszudriicken,
was der Buddhist mit dem Worte dhamma begreift.

a) Dem Begriff ,Lehre“ stehen wir noch nahe an den Stellen, die BI 1a zu Anfang
besprochen wurden. Allgemeinere Bedeutung, etwa ,das Rechte®, liegt auch Ja. III. 282
vor. Weiter werden wir schon gefiihrt in dem dem groken Moggallana zugeschriebenen
Wort: na so passati saddhammam samsarena purakkhato Th1. 1174. Also erst der vom
Kreislaut' der Existenzen Erloste ,schaut die Wahrheit*. Channa fragt S. III. 132—5 bei
den Theras herum: ko nu kho me tatha dhammam deseyya yathiham dhamman passeyyam.
Auf eine Predigt des Ananda hin gelangt er zum dhammabhisamaya. Das ,Schauen des dh.*
ist also wie dieser ein konkreter innerer Vorgang. Diese Vorstellung liegt auch dem Verse
Dh. 259 zugrunde, in dem als wahrer dhammadhara der genannt wird yo ca appam pi
sutvana  dhammam kiyena passati.') Vom Bhagavant selber heifit es: sakhihi dhammam
anittham adassi Sn. 934. Damit vergleicht sich der Vers des Sumana: anuppatto sacchikato
sayam dhammo awmitiho?) Th1. 331. Vor allem aber verweisen wir auf das stolze Wort
des Buddha: yo kho dhammam passati so mam passati, Yo mam passati so d//ammam pas-
sati; dhammam hi passanto mam passati, mam passanto dhammam passati S. III. 120 (dazu
Iv. 91, Milp. 71). Es erinnert an das Wort Christi: ich bin die Wahrheit. — Einer, der
nach belehrender Predigt zur Erkenntnis der Wahrheit gelangt ist, heift ditthadhammo
pattadhammo viditadhammo pariyogalhadhammo V‘n I 12,13, 18-—20;128,:87, 181,226,
[I. 157, 192; D. L 110, 148, 1L 41, 43 £.; M. I. 380, 501, IL 145; A.1IV. 186, 210, 213:
Ud. 49. Vgl. Milp. 362*. Die Wendung d/mmmo diftho ,die Wahrheit ist geschaut®
lkann auch von einem Laienanhiinger gebraucht werden Vin. I. 17, 248. Ditthadhammo
.die geschaute Wahrheit DhKo. I. 198. Dhammadasa »die Wahrheit schauend® findet
gion N 1122958 243050710 198" Die Bezeichnung scheint von solchen gebraucht zu
werden, die auf der ersten Stufe des Heilsweges angelangt ist. Sie steht Vv. 16. 11 neben
pathamaphale patitthita sotapanna. Auch Ja. VI. 17" wird in dhammassa adassani (neben
pannaye alabhena) das Wort dhammassa mit sotap attimaggassa erklirt. Hs steht mit dieser
Auffassung auch im Einklang, wenn dhammadassana in der Klimax saddha, sila, pasida
hinter diese Ausdriicke -gestellt wird Th1. 204, 509518, 0282, 7V, 344, 384 : % W..57,
Der AKo. 547" hat dazu die KErklirung catusaccadhammadassanam. VvKo. 2337 wird

) lm DhKo. 111. 886: yo .. kayena dulkhadini parijananto catusaccadhamman passati.

*) Anitiha bedeutet ,was nicht auf einem So und So beruht*, dh. aniliho ist etwa = absolute
Wahrheit. Sn. 1053: Fittayissami te dhammam . . anatiham (1066: santim . . anitiham). Gegensatz zu
anittha ist ttihitiha Sn. 1084, 1185: M. 1. 520.

%) An der Parallelstelle S.1. 187 ult. steht im Text dhammarata. Vgl. aber die vv. 1L
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dhammadasa (Vv. 53. 3) durch catusaccadhammassa nibbanadhammassa  ca paccallhato
dassanaki umschrieben. Ja. VI 35626, 36317 erhilt der Bodhisatta Mahosadha das Bei-
wort kevaladhammadassin ,die ganze Wahrheit schauend®.

b) Wir kommen dann weiter zu dhammam vipassati. Dh. 373 heifit es: santacittassa
bhilkhuno | amanust rati hoti samma dhammanm vipassato. Wir nihern uns da bereits dem
Gebiet des Mystischen. DalB das ,Schauen der Wahrheit“ die héchste Wonne bedeutet,
wird auch Th1. 398, 1071 gesagt, wo der gleiche Ausdruck samma dh. vip. wiederkehrt.
Er findet sich auBerdem Th2. 61; S. I. 129; Iv. 401. Mehrfach begegnet uns der
Ausdruck labhi adhipannadhammavipassaniya ,der des Schauens der Wahrheit durch die
hohere Einsicht teilhaftig wird“ A. IL 92, IV. 360, V. 99 f., 104; Pu. 61—2. Es steht
immer hinter labkz ajjhattam cetosamathassw. Diese dhammavipassand erlangt nach Pu. 62
der, welcher im Besitz des lokuttaradhamma und seines phala ist, also auf dem Heilswege
sich befindet. A. V. 99 heiit es bhilkhuni . . adhipaniadhammavipassanaya yogo karaniyo,
und von Sariputta riihmt der Buddha M. IIL. 25: Sariputto addhamasam anupadadhamma-
vipassanam vipassi. s ist bezeichnend fiir das Schwankende und Unsichere aller dieser
Begriffe, da man dhammavipassand recht wohl auch als ,BEinsicht in die Dinge (und ihr
Wesen)“ auffassen kann. Das Wort dh. hitte dann die Bedeutung, die wir in D zu be-
sprechen haben. Dies scheint auch die Auffassung Buddhaghosas zu sein. Wir lesen
AKo. 5572¢ die Erklirung samkharapariggahalovipassanananassa, tam hi adhipannasembkhatan
ca pancakkhandhasambhatesw ca dhammesu vipassanahetum, tasma adhipaninadhammavipassand
4 wvuceati. Jedenfalls ist auch die dhammavipassand oder kurzweg die vipassand ein Innerer
Vorgang, durch den eine ganz bestimmte Stufe der Heilsentwickelung gekennzeichnet wird.

¢) In diesem Zusammenhang ist auch der Begriff dhammacakkhw zu besprechen. Wir
kénnen wieder iibersetzen entweder ,Auge der Wahrheit (fir die W.)“ oder ,Auge fiir
die Dinge und ihr Wesen®. Wir mdchten doch das erstere vorziehen. Der Buddha sagt
von sich selbst: pubbe ananussutesu dhammesu caklhwm udapidi, nanam w., Pania  u.,
vijj@ u., @loko w., wenn ihm die Erkenntnis irgend einer der Grundwahrheiten aufgegangen
st Vin: LAl S IL 10 £, 105, TV. 8984, ¥, 1o, 958. Hbenso der Buddha Vipassin
D.1I. 83, 35; S.I1. 7, 9. Man kann hier pubbe ananussutesw dhammesw doch nur mit
,in bezug auf vordem ungehdrte Wahrheiten® iibersetzen. Der Buddha heifst dhammesu
calkhum@ Sn. 160, 161, und Th1. 295 sagt dies Rahula von sich selber. Der Ausdruck
dhammacakkhu®) nun begegnet uns in der hiufig wiederkehrenden Wendung: ,dem und
dem erstand das reine fleckenlose Auge der Wahrheit“ (virajam vitamalam dhammacalklkhum
udapadi). Sie wird von Personen gebraucht, die durch eine Predigt zur Erkenntnis
gebracht sind Vin. I 11—38, 16, 18—20, 23, 37, 40,° 42, 181,226, ‘1 157, 192,200
D. I 110, IL 41, 43 f, 288; M. 1. 380, 501, IL 145, IIL 280; 8. IV.47, 107, V. 423;
A.1 242, IV. 186, 210, 213; Ud. 49; Milp. 16 f.; zit. Kvu. L. 109, 179, 186, 194, 220.
In etwas anderer Fassung D. 1. 86. Meist wird die erkannte Wahrheit hinzugefiigt: yam
kisici samudayadhammanm sabbam tam nirodhadhamman. Wieder zeigt sich, dak dhamma-

1) 8. II. 226, IV. 159 ist von einem amisacakkhumaccha die Rede, einem Fisch, der nur fiir den
ihm hingeworfenen Koder ein Auge hat. Es wird ihm an der ersten Stelle ein Bhikkhu verglichen,
der nur auf das Materielle, die #uBeren Vorteile bedacht ist. Uber den Gegensatz a@misa-dhamma

s. weiter unten.
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cakkhupatilabho aufs engste verwandt sein mufi mit dhammabhisamaya aus ihrer Neben-
einanderstellung 8. II. 134, 138. Endlich verweisen wir auf die Phrase dhammacalilchum
visodhayi ,machte das Wahrheitsauge rein (d. h. klax sehend)“ Vv. 81. 27; Mhvs. 12. 30.
Von dem Arzt, der den Blinden sehend macht, wird M. I. 510—11 der Ausdruck callehiini
visodheti gebraucht.

3a) Dem metaphysischen Begriff nihern wir uns auch, wenn dhamma allgemein aus-
driickt, daf es sich um etwas Geistiges handelt. Kaludayin sagt zu dem Vater des Buddha,
dem Sakyakonig Suddhodana, nachdem er dem Orden beigetreten: buddhassa puito 'mhi . .
pitw pita mayham tueam si Sakka, dhammena me Gotama ayyako si ,ich bin des Buddha
Sohn . ., meines Vaters Vater bist du, o Sakya, im geistigen Sinn bist du, o Gotama,
mein Grofvater* Th1. 536. Uber die Bhikkhus in den Zeiten des Verfalls der Lehre,
die er voraussieht, klagt Parapariya wpafthapenti parisam kammato no ca dhammato »S1e
versorgen ihre Anhiingerschaft zwar in bezug auf die #uBerlichen Zeremonien, aber nicht
in geistiger Hinsicht® Th1. 942. Besonders hiufig wird dh. so im Vorderglied eines Kom-
positums gebraucht. Von Sariputta heifit es S. V. 162, er besitze dhammoja, dhamma-
bhoga, dhammanuggaha ,geistige Kraft, geistigen Reichtum, geistige Hilfsbhereitschaft“.
Dhommasabha, Ja. VI. 325%%, DhKo. 1V. 198 und dhammasamaya D. 11. 254, 8. 1. 26 sind
Versammlungen, die sich mit geistigen oder religiosen Dingen beschiftigen: dhamma-
nimantana Vin. 1. 211 eine ,religitse Hinladung®“, d. h. eine Aufforderung der Laien
an die Bikkhus, sie durch eine dhammadesani zu erbauen. Dhammachanda Vbh. 208 ist
durch ,geistiges Verlangen oder Begehren®, dhammapema Milp. 76 durch ,Liehe, die sich
auf Geistiges bezieht“ (im Gegensatz zur Verwandtenliebe usw.), dhammappadipa Milp. 254
durch ,geistige Leuchte*, dhammalila Milp. 359 durch »geistiges Spiel“ wiederzugeben.?)
Wichtig ist die Stelle Dh. 354 : sabbadanam dhammadanam jinati, sabbam rasam dhamma-
raso jinati, sabbam ratim dhammarati jinati. Eine solche »geistige Glabe“ ist natiirlich
eine dhammadesana, ihr Anhéren ist ,geistiges Genieken®, das »geistiges Wohlbehagen*
auslost. Den Gegensatz zu dhammarati bildet Th1. 156 lokika rati. Vom Tathagata heifit
es Milp. 167: devamanussinam amatam dhammadanam deti, wnd A.1V. 364, Iv. 98 wird
gesagt: clad aggam dananam yad idam dhammadanam. Der geliufige Gegensatz zu
dhamma in solchen Verbindungen ist amisa ,fleischlich, weltlich, materiell*. A. 1. 91—4
findet sich eine ganze Liste: damisadiana— dhammadana : amisaydga— dhammaydga (dieses auch
D. ITL. 155; Iv. 98, 102; JaKo. V. 571, 652, 66%; DhKo. I. 27; dhammayagin D. 111. 154) usw.
AuBer dana und yaga werden hier caga, pariccaga, bhoga (vgl. oben), sambhoga, samvibhaga,
samgaha, anuggaha (vgl. oben), anukampa, samthara,?) patisamthara, esand, pariyesand,
paviyelthi, puja, atitheyya, iddhi, vuddhi, ratana, sammicaya, vepulle mit a@misa und dhamma
zusammengesetzt. Dabei wird immer betont, daf die ,geistige“ Sache, also z. B. dhamma-
pija  ,geistige Ehrenspende“, mehr wert ist als die materielle. Iv. 98 begegnen uns die
Zusammensetzungen mit dana, samvibhaga, anuggaha und neben ihnen Iv. 102 noch die
mit yaga ,Opfer®. Milp. 409 heifit es, dak ein yogin die, die sich an ihn wenden ami-

') Fraglich ist, ob dhammamacchariya Dhs. 1122 ,Neid auf geistigem Gebiet“ oder ,Neid auf die
(vom anderen erlangten) Heilsqualitiiten® bedeutet. Sachlich ist es das gleiche.

¥) Hier muf samthara eine #hnliche Bedeutung wie das folgende patisamthara haben, also etwa
»Bewillkommnung, Huldigung“. An skr. samstdra in der Bedeutung ,Opfer® moéchten wir nicht denken.
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sapatisamtharena va dhommapatisamthirena v bewillkommnet, und die beiden Begriffe
finden sich auch Dhs. 1344.1) Von Personenbezeichnungen ist auBler dhammayagin noch
dhammadayada?) zu erwihnen, mit dem Gegensatz amisadayida ,Erbe (oder Sohn)
in ‘geistigem, in weltlichem Sinne¢ ‘D. IIL. 84; M. L. 12, (480), IIL 29; 8. 1L 221; Iv. 101.
A. 1. 78—4 wird zwischen einer @misagaric parisd und einer saddhammagarii p. unter-
schieden; der Begriff amisagarw ,auf das Weltliche, Materielle bedacht® begegnet uns
auch M. 1. 480. ¥ndlich weisen wir auf dhammatthenaka S. I, 1272538, 128" hin: Susima
beschuldigt sich selbst, ein ,Dieb auf geistigem Gebiet3) gewesen zu sein. Er hatte sich
in 'den Orden nur zu dem Zwecke eingeschlichen, um dem Buddha seine Lehren abzu-
lauschen und damit dann bei den Laienanhiingern seines eigenen Ordens Erfolge zu erzielen.

b) Hiaufio wird der Buddha als dhammassimin bezeichnet Sn. 83; Vin. L. 841, 349,
1. 42; M. I 111, ILL 153, 195, 224; S.IV. 94 £; A. V. 226 f., 256 f.; neben dhamma-
patisarana steht es Kvu. I. 228, 316, IL. 560. Der Name kann verschieden gedeutet werden,

und er soll wohl auch v

€

erschiedenes bedeuten: Meister auf geistigem Gebiet, Ftrst derx
Wahrheit, Oberhaupt der (buddhistischen) Schule. Verwandt in der Bedeutung ist dhamma-
ppati Th1l. 758. Am hiufigsten und bedeutsamsten aber ist die Bezeichnung dhammarija
,Konig auf geistigem Gebiete, Konig der Wahrheit® (A 1 3¢). So in dhammaraja avut-
taro Milp. 183 f.; Jetavanam . . davuttham dhammardjens M. 111 262, S. 1. 33 und 55;

'€

dhammardjassa sasane Th1. 389, 392; Milp. 90; dhammarijassa satthuno Th1l. 889; siri-
mato dhammardjino Vv. 16. 125 dhamman sudesitam dhammargjena Vv. 40. 6. Von anderen
Buddhas als Gotama wird das Wort Bu. 20. 12, 25. 1, 27. 20 gebraucht. Der Buddha Gotama
selbst sagt: rajaham asmi . . dhammaraja anuttaro, dhammena cakkam vattemi Sn. 554 f,, Th1.
824 f. Man kann die letzten Worte iibersetzen: ,ich lasse das Rad (der Herrschaft) rollen
im geistigen Sinne‘. Wir befinden uns da in einem geliufigen Bilde. Aus einem Menschen,

der mit den Abzeichen eines mahapurisa, eines ,grofien Wesens®, geboren wird, kann
sweierlei werden., Bleibt er im weltlichen Leben stehen, so wird er ein Weltbeherrscher,
ein raja cakkavatti; entsagt er der Welt, so wird er ein Sambuddha D. L. 88—9, II. 16, 19,
1. 142, 145 f.,, 177; M. IL 134; Sn. p. 102—3; Kvu. L. 285 f. Das Bild wird im einzelnen
ausgefithrt A. 1. 109—10, IIl, 147—51. Dabei werden vom Buddha die

dungen gebraucht wie vom Weltheherrseher. Aber withrend bei diesem dhamma das Recht

;_{l(‘,i(:h(‘ n Wen-

bedeutet, bezieht es sich bei jenem auf das Gebiet des Geistigen, ist der hdchste meta~
physische Begriff, in dessen Dienst der Buddha wirkt. Von den Ausdriicken, die von
beiden gebraucht werden, sind bemerkenswert dhammaddhaja, dhammaketn, dhammadhipa-
teyya.*) Von beiden heiBt es: dhammam sakkaronto, dhammam garukaronto, dhammaon
apacayamano. Der Weltbeherrscher lifit seinen Schutz angedeihen (rakkhavaranaguttim
samvidahitva) allen seinen Untertanen, der Buddha den Bhilkkhus und Bhikkhunis, den
Laienbriidern und Schwestern. Das Bild wird weiter ausgefithrt, indem A. 1II. 148—9 der

ilteste Sohn des Weltbeherrschers mit Sarviputta verglichen wird. Von jenem wird gesagt:

1) Vgl. dazu DhsKo. 897 —9, sowie Mrs. Ruys Davips, Dhs. tysl. 360, N. 4.

2) Ein Dhammadiyddasutia findet sich M. I. 12—6 (= Nr. 3); ein Zitat daraus Milp. 242.

%) Man kénnte auch ,Dieb an der Lehre® iibersetzen. Der Herausgeber hat das Wort nicht verstanden.

4) Zu dhammaddhaja vgl. dhammo he isinam dhajo Ja. V. 50980, S.II. 280; zu dhammadhipateyya
,bei dem der dh. der beherrschende Einfluft ist® s. BT lec.

Abh. d. philoes.-philol. u. d. hist. K1. XXXI, 1. Abh. 10
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pitara povattitam cakkam dhammen’ eva anupavatteti, von diesem: lathagalena anuttaram
dhammacakkam pavattitom sammadeva amupavatieti. Wir bleiben auch im gleichen Bilde,
wenn Sariputta als dhammasenapati ,Heerfiihrer auf geistigem Gebiet* und Ananda als
dhammabhandagarika ,Schatzmeister auf g G.“ bezeichnet werden. Wie der senapati der
oberste Beamte des weltlichen Fiirsten und sein Stellvertreter ist, so ist Sariputta unter
allen Schiilern des Buddha der, der ihm geistig am niichsten steht. Ananda aber hat dje
meisten der Buddhareden angehért und so die geistigen Schitze des Lehrers aufgespeichert,
Sariputta als dhammasenapati Th1. 1083; Ud. 17; JaKo. L 408 '*; DhKo. III. 305; Milp. 45,
170, 242 und fters (vgl. Bu. 9. 7); Ananda als dhammabhandagarike JaKo. 1. 3826, 5018,
I1. 2528; DhKo. III. 250; MhvsTi. 961,

¢) Auch sonst wird dhamma hiufig in Bildern gebraucht; in der Regel in der Rede-
figur, die der Inder als r#ipaka bezeichnet. Zumeist stehen wir da dem metaphysischen
Sinne des Wortes nahe. Wir wissen ja, wie sehr es der Inder liebt, iibersinnliche Begriffe
durch Gleichnisse und Bilder verstindlich zu machen. Wenn wir in solchen Fillen dh.
iibersetzen wollen, geschieht es in der Regel am besten mit , Wahrheit* oder mit , geistig®.
Bei der Bedeutung ,Lehre“ kénnen wir vielleicht stehen bleiben, wenn S. 1. 169, 183 der
@h. einem klaren Teich (rahada) verglichen wird, dessen fittha das sila ist, und in dem
die vedaguno sich rein baden. In dem Bilde S. 1. 33, wo der brave Mensch (akujona) mit
einem Wagen verglichen wird, der dhammacaklehi samyuto ist, und wo der dhamma als
sarathi gedacht wird, bedeutet dh. zuerst » Tichtigkeit*, dann vielleicht »Lehre“.1) Am
zahlreichsten sind die Bilder im Milindabuch und im Buddhavamsa. So das vom Teich
(saddhammatalaka) Milp. 132, 247; dhammatal@kam mapetva Bu. 25. 44 suctvimalavippa-
sanmam (mﬁz?ihzcl/z,aomn(wamrm‘isa:gcpzu,njmgz, mahasatipatthanapoklkharani v ogahetva Milp, 399,
Gerne wird die Griindung der buddhistischen Gemeinde mit der einer ,Stadt des Geistes®
verglichen: mapesi nagaram satthd dhammapuravaruttamam Bu. 5. 3; dhammanagaram sila-
pakaram hiriparikham usw. Milp. 332. Ausfiihrlich wird dhammanagaram Milp. 341 ft.
geschildert. Alle die Stiinde und Berufsarten, die es in irdischen Stidten gibt, werden auch
in der ,Stadt des Geistes® gefunden: dhammasenapatino, ‘rakkha, °apanika, °sefthino usw.
Zum Schluf (845—7) folgen Verse mit einer Reihe von Vergleichen: dhammagiri, °pabbata,
°megha, °sagara, °nadi, °kkhandha. Ein dhammapana, wo der Buddha ~geistige Ware«
ausbietet fir Minner und Frauen, wird Bu. 23. 25 genannt, ein dhammamegha, dem ein
befruchtender ,geistiger Regen“ entstromt, Bu. 21. 26, Milp. 411. Vgl. dhammavutthi
Bu. 11. 6. Auch mit Gewindern und Schmucksachen, die man umlegt, wird der dk. ver-
glichen: dhammadussavibhisita Bu. 24, 27 - dhammadussam nivasetva dhammamalam virajiya
Bu. 25, 44; dhammacammam parupetva Bu. 25. 46 u’/zammapupp/mpél(md/zmz(ugz Bu. 25. 48;
dhammapupphagulam (Blumenstraut) Fkatva Bu. 24. 27, Ein seltsames Bild findet sich
TR 16006, - A, 111: 346, =Dér Buddha wird einem Elefanten, seine verschiedenen Eigen-
schaften den Gliedern desselben verglichen. Die vimamsa des Elefanten, d. i. seine Riissel-
spitze, ist die dhammacintand »die Kenntnis des wahren Wesens (der Dinge)*, die Unter-
scheidung von Gut und Bose usw. Weiter heift dann der Buddha dhammalkucchisamavapo
»der eine dhamma-Sammelstitte in seinem Bauche hat*, wo dhamma alle die geistigen

1} Det SKo. erklirt das erste dh. 6230  durch kayikacetasikaviriya, das zweite 6287 durch
lokuttaramagga.




CI3c [

Krifte bezeichnet, die ein Buddha besitzt.') Dazu saddhammapandaram chattam (stat
pandaram saddhammacchattam) Bu. 25. 49; dhammapandarachattako Ja. VI. 2522, Oder
mit Waftfen: dhammakhagga ,Schwert des Geistes* Bu. 25. 47; dhammasamnaha S. V. 6
(wenn nicht doch vamma® oder camma® zu lesen ist). Oder mit GenuB- und Heilmitteln:
dhammapitirasam?®) pivam Dh. 205, Ja. II1. 196%, Sn. 257; dhammaptti®) sukham seti Dh. 79
(DhKo. II. 126 = dhammapdyako dhammamn pivanto); dhammarasa Dh. 354, Th1. 103;
dhammavararasan, pivanti Milp. 344; — dhammosadha Milp. 110, 335; dhammagada
Milp. 335; dhammamata ,geistiges Ambrosia® Milp. 22, 167. Auch von dhammasara, dem
»,Kernholz der Wahrheit®, ist die Rede. So Milp. 99. Der Buddha zeigh dem, der sich
thm anvertraut, sopanam dhammasaramayam®) dalham, Th1. 764. Als ,Spiegel der Wahr-
heit® ist dhammadasa*) aufzufassen Th1l. 171—2, Th2. 222; dhammavimalam ddasam
Bu. 25. 45 steht wieder fiir vimalam dhammaddasam. Mit einem Schiff wird der dh. ver-
glichen Bu. 2. 58 (dhammandvam samaruyha), 22. 28 (-vam thapetvana); mit einem Wagen
(yana) 8. V. 5f. Der Ausdruck dhammayana wird uns spiter noch beschiiftigen. Dhamma-
cetiya ist ein ,Denkmal der Wahrheit® Bu. 24. 27 (-tim samussitoa); M. II. 124—5 be-
deutet die Mehrzahl etwa ,monumentale Wahrheitsworte®. Milp. 166 wird in dhamma-
yanta der dh. einer Zuckermiihle gleichgestellt, die aus dem Zuckerrohr den siifen Saft
auspreBt, aber zugleich das Gewilirm zermalmt, das in sie hineingekrochen. Dhamma-
dhana ist ein ,geistiger oder iibersinnlicher Reichtum, das Gut der Wahrheit* Milp. 279;
dhammanetti M. II. 247, Milp. 328 fassen wir als ,Leitseil der Wahrheit“.5) Brahma
Sahampati fordert den Buddha auf, dhammamayam pasadam ,den aus Wahrheit bestehenden
Palast® zu besteigen, um die Wesen und ihr Leiden zu iiberschauen Vin. I. 5. Schlielich
fiihre ich eine Anzahl von Vergleichen an, die sich Milp. 21 finden. Hier wird Nagasena
beschrieben: wupadisanto dhammamaggam, dharento dhammapajjotan ,die Leuchte der Wahr-
heit tragend“ (vgl. dazu dhammukkam oder dhammolkkam dhareti Milp. 332, Bu. 4. 1,
26. 22), ussapento dhammayupan ,die Gedenksiiule der W. aufrichtend®, yajanto dhamma-
yagam (s. in C I 3a), pagganhipento dhammaddhajam (s. in C 1 3b und Milp. 328), wussapento
dhammaketum ,die Standarte der W. erhebend®, uppalasenito®) dhammasankham ,die Muschel-
trompete der W. blasen® (vgl. Bu. 5. 2), a@hananto dhammabherim ,die Trommel der W.
schlagend“ (vgl. Bu. 4. 6, 11. 6).

1) Wir geben die Auffassung Buddhaghosas im AKo. 68510 wieder. So in der Erklirung von
vumamsd (auch bei Mrs. Ruvs Davins, Psalms of the Brethren 289), in der Lesung °©samavapo fiir ©sama-
vaso (vgl. die vv. 1l. im A} und in der Auffassung von dhammakucchisamavapo als Bahuvrihi. Man
kann auch dhammakucchi sama@vapo trennen und dies als freie Umstellung statt kucchi dhammasamavapo
verstehen, dhnlich wie Bu. 25. 4b dhammavimalam adasamn fir vimalan dheammdadasam steht. S. oben.

2) piti bedeutet hier natiirlich ,Trank, Trunk® und pitin ,trinkend®.

3) Dagegen ist dhammasara S. V., 402, lv. 39 etwa ,das Wesentliche der Lehre®, Dazu saradhamma,
varadhamma Milp. 191,

4) Dhammadasa als Titel eines dhammapariyaya D. 11. 98.

5) Der Ausdruck dhammanettim samanumajj M. 11, 247 141 bedeutet wohl ,an dem L. d. W. entlang
streifen®, ihm folgen, so daB man zur Wahrheit gelangt. Vgl. dhammanumajjunasamapatti Milp. 176

von den Stufen des jhana.

8) Zu skr. daé, damé mit ud + pra, zunichst ,aussaungen.

10*
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II. Dhamma hypostasiert als hichster metaphysischer Begriff, als »hochstes Sein«,
»hochstes Wesen«, als Ersatz der Begriffe atman und brahman.

1a) Hypostasiert erscheint der dhamma-Begriff schon in Stellen wie dhammo have
ralkkhati dhammacarim Ja. 1V, 55%; Th1. 803; JaKo. 1. 31%'. Hier ist dh. schon fast wie
ein personliches Wesen gedacht, wie eine schiitzende Gottheit. ;\'\htxiit'h Ja V. 2209
dhammagutto ciram eva jwe. Auch ein Ausdruck wie ariyadhammassa avaklkanti Pu. 13!
in der Definition des Begriffes gotrabhii weist auf Hypostasierung von dh. hin. Man wird
an die christliche Wendung ,Herabkunft des Heiligen Geistes® erinnert. Als etwas fast
Perstnliches erscheint dh. in dem Liebeslied des Gandhabba Paficasikha 1. II. 265, wenn
es hier heift: ,du, Angirasi, bist mir lieb wie der dh. den Arahants (dhammo arahatan
wa)“. Von dem ariyasavaka wird A. 1. 208 gesagt, daB er mit dem dh. zusammen wohnt
(dhammena saddhim samvasati). Es heift freilich an derselben Stelle ebenso, daB er mik
dem Brahman, dem samgha, mit dem stla und den devatd zusammen \»ul\n Schlieflich
wird der dh. Objekt der Verehrung. In ganz allgemeiner Weise kommt dies zum Aus-
druck, wenn Vin. II. 168 gesagt wird, dai Upali iltere Priester stehend den Vinaya lehrt,
und zwar stehend aus Respekt vor dcm Alter, und dak wiederum diese Priester ihm zu-
hiren stehend aus Respekt vor dem dh. (dhammagiravena). Nach Milp. 190—1 wird
Beichthandlung (patimokkhuddesa) geheimoehalten dhammassa garukaitd. Ts soll also der
dh. vor jeder Profanierung behiitet werden. D. III. 84 haben wir die Ausdriicke tam
dhamman yeva sakkaronto, dh. garukaronto, dh. manento, dh. pitjento, dh. apacayamano:
M. 1. 126: dhammam yeva sakkaronto, dh. garukaronto, dh. apacayamiano; Kvu. II. 509:
ari,yam 4(/¢rl-ummm, garukatvi. Mehrdeutig ist tasma etam na sevami dhamman, isibhi sevitam
1L 299, und dhammam apacayanti (,aus Ehrfurcht vor dem Guten® oder ,Vor dem
hiichsten \"vm«n“) Milp. 206. Bestimmter tritt schon die Verehrung einer tiber den
Menschen stehenden Macht in der Stelle Th1. 1096 hervor, wo Talaputa fragt: ,Wann
werde ich in den Versammlungen gesehen werden zusammen mit den Frommen, den Voll-
endeten, die den dh. verehren (sabbhi . . dhammagariihi tadihi)?“  Vor allem aber kommt
hier die wichtige Stelle S. I. 188—40, A. II. 20—1 in Betracht. Nach erlangter sambodhi
fithlt der Buddha Verlangen nach einem Gegenstand der Verehrung: dukkham kho agaravo
vtharaty appatisso. Fr denkt zuerst an irgend einen Samana oder Jrahmana. Aber er er-
kennt, daB es in der ganzen Welt niemand gibt, der ihm an Einsicht in das Wesen
der Erlosung iiberlegen wiire. Da kommt ihm der Gedanke: wie wiire es. wenn ich den
von mir erkannten dhamma verehrte und hoch hielte (yam wiamaham yeayam dhammo
abhisambuddho tam cva dhammam sakkatva garukatva upanissaye vihareyyam)? Alshald
erscheint Brahma Sahampati und begliickwiinscht ihn, weil alle friitheren Buddhas den
gleichen Entschlufi gefafit hiitten. Dies wird dann in Versform wiederholt. Der di.
steht also iiber dem Buddha, Darum wird auch A. III. 122 als Begriindung, warum

der Tathagata sakkaccam yeva dhammam deseti no asakkaceam, angegeben: dhammagaru
tathagato dhammagaravo. Fiir den Frommen aber ergibt sich die Vorschrift: fasma hi
atthakdamena . . saddhammo garukatabbo S. 1. 140, A. IV. 91. Im Buddha J'ml der dh. seine
Verkorperung gefunden. In wirklich grofiziigiger Weise wird Milp. 237-—8 begriindet,

warum nie zwei Buddhas zu gleicher Zeit auftreten konnen. Die hr(h—‘ wire nicht im-
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-stande, die Last von so viel dhamma zu tragen! Dabei ist der dh. nach Milp. 86 doch
das Subtilste und Feinste (sabbasukhumo), das es gibt.?)

b) Noch wiire eine Stelle zu besprechen, in der wir — mit>Vorbehalt,  da wir den
Kommentar nicht auf unserer Seite haben! — dhamma als Ausdruck fiir den hichsten

tibersinnlichen Begriff fassen mochten. A. I. 253-—4 wird von dhammavitakka, Spekulationen
iiber diesen Begriff, gesprochen. Der AKo. 4872 erklirt das Wort mit dasa vipassanii-
pakkilesavitalka. Es muB aber damit etwas Edles, Wertvolles gemeint sein. Denn im
Bilde werden diese Spekulationen verglichen mit den Goldkérnern, die nach den ver-
schiedenen Prozeduren der Goldwischerei zuriickbleiben und nun das Material fiir die Arbeit
des Goldschmieds liefern. Sie haben also nichts zu tun mit den witakka, die auf der
zweiten Jhanastufe abgestreift werden. Dagegen sind sie vielleicht identisch mit den dhansma-
takka, die nach Sn. 1107, A. 1. 134 dem ani
freilich versteht dhammatakka als Synonymum zu sammdasambkappa ,vechtes Wollen.2)

imokkha vorhergehen. Der AKo. 398 penult.

2a) Der Begriff dhamma tritt im buddhistischen System an die Stelle von brakman der
ilteren Vedantalehre. DaB dies die volle Absicht des Begriinders war, geht daraus hervor,
daB br. und dh. oft gleichwerfig nebeneinanderstehen und 7. zuweilen an die Stelle des
erwarteten dh. eintritt. Zwischen dem neutralen brafman und dem maskulinen Brakman
wird anscheinend kein Unterschied gemacht. Dem letzteren entspricht eben der Tathigata
als Triger des dhamma. Dies geht aus A. L 207% hervor. Von dem ariyasavaka, der
des Tathagata gedenkt, heit es hier: .. bralmunda saddhim samvasati. Wie dh., so kann
brahman als Bezeichnung fir das Nirvana dienen. So in brakmapatti ,Erveichung des
hochsten Zieles® 8. I. 169 ult. Der SKo. 1643 liest brahmuppatti und erklirt es mit sef-
thuppatti.®) Ebenso in brakmapathe ,Pfad zum hochsten Ziel“. Es wird in Aim jappasi
brabmapatham ajanentt S. 1. 141 dem Brahma Sahampati selbst in den Mund gelegt.
Das besagt natiirlich nicht viel. Aber auch vom Buddha heifit es Th1. 689, daB er auf
dem Brahmapfad wandle (iriyamanam bralmapathe). In der Parallelstelle A. III. 34612
fiigt bezeichnenderweise ein Ms. die Glosse amatapatham bei. Der Ausdruck bralimapatia
ist offenbar vorbuddhistisch. FEr findet sich z. B. Chandogyopan. 4. 15, 5. Buddhistisch
entspricht ihm dhammamagga Sn. 696. Ganz an die Ausdrucksweise der Upanisads er-
innert die Phrase: so anaitantapo apavemiapo ditthe va dhamme nicchato nibbuto sitibhiito
sulchapatisameedi brahmabhutena attana vikarati D. 111, 233; M. L 341 f., 344, 349, 412 f.,
1. 159—61; A. IL 206, 208, 211; Pu. 56, 61 (vgl. A. 1. 197, V. 65). Die Gleichwertigkeit
von br. und dh. zeigt sich auch in der Phrase (ftathagato) bralmacakkam pavatieti, die

1) Es ist offenbar Nachwirkung buddhistischen Einflusses, wenn in der populiren Religion des
hentigen Indiens, im besonderen Bengalens, ein Gott Dharma mit den iiblichen volkstiimlichen Festlich-
keiten gefeiert wird. Er hat seine eigenen Priester, gilt als Adibuddha oder als dessen Sohn und wird
mit dem (perstnlichen) Brahman identifiziert und als Schopfer und Urgrund aller Dinge gepriesen. In
Lokalkulten gibt es auch eine weibliche Gottheit jenes Namens, welche die $akii des Buddha ist, die er
aus dem $iinya, dem Nichts, erschaffen hat, und die mit ihm und dem miinnlich gedachten Samgha zu
einer Trinitit sich zusammenschliefst. B. K. Sarxar, The Folk-Element in Hindu-Culture, S. 93 ff,, 147,

2) Der Herausgeber hat anscheinend den Sinn der Stelle nicht richtig erfait. Die Worte tasmim
pahine tasmim vyantikate sind jeweils zum folgenden zu ziehen, eriffnen also den neuen Absatz: ,Wem
dies beseitigt und entfernt sind, dann sind vorhanden .. .*

3) Settha scheint hier wie DKo. III. 4218 Name des Nirvana zu sein: ,das Beste, Hochste®.
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M.L 71, A IL. 9, V.33 ganz ebenso gebraucht wird wie sonst dhammacallam pavatteti.
Auch brahmacakra ist ein in den Upanisads vorkommender Begriff (s. BR. u. d. W.).
S. V. 518, 65 werden brakmayana und dhammayina nebeneinandergestellt als Bezeichnungen
des ,achtgliederigen Pfades“, weil er zum Nirvana fithrt. An der zitierten Stelle fragt
Ananda: salkka nw kho imasmim dhammavinaye brahmayanam pannapetum? Als bejahende
Antwort weist der Buddba auf den ,achtgliederigen Pfad“ hin, und es ist sehr bezeichnend.
daB er dabei zu dem Ausdruck brahmayana gewissermaBen als Deutung dhammayana hinzu-
fligt. Unter den Titeln, die fiir das Bralmajalasutta in Betracht kommen, erscheint an
dessen Schluf D. I. 46 auch der Name Dhammajalasutta. Milp. 191 stehen in einer Liste
der gana, d. i. der Gruppen der menschlichen Gesellschaft, nebeneinander die dhamma-
giriya und die brahmagiriya. Der Begriff dhammadana (C 1 3a) ist an die Stelle von
bralhmadina®) getreten. D. III. 84 werden als Namen fiir den Tathagata dhammakayo
bralmakiyo dhammabhiito brahmabhiito angefiihrt. Sie besagen, daB in ihm das Hochste,
was es gibt, verkdrpert ist.?) Wir geben hier auch die Erklirungen Buddhaghosas
DKo. IIIL. 42 wieder: kasma tathagato dhammakiyo ti vutto? tathagato hi tepitakam buddha-
vacanam hadayena cintetvi vicaya abhinithari; tew’ assa kayo dhammamayatia dhammo va
iti dhammo kayo assa ti dhammakayo, dhammakiayatts brahmakayo, dhammo hi setthatthena
bralma ti vuccati; dhammabhiito ti dhammasabhivo, dhammabhiitatta eva bralmabhiilo. Die
Benennungen dhammabhiita wnd brahmabhiita des Tathagata finden sich auch M. I. 111,
HL 195, 224; 8. 1V. 94 f.; A V. 226 f, 256 f Auch von ‘fritheren Buddhas wird der
Ausdruck dhammabhiita gebraucht: buddhi . . yek’ ayam desito dhammo dhammabhitehi
tadihi Th1. 491. Am klarsten aber tritt die Ablosung des brakman-Begriffes durch dhamma
bervor in der Formel, in der der Anhiinger des Tathagata als dessen geistiger Sohn be-
zeichnet wird. Sie lautet: bhagavato putto oraso mulhato jato dhammajo dhammanimmito
dhammadayado (no amisadayado) D. ITIL. 84; M. IIL 29; S. IL. 221; im PL Iv. 101. Diese
Formel lehnt sich ndmlich im Wortlaut an die an, mit welcher die Brahmanen den Vor-
rang ihrer Kaste begriinden: brahmuno putta orasa mukhato jata brahmaja brahmanimmita
brahmadayada D. 111. 81; M. II. 148. Es wird nur der Begriff brahman durch dhamma
(bzw. bhagavant) ersetzt.

b) Es fragt sich nun, ob auch der Ausdruck attan =— atmamn, wie brahman, noch
neben und im Sinne von dhamma im buddhistischen Kanon vorkommt. BEs ist das viel
seltener der Fall. Dies erkliirt sich daraus, dat im Kanon immer wieder eifrigst polemi-
siert wird gegen das Vorhandensein eines @tman = attan. Die anattati (Nett. 90) ist,
neben aniccat® und dukkhatd Hauptlehrsatz des buddhistischen Systems. Das Wort atfan
bleibt also bei seiner Bedeutung ,Seele“. Indessen scheinen die Stellen, wo auch attan,
wie @lman im Vedanta, Bezeichnung fiir das ,hochste Prinzip“ ist und durch den dhamma-
Begriff ersetzt wird, nicht vollig zu fehlen. Hine Anspielung auf die a@fman-Lehre und
die Gleichwertigkeit der Begriffe atman und brahman in dieser Lehre scheint uns in
S. V. 6 zu liegen: etad attamiyam bhitam brahmayanam anuttaram ,das ist die wahre
Attan-Lehre, das hochste Brahmafahrzeug“. Das findet sich in den Versen, mit denen

') Vgl. Manu 4. 233: sarvesam eva dananan brahmadanan visisyate.

?) Umgekehrt heifit es nach des Buddha Tod: dhammakayena sakka bhagava nidassetum. Nun
ist der dh. (die Lehre) Verkdrperung des Buddha. Milp. 73.
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die vorhin besprochene Erorterung iiber den afthangika magga als brahmayina und dhamma-
yana abschlieBt. Der allgemeine Leitgedanke ist also der: durch die Buddhalehre mit
ihrem dhamma-Begriff werden die vorausgehenden brahmanischen Systeme mit ihrem atman-
bralman-Begriff ersetzt und iiberholt. Wir verweisen auch auf atfadipal) viharatha atta-
sarand anrannasarand, dhammadpa dhammasaran@ anainasarandg D. 11 100, III. 58, 77;
S. III. 42, V. 154, 163. Weil hier bei beidem, bei affan und dhamma, der Ausdruck ,in
nichts anderem Zuflucht suchend® steht, kann atfan nur eben selber der dhamma sein. Beide
Ausdriicke sind synonym. Schlieflich weisen wir auf die merkwiirdige Stelle Ja. V. 663
hin: aftanam nativatteyya adhammam na samicare. Hier ist aftan ganz wie dhamma
gebraucht, steht im Gegensatz zu adhamma und hat sogar die Bedeutung ,Recht“. Das
ist nur verstindlich, wenn man annimmt, dal dem Autor die Gleichwertigkeit beider
Begriffe vorschwebte.

¢) In diesem Zusammenhang sei auf das A ggaiifia-Sutta (D. Nr. 27 = D. IIL. 80 f.)
hingewiesen. Wir verstehen es nur dann richtig, wenn wir im Auge behalten, dab dh.
in ihm als Bezeichnung fiir das hochste Prinzip, das allem zugrunde liegt, verwendet wird.
Der dh. tritt an die Stelle des brakhman und ist mehr als dieses. Dabei miissen wir uns
immer die Vieldeutigkeit und Vielseitigkeit des Begriffs dh. vergegenwiirtigen, die fiir den
Buddhisten, wenn er das Wort hort, gegeben ist. Das Leitmotiv in dem ganzen Sutta ist der
mehrfach wiederholte Satz: dhammo hi settho jan’ ctasmim ditthe yeva dhamme abhisam-
par@yan ca.®) Das Sutta beginnt (1-—3) mit dem Anspruch des Vorranges, den die Brah-
manen erheben, wéil sie die aus seinem Munde hervorgegangenen Sohne des Brahman
seien. Dieser Anspruch wird (4—7) widerlegt mit dem Hinweise darauf, daf es in allen
vier Kasten Gute und Bése gibt. Uber allen steht also der stindlose Arahant, und zwar
dhammen’ eva no adhammena, d. i. ausschliefilich um des dh. willen,?) weil in ihm das
Gute in seiner héchsten Vollkommenheit wohnt. Der dh. ist das Hochste und Beste, was
es gibt (S. 831%). — Hiefiir erbringt (in 8) der Buddha als weitere Bestitigung die Tat-
sache, daf der Kosalakonig Pasenadi ihm, dem Gotama, alle die Ehren erweist, die man
dem hoher Stehenden zu erweisen pflegt, trotzdem die Sakiya den Kosala untergeordnet
sind. Er tut es, weil er den dh. hochhilt, der im Buddha vollkommenste Verwirklichung
gefunden hat. HEs ergibt sich also wieder (S. 84'%) die Folgerung, daf der dkh. das Hochste
ist. Die Anhinger aber des Buddha, der den dh. verkiindigt, haben das Recht (9), sich
noch iiber die Brahmanen zu stellen. Denn sind jene die Sohne des Brahman, so sind
diese die Sohne des Tathagata und des dkamma, wie ihn dieser geschaut und gelehrt hat.
— In einem dritten Teil (10—20) gibt dann der Buddha die Beschreibung einer Welt-
entfaltung (lokavivattana). Sie gipfelt in der Schilderung der Entstehung der Kasten
(21—26), zuerst des Khaitiyamandala, dann des Brahmana-, des Vessa- und des Sudda-
mandala. Aus weltentsagenden Mitgliedern aller vier Kasten setzt sich die fiinfte Gruppe,

99

die der Samana, zusammen. Jeder der fiinf Abschnitte (22 und 28 gehdren zusammen)

1) Dipa bedeutet hier zweifellos nicht ,Leuchte, sondern ,Insel“. DKo. IT. 12512 hat: mahdsam-
uddagatadipam viya attanem dipam patittham katva viharatha,

2) Zitiert Milp. 162.

3) Wir glauben, daB man auf no adhammena nicht allzuviel Gewicht legen darf. Es soll damit,
wie dies im Kanon gerne geschieht, das positive dhammena in negativer Formulierung wiederholt und
dadurch seine Ausschlieflichkeit betont werden. Duplex negatio affirmat.
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endigt wieder mit dem Satze, dak die Entstehung jeder Gruppe dhammen’ eva no adham-
meng erfolgt sei, dai also auch hier der dh. das Hochste, das Grundprinzip ist. Aber es
wird ausdriicklich betont, daf es sich um den dk. handle, wie er nur eben jeder besonderer
e 1o asadi

Gruppe eigen ist (fesam fieva sattanam anawndnan sadisanam 7 anant). Der

hier jeweils wirksame dh. ist also ein beschrinkter. begrenzter dh., ein Ausschnitt des

grofien Weltgesetzes, oder seine Anwendung auf die besonderen Fille und Verhiiltnisse.

Endlich schlieBt der Buddha (27—31) mit dem Hinweis, daB jeder Mensch, gleichviel
welcher Kaste er angehtre, nach dem Tode das Schicksal findet, das er durch sein sitt-
liches Verhalten im diesseitigen Leben verdient hat. Er wiederholt dabei (S.9716) die
Worte von dem siindlosen Arahant, der iber allen steht dhammen’ eva no adhammena.

Der di. — nun in keinerlei Beschriinkung — ist also wieder das Hochste. In dem Ara-
hant findet er seine Krfillung. — Was nun die Ubersetzung des Wortes dk. in den ver-

schiedenen Zusammenhiingen betrifft, so lifit sich vielleicht gerade hier der Ausdruck

»Norm“ am ersten rechtfertigen. Wir miissen dabei nur voraussetzen, daB die .Norm*

dem Buddhisten eine Realitiit {ibersinnlicher Art, nicht eéine bloBe Abstraktion ist. An

den beiden ersten Stellen (S. 83'® und 847%!2) ist sie das Sittengesetz, das Gute, das im

Tathdgata oder im Arahant verkorpert erscheint. Fbenso an der letzten Stelle (5979

An den fiinf iibrigen Stellen (S. 931, 95L1L19 ynd 96%) wire die .Norm* das fiir die
o n

einzelnen Kasten giiltige Recht, das in dem Weltgesetz enthalten, und in dem die Ent-
stehung der Kasten bei der Weltentfaltung begriindet ist.

D. Dhamma: die empirischen Dinge.

I. Manas ,,der Denksinn‘* und dhamma ,.die empirischen Dinge‘,

la) Das Verhilltnis zwischen manas und dhamma wird erdértert in der Lehre von

den sechs inneren und den sechs ifufieren ,Gebieten“ oder ,Bereichen®, den ayatandani.

gan

)

Die inneren ayatanani sind die fiinf Sinne, die auch wir kennen, benannt nach dem O
der jeweiligen Wahrnehmung, caklkhn ,Auge, Gesichtssinn oder Sehvermogen®, sofa »Ohr,

Gehor“, ghana ;,Nase, Geruch®, jiwha ,Zunge, Geschmack®, kiya ,Korper, Gefiihl® und dazu
Y ] b y . ’

der von den Indern angenommene sechste Sinn, manas. IThnen entsprechen die sechs ,#uberen

Bereiche®: ripa , Form*,?) sadda ,Schall“, gandha ,Geruch®, rasa ,Geschmack s photthabba

(oder phassa) ,Gefihl* und dhamma als duberes Bereich des manas. Eine Aufzihluno der

=]

dyatanani begegnet uns auBerhalb der eigentlich erérternden Literatur z. B. Th1. 730—5.
Die duBieren Bereiche werden Sn. 759 == S. I. 113, Th1. 643—4, 794—817 = S. IV. 73—4
erwidhnt. Kurze Aufziblungen sind ferner D. IIL. 102, 243; M. IIl. 63; Dhk. 5—6:
Pts. I. 131; Milp. 867, 371, 386. Eine ausfiihrliche Behandlung des Themas ist das
Saldayatanasamyutta S. IV. 1-

-204 und das Ayatanayamaka Yam. I. 52—164. Andere
Stellen werden spiiter angefithrt werden. Im Bilde werden die inneren Bereiche einem
Ozean verglichen, r#pa usw. sind die Wellen dieser Ozeane: cakkhu purisassa samuddo,

1) Im Samkhya bedeutet ritpa ,Farbe‘. Vgl. Garss, Die Samkhya-Philosophie 258. Dazu wiiren
auf buddhistischem Gebiet Stellen wie D. IT. 328;
nilakani rapant usw.

o
=
M. L. 509, II. 201 zu vergleichen: kawhasukkani riupani,
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tassa rapamayo vego usw. bis mano. purisassa samuddo, tassa dhammamayo vego S. IV. 157.
Die inneren Bereiche nun werden als indriyini ,Sinne“ bezeichnet, auch der sechste. Hs
ist oft genug vom manindriya die Rede, ebenso wie vom caklhundriya, sotindriya usw.
So D. L 70; M. L 273, 355 usw. Aber das manas nimmt doch eine besondere Stellung
ein. . IIL. 46 z. B. werden nur panc’ indriyani genannt, dann aber hinzugetiigt: althi mano
atthi dhamma atthi avipjadhatu.’) Wie das Verhiltnis des manas zu den fiinf anderen
Sinnen beschaffen ist, geht aus M. L. 295, 8. V. 217—8 hervor. Hier heifit es, daB die
fiinf Sinne ihre gesonderten Gebiete haben, Sie sind nanavisayani nandgocarani, und keiner

»genielt® das Gebiet des anderen: wa annamannassa gocaravisayam paccanubhondi., Ihr
»Beschiitzer® (patisarana) ist das manas, das ihre ,Gebiete geniebt“: mano ca nesam
gocaravisayam paccanubhoti. Darnach hat das manas eine ganz #hnliche Funktion wie im
Samkhya.®) Bs ist ein Organ, das mit den fiinf anderen Sinnen zusammen wirkt. Das
Titigkeitswort, das zu ithm gehort, ist viifid@ ,unterscheiden, erkennen, wahrnehmen, manasa
dhamman vijandti, wie cakkhund rapam passati, sotena saddam supati usw. Thl, 804—17:
D. II. 388; M. III. 300; S. V. 74; A.V. 30; Kyu. L. 206, 210, 280; Milp. 54, 86. [Es
fragt sich nun: was sind die dhamma, die das Objekt des manas bilden, die zu ihm im

gleichen Verhiltnis stehen, wie die Formen (Farben) zum Gesichtssinn, der Schall zum
Gehor? Sie miissen, da das manas sie ,erkennt oder ,unterscheidet, etwas Geistiges
sein, Offenbar sind es also zuniichst die geistigen Bilder, welche sich unser Denkorgan
von den Erscheinungen schafft, weiterhin dann diese Krscheinungen selber, wie sie dem
manas entgegentreten, Im letzteren Sinne spricht man von bakira dhamma M. 1. 191.
Die Bilder selber, wie sie im manas entstehen, wiren im Gegensatz hierzu die ajjhattika
dhammda. - Vielleicht ist zu dieser Auffassung die auch an sich interessante Stelle Kvu. I.
126—9 heranzuziehen. IHier wird zu jedem der dGyalandni ein Begriff hinzugefiigt, offenbar
um die Sphiire anzugeben, in welcher der betreffende Sinn funktioniert, oder die Bedingung,
unter der seine Funktion mdglich ist. Zu cakkhu-rupa tritt aloke ,Helligkeit, Licht*, zu
sota-sadda: dkiasa ,Ather®, zu ghana-gandha: vayo ,Luft*, zu Jivha-rasa: dpo , Wasser“,
zu kiya-photthabba: pathavt ,Brde“. Man sieht, die Begriffe bezeichnen in aufsteigender
Linie materieller werdende Objekte. Zu mano-dhamma nun gehdrt wvatthum. Das Wort
bedeutet sonst ,Grund und Boden, Basis® und wird in der Dhs. gerade im Zusammenhang
mit den ersten funf Sinnen gebraucht. Ks ist das innere ayafana die Basis, der Boden,
auf dem die Berithrung mit den Objekten sich vollzieht und die Wahrnehmung stattfindet.?)
Diese Bedeutung kann watthu an unserer Kvu-Stelle nicht haben. Vielleicht ist es aber
hier mit ,Materie, Stoff zu tibersetzen. Der Buddhismus leugnet ja nicht, dak es ein
Etwas gibt. Hr hat wohl die Annahme der Materie stillschweigend als selbstverstiindlich
vom Samkhya tibernommen und spricht sich daher gar nicht weiter iiber diesen Gegen-
stand aus. Aber er leugnet, da in der Materie irgend etwas wie ein dtman enthalten
sei, und er leugnet weiter, daf es ein Sein gibt. Ks ist alles in steter Bewegung: ein
ewiges Werden und Vergehen. Aus diesem Grunde sind die Bilder, die unser manas von

1) So ist, wie aus dem Folgenden hervorgeht, zu lesen, nicht vijjadhatu. Auch SKo. 43022 hat so.

2) Garsg, a. a. 0. 262 f.

3) Dhs. 679: cakkhayatanam: idan tam ripan cakkhusamphassa vatthw; 681: cakkhdyatanam: idan
tam riapam cakkhuviifianassa vatthu usw, Mrs. Buys Davios, Dhs. trsl. 209 ff.

Abh. d. philos.-philol. u. d. hist. K1. XXXI, 1. Abh. 11
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dem, was aufier uns liegt, schafft, eine Tiuschung. Wir konnten sie vielleicht mit den
Augenblicksaufnahmen irgend eines in Bewegung befindlichen Objektes, etwa eines galop-
pierenden Pferdes vergleichen. Diese Auffassung kommt deutlich zum Ausdruck in der
Stelle Kvu. II. 620: ckacittakkhanika sabbe dhamma ,alle die Dinge der Erscheinungswelt
haben nur die Zeitdauer eines einzigen Gedankens“. Fassen wir vafthu an der fraglichen
Stelle als ,Materie“, so ergibt sich der Sinn, daf das Vorhandensein  der Materie das
Zustandekommen der dhamma-Bilder ebenso ermiglicht, wie Licht das der Sehwahr-
nehmungen, Ather das der Schallwahrnehmungen. Wie es diese nicht giibe ohne Licht

oder Ather, so gibe es keine dhamma ohne wvatthu. Das manas konnte nicht funktionieren.
— Populirer ist die Auffassung Vin. III. 78. Hier wird als dhammipahara »Darbietung
eines dh.“ (neben rupiipahira usw.) irgend eine Hrzéihlung bezeichnet, durch die man das
Gemiit des Horers beeinfluit. Das Geistige ist hier also der Inhalt von Worten, der aut
das manas des Horers ebenso wirkt, wie der Schall der Worte auf sein Gehor.

b) Ks kann natiirlich nicht unsere Aufgabe sein, die ganze bhuddhistische Theorie
von den Sinneswahrnehmungen neu zu erértern. Wir begniigen uns, fiir die lexikalischen
Zwecke die auf dh. beziiglichen Termini zu besprechen mit dem Hinweis, daf es dieselben
sind, die auch bei den iibrigen @yatanini angewendet werden., Wie aus cakkhu und ripa,
sote und saddd usw. cakkhu- und sofaviidiane, so entsteht auch aus manas und dhamma
als wirkender Ursache manoviniana. Darum wird vininana als caklhu®, sota® usw. bis mano-
nissifa bezeichnet M. III. 259. Das Entstehen des vinnana, der | Wahrnehmung“ aus dem
dufieren und dem inneren Bereiche ist anscheinend ein unbewufit sich vollziehender Vor-
gang. Weiter heifit es nun: finpam samgati phasso ,die Vereinigung der drei ist die
Bertihrung® -— sie entsteht also nicht etwa aus der Vereinigung — M. I 111—2,
259—60, IIL. 281—6; 8. II. 72—5, 1IV. 67—9 usw. Damit wird der fernere ProzeB in die
Bewufitseinssphiire des Menschen iibergefiihrt; denn aus der ,Beriihrung® entstehen weiter-
hin die Lust- und Unlustempfindungen. Im Milp. 62 wird die ,Vereinigung® ausgedriickt
mit den Worten: yan ca puriso calk
ca manasa dhammam vijanati tam vinhanena vijanati. — Hiufig ist die Reihe mano, dhamma,

und rupan passati tam viiindnena vijandti usw. bis yai

manovinhana, manosamphassa, manosamphassaji vedanda, dhammasanid, dhammasamcetand,
dhammatanha (in gleicher Weise von den fiinf anderen dyatanani) D. 11. 308—11; 8. 1. 244 —8,
Il 225—7, 228—34; Pts. I. 40. Vgl. D.III. 243—4; M. III. 280—2. An den Stellen
D.1I. 308—11 und Pts. L. 40 kommen noch (ripa® usw. bis) dhammavitalka und (ripa® usw. bis)
dhammavicara hinzu.') Die ersten Glieder der Reihe bis vedan@ ,Gefithle® werden auch
in der ,Feuerpredigt® des Buddha Vin. I. 84—5, 8.1V. 19—20 erwiihnt: sie stehen in
Flammen durch das Feuer der Begierde, des Hasses, der Betérung. Eine andere Reihe
nennt nach dem phassa die dreimal sechs manopavicird. In der manas-Gruppe wird der
Begriff definiert mit manasa dhamman vinndiya somanassatthaniyam dhamman wpavicarati
domanassatthaniyam dh. up., wpekkhatthaniyam dh. upavicarati M. III. 216—7, 2839—40;
A. L 176. Wir iibersetzen die Stelle so: ,hat der Denksinn ein Ding wahrgenommen,
dann beschiiftigt er sich geistic mit dem Ding, das zu Lust oder Unlust oder Gleich-

1) Mrs. Rays Davins, Dhs. trsl. 10—11 bespricht die beiden schwer zn iibersetzenden Ausdriicke
vitakka und vicara, die sie mit ,conception® und ,discursive thought* wiedergibt. In der Lehre von den
Meditationsstufen bedeuten sie die ,Vorstellungen sinnlicher und iibersinnlicher Objekte‘. Brexm,
Juddhismus I1. 47.
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gtltigkeit Anlaff gibt‘. Die manopavicira umfassen also ganz allgemein das, was in der
Lingeren Reihe vedand, saind@, samcetand und tanha sind. Die Reihe salayatana, phassa,
vedand, tapha ist auch in die Kausalititskette eingefiigt. Das erste geht aus namaripa
hervor, aus faphi folgert wpadana ,Haften“, das weiter zu bhava » Werden, Sein“ und zu
jati ,Geburt® fiuhrt S. II. 2 usw. DaB aber mano, dhamma und manoviihana auferhalb
des Bewufitseins liegende Zustiinde und Vorgiinge sind, ergibt sich schon daraus, da sie
als dhatuyo ,Elemente® bezeichnet werden, ebenso wie die iibrigen agatanini mit ihrem
zugehodrigen vinmana. Es gibt also manodhitu, dhammadhaty, manoviinanadhaty und im
ganzen achtzehn dhdtuyo in diesem Sinne M. IIL 62; S. 1I. 140—9, IV, 284 —5: Pts. 1. 7, 187
Vbh. 87; Yam. I 165—72. Der Begriff dhammadhatu wird Vbh. 89 ganz mit denselben
Worten definiert, wie Vbh. 72 dkammayatana. Beides wird bestimmt als vedandalhhandho
saniaklhandho samkhiralkhandho yan ea rapam anidassanan: appatigham dhammaiyatana-
pariyapannam asomkhata ca dhatu, also als die Kategorie der (6) Gefithle, der (6) Vor-
stellungen, der (6) ,mentalen Gebilde*, die unsichtbare, nicht reagierende Form, die in
den Dingbereich eingeschlossen ist, und das ,nicht gebildete Element* (Nirvana). Kbenso
werden Dhs. 66, 69 dhammadhatn und dhammayatana in der niimlichen Weise bestimmt
als die drei obengenannten Kategorien. Vgl. zu dhammadhitn noch Dhs. b8, 147, 397,
560; Nett. 64 1., 68, 70. Wichtig ist ferner S.II. 144171 1459 wo es heifit, daB durch
dhammadhite als wirkende Ursache dhammasanni, die » Vorstellung von den Dingen®,
entsteht, aus dieser dann dhammasamkappa, der ,Gedanke an die Dinge“, weiterhin d#.-
chanda, °parilaha, °pariyesand ,Verlangen, quiilende Begierde, Suchen nach den Dingen*.
— Um zu der oben (8. 82) mitgeteilten Entwickelungsreihe zurlickzukehren, so versteht
man dlso unter phassa oder samphassa ,Berithrung® die Vereinigung des fufieren und des
inneren ,Bereiches“ und des dazu gehérigen vinddna. Vgl. D. III. 243—4. Man unter-
scheidet demnach sechs phassakaya (,Gruppen des ph.*), von denen die letzte der mano-
samphassa ist. Aus den ,Beriihrungen® gehen die sechs vedanakaya hervor, mit mano-
samphassaja vedana als letztem; aus den ,Geftihlen® die sechs sannakaya ,Vorstellungs-
gruppen“.') Hier ist auf A.IIL 4132°" hinzuweisen, wo als Entwickelung aus sanng
(saniiya vipdko) der wvohdra, die Benennung der Objekte, angegeben wird: yatha yatha
nam samjanati tatha tatha voharati: cvamsawic ahosin ti. Die letate in der saiid-Reihe
ist dhammasaiing, die ,Vorstellung von den Dingen® D. III. 244 ; S. II. 247, Il 63, 227.

Auf sanna folgt sameetand. Dieser Begriff ist identisch mit samlkhara ,mentales Ge-
bilde“.?) Das geht schon aus der Reihenfolge der Fkhandhi: wviknara®, veden@®, samna®
samlharaklkhandhe hervor, die mit der besprochenen Reihe iibereinstimmt, nur daf an
Stelle von samcetana eben samkhira eintritt. Das gleiche ist der Fall in der Reihe rupan,
vedand, seind, sambkhird, viiagaom M. 1. 2281°, Deutlich ausgesprochen ist die Identitiit
S. IIL. 63%°—64. Statt des Begriffes dhammasamcetana D. 111 244, kann also dh.-sambhara
als gleichwertig eingesetzt werden. — Die letzte der Gruppen sind die faphakaya D. III.
244, 280; M. IIL. 282 mit dhammatanha als sechstem Glied. — FEndlich sei noch auf
dhammarammana hingewiesen. s steht neben ruparammana, sadddrammana usw., be-
deutet ,die dhamma zum Objekt habend“ und wird vom citta, dem »Denken®, ausgesagt

1) Uber saniia vgl. Mrs. Ruys Davips, Dbs. trsl. 7, N. 2.
?) Vel. auch Fraxxg, D. iibers. 309.
L
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Dhs. 146, 147, 157, 365. Dhammarammano kayasmim parilaho S. V. 156 ist das quillende
Verlangen, das in unserem Korper wohnt und die ,Dinge“ zum Gegenstand hat.
¢) In der Regel erscheint dhamma im System des salayatana im Plural. s kann
aber auch singularisch- verwendet werden und bezeichnet dann ein Einzelding. In solchen
Fillen steht dann auch rupa, sadda usw. im Singular. So ripam disvi usw. bis dhammam
natva Th 1. 794—804 und yathassa passato rupam usw. bis vijanato dhammam Th1. 807—17;
puna . . bhikkhuno (cakklhund riapam disva nsw.) manasi dhamman vinindaye wppajjati mand-
pam uppajjati amandpam uppajjati manapamandpam M. 111 299—301.- Vgl. D. L 70; M. I

266—7, 270, III. 225, 239—40; S. V.74, 450<1; A.V.30; Milp. 80; — asappiyem
(caklhuna ruapadassanam, sotena saddam usw.) manasa dhamman enwyuinjeyya M. 11. 256,
258, 260; — cakkhuvinnieyyam ripam usw. bis manovininieyyo dhammo mna sevitabbo

D. II. 281—2 (doch auch in dieser Verbindung pluralisch cakkhuvinineyya rupa cakkhussa
apatham agacchanti usw. bis manovindieyya dhamma, manassa ap. ag. A. 111. 377—8, IV. 404;
vel, M..IIL 217%% 2912 294—5). — Der l‘,',‘ri,mrg:'mg vom Sg. zum Pl findet sich
S. V. 74: yato bhikkhuno (callihund rapam disva usw.) dhammam vinhiya mandpamandpesu
dhammesu thito ca kayo hoti usw. Wenn der Bhikkhu mit dem Denksinn irgend ein Ding
wahrnimmt, er ist aber korperlich wie geistig’ gegen Lust und Unlust erregende Dinge

gefestigh, dann besitzt er indriyasamwvara und erfillt das Gute in Gedanken, Worten und
Werken.

d) Die Wahrnehmung einer Form (Farbe), eines Schalles, Geruches, Geschmackes,
Geftihles, eines Dinges ruft Lust und Unlust hervor M. III. 299—301. Es entstehen durch
cakkhu-riipa usw. bis mano-dhammd Verlangen und Begierde (chandaragsa) und diese werden
zu einer Fessel (samyojana) S.1V. 283. Durch die ayafanani werden wir also mit den
empirischen Dingen, mit der Welt verstrickt. Darum wird immer und immer wieder ein-
dringlich betont, daf sie vergiinglich (amicca) sind und darum leidvoll (dulkha) S. I1. 244—5,
1. 225—84, 1V. 1—38, 4—6, 48—9, 54—5, 68—9 und oft. Sie haben mit dem Ich nichts
zu tun, sie sind nicht das Ich und enthalten kein Ich, und infolgedessen auch nicht die
aus ihnen hervorgegangenen Wahrnehmungen und Empfindungen: cakkhum anatta usw.
bis mano anatta, dhammd, manovinmanam, manosamphasso, yam p’ idam manosamphassa-
paccaya uppajjati vedayitam sukham va dukkham va aduklkhamasulham va tam pi anatti
S.IV. 49; mano (ebenso cakkhum usw.) sunio attena vi attanmyena vi, dhamma sunnd attena
va attaniyena va und ebenso manosamphasso und vedayitam S. IV. 54. Vgl. M. TII. 282—3;
S.1V. 1—5, 130—1, 184—5, 146—8, 151, 155—6; A. V. 109. Der gleiche Gedanke wird
ausgedriickt durch (cakkhwm usw.) mano na tumhakanm . . . dhomma no tumhaken usw.
S.IV. 82. Daher ist es notig, den Eindriicken der Sinnenwelt gegeniiber gleichgiiltic und
gelassen zu bleiben. Das unveriinderte Verhalten gegeniiber den sechs ,iuBeren Bereichen®
ist unter den cha satatavihara D. III. 250, A, II. 1982 zu verstehen:') bhikkhu (cakkhund
ripan disvi usw.) manasa dhamman viniaye n’ eva sumano hoti na dummano, upekkhalo
viharati sato sampajano. Vgl. S. V. 74; A.V.30. Andererseits heiit der, welcher sich
durch angenehme Sinneseindriicke anziehen liBt, gegen unangenehme Abneigung empfindet:

1) JPTS. 1909, S. 49 u. d. W. satata ist fir A. II. 198 die Verbe
Inzwischen ist aber auch durch D. 1I1. 250 die Lesung satata© bekriftigt.
AKo. 687 12: satatavihara €1 wmiccavihara nibaddhavihara, Endlich steht 8. 1V. 1784 satata neben samita.

sserung santavthara vorgeschlagen.

Sie wird ferner bestitigt durch
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avassuto, d. i. ,iiberstromt, durchtrinkt® (cakkhuvinneyyesu ruapesu usw.) manoviimeyyesm
dhammesu, und von thm wird gesagt: evamwiharim bhiklhwm (ripa usw.) dhamma adhi-
bhamsu, na bhiklkhw (ripe usw.) dhamme adhibhosi S. IV. 184—6 (Gegenteil 186-—7). Wie ein
edles Pferd micht beeinfluit wird durch Sinneseindriicke (fhamo hoti rigpanam usw.), so muli
auch der Bhikk w sie alle (rigpe bis dhamme) unbeeinflut tiber sich ergehen lassen
A II1. 282:1) kehrt der Gedanke wieder, daf der rechte Buddhaschiiler, der ariyasavaka,
wenn er ox'kam]t hat, wie die Sinne vergiinglich und leidvoll sind, nichts mehr von ihnen

wissen will und dadurch zur Erlosung gelangt: (cakbhusmin usw.) manasmim pi nibbindati,
dhammesuw pi n., manoviiiiidne pi n., manosgmphasse pi ., yad idam maenosamphassapaccayd
uppajiati vedayitam . . tasmim pi n., wibbindam virajpjati, viriaga vimuccati usw. Vin. 1. 84—5;
M. III. 286-—7; S. IV. 2, 20. Die Genugtuung, die der Bhikkhu empfindet, wenn er die
Sinneswahrnehmungen (rupa usw. bis dhamma) als verginglich, veriinderlich, leidvoll er=
kannt hat, wird als nekkhammasitam somanassam bezeichnet M. IIL. 217. Wer (cakkhuna
rupam disvd usw. bis) manasa n‘f/((,zmmam vinhaye ne vimittaggaki holi nanwvyarnjanaggihi
hoti (M. 1. 180, 346, III. 35; A.II. 210, III. 99—100, 163, V. 206; Pu. 58), d. h. wer die
chlichen,

in den Erscheinungen liegenden \\'11'1;:’4:1111@11 Momente, die haupt- und nebens
nicht auf sich einwirken liBt, der heibt indriyesu guttadearo D. 1. 70; M. 1. 273, 355,
1. 2, 134; S.IV. 104, 176, 178; A.I 118, IL 39; Pu. 24 (Gegenteil 20). Fr 'ist ein
VAN ])a,m?r;/zfule"", einer, der die Wunde, durch die der Infektionsstoff eindringen kann,
sichernd abschlieft M. 1. 223 (Gegenteil 221); A. V. 351 (Gegenteil 848-—9). FKin solches
Tun ist semearappadhana D. 111. 225—6, A.11. 16 oder dama pafipadia A. IL. 152—3. Wer
ofestigt ist, den vermdgen die Eindriicke der Sinnenwelt nicht zu erschiittern: evam
rapa rasia sadda gandhd phassa ca kevald | iftha dhammé anittha ca na ppavedhenti tadino
Th1l. 643—4. Vorbild auch 1n dieser Tugend ist der Buddha. Er wird aniketasarin

cenannt, weil in thm alle Beziehungen zu den Sinneseindriicken aufgehoben sind: (rupa®,

sadda° usw. bis) dhammanimittaniketasaravinibandha, paking wucchinmomula talavatthulata

anabhavakata ayatim anuppadadhamma S. 1. 10—1.

2a) Der Plural dhammad bezeichnet dann allgemein die empirischen Dinge, die Kr-
scheinungen, die Erscheinungswelt, die Welt schlechthin; der Singular dhammo ein Kinzel-
ding, eine Einzelerscheinung. Die dhamma sind: hetusampannda ,mit Ursache begabt® A. I1I.
440, 444, oder paticcupparma Thl. 422 oder idappaccayatipaticcasamupparnd ,ursichlich
entstanden®, nur bedingt vorhanden Kvu.l. 166, 174—5, 188—9. Die Quintessenz der
Buddhalehre ist: ye dhamma hetuppabhava tesam hetune tathiagato daha Vin. 1. 40 f. Die
empirischen Dinge sind samkhatd ,zurecht gemacht, durch die mentalen Bildekriifte gebildet,
vorgestellt“. Sn. 784: ,Wenn von einem noch die Dinge (der I‘h"w'cheinun(v‘swelt) gestaltet,
gebildet, vorgestellt \Wl(lul, wenn er im Ich noch irgend einen Wert sieht, dann fubt er
auf einer Erlosung, die auf erschiitterlicher Grundlage ruht.“ Als das Hochste unter den
dhamma saemkhata va asambhata va wird A. IL. 34, 1I1. 85, Iv. 88 wiraga bezeichnet und
dies dann weiter durch madanimmadano pipasavinayo alayasamugghato vattapacchedo tan-

1) Sehr interessant ist der Schluf des Bildes 28225, Man kann vom Pferd wohl sagen: lLhamo
hoty ripanam, saddanam usw. Aber man kann nicht sagen: kh. h. dhammdnan. Denn die dh. sind
etwas Geistiges. Daher steht an letzter Stelle, wo es beim Bhikkhu heifit: khamo hoti dhammanai,
beim Pferd der 'nichtssagende Liickenbiifer: vannasamparno hoti, Die Tiere haben keinen Denksinn!
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halkkhayo virago nirodho nibbanam erliutert. Das einzige ,nicht darch Vorstellung gebildete
Ding® (Dhs. 1287, 1293, 1295), also die einzige Realitiit, ist das Nirvana: kafame dhammi
asambhota? nibbanam, ime dhammia asembhatia Dhs. 1439.1) So heriihrt sich dhamma aufs
engste mit samlbharia.?) Unter den semkhard sind einerseits die mentalen Bildekrifte im
Menschen, andererseits die durch sie vorgestellten Dinge, eben die samkhata dhamma ver-
standen. In den aufeinanderfolgenden Versen Dh. 277 bis 279, Th 1. 676 bis 678 heilst es-
sabbe samlhira aniced, sabbe sambkhard@ dukkha und sabbe dhamma awatti. Im iibrigen
lauten die Verse vollig gleich. Ebenso steht M. 1. 228, 230, S. I 132—4 fast tauto-
Auch M. III. 64,

A. I. 267, III. 439 (s. oben) wird von den samkhird und den dhammi das namliche

logisch nebeneinader: sabbe samkhiri aniccd sabbe dhammi anatta,

ausgesagt, und A. IV. 14 folgt nacheinander: puggalo sabbasankharesu dulklhanupass: vika-
rati . . sabbesu dhammesu anattanupassi viharati . . nibbame sukhianupasss vikarati. Nahe stehen
sich die beiden Begriffe endlich auch Thl. 716: suddham dhammascomuppadan suddham
sambkharasamtatim | passantassa yathabhitom wa Ohayam hoti ,Wer die Entstehung der
empirischen Dinge rein (d. h. ohne allen Zusammenhang mit dem Ich) erblickt,®) und rein
den kausalen Zusammenhang der Gestaltungen,?) der Wahrheit gemil, fiir den gibt es
keine Furcht.*

b) Wie schon in einigen der angefiihrten Stellen, so findet sich der Ausdruck sabbu-
dhamma oder sabbe dhamma mit Vorliebe verwendet. Ziemlich gleichbedeutend diirfte
amita dhamma ,die zahllosen Dinge“ Th1. 1101 sein. Das Leitmotiv ist der Kvua. L 65
zitierte Spruch 8. IV. 4012: sabbe dhamma anatt@. Immer wieder wird die Vergiinglich-
keit der Dinge betont und die Notwendigkeit, ihr wahres Wesen zu erfassen und sich
ginzlich von ihnen loszumachen. Von dem Bhikkhu wird gefordert: kusalo sabbadhamn-
manan sato bhilkhu paribbaje Sn. 1039, Der Weise ist sabbadhammesu visenibhiito Sn. 793.

914 (vgl. S. 1. 14129, Ja. IL. 34!2 3518 wird von den brahmand vedagn sabbadhamme
gesprochen, ,die durchgedrungen sind zur Erkenntnis®) aller Erscheinungen“. ,Unberiihrt
{(sabbesu dhammesw anipalitto) ist Sn. 211, Th 1, 10, S. II. 284
das Merkmal der Erleuchteten. Dh. 353, Vin. I. 8, M. I. 171, Kvu. L. 289 sagt es der

’l‘athﬂgutu von sich selber. Er nennt sich auech sabbesu dhammesu visuddhadassano S. 1. 181.

«

von all den Erscheinungen

Br heilit sabbesw dhammesu nianadassi Sn. 478. Ein beabsichtigter Doppelsinn des Wortes
dhamma begegnet uns in dem Satze: _Der Monch, der vernommen {und begriffen) hat,
dai man sich auf alle die Erscheinungen nicht einlassen darf (sabbe dhamma nalam abhi-
nivesaya), der erfafit die ganze Waliheit (so sabbamn dhammam abhijanati)* M. 1. 251,
254 f.; 8. 1V, 50; A, IV. 88 (vgl. Nett. 28%). A.1IV.338—9 gibt der Buddha die Anweisung,
auf die entsprechenden Fragen der Paribbajakas (kimmilaka sabbe dhamma usw.) die Ant-
wort zu geben: chandamulakia sabbe dhammd, manasikarasambhava s. dh., phassasamudayd
S. dh., vedanasamosarand s. dh., samadhipamulha s. dh., satadhipateyya s. dh., pannuttara
s. dh., vimuttisara s. dh.; A. V.106—7 wird noch hinzugefiigt: amatogadha s. dh. und

1) Bs ist bezeichnend, daf Dhs. 1086 auf die Frage katame dhamma asaipkhata? die Antwort im So

gegeben wird: yo eva so dhammo appaceayo so eva so dhammo asamkhato. Vgl. 8. 1V. 862—8.
2) Uber samkhara vgl. Frassr, D. dbers. 307 . Brckn, Buddhismus I1. 104 —7.

) Wir fagsen suddham pridikativ.

%) Wie hier samkharasaintati, so steht Milp. 40 f. dhammasamtati.

) Der Akk. sabbadhamme ist abhiingig von dem in veda enthaltenen Verbalbegriff.

4
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nibbanapariyosana s. dh. Der Sg. sabbo dhammo scheint A. V. 489 jede Kinzelerschei-
nung® zu bedeuten.!) —— Mehrdeutig ist der Ausdruck sabbadhammana paragi. Tr wird
vom Buddha gebraucht Sn. 167, 699, 992; Thl. 66, 690; M. IL. 144; von dem Weisen.
dem Erlosten iiberhaupt Ja. III. 19%; A. 1 162, Il 23, I1I. 214. Die Bedeutung scheint
zu sein: ,der an das Ziel aller Erscheinungen gelangt ist“, d. h. der diese ganze Welt
des Scheines hinter sich gelassen hat.?) Dies ist ungefihr die Auffassung des AKo. 423
penult. sabbadhamma vuccanti pancakkhandhi dvadasayatanani attharasadhatuyo, sabbadham-
manan abhiidigpiaromn (parinadparam) pahanapiram bhiavandpiaram sacchikiviyapiaram sami-
pattiparan cati chabbidham parom gatatta piragi. Vel. AKo. 515'. Hs konnte aber auch
»der in allem Guaten das (hochste) Ziel erreicht hat‘ bedeuten. JaKo. III. 205 erklirt es:
imasminm thane (also nur hier, niimlich Ja. III. 192, nicht immer) lokiyani paica silini
dasa siani tini sucaritini sabbadhamma nama, tesane so param gato ti paragi. Die erste
Erkldrung bezieht also den Ausdruck auf die Frkenntnis, die zweite auf die Sittlichkeit.

¢) Das Verhiiltnis des Menschen zu den dhammi, zu der empirischen Welt, ist
Gegenstand der mannigfaltigsten Erorterungen. Wer zur Erkenntnis ihres Wesens gelangt
ist, der ist dhammesu vasi ,Herr iiber die Dinge der Erscheinungswelt® Sn. 372; dhamma
i tesam ma paficchitase Sn. 803. Wer dhammesu na gacchati ,sich nicht auf die Dinge
einlifit“, der kann als ,beruhigt® (santa), d. h. als erlost bezeichnet werden Sn. 861. In
den Dingen ist kein Ich enthalten: afthanam etan anavakaso yam ditthisampanno puggalo
kinci  dhammanm attato wupagaccheyya, M. III. 64; A. 1. 26—7. Wer in den Fkhandha ein
Ich zu finden vermeint, fassa paritassani-dhammasamuppada®) cittam parviyadaya titthanti
»dem beherrschen Verwirrung und das Aufkommen der Dingvorstellungen das Denken*
S. III. 16—7. Gegensatz zu paritassan@ und dhammasamuppida ist dhammasamadhi, die
Aufhebung der Dingvorstellungen 8. IV. 350—8, etwa das gleiche wie samatha.®) Aus
dhammasamadhi vesultiert cittasamadhi. Satisambojjhaiiga, eine der Vorbedingungen der
Grleuchtung, wird definiert als ajjhattam dhammesuw sati und bahiddha dh. s. ,Achtsamkeit
auf die Dinge drinnen und draufien® S. V. 110, d. h. auf unsere Vorstellungen von den
Dingen und auf die Dinge selber.®) Von einem Bhikkhu wird gesagt: idha bhikkhuno
ajjhattam yeva sati supatthita hoti dhammanam udayatthagamanandaya®) ,er hiilt im Innern
seine Achtsamkeit bereit, um Entstehen und Vergehen der Erscheinungswelt zu begreifen“
A.IIL. 1453. Dhammesu kanlkhanti Ja.11.266'* bedeutet: sie sind im Zweifel, in Unklarheit iiber
das wahre Wesen der Erscheinungswelt. Arittha rithmt von sich: ajjhattam bahiddha ca me
dhammesu patighasaina suppalivinitd ,draufien wie drinnen habe ich die auf die empirischen
Dinge reagierenden Vorstellungen wohl unterdriickt S. V.315. Weiterhin wird dann S.V. 111
als dhammavicayasambojjhanga bestimmt, wenn man drinnen wie drauien die Dinge mit dem
Verstande priift und untersucht: ajjhattam (bahiddha) dhamme?) panniye pavicinati pavi-

1) Dagegen kann Sn. 534 sutva sabbadhammam abhitmidaya loke wegen des sulv@ wohl nur bedeuten :
»nachdem er jede Lehre in der Welt gehort und begriffen hat*.

?) Man bleibt so im Bilde: para ist das ,jenseitige (rettende) Ufer*.

3) Die beiden Ausdriicke sind nach SKo. 4267 als Dvandva aufzufassen.

4) Vgl. JPTS. 1909, S. 89.

%) Die kayagaia sati Dh. 293 wird Nett. 30 als vedandagatd sati cittagata dhammagati ca erkliirt.

6) So lesen wir staté udayatthagaminiya paindaya der Ausgabe. Vgl. die Varianten.

") Ausgabe: dhammesu, wohl nur in Anlehnung an 11031,




i Dllda

corati parivemamsan apajjati. Wir haben hier eine Definition des Begriffes, die sich der
spiteren Auffassung néhert. Vgl. oben BIl4b. Der Ausdruck dhammanam pavicayo

24

yathabhutam findet sich Thl. 593. Durch solche Priifung gelangt man schrittweise zur

Hinsicht in das wahre Wes

en der empirischen Dinge (anupadadhammavipassana) M. 111,
Der Tathagata hat diese Hrscheinungswelt (éme dhamme) vollkommen erfafit M. I 7135
A. 1L 9. Fiir ihn ist ihre Existenz aufgehoben: parovard yosse samecca dhamma vidhipita
atthagati na samti ,fir den die empirischen Dinge, gute wie bise,!) weil er sie be-
griffen hat, in Rauch aufgelost, dahingeschwunden sind, nicht mehr existieren® Sn. 475;
A.IL. 6. — Das Kompos., samkhatadhamma bezeichnet einen, der ,die empirischen Dinge
richtig erwogen hat®. Sn. 70 steht es neben sufavant, safimant und dhnlichen Begriffen;
5. IV. 210, Ud. 18 neben bahussuta. Sn. 1038 treten die samkhatadhammase neben die
selch@ puthii, die vielen, die noch auf der Stufe der Vorbereitung stehen. Der Vers wird
S. 1I. 47 zitiert, und dann der Begriff 48—50 erliutert. DhKo. IL. 632) wird er mit #@ta-
dhamma tulitadhamma umschrieben und . beigefiigt, daf man darunter die Frommen vom
sotapanma.  aufwirts bis zum khigaseva versteht. Ja. VI. 286% steht sambhaia sabba-
dhammanam ,Kenner aller empirischen Erscheinungen® neben dhitima mutimi atthadassima
als Beiwort des Vidhura. -— Schlielich noch ein Wort iiber den Ausdruck dhammesu
vicikicchd. Uber seine Verwendung in S. IIL 106, A. III. 69—70 haben wir uns oben
(A II 1a) auf Grund der Angabe des Kommentars geiiuert. FEr bedeutet dort ,Zweifel an
den Vorschriften®. Nun begegnet uns der gleiche Ausdruck aber auch S. V. 110. Hier
wird ajjhattam dh. v. und behiddha dh. v. unter die nwaranpani gerechnet. Man kann ihn
hier wegen des hinzugefiigten ajjhattam und bahiddha wohl nur als ,Zweifel an dem
wahren Wesen der Dinge und an unseren Vorstellungen von ihnen® auffassen. Leider

fehlt uns hier der Kommentar. Endlich findet sich der Ausdruck in gleicher oder #hn-

licher Bedeutung M. I. 433. Hier heifit es, dak das Kind, da es von den dhamma noch
nichts weils, auch keine dhammesu vicikicchid haben kann, dal es aber wohl die Anlage
dazn ‘besitzt (anuseti tv’ e’ assa dhammavicikicehd).

1. Dhamma , Ding* im weitesten Sinn des Wortes, wie lat. res,

1a) Das Wort dhamma nimmt alle die Bedeutungen des lat. rés an. Es kann, von
Konkretenm wie von Abstraktem, von Korperlichem wie von Geistigem gesagt, ,Ding, Sache,
Gegenstand, Objekt“ bedeuten. Auch ,Rechtssache, Rechtsfall, Strafsache, Vergehen, Ver-
fehlung®. Ferner ,Umstand, Lage, Zustand, Verhiiltnis“, sowie ,Moment, charakteristisches
Element, Higenschaft“, dann ,Kraft, Vermogen“. Es umfaflit eben alle Dinge und Vor-
giinge in der uns umgebenden Welt. Aber auch alle Kriifte und alle geistigen Vorginge
in uns selber und ihre Beziehungen zu den #uBzeren Erscheinungen sind, wie wir gesehen
haben, dhammd. KEine Trennung des Stoffes nach Hinzelbedeutungen ist aber iiberaus
schwierig, ja unméglich, weil alle Bedeutungen immer wieder, sich bertihrend und durch-
kreuzend, ineinandergreifen. Man kann eben nur sagen, dak hier die Bedeutung ,Ding*,

) Parovara, paropara bedeutet ,gegensiitzlich®. Im AKo. 50233 (zu Il 6) wird -ra durch uttama-
lamaka uwmschrieben und mit kusalakusalia erklirt, AKo. 54310 (zu 1I. 4586 = Sn. 1048) durch wuccavacani
uttamadhamant. Die Bedeutung ergibt sich namentlich aus puggalaparoparannu A.1IV. 113, 115—86.

?) Zu Dh. 70. Hier steht aber im Text samkhatadhammanam, das somit ein sehr alter Fehler wiire.
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dort ,Verhiiltnis, Zustand“, dort wieder ,Eigenschaft, Qualitit, Kraft“ oder ,Umstand,
Moment“ am meisten unserem Sprachgebrauche angemessen erschiene. Gerade in der Ding-
bedeutung kommt das Wort im Kanon am h#ufigsten vor, in diesem Sinne ist es das ins
Endlose variierte Thema der Abhidhamma-Literatur. Die Materie vollstiindig und erschépfend
zu behandeln ist unmoglich und unnstig. Es kann sich nur darum handeln, die typischen
Stellen herauszugreifen, um an ihnen den Wortgebrauch zu erliutern. Wir beginnen mit
dem Ausdruck (Z/nmmzﬂs’u dhammanupassan@ ,Meditation iber dm Dinge“ S. V. 179;
Pts. I1. 152, 154, 163, in dem uns schon die Vielseitigkeit des Dingbegriffes entgegentritt.
Hs ist das eine bestimmte Form der geistigen Konzentration, neben Zkaye kayanupassand,
vedandasu vedandanupassand und citte cittanupassand die vierte der safipatthand. Der dhammesu
(selten dhamme) dhammanupassi wird hiufig erwihnt: D. IT. 95, 100, 216, 290, IIL. 58, 77
141,-221, 276; M. 1. 56, 840, IL. 11, TII. 84, lfil). 26258, IV 2211364V 210076, 141=—58.
1533. 165—8, 171~--93, 198, 298—303, 324—15, 330, 332, 337, 339; A. I. 39, 296, II. 256,
iIl. 450, IV. 301, 457—8; Pts. IL. 284—5; Kvu. 1. 63. Dazu das Abstrakt dhammesu
u/ewnmiinzq»a%s‘f,z’ﬁ/ Nett. 123. Welches die dhamma sind, auf die sich die Achtsamkeit

konzentrieren soll, ergibt sich aus den beiden Hauptstellen D. II. 300—14 und M. I. 60—2
Da soll der Bhikkhu 1. die fiinf ,Hemmungen* (nivaranani) beobachten, ob sie in ihm
wirksam sind, ob sie aufkommen kénnen oder ihr Aufkommen ausgeschlossen ist. Er soll

Entstehen und Vergehen der fiinf ,Kategorien des geistigen Wesens* (khandhi) und

die Beziehungen zwischen den sechs inneren und dufieren ,Bereichen® (dyatanani) beobh-
achten; ferner 4. ob er im Besitze der sieben ,Bestandteile der Erleuchtung® (bojjhanga)
ist. Endlich soll er 5. iiber die vier heiligen Wahrheiten nachdenken. Die hier erwiihnten
Objekte der \'I(—\&Hﬂ[i(m werden auch sonﬂ;t als dhamma bezeichnet. So die khandha Sn. 268
(lokadhamma) = Kh. 5. 12; M. 1. 43533; S. III. 189 —40 ((a/rc Zokad/:amwuifl; A 1L 15 (samwe-

kkhita ca r(’,/za’,mnmnr(.iy, Z’?mn(l/mzm m ?a(/m/at‘]/ag/am, = Iv. 120), 128'8, IV. 422 penult.; Dhs.122.
Ebenso werden die ersten fiinf dyatanani Sn. 387, 974—5 — dez' sechste Sinn manas mit
seinem Bereiche fehlt in der dlteren Zeit noch — dhamma genannt. Th1l. 907 heiBen

die nimlichen fiinf Bereiche dhamma phassapancama. Dhs. 1095 werden die Sinneswahr-
nehmungen als dhamma caklhhwvinneyyi usw. bis dhamma kayavinieyya aufgezihlt; die dh.
manovinneyya fehlen. Unter tehi dhammehi Th 2. 392 wiiren nach Th 2 Ko. 2582 die Elemente
(pathaviadi) und die Sinnesorgane (cakkhadi) zu verstehen. Hs kann nicht befremden, dak
der Begriff dhammesu dhamminupassin in der jiingeren Literatur auch weiter gefafit wird.
Pts. II. 234—5 wird darunter die Meditation tiber die empirischen Dinge verstanden, die
man als nicht leidvoll, ewig, nicht mit einem Ich versehen (awmiccato, dulkkhato, anattato)
zu begreifen hat. — Pts. I. 101, 104 werden als sabbadhamma die finf khandha, die zwolf
ayatanani und die achtzehn dhatuyo aufgezihlt. Dazu die kusala, akusala und avyakata dh.
»das Gute, das Bose und das Indifferente“ (vgl. unten III 3a), sowie die kamavacara dh.,
die rupavacara dh., die arapavacard dh. und die apariyapavna dhamma') ,die Dinge der
Lustwelt, der Formwelt und der formlosen Welt und die nicht eingeschlossenen Dinge*
d. h. das gesamte Universum von der Holle bis hinauf zum Nirvana. Andere Reihen von
dhamma begegnen uns Pgs. I. 181—2, II. 160—2 usw.

1) Uber die ersten drei Begriffe s. Cuiuoers, Pali Dict. u. d. W. sattaloko. Der t. t. apariyapanna
bezeichnet das Hochste, was es gibt, das Unvergleichliche, niimlich das Nirvana und den dahin fiibrenden
magga. Vgl. Pts. I. 84, Dhs. 1287. Mrs. Ruavs Davios, Dhs. trsl. 8. 165, N. 2; 254, N, 1

Abh. d. philos.-philol. u. d. hist. K1. XXXI, 1. Abh. 12
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) Die Mannigfaltigkeit der Bedeutungen von dhamma tritt uns ferner entgegen in
den so auf.af\mrden’rhc héufigen Verbindungen eines Zahlbegriffes oder Zahlwortes mit d/.
HEs ist hier zuniichst von den Fillen die Rede, wo dh. nicht durch ein Adjektivattribut
begrifflich niiher bestimmt wird. Man mu6 da in der Tat Je nach dem Zusammenhange
die verschiedensten f?lwrsea(,,;uu;,fmx des Wortes dh. einsetzen. Sehr oft werden Fra 1ge
gestellt in der Form fati dhamma? kati dhamme? katili dhammeli? katinam ({//.anz?}a«?rzmg;.’

katisu dhammesu? Die Antwort wird mittels einer Zahl gegeben: tayo dh., tihi dh. usw. Dann

wird meist weiter gefragt mit katame (dve, tayo usw.) dhamma? usw. Vin. 1. 248—51:
M IL 5. Bl 98¢ IV.:240, 243, 995 V. 11, 546, 372; A. I 281, IIL 195, IV. 279,
71—3, 151. Oder es wird gleich Ljot}'zz;_gt: katamo dhammo? katame dhamma? katamels

dhammehi? katamesam (-mesanam) dhammanam? vsw. Die Antwort erfolgt in diesem Fall in
der Regel ohne Zahlenangabe S. 11. 16, 26, I11. 24, 37—9, 168, IV. 294 usw.; A I 247, V. 8¢
Doch lautet D. I. 206 auf die Frage: katamesanam dhammanam die Antwort: tinnam .Z'/urm—

dhanam. Vgl. S. V. 73, 175. — Mehrfach finden sich Gruppierungen, die mit eko dhammo
beginnen und bis dase dhamma gefihrt werden. So D. IIL 211-—71 Als Beispiel mag

hier die Gruppe der Vierer dienen. Die stereotype Kinleitung jeder Gruppe lautet: aithi
kho dvuso tena bhagavatd janata passati  arahata  sammdasambuddhena catfaro dhamma
sammadakkhald . . . katame cattaro? Nun folgen fiinfzig Aufzihlungen von »Dingen®, die
stindig in der Vierzahl erscheinen, wie cattiro satipalthana, e. sammappadhina, ec. iddhi-
pada usw. Als eko dhammo wird nur der Satz sabbe satti aharatthitika, sabbe satta S~

kharatthitik:a aufgefiihrt. Das ist die »Hauptsache®, der Fundamentalsatz. Bei der Zwei-

Q

zahl werden 33 Paare von Dingen genannt, beginnend mit namaii ca ripadi ca und endigend

mit khaye sianam enuppade ndnam. Bei der Dreizahl 60 Triaden, zuletzt tini patihariya

iddhi°, adesana®, :(l}«f,w,'ﬁ.»:r{n'/-ifu/’J/rf”"('l/(fw usw. Ahnliche Reihen sind A. V. 50—4. 55-

7
zu finden. Pts. I. 34—5 werden die dhamma sacchikatabba in folgender Weise gruppiert:

eko dhammo sacchikatabbo: rlhrwm cetovimuiti; dve dhamma -tabbii: vijja ca vimutti ca usw.
bis dasa dhamma -tabba: dasa asekhi dhammi, Entsprechend werden Pts. I. 5, 22 26, 28
die dh. abhinqeyya, parinheyyd, pahatabba, bhavelabbd usw. gruppiert. Das Dasuttarasutta
D. III. 272—92 ziihlt zehn Dekaden auf: zehnmal ein Ding, zehnmal zwei usw. bis zehnmal
zehn Dinge. Solche Zahlenschemen sind im budd hlstl\(lmn Kanon aufierordentlich hiufig,
im Abhidhamma bilden sie den eigentlichen Inhalt. Ihr Zweck ist offenbar. das mecha-
nische Erlernen der verschiedenen Termini zu erleichtern

¢) Ekadhammo oder eko dhammo ist ein »Hinzelding® M. I. 349 ff.;S. L. 39, 86, 89
(V. 82-=5, 282); Iv.1—3, 8, 11. Als solch ein ekadhammo \‘.'urd(‘:n an den angefithrten
Stellen lobha, dosa, moha, appamada, makkha, mana, avijja und dhnliches genannt. Zum
Beispiel diene noch der mehrfach angefiihrte Vers lissa-ssu ckadhammassa vadham rocesi
Gotama? Die Antwort lautet: kodhassa visamiilassa . . vadham (IttJH pasamsanti .. S. 1. 4
47, 161, 237; DhKo. IV. 162. In ekadhammai ca bhavaye Th 1. 230 bedeutet ﬁ/.‘ad/zcmzz)m
die eine Sache, auf die es ankommt, die Hauptsache, die Erlosung. — Im weiteren anzu-
geben, was alles unter zwei, drei, vier und mehr Dingen begriffen wird, ist unméglich.?)

1) Selbstverstiindlich muf in solchen Zahlengruppierungen durchaus nicht immer das Wort dhamma
verwendet werden. Sehr hiiufig sind Typen wie catasso ima samadhibhavand, katama catasso? A. 1I. 44 ft
Vgl. auch Iv, 512!
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Davon handelt fast der ganze Anguttara-Nikaya. HEs gentigt hier, einige Typen heraus-
zugreifen, die im Anguttara wie auch in anderen Texten sich stindig wiederholen. Be-
sonders hiufig sind Wendungen wie dvihi dhammehi samanndgato dukkham viharati A. 1. 95.
Auf die Frage katamehi dvili? lautet die Antwort: kodhena ca upandhena ca, makkhena ca
palasena ce usw. Dann kommt das Gegenteil: dv. dh. s. sukham viharati: alkodhena ca
anupanihena ca. Oder: paicahi dhammehi samanndagato bhikkhw ottahitiya patipanno hoti
no parahitdye mit den verschiedenen Variationen A. IIL. 12—4 usw. usw. Der Typus findet
sich auch aulBerhalb des Anguttara sehr oft. So M. IL 24: catuhi Tho aham dhammehi
samannagatam purisapuggalom pannapemi samparnnakusalam . . ., ndmlich wenn er nichts
Boses tut, redet, denkt und keinen schlechten Lebensberuf treibt; S. 25 folgt das Gegen~
teil. Oder: catuwhi dhammehi samannagato ariyasivako sotdpanno hofi usw., nimlich wenn
er an den Buddha, die Lehre und die Gemeinde glaubt und die Sittengebote hiilt 8. V. 3483,
Oder: dvihi " dhammehi  samanndgato bhikkhw ditthe va dhamme dulkham viharati usw.,
niimlich wenn er seine Sinne nicht beherrscht und unmigig ist Iv, 228 (Gegenteil 28—4).
Weitere Beispiele dieses Typus, auberhalb des Anguttara, sind M. II. 28—9; S.IV. 175,
240—5, 250, V. 351, 360, 364 usw.; Iv. 50 ult. — Ein anderer Typus ist dieser: nidham
anfiam chadhammam pi samanuwpassimi yam evam abhivitam akammaniyam hoti yathayidam
cittam A.1. 5. Vgl. A. 1 6—18. Ebenso S. V. 35—7. Ahnlich M. IL. 5 £ — Rin dritter
Typus: ckadhammo bhavito bahulikato ekantanibbidaya viragaye nirodhaya upasamaya abhi-
anaya sembodhaya nibbanaya samvattati hatamo ckadhammo? buddhanussati A. 1. 30. Ebenso
A. IIL 83°¢; dhnlich A. I. 48—5, 1II. 83'"—85. Dazu: ekodhammo bhavito bakulikato maha-
pohalo hoti mahanisamso S. V. 811 und caltaro "me dhamma bh. b. sotapaitiphalasacchikiviyaya
samvattanti 3. V. 410—1. Vgl. 8. V. 829, 333—5; Iv. 16. — Als vierten Typus fithren wir
schliefilich an: cattaro *me dhamma saddhammassa sammosiaya antaradhindya samvattants
A. I 147 (Gegenteil 148), I1L.-176—80; panc’ ime dhamma sehhassa bhikkhuno parihanaya
samvattanti A. 1. 116 (Gegenteil 117), 329—31, IV. 24—5, 29--30. Vgl. A. L 114,
1L 245, TIL 173 usw. Ebenso M. I. 360: aftha lho ime dhamma ariyassa vinaye vohara-
samucchedaya sapvattanti, vnd Ud. 36: aparipakkaya cetovimuttiyi panca dhammdi  pari-
pakaye semvattonti (== A. IV, 357—8) ,zum Ausreifen einer noch nicht véllig ausgereiften
Herzenserlosung dienen fiinf Dinge“. Kombiniert ist dieser Typus mit dem zweiten
A. 1 3, 6—7 usw.; 8. V. 88.

d) In enger Beziehung steht in solchen Fillen, wie wir sie aufgeziihlt haben, das
Wort dh. zu dem Worte anga. Im Anguttara finden sich viele Stellen, wo die Eigen-
schaften des Tathigata oder eines Bhikkhu mit denen einer Person oder auch eines Tieres
verglichen werden. Es ist dabei bezeichnend, daf hier von den ersteren der Ausdruck
dhamma, von den letzteren angani gebraucht wird. Dadurch soll die Uberlegenheit des
Tathagata und der Bhikkhus schon sprachlich hervorgehoben werden. So heifit es z. B.
A. HL 147—8 von dem weltheherrschenden Kénig: paficahi angehi samanndgato raja
cakkavatti dhammen’ eva cakkam pavatteti, nimlich wenn er atthaniu, dhammanine, mattaniu,
kalaniw, parisaiiow ist. Vom Tathagata wird dann gesagt: evam eva kho paricali dhammehi
samannagato tathagato arahamn sammisambuddho dhammen’ eva anuttaram dhammacallam
pavatteti, da er eben afthaniw usw, ist. In derselben Weise werden 148—9 die angani
des Thronerben mit den diamma des Sariputta verglichen, und 151—64 mit dem gleichen

Wechsel von anga und dhamma eine Parallele gezogen zwischen dem Bhikkhu und dem
12/
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Konig oder dem Kronprinzen (raiio Jettho putto rajjam pattheti — bhiklkhau asavanains
khayam patthetiy oder anch dem Elefanten des Konigs. Der Vergleich mit dem Elefanten
findet sich auch A.II. 116—7. Mehrfach wird auch das LeibroB des Konigs mit einem
Bhikkhu verglichen: #hi angehi samannagato raniio /;/mr,h/r) assijanayo rajaraho hoti raja-
bhoggo . . . evam eva kho tiki dhammehi samannagato bhikkhu alumeyyo hoti pakuneyyo . .
AL 244 v;;‘l. i 118—4, 2601, 1L 282--3, IV. 188--90.. Ebenso wird ein. Hirte
(gopalaka) A. V. 3478, 850—1, 359—60, ein Trsdler (papanika)?) A. 1 115—6, ein Soldat
(yodhajiva) r\ H 170

1,?) mit einem Bhikkhu verglichen, stets mit dem nimlichen Wechsel
von anga und dhamma. Sogar von einem pdpabhiklkin wird dhamma gebraucht, wenn

seine Kigenschaften A. I. 158—5, III. 128—30 mit den angani eines ,gorofen Riubers®
(mahdcora) verglichen werden. Mehrere dieser Vergleiche finden sich auch im Majjhima,
und zwar ebenfalls mit dem charakteristischen Wechsel von anga und dhamma. Qo der
mit dem Hirten M. I. 220, 222 und der mit einem edlen Pferde M. L 446, W enn kein
Vergleich gezogen wird, kann anga auch von den Eigenschaften eines Bhikkhu gebraue IIL
werden, wie z. B, Vin. 1. 54 f., 62, 65, 283 f., 296, 302 b db e84, 175 2901 65 I 246

A. IV. 31. AuBerhalb eines Vergleiches wird anga gebraucht von Koénig Mahavijita

A.1V. 344—5; von einem mahdcora A.1V. 339; von Weib und Mann S V. 25 Anderer-
seits wird dhamma S, 1V. 2
Weibes gesagt,

D. I. 187; von einem purohita bralmana D. I, 138: von einem u u‘!:»'/.(/;fi \“in. 11:.125;
b - '

sogar von den Eigenschaften eines zur H()H verdammten

2a) Wenn wir nun die einzelnen Bedeutungen unseres Wortes verfolgen, so fillt
auf, daBi am wenigsten zahlreich die Fille sind, wo dhamma konkret von Sachen, Gegen-
stinden gebraucht wird. Es hingt das aber mit dem Inhalt der buddhistischen Literatur
zusammen. Indessen fehlen Beispiele nicht vollig. Deyyadhamma ist eine Sache. dje
gegeben werden muf oder darf, eine Spende Sn. 982; Vin, L. 272, )Tj fo TLA L TV 283
S. 1. 175, 1V. 804, V. 852, 897; -A. L 150, 166, IIl. 213; Pv. 1. 1. Rl
3. 6. 4 usw.; Kvu. II. 342—3. Sn. 392 heifit es von dem Bhikkhu, d:ll{; er, unberiihrt von
solchen Dingen (etesu dhammesu anupalitto) wie Almosenspeise, Bett und Sitz und Wasser
zum Waschen des Gewandes, sein soll wie ein Wassertropfen in einer Lotosblume.
Ud. 17 bezieht sich dh. auf bhoga »Reichtiimer, Vermdgen® neben jwita und saddia.
Eines der vier samgahavatthini ,Elemente der Beliebtheit* ist samanattali dhammesu taltha
tattha ., Gleichmiifigkeit in diesen und jenen Dingen® D. IIL 192; A. II. 82; Ja. V. 3302
Nach dem AKo. 533" handelt es sich darum, daf jemand in bezug auf die Lleg‘ersﬁittc,
auf Hssen und Trinken usw. fiir sich nichts B(‘sondme\ beansprucht. Auch der Ausdruck
dhamma akkhati samannassanulomika A. I1. 27, Tv. 103 bezieht sich auf die vorher ge-
nannten ,Dinge* pamsukula, pindiyalopa, ruklkhamiila (als Wohnung) und pitimutta
(als Medizin).

1) Das Wort (= skr. prapanika) fehlt bei Cuinoers, steht aber bei H. Kerr, Toevoegselen II. 18
AKo. 38030 erklirt es mit apapam ugghatetva bhandavikkayakassa canijass’ etam adhiwacanam.

?) Wenn A. I 28419 in demselben Vergleiche vom Bhikkhu angehi gesagt wird, so liegt wohl nur
ein Schreibversehen des Hrsg. vor. S. 28528 steht richtig dhammehs.
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3a) Dhamma bedeutet weiter den Gegenstand, das Objekt?) irgend einer geistigen
Tatigkeit. So 1st neyyo dﬁmnmo das Objekt, das man durch Nachdenken herausfinden
oder erschliefien muf M. L. 298; samkhiyadhammo D. 1. 2 ist das Objekt, der Gegenstand
eines mnachdenklichen Gespr:ichva ein solches Gespriich selber. Sn. 866 sind dhamma die
Gegenstinde, von denen der Samana gesprochen hat. A. IIL. 107 mdchten wir Fanham
dhammam okkamamand durch ,wenn sie (bei dem Studium des Abhidhamma oder des
Vedalla) auf einen dunklen Gegenstand (d. i. auf eine schwierige Stelle) stofien“ iibers
etzen. D. 11 226 (vgl. 277) wird unterschieden dhamme nanam, anvaye nanam, paricchede

nanom, sommutinanam. Von diesen bedeutet, wie wir glauben, das erste ,das Wissen

von dem Objekt®, also das geistige Erfassen des Gegenstandes, womit man sich beschiiftigt.
Das zweite bedeutet ,das Wissen von den Fo]g(—rungvnﬂ die aus der richtigen Erkenntnis.
des Gegenstandes sich ergeben. Man konnte aber dk. #. auch ger ‘;uluu als das Wissen
von dem Gesetz, von der Lehre, von der Wahrheit auffassen, und in anv. fi. dann die
rechte Nutzanwendung sehen. Dies ist z. B. die Auffassung Buddhaghosas. Der DKo.
ed. Rangoon III. 177 ult. —8 erkliirt dh. 7. durch catusaccadhamme wanam ,Wissen von den
vier Heilswahrheiten“. In Vbh. 329 wird es als Kenntnis der vier magga (sol@patti usw.)
und ihrer phalani verstanden. Auch 8. II. 57—9 kann fiir diese Auffassung 1191“11‘&‘(.‘,’/0’-Yt*n’
werden. Hier wird das Wissen von dem, was jardamarana und was die samlhira sind,
dhamme fignam bezeichnet. Dann heifit es weiter: so imina dhammena ditthena viditena rli’;uh—
kena pattena pariyogalhena atitanagate nayam neti, d. h. er zieht aus dieser Erkenntnis die
Folgerung fiir Vergangenheit und Zukunft. Diese Folgerung wird anvaye #danam genannt.
Die Stelle S. I1. 57, wie auch die Auffassung des Vbh. und des DKo. 146t sich aber auch
so erkliren, daB hier nur Beispiele fiir das , Wissen vom Objekt“ gegeben werden sollen.
Die Heilswahrheit ist ja der Gegenstand schlechthin fiir das buddhistische Denken. Fiir
unsere allgemeinere Auffassung von dhamme Rapam uwnd envaye fianam spricht jedenfalls
der Terminus dhammanvaya. Dieser bedeutet ,SchluBifolgerung®. So M. L. 69: ayam pi ki . .
Sunakkhattassa moghapurisassa mayi dhammanvayo na bhavissati ,diese SchluBfolgerung in
bezug auf mich wird dem Toren S. nicht kommen“. Zu vergleichen ist M. 1I. 120, 122—4:
atthi (ayam) pi kho me bhagavati dhammanvayo hoti ,ich komme in bezug auf den Frhabenen
zu der SchluBifolgerung*, sowie D. II. 83, IIL. 100, S. V.160: api ca (me) (evam eva kho me)
dhammanvayo vidito ,aber ich habe es (so eben habe ich es) erschlossen“. — Streitobjekt,
Streitfall ist dh. in idha kocid eva dhammasamuppado uppajjeyya S. V. 374.

b) Die Bedeutung ,Objekt“ liegt auch der Redensart patubhavanti dhamma zugrunde:
,die Dinge werden klar, es wird jemand klar, es kommt jemand die Erleuchtung®. Sie
begegnet uns in dem beriihmten Vers: yada have patubhavanti dhamma datapino jhayato
brahmanassa Vin. 1. 2; Ud. 1—3; Kvu. L. 186. Ferner in samahite citte dhamma patu-
bhavanti, dhammanam patubhiva appamadavihari tveva samkham gacchati ,bei konzentriertem
Geist tritt die Erleuchtung ein, infolge der Erleuchtung heifit man einer, der nicht lissig
ist® 8. IV. 78—9, V. 398. Die Kehrseite dazu ist (S. IV. 782!, 'V, 898™): asamahite c. dh.
na p. bh., dh. apatubhava pamadaevikir: tv. s. g. — Ganz dhnliche Bedeutung hat dhamma
mam na patibhanti. Die Phrase gebraucht einer, der aus Sorge oder Kummer sich in geistiger

1) In #hnlicher Bedeutung wird auch dharma in Kathop. 1. 21 verwendet: anur esa dharmah ,subtil
ist dieser Gegenstand®.
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Verwirrung befindet: ,mir kommen keine Gedanken, mir fillt nichts ein®.!) Sie steht
tmmer neben disd me na pakkhayanti ,ich kann die Himmelsgegenden nicht unterscheiden,
ich kenne mich nimmer aus“: D. IL. 99: S. IIL 106, V. 153,162; A.III. 69 £.: Th1. 1034

) Die Bedeutung Fall, Rechtsfall, Strafsacl he, dann geradez Vergehung

e

'\ur\( l,nHmm fiir dhammae findet sich besonders hiufio

im Vinaya, Parajika, samghi-

dises, nissaggiyi pacitt pacittiya, /ufm'r saniyd dhammd sind in absteigender Linie die ver-

schiedenen Klassen von Vergehungen, in die der Bhikkhu geraten kanu, und die er bei de:
Patimokkhazeremonie zu bekennen hn». //mm/ an (Lm
IV. 216 oder apajjati Vin. 111, 109, IV.

vinar ajjhapajiati Vin. I1. 243—4
A. 1L ,_rf‘l Vgl. tinnam dhammanam annatarena :
iseseng v picittiyena v@ Vin. IH 188 (vgl. 191). Ferner garayham
@h. ap. Vin, IV. 176 f., 346 f. Hs werden ?l,i,ltU‘lv‘//,;L}i]i, cattaro pardajika dh. der Bhikkhus
Vin. II1. 109 und aftha p. dh. der Bhikkhunis Vin, IV. 222; ferasa ,\“r‘l/_)!{",l/ilvlfY('H/!Hf!—, dh. der
ersteren Vin. III. 110 ff, und saétarasa s. dh. der letzteren Vin, IV. 223 ff.; timsa
pacittiya dh. der beiden V

]/m”(m/ CHa Vil St Jl(///l(

nissagyiy i
[IL. 195 ff., 1V. 243 f£.; dvenavuti A)J-’7’:I’/f1'/j/v”i dh. der erstere
Vin. IV. 1 f. und chasatthisata P- dh. der letzteren Vin. IV. 258 ff.; cattaro patidesaniya dJ

h.
der ersteren Vin. LV. 175 ff. und afthe p. dh. der letzteren Vin. IV. 546 ff.  Dazu kommen
noch die aniyata dhamma Vin. III, 187 ff., die ,unbestimmten Fille“,®) bei denen es auf
die besonderen Umstiinde ankommt. in welche Kategorie von Verschuldung man sie einzu-

reihen hat. Vin. IV. 224, 234 wird von einer bhilikhuni pathamapattibam dhammam apanna

&y

Vin, IV. 236, 241 von einer bhilkhuni ?/uw/u/nlrﬂrrw dhammam @pannd gesprochen. Garu-

dnammant a)jhd@panno ist einer, der in eine schwere Strafsache geraten ist, der sich ein
schweres Vergehen hat zu schulden kommen lassen Vin. I. 49, 143 £, 1. 226. 230, 279,
IV. 51; A. IV. 280. Ayam pi dhammo bedeutet ,auch dieser unser Fall®, d. h. das
was wir verschuldet haben Vin. II. 68, IV. 144. Mit leicht abweichender Bedeutung ist

Vin, HI 168 parajiko dh. der Vorwurf eines P.-Vercehens. SchlieBlich kann dhamma

i mehr populiirer Weise geradezu zu der Bedeutung ,Schuld, Siinde, Vergehen“ kommen,
wenne M. III. 168—4. 171 sogar die kapitalen Siinden panatipate , Lotung von Lebendem
adinnidana ,Diebstahl® usw. als dhammi bezeichnet werden. Das Vermeiden dieser Siinden
st aber ebenfalls dhamma s Lugend“
baj Weiter kommen wir zu der Bedeutung KEigenschaft, Kraft, Fihigkeit,
Qualitiit, die sich schwer von der Bedeutung Merkmal, charakteristisches Zieichen,
Moment trennen lLift. Mit einem dieser Ausdriicke ist dhamma auch an sehr vielen der
Stellen zu ftibersetzen, wo es mit einem Zahlwort verbunden ist. Als dhamma werden
namentlich gute FKigenschaften héiufig bezeichnet, und man kann in solchen Fillen dh.
wohl geradezau mit » Tugend“ wiedergeben und die betreffende Stelle bei A II lc oder
A III 2a einreihen. So wird M. IT. 199 dh. von sacca, tapa, brahmacariya, ajjhena, ciga
gebraucht; Sn, 188, S. I. 215, Ja.l. 2803, II. 206% 1 von sacca, dhamma, dhiti, caga;
VI. 2444 von sacca, dhamma, dama, caga; Iv. 16% 525 vyon punna, dana, somacariya,
mettacitta; A. 03—4 von saddha, hiri, ottappa, viriya, panna (ahnlich A.1V. 236

') Vgl. im Skr. bha mit prati bei Bowruizex-Roru u. dv W. Bed., 4.
Eine allgemeinere Bedeutung hat aniyata dhamma Dhs. 1030, 1414, 1595. Mrs. Ruvs Davros,
Dhs. trsl. 268: states that do not entail fixed consequences.
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Kvu. Il 341 usw.); Ja. I. 282'¢ von dakkhiya ,Geschicklichkeit®, s@riya ,Kraft® und DA
» Verstand“. Aber auch Listen von Tugenden und Fehlern, die im Gegensatz zueinander
stehen, werden unter dem Stichwort dhamma aufgezihlt, wie z. B. A. I 94—7. Mit
»Higenschaft, Kraft, Fahigkeit haben wir dh. zu iibersetzen M. IIL 8, 15: #»’ aithi kho
ekabhiklihu pi lehi dhammehi . . samannigato, yehi dhammehi samannigato so bhagavia ahosi
arahoam sammasambuddho. Ebenso Iv. 97 in tehi (auf das Vorangehende bezogen) dhammehi
sampannan . . dlw sabbappahdyinam. Milp. 163 nimmt dh. das vorhergehende guna anf,
Auch A. IIL. 349, V. 140, 143 ist imassa pi te va dhamma aparassa pi te va dhammd mit
»dieser und der andere haben die nidmlichen Qualititen® zu iibersetzen. A. 1L 160 heiBi
es vom Buddha, dal er die (in der Heilsentwickelung erreichten) Qualititen seiner Schiiler
kenne: saltha yo no dhammanam sukusalo. D. I 115% ist dh. auf die Bigenschaften und
Kriifte zu beziehen, die der Tathagata besitzt. Wenn die sotapattiyangani) S. V. 397, 407
dhamma ,Merkmale“ genannt werden, so zeigt dies wieder die enge Bedeutungsverwandt-
schaft von aiga und dhamma (vgl. D 11 1d). Merkwiirdig ist der Ausdruck devapada-
dhammasemannagata ,mit den Eigenschaften der Gotterworte ausgestattet* S. V. 393. Die
vier devapadani sind buddha, dhamma, somgha, sia (B IV 2¢). Iddhidhamma Bu, 2. 81

sind , Wunderkrifte“. §S.1TL 128'9, 1272 werden iddhi, dibbi sotadhatu, cetopariyayanana,

pubbenivasanussati, dibbam calkhuw und das Vermigen, in den Artipabrahmaloka emporzu-
steigen, also die Wunderkriifte der hichsten Jhanastufe, als dhamma- bezeichnet. In dem
Vers S. L. 48 sambadhe vapi vindanti dhammam nibbanapaltiya | ye satim paccalatthan
bedeutet vind. dh. n.-p. ,sie finden die Fihigkeit (Kraft) zur Erlangung des Nirvana®,
Vgl S.1. 214, Ofters ist von den buddhadhamma die Rede, den Higenschaften und Kriiften,
die der Buddha besitzt, oder den Merkmalen, die sein Wesen ausmachen Milp. 106, 285.
Es sind Bu. 2. 121, 126, 131" usw. die paramita damit gemeint. Zathigate dhammasan-
annesang M. I. 320 ist das Suchen und Forschen nach den charakteristischen Kigenschaften
des Tathagata. Als die vier dhamma, die den samana ausmachen, werden Ja. VI, 26019 _1:
khanti, appahara, rativippahana und akimeane genannt. Auf die buddhakarid dhamma und
die samanakarand dh. werden wir spiter (in IIT 2d) kommen. Der Sing. buddhadhammeo,
bralmanadh., samanadh. bhedeutet , Wesen, Art eines B., eines Br., eines S “, Buddhaschaft,
Monchtum (A III 2a). Sn. 298 brakmand sehi dhammehi Ficcalkiceesu ussuk
»Brahmanen, vermoge ihrer Charaktereigenschaften eifrig in allen ihren Pflichten®. Ebenso
st sadhunaradhomma JaKo. VI. 309—10 im Sing. ,die Art der Frommen®, im Plur.
Ja. VL 309142 JaKo. VI. 310* ,die Eigenschaften (Tugenden) der Frommen“. — Das
adjektivische Kompositum evamdhamma, das D. IL. 8, 54, 82, III. 99, M. IIl. 118, S.V.159
tippadinia usw. von den fritheren Buddhas gebraucht wird, bedeutet in

U

@ tibersetzen wir:

neben evamsila, cv
solchem Zusammenhang ,die und die Qualitiiten besitzend®, M. I, 38, 465—6 wird es
neben evamsila und evampaiiic von einem Bhikkhu ausgesagt. . Hier kinnten wir an die
erreichte Heilsstufe (s. u. 6¢) denken. Der MKo. 14328 denkt an samdadhi.

b) Es sind auch einige zahlenmifig aufgefithrte dhamma zu erwihnen. Die satta
sappurisadhammda, die sichen Eigenschaften eines frommen Mannes, werden D. IIL. 252, 283
aufgezihlt. Es besitzt sie, wer dhammaiiiu, atthaniu, aitanim, matiann, kalaniwe, pari-
saniu, puggalanion ist. — Die satta saddhamma, die sieben guten Higenschaften oder Eigen-

1) 8. Cuiupers, Pali Dictionary u. d. W. sot@patti.
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schaften der Guten, werden M. wood—=6, 3581 8 TH. 88 'V, 308, AL IVI108 11, 145
erwithnt. Nach D. ITI. 282 wnrl sie identisch mit den W("lrc visesabhigiya dh., die zum
Heilsfortschritt fiihren. Mit ihnen begabt ist der saddho, hirima, oftappi, ()r'r/mwz{r%’u, ara-
ddhaviriyo, wpalthitasati, paniavi. G

renteil sind die satta asaddhamma oder s . hanabhi-

gya dh. D. I11. 282, A.1V. 145, Vbh. 383. Auch tayo asaddh. werden nut(‘hclllulﬂn. némlich

';;/‘/pi/rr/:rft// papamittati und oramatiakena visesadhigamena antardvosana, Vin, II. 202ult.:
Iv. 85. Dazu gehirt (@)sappuriso (a)saddhammasamannagato hoti M. IIL 21, 23; sowie
saddhamm’ assa na vodayanti,V) saddhammesu adhimaniko hoti A. V. 169, 317. — In mehr
populiirer Weise wird von den dasa asaddhammi der Krihe und des papabhilkhu, sowie
der Niganthd gesprochen A. V. 149, 150.

6a) Am mannigfaltigsten gestaltet sich die Be dmm.nuwn.,unlwlng. WO wir von dem
Grundbegriffe ,Ding* aus zu Zustand, Verhiltnis ,«ALL igen. - Wenn A, IIT, 103—5

Alter, 1\:‘;’11‘;1\'}1(31-.: Hunger, Furcht (d. i. Gefahr), Zwietracht als dhammi gelten, anderer-
seits Dh. 109 Lebensalter, Schonheit, Gliick, Kraft. so .xmal das ,Dinge, Zustiinde, Um-
stinde, Verhiltnisse, Krscheinungen, |3m’171~'>‘1m;u_'u“T teils iible teils glinstige. , Weltliche
Dinge, Zustiinde, Verhiltnisse* im allgemeinen werden Milp. 126, 146 als lokadhamma
bezeichnet. Sonst werden unter den attha lokadhamma 1. TIT 26050 A L] 1885 TV-.1156-.7:
V. 53 riin ywZustinde® labha, alabha, yasa, ayasa, nindd, pasemsa, sulkha, ((ez‘k/slm verstanden
Auch J&. I1I. 1548 bezieht der Kommentar Io dhamma auf l@bha usw. Bs ist dazu noch
Ja lll. ‘,)/“;’-"’x VI. 214’2, J5Ko. IT. 191! S BT WIE. BRI T 1092 ), vergleichen. Im
'm'*x.uniﬂiim’w n identisch sind die aftha asaddhamma, die .acht iiblen Zustinde Vin. II. 202,
A.1V. 160, 164-—5: labha, alabha, yasa, ayasa, sakkara, asakkara, papicchata, papamittati.

Milp. 253 werden Kilte, Hitze. Hunger, Durst, Entleerung von Kot und Urin, Miidigkeit,
Alter, Krankheit, Tod als die  dasa kayanugata dhamma aufgezihlt. Von der Bedeutung
S»DINgs = Zustand“ gehen wir auch aus, wo dh. in substanti vischen Kompositis hmtm
einem Abstraktum steht. Das Kompositum bedeutet dann zunichst den konkreten Einzel-
fall, die einzelne Regung, Anwandlung, AuBerung dessen, was das Abstraktum - besagt.
Dukkhadhammo ist ein Leidenszustand, eine Kirscheinung des Leidens, ein Leid. So in
annatarena (oder Lenacid eva) dullhadhammena phutthe D, II. 306, IIL 88, M. III, 249 f

Man kann dann von bahii duldhadhamma Th2. 86, 38, 41, D. IIL 183, M. I. 447, 41'.4
oder von sabba dulkhadhamma S. 1V. 188 sprechen. In wmirodho dukkhadhammanam Iv. 38
ist dieses so viel wie duklhassa. Als dukkhadhammo, als Finzelerscheinung des allgemeinen
Leidens, wird S. IIl. 196 Jeder einzelne der finf khandhi, also }H/J(Mu vedand, sannd, sam-
khara, vininen genannt. Gegenstiick ist sukhadhammo M. L. 447, 449, J(r,ruﬂ/uul/zmnnm
B T340, MOTIL 152, 81V, S50, 852—8 ist der einzelne im gegebenen Fall auftauchende
Zweifel: lobha©, (/c)sr.z“. mohadhammo M. I. 91, III. 87—42 (vgl. Sn. 276, Ja. VI. 2591,
D. 1 224—381, 8. 1V. 111 £, A. IIL. 850) ist die einzelne \uhmmw eine Anwandlung, ein
Anfall von Begierde, Hab, Betdrung, \V‘L}ll(!l(] lobha, dosa, moha die Grunddisposition sind,
aus der die Kinzeliufierungen hervorgehen. ll(l,’././z((d/zrzifmm ist eine Anwandlung von
Trotz Vin. IL. 68. Zuweilen ist die Bedeutung des Kompositums so abgeblaft, dak es nur
eine Umschreibung des einfachen Al)\tmkmms zu sein scheint. Unnatd .satl'/md/frmmmna

1} So ist zu lesen (vgl. die vv. 11.): ,ihm leuchten die guten Kigenschaften nicht®.




DIl 6be 97

dulikhadhammena wvonata Thl. 662 ist kaum mehr als w. sulhena, dulkkhena ». Ebenso
wird in hdasadhamma Vin. IV. 112, hassakhiddaratidhamma D. 1. 19, IIL. 31, samudaya® und
vayadhamma S. V. 294—6, khayadhamma Ja. IIL. 130 durch das Kompositum nur eben
noch das Zustindliche betont.

b) Insbesondere werden alle psychischen Zustinde, Krifte, Funktionen unter die
dhamma gerechnet. Dies ist besonders in der Dhammasangani der Fall, wo Mrs. Ruvs
Davios (Dhs. trsl. XXXV) das Wort geradezu mit ,states of mind“ oder ,of consciousness®
wiedergibt. Uberhaupt kommt hier die ganze Abhidhammaliteratur in Frage. Man miifite
einen grofen Teil derselben einfach {ibersetzen, sollten alle Fille, wo dh. in solchem Zu-
sammenhange verwendet wird, zur Sprache gebracht werden. Wichtiger sind fiir uns die
Zeugnisse aus der dlteren kanonischen Literatur. Der Ausdruck cefasila dhammi ,psy-
chische Zustinde* wird M. L. 301%%, S.IV. 29327 von vedani@ ,Empfindung® und sewia
» Vorstellung® gebraucht. Gegenteil sind die k@yika dhamma. Als solche werden M. I. 30125,
S. IV. 29323 gssasapassasa ,Kin- und Ausatmen® bezeichnet. M. IIL 25 fF. (vgl. D 1.73 £,
M. I. 276 ff.) wird der Ausdruck dh. auf vitakka und vicdra bezogen, die letzten geistigen
Funktionen, die auf der ersten Meditationsstufe noch nicht tiberwunden sind. M. I. 29230
bezieht er sich auf panna ,Verstand“ und vinnane ,Bewufitsein®; M. IL. 170, 218 auf
saddha, ruci, anussava, akaraparivitakke, ditthinijjhanakkhanti; M. 1. 297, 1I1. 145, S.IV. 296
auf die Formen der cetovimutti; D. I1. 122—3, A. Il. 1—2 auf sila, samadhi, pannid, vimutti;
M. 1. 801, 8. V. 24 auf die einzelnen Glieder des aithangika magga, wie sammavacd, samma-
kammanta usw.; S. III. 189—40 und wohl auch Sn. 268, Kh. 5. 12 auf die fiinf khandha;
M. I. 801" auf cittass’ ckaggata, cattaro satipaithana (auch S. V. 177'9) und cattaro somma-
ppadhana; M. 1. 479° 8. V. 377, 379 auf die fiinf Tatigkeitssinne:!) saddhindriya usw.
Aus der Abhidhammaliteratur erwiihnen wir noch den Terminus cittacetasika dhamma
Dhs. 1022—4, 1282; Pts. I. 84; Kvu. II. 537. Nach Milp. 49 wire darunter das Geistige
zu verstehen, das in namaripa durch nama ausgedriickt ist, wihrend »ipa das Materielle
(olarikam) bezeichnet. Daher tritt auch Milp. 87 ariipin zu cittacetasiki dh., worunter
phassa, vedani, sannd, cetand, citta verstanden werden. Dhs. 1187 werden die fiinf Sinnes-
wahrnehmungen, sowie manodhitu und manovindanadhdtu als citta dh., 1189, 1512 dann
die drei Kategorien, die das geistige Wesen des Menschen ausmachen (vedana®, sanng®
und samkharakkhandha) als cetasik@ dh. definiert. Letztere Definition auch Kyu. II. 388 ff.
Im Milp. 86 wird noch von viniana, paind und bhitasmim jwa der Ausdruck dh. gebraucht;
an einer anderen Stelle (Milp. 176) von den neun aufeinanderfolgenden Stufen der Ekstase,
von den Transzustinden (nava anupubbaviharasamapeattiyo).

¢) Gerne wird dhamma gebraucht vom Heilszustand, von den Stufen oder Stadien
der Vervollkommnung, die der durchschreitet, der auf dem Weg zum Nirvana, in dem
Strom der Erlosung sich befindet. Dieser Heilsstrom ist der dhammasota. Man heift
dhammasotasamapanna ,in den Strom der Heilsentwickelung eingetreten® A. III. 285—8, %)
V. 329—32, wenn man auf der untersten Stufe der nava lokuttara dhamma (s. unten IIT 1a)

1) Wir withlen diese Ubersetzung, weil offenbar eine gewisse Beziehung zur Samkhyalehre von
den Ekarmendriyani besteht. Vgl Samkhyapravacanabhasya ed. Garse (Harvard Or. Ser. II) 2. 19. Garsg,
Die S.-Philos. 258.

?) Der AKo. 66720 erklirt das Wort durch vipassandsamkhata dhammasota.

Abh. d. philos.-philol. u. d. hist. K1, XXXI, 1. Abh. 13
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angelangt ist. S. II. 48, 45, 58 f., 80 steht der Ausdruck in einer Klimax, in der

selhaya

vijjaya samannigato vorhergeht unr’! ariyo mibbedhikapaiiio, amatadvaram ahacca titthats

nachfolgt. Imam puggalam dhammasoto nibbahati ,,dlesen Mann fiihrt der Heilsstrom (aus

g) heraus® A. III. 350 V. 140, 148. Als pamukham sabba-

dhammanam wird Thl. 612 sila, die sittliche Lel)cnmuh}uno bezeichnet, weil sie die

Vorbedingung fiir die sofapatti, den Eintritt in den Heilsstrom, Jst In der Deﬁuition von
)

gotrabhu Pu. 13 wird gesagt, der sel ein solcher, der mit den (Juuhtiiten begabt ist, auf die
unmittelbar der Eintritt des ariyadhamma erfolgt. Als ariya aber gelten alle die, welche

dem samsira zur Erlssung

im Heilsstrome sich hefinden. Auf die Heilserscheinu: ngen, die man an sich selber wahr-
mmmt darf man aber nicht stolz sein: yam kimei dhammam abhijanna ajjhatiam atha va

v baliddha, wa tena thamam hubbetha Sn. 917. In der interessanten Stelle A. III. 405—9
wml gezeigt, daf und wie der Tathagata die kiinftige Heilsentwickelung der einzelnen
[ndividuen vorhersieht: evam pi kho tathagatassa ayatim d ]/JNHHH(/%(7“)?(])})1((14) cetasi ceto
paricca vidito, — Die unterste Stufe des Heilsweges ist sofapatti, auf sie folgt sakadagamita
und andgamitia; die hochste Stufe ist arahatta, die Wiirde oder der Rang des Vollendeten.
Sie heifit Th 2. 432 aggadhamma und steht hier neben bodhi. A. T1I1. 433 wird von dem
Bhikkhu, der gmi)e Untugenden besitzt, gesagt, er sei abhabbo aggamy dhamman arahattam

sacchikabum.  Vin, II1. 10232, 103712 nimmt das einfache dh. ein vorhergehendes witari-
manussadhamma auf, womit nach dem Zusammenhange die Arahantschaft gemeint ist.
Von der Buddhaschaft wird kurzweg dh. gebraucht Bu. 2. 174 f. — An arahatta schlieit
sich das Nirvana an. Hs wird virajo dhammo genannt ,der Zustand, wo alles Begehren

aufhort“. So Th2. 97: addasam virajam dhammanm wibbanam padam accutam, und ihnlich
Ehid b 298 =8, T.A192 'und: Th2::149  Daher ‘heibt es: virago (d. i. das Nirvana nach
DhKo. III. 403) seftho dhammanam Dh. 273. Damit ist A. II. 34 zu vergleichen: wyawvata
dhamma sambhata va asamkhati va virago tesam dhammanam aggam akkhiayati. Der Text

erliutert virdgo weiter durch madanimmadano pipasavinayo dlayasamugghato vattiapacchedo
tamhakkhayo virago nirodho nibbanam und der AKo. 5382 sagt: virdgo ti adini nibbanass eva
namant.  Vielleicht ist auch Dh. 115 in apassoan  dhammam uttamam zunichst an das
Nirvana gedacht. Auch vivekadhamma Sn. 1065 ist Umschreibung dafiir, ebenso dhamma
nirupadhi ,der substratlose Zustand“. A. I 147, IIL. 75 haben wir natva dhammam niri-
padhim; Th2. 318 dh. sutvd n. Der AKo. 414" umschreibt die erste Stelle mit sabbi-
padhivirahitan nibbanadhamman natva.t) — Auch dhamma allein fir sich kann das Nirvana,
den Heilszustand schlechthin bedeuten. Es mag sein, daB an verschiedenen Stellen, die
wir vorliiufig in CI 3¢ untergebracht haben, fiir d@h. diese Bedeutung vorzuziehen ist. So
besonders etwa in dhammapitirasam pibam Dh. 205, wo der Kommentar an den navavidha-
lokuttaradhamma denkt. Ja. IV. 3048 wird dhammam annaya mit nibbanadhammam janitvi
umschrieben. Die Stelle S. IV, 207, 218: ditthe dhamme anasavo | kayassa bheda dhammattho
sambkham nopeti vedagin ist zu iibersetzen: »bel Lebzeiten frei geworden von den asava,
nach dem korperlichen Tod in das Nirvana eingegangen, hort der Wissende zu existieren
auf. Ganz #hnlich sind Sn. 749, Iv. 54, Uberall, wo dkh. — nibbana ist, bezeichnet es
den hochsten iibersinnlichen Begriff, ist es die Realitit schlechthin. Wir kommen also

1) Vin. I. 197, Ud. 59 haben wir aber fiatva dhammam niripadhi. Hier wird mripadhi also auf

das erkennende Subjekt bezogen.
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auf einem anderen Weg zu dem gleichen Ziele, zu dem wir auch, vom Wahrheitsbegriff
ausgehend, gelangt sind.

d) Von der Bedeutung ,Zustand“ gehen wir auch aus, um den Ausdruck ditthe
dhamme oder difthadhamme ,im gegenwiirtigen Leben, noch bei Lebzeiten“ zu erkliren.
Eir bedeutet urspriinglich: in dem Zustande, wie er eben gesehen wird oder zu sehen ist,
im Gegensatz zu einem kiinftigen Dasein. Vgl. Sn. 343 (= Thl. 1263), IOS'L I(HSH‘
Ja il 0065 IV, 8388 (Bhl w708 (Viv, 6350 Pydi 7ed s el §1 62 dlil 212;
M. 1. 93, 408—4, I() 5:—10, 430111215, 217, L 77 £ 8. 1202, 1L 112418, I\‘ 334:
A. L 192—3, IL 31, III 4 f. Gegensatz ist das Adv. abhisamparayam?') ,im kiinftigen
Leben, im Jenseits® D. III. 83—97, A. I 52, II. 61—2, V. 235—6, 250—2, Milp. 162;
oder samparaye Sn. 141, Ja. I. 219%, III. 3112, Vin. IL. 162, S.I. 34 £, Milp. 221; oder
auch parattha M. III. 181—2. Hs scheint uns, daB in diesem Gegensatz mehr die volks-
timliche Anschauung zur Geltung kommt, die, unbeschadet der Lehre vom samsara, vor
allem nur zwischen einem Diesseits und einem Jenseits mit Himmel oder Hélle unter-
scheidet. — A. Ill. 78 werden die frither verstorbenen Verwandten denen entgegengestellt,
die ditthe dhamme leben.?) Von dem Toren heifit es, er werde difthe va dhamme dreifaches
Leid zu fiihlen bekommen M. IIL. 1635, der Weise ebenso dreifaches Gliick 170—1.
S. auch S. IV. 343 f., 346—8. Ebenso von dem Bdsewicht: tassa (kammassa) ditthe va
dhamme vipakam patisamwedeti upapajjom®) va apare via pariyaye ,den Lohn davon wird
er noch bei Lebzeiten verspiiren oder wenn er wieder geboren wird oder in einer spiiteren
Existenz® M. III. 214—5; A. 1. 184—5, III. 415, V. 292—4, 297—8; Kvu. II. 544, Vgl.
M. II. 104. Von dem Selbstbeherrschten, Méfigen, Wachsamen wird ausgesagt: difthe va
dhamme sukhasomanassabahulo vikarati S. IV, 175, 177; das gleiche von dem, der an der
wahren Lehre seine Freude hat und ihre Vorschriften beherzigt A. IIl. 431. Von dem
weisen Bhikkhu: labhe ¢ eva hoti ditthe va dhamme . sukhavih@ranam (was sich auf die
Jhanas bezieht, s. u.), labhi satisampajaninassa S. V. 152, vom térichten Bhikkhu das Gegen-
teil 150. Wer die rechte Einsicht hat, das Bose meidet, das Gute iibt, von dem heiBt es:
dilthe ceva dhamme sukham viharati avighatam (471711)(71/(2.5’(0;}7, (cpuri.//?//,(m kayassa ca' bhedd

param marand sugati patikankha S. 11 153; A. 1 204—5, TII. 32%; Iv. 28 —4, 85°. Die Kehr-
seite ist: d. dh. dulkkham vih. savighatam saupdyasemn sup(m/u/mm/. ca bh. p. m. duggati pat.
Sl 1-1)_4. A L 202—3, IIl 3% Iv.22- 3, 355 Vgl S IIL:8—9. Ult kehrt der

(edanke wieder, daB jemand schon im gegenwirtigen Leben irgend eine der Heilsstufen,
besonders das arahatta, erlangt. So in der sehr hiufigen Wendung .. a@sawinam khaya
anasavam cetovimuttim pannavimuttim difthe va dhamme sayam abhinna sacchikatod upasan-
pagje vikarati D. 1. 156, 167, 169 £., 1L, 71, 92, 251, 11I. 78, 102, 107 {., 182, 281; M. 1. 85;
71, 74, 76:f usw.,. 11. 22, LI 12:99: 103; 2755 8 T 217, 222: N. 208: 22018067 3564
358~ usw. ;- Au il 1079, 128 £..-220.1; usw.,i L1, 6,.28,:36,:87 £ . uswi,. il 19, 29 B
114-usw., 1V 13;:83,:119, 140 f. usw., Vi 10; 15, 36, 38, f){—) usw.; Ud. 23; [v. Thy 10065
Pu. 27, 30, 35, 62 f.,, 72. Oder .. fadanuttaram brahmacariyapariyosainam d. dh. s. abh.

1) Das Subst. abhisamparaya steht D, II. 91, M. II. 146, I[II. 266, S.1V. 59, V. 3858 parallel zu gati.
Veal. evamabhisamparayo D. 1. 16; yam© D.1I. 204. Das Adv. abhisamparayam noch M. I. 515, 518.

2) Bs ist zu lesen: #iatinam pubbapetanam dilthe dhamme ca jivatam (st. jivitam). Der AKo. 629
umschreibt: ye ca ditthadhamme jivanti.

3) So oder upapajja ist zu lesen statt uppajjam oder -jje. Der AKo. 39420 hat ebenfalls upapajj.
ar
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sacch. up. wvih. Vin. L G202 Pl 7T (208, 11. 158, HI. 55, s MR A0 e
392, 477 £ 496, 513, IE 94 1., 103, 123; S. 1. 140, 161, 163 1A gk ays foagsg:
ITI. 36, 74, IV. 38, 64, 7(3 2502, V. 144, 166; AL 50, 282 HI. 02170876 S99
INGE s 008 801 Ud. 23 Sn. p. 15, 108. Oder samannattham va brahmaisiattham va
d. dh. s. abh. sacch. up. 'n/r ,.,f. IL 16 £, 45 £, 129, 176 £ TIL. 50 Bl 92 -V 1951 480 ¢
Iv. 105. Oder pannapuray vepullotan ca d. (7/73 8. abh. sacch. up. vih. D. 1. 195—8. IIL. 57
Ein Versschluf S.1V. 206 f., 218 lautet: zle.ﬁ//r:‘ dhamme ana@savo. Die Redensart difthe
va dhamme dullhass antakaro hoti »bel Lebzeiten noch fithrt er des Leidens Finde herbei®
Wil f S B o N A IR 40029 S 7 oy gilte nachs Pos 700 ool dein
Arahant und dem Anagamin. Die Phrase ditthe va dhamme nicchito nibbuto sttibhitto bei

Lebzeiten noch des Hungers ledig, beruhigt, abgekiihlt — alles natiirlich tibertragen
gemeint — wurde schon CII 2a zitiert. Zu ihy kommt noch: difthe va dhamme nicchata

upasantd Th2. 168. Als Lohn fiir ausdauernde Ul)lmg der satipatthand wird verheifien:
ditthe va dhamme anna va sati v upadisese anagamita, entweder bei Lebzeiten noch die
Arahantschaft oder, falls l'mf‘,h ein Rest von den Fhandhd vorl anden 1st, die Stufe des
andgamin D. II. 314; M. I. 62—3; S. V. 181, Fiir andere L.!n)z'mgon wird c'lie gleiche
«iopp(]fv “\T(WTILhI\(H in AUHaluhi nv&fpll, Sn. p. 185, 144; M. 1. 481; 8. V. 129. 36, 285;
812, 143 Tv.'89--41. Dazu gehort ditthe va «i/zccm)m’ aniniam :um///(fe \T fLa 7
/\. III. 192—14, Vel 8 °Vi69,237. 285, 314. Ganz kurz heiBt es A. V. 0B
ditthe va dhamme arahia. Man kann auch be; Lebzeiten in das \nvma eingehen: ])/1]1?(}//«1‘/
ditthe va dhamme nibbanane Ud. 37; ditthe va dh. pm/m/;/mj/af/ DL 97 M F 41
SEINVEVT02:E 51094 118 116y Avl 228 ' IL 167, III. 409. Und zwar besteht die i\‘(‘w-
lichkeit, daf jemand ditthe va dh. entweder s‘(r‘s’mu/'//r/mO oder (1»(//,1//’//”/1///11z;w/)f’wu/z hoti,
wie diese doppelte Moglichkeit auch fiir den gilt, der kayassa bheda, nach dem f\mpml:dum
Tod, ins Nirvana eingeht A. II. 155.
e) Ditthadhamma® erscheint auch im Vorderglied von Kompositis.') So in dittha-
(//mm/nm/;/zifm.rlz'()sm.!rzp(?rfrmi//;nw//ﬁ M. II. 211; oder in (papa- bzw. /\lf(ljtl)/vl ) ditthadhamma-

pakkama ,(iibles bzw. gutes) Beginnen im gegenwiirtigen Dasein“ M. 222, ; oder
in (/if//md/:mummf{/rlmz/(z »(eine ”dl)(”ﬂﬂ"), die (m ihren Folgen) bei Tm bzeiten ausgekostet
werden mui“ M. II. 220 f.; A. L. 249—53 IV ; Milp. 293 (vgl. 115) mit dem Gegen-
satz samparayavedaniya. l‘hm 150 stehen \mh nerunuhm ditthadhammahita oder °suliha und
samparayahite oder °sukha Ja. VI. B R DT 2407 M T 148 8 AL TEE: 354 TV 281, 285
289, 322, 325. Dilthadhammasulhavihira ist Ausdruck fiir die Wonnen, die man in den
Verziickungszustiinden, den Jhandni, bei Lebzeiten schon empfindet?) M. I. 40 f.; S.IL 239-
Vbh. 268 f., 281 f.; als Adj. bezeichnet es den, der in solchen Zustiinden sich befindet
Kvu. II. 502 f., 538—40. Hiéufig ist insbesondere die Phrase: catunnam Jhananam abhi-
cetasikanam (lz/l/am///((nnn,a»/r//mw/uummw wikamalabki akicchalabhi akasiralabhi D: OF:113:
M. L. 88, 854, 357 1., III. 11, visA Ll 28, 860 87 £ 11T, 114, 131—5, 195, 262 £, IV 109,
112 £.;° 1401 280-2; 292, 314—5, V. 10, 67, 132, 201, 839. Was alles zur hucu‘hun“
solchen Wonnezustandes [uhnt (({zf//m(l]zammasul)/mz;/umu/r( samvattati), wird D. III. 222,
M. TIL 45 S RE 163,V 896 A 'T. 48, Il 44 £ ITF 393 aufgeziihlt. Wer sich den Jhiana-

!) Hin und wieder wechselt in den folgenden Anfihrungen das Kompositum mit der Auflésung in
ditthadhamme oder ditthe dhamme.

¥) Auf anderes wird es A. III. 211 f, bezogen.
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tibungen hingibt, von dem wird gesagt: ditthadhammasukhaviharam anuyutto viharati
Vin. Ladly od0) T1 138, M. I 831 459 HI- 453 A IV 8608 g Redensart
attano ditthadhammasulhaviharam sampassamano, die von den Waldeinsiedlern nobuu(‘ht
wird M. L. 23, S.II 203, A.I 60, gibt der MKo. 1074t den Begrift d.-dh.-s.-v. durch
caturmam iriyapothaviharananm phasutd, und der AKo. 339% durch lokiyalokuttara phasu-
vihdra wieder. Die Bedeutung wiire hier also fl]lwcmeiner Das bei Lebzeiten erreichte
Nirvana heibt difthadhammanibbana D. 1. 36—38, 42, 44; M. 1L 228; A. V. 64. Was man
darunter versteht, wird A. IV. 454 besprochen. “ er dm\m \Tu‘dna besitzt, heiit dittha-
dhammanibbanappatte D. 1. 36—8, S.1II. 18, 115 (IIL 163 £.), IV. 141, oder ditthadhammabhi-
nibbute, Sn. 1087, 1095; M. III. 187, A.1I1. 142, IIL. 311. Eine bestimmte philosophische
Richtung wird D. 1. 36—8 als die der ditthadhammanibbanaviada bezeichnet.

f) Das Adjektiv ditthadhammika bedeutet ,was sich auf das gegenwiirtige Leben
bezieht, diesseitig, weltlich“. Im Milp. 292 heift es ditthadhammikam bhogam va yasam vi
sulham va patilabhi, und 224 : tena tassa ditthadhammiko vipalko nibbatto ydadurch wurde ihm
Lohn im Di
Jenseitig, geistig“. Die beiden Adjektive tretenIv.38 -9 zu nibbanadhatu; die ditthadhammila n.
st saupddisesa, die samparayika n. ist anupddisesd. Sie treten zu attha D. IL 240, S. I. 82,
86 f.; A.IIL 864—5; Iv.16. Vgl S.1.89, A.IIL 49, Iv. 17. Ferner zu kamad und kama-
sanid, rupa und rupasafing M. 1I. 261—5. Sie stehen weiter bei bhaya, dukkha, roga,
ganda, saiga, panka A.IIL 811. s sollen das alles Bezeichnungen der kamda sein. An
der Parallelstelle A. IV. 289—90 kommen noch die Ausdriicke salle und gabbha hingzu.
Letzteres ist ,Form, Art der Wiedergeburt“. Der AKo. 776'® erkliirt die ditthadhammilki
gabbha als samdifihika, die samparayika g. als thapetvia manussagabbhe sesagabbha. Mehrfach
stehen sich ditthadhammikanam asavanam samvara und samparayikanam as. patighate
gegeniiber Vin. I1I. 21; D. IIL. 130; A. V. 70. Ebenso werden ditthadhammika vagja
und samparayika v. unterschieden A. I 47*9. Unter jenem sind die kriminellen Ver-
schuldungen verstanden, die gerichtliche Bestrafung finden; unter diesem die Siinden in
Gedanken, Worten und Werken, die man im Jenseits in der Holle abzubiifen hat. Hiezu
stimmt es, wenn von dem Ubeltiiter, dem Morder, Dieb usw., gesagt wird, daf er dittha-
dhammikam pi bhayam veram pasavati .sumpmuw/.am pisbh-1. p:a8all 68 —0 N =897 o,
A.III. 205, 1V. 406, V.- 183. Jenes ist nach dem SKo. 3027 die irdische, dieses die Hollen-
strafe. Mit der vorhin zitierten Stelle Vin. IIL 21, D. IIL 130, A. V. 70 stimmt A. I. 98
tiberein; es wird aber hier hinter d@sawanam noch veranam vagjanany bhayanam ak; usaldanam
" unter den deﬁhwd/mnwuﬂu

esseits zuteil“. Gegenteil ist samparayika ,auf eine kiinftige Existenz beziiglich,

dhammana beigefiigt. Auch hier werden nach dem AKo. 366
asava usw. die gerichtlichen Strafen verstanden, die man bei Lebzeiten fiir begangenes
Unrecht zu erleiden hat, unter den samparayika asavi usw. die Hollenstrafen. Eine ihn-
lu,he Unterscheidung wird Milp. 357 gemacht. Der Gegensatz weltlich- geistig tritt

Vin. L. 179 hervor, wo Konig Bimbisara seine Umgebung entlifit mit den Worten: tumhe
Maya dzﬁ[/md/umzmzlm atthe anusasita, gacchatha tam bhagavantam payirupasatha, so no bhag GO
samparayike atthe anusasissati. Konig Pasenadi fragt den Buddha nach dem Unterschied der
Kasten. Er fiigt M. IL. 128 hinzu: nahkam bhagavantam ditthadhammikam pucchimi, sam-
parayikaham bhagavantam . pucchami: er will nicht die HuBeren weltlichen, sondern die
inneren geistigen Verschiedenheiten wissen. Ahnlich ist der Gegensatz M. II. 144: Zim
nw kho aham ditthadhammikam va attham puccheyyam swmporayikam va?
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III. Dhamma in stindiger Verbindung mit Adjektiven,

la) HEs handelt sich hier um Verbindungen, die mehr oder weniger hiufio sich
wiederholen, und wo das Schwergewicht der Bedeutung beim Adjektiv liegt. Vielfach
sind die Begriffe in Zahlen festgelegt. Wir beginnen mit lokutiora dhamma iiberwelt-
licher Zustand“. Der Ausdruck kommt im Sing. in den Nikayas u. W. nur M. IL. 181 vor.
Hier sagt der Buddha: ariyam kho ahame lokuttaram dhammam purisassa san dhanam
(= sam dh.) pannapemi ,ich verkiinde den erhabenen iiberweltlichen Zustand als ein Gut,
das dem Menschen (nicht etwa blof gewissen Kasten) zu (;ti;:e.e‘n gehort“. Es ist hier doch
wohl das Nirvana gemeint. AuBerdem haben wir M. III. 115 die Phrase: ime kho fte

dhamma ekantalusaliayatika ariya lokuttara anavalihanta /:(qunmiu womit die Higenschaften

des sampajina, des Besonnenen und Ul;mhwten gemeint sind. In der spiteren Literatur
werden nava lokuttari dhamma unterschieden. FEs sind das die vier Stadien des magqo
sotapatti, sakaddagamita, rmf.‘r/wm'lfiz, arahatta mit den vier zugehdrigen phalini, und als
neuntes das Nirvana (Dhs. 1094, etwas anders 1447), also alle die Stufen. die nach Fintritt
in den Strom der Heilsentwickelung erreicht werden. In den Kommentaren wird oft
navavidhalokutaradhamma als Erklirung des dhamma-Begriffes gegeben, und der Sinn der
Stelle wird dadurch bestimmter, als dies in unseren Uluerset'/unw‘ml zum Ausdruck zu
kommen pflegt. So z. B. JaKo. I 562, 18519, III. 1282, 40422; DhKo. IL. 278 (zu Dh. 115),
III. 269 (zu Dh. 205), IV. 95 (zu Dh‘ 364), 152 (zu Dh. 393). Uber den lokuttara dh.
handelt l\'\fu [. 2224, II 515. Das Gegenstiick bilden die lokiya dhamma Dhs. 1098,
1446; Milp. 236, 390. Weiter wird der Kreis der lokuttara dhammi Pts. II. 166 gezogen,
ohne daf dies im Widerspruch zu der vorhin gegebenen Definition stiinde. Wenn im Pts.
auier den erwiihnten neun Zustinden auch die vier satipatthana, die vier sammappadhand,
die vier iddhipada, die finf indriyani, die fiinf balani, die sieben bojjhariga und der atthan-
gika magga enif_»;m'e(?.lnle'*t werden, so ist das nur eine mehr ins einzelne gehende Aufziihlung
der Higenschaften und Krifte, die der zur Erlosung Strebende sich aneignet.

b) Fast gleichbedeutend ist der Begriff uttarimanussadhamma. Das geht aus Vin. IIL.
87—91, IV.23—5 hervor. Hier zeigt der Zusammenhang, dak dazu die jhanani, die vier Stufen
des magga und die hichsten Grade der Erkenntnis gerechnet werden. Vin. I. 97 wird das
Verbot ausgesprochen bhikkhuna uttarimanussadhammo na ullapitabbo: man darf nicht davon
reden, daff man ihn besitzt. Wieder werden Jhana, vimokkha, samadhi, samapatti, magga,
phala darunter verstanden. Als Beispiel einer solchen Selbstiiberhebung wird Vin. IIL.
das Wort mayham pi samyojani pahing angefithrt. Wer abhutam asantam, also unbe-
rnchtiH'L(—'r\vviw uttarimanussadhamman wllapati, der ist im hochsten Grade verwerflich
Vin. 1. 97, IIL. 90. Vgl. II. 2875 In den Nikayas findet sich die Stelle M. I. 472: arai-
niakena /;//L/."/"/umri uttarimanussadhamme yogo karamiyo. — Uber witari manussadhamma
SR TV 24

¢) Auch der Ausdruck dhamma wuttaritara co panitatard ca ,die erhabeneren und

DO

herrlicheren Zustinde“ bedeutet so ziemlich das gleiche. D.I. 156 werden darunter die
Zustinde von sofapatti aufwiirts verstanden, zu denen der atthangika magga hinfiihrt.
M. I. 200" werden ihnen labhasakkarasiloka, also die »weltlichen Dinge“ gegeniibergestellt.
Ein #hnlicher Begriff endlich sind die dasa aselhiya d/eamnm A. V. 222 oder d. asekha di.
Pts. 1. 85 ,die zehn Dinge, die dem Vollkommenen eignen®“. Sie werden D. III. 271 auf-

gezithlt; es sind die Elemente des atthangika magga nebst S(ﬁ;&nu?hr'i;_;rl und sammdavimutti.
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2a) Die bodhipakkhika (-iya) oder bodhap. dhamma sind »Dinge usw., die zur Er-
leuchtung fithren* Th1. 900; Vin. III. 238: A. IIL 70 £,:800: “Vibh 244; Milp. 300;
Nett. 31, 83. Es sind sieben an Zahl Iv. 75, 96. Sie werden Vbh. 249—50 mit den satta
bojjhanga identifiziert. Durch ihre Pflege gelangt man nach D. TIL. 97 zum Nirvana bei Leb-
zeiten. 8. V. 227—8, 231, 237 f. werden die funf geistigen Sinne als solche bezeichnet.
Spiter werden siebenunddreifig bodhapakkhiya dhamma unterschieden Milp. 287. Die
beiden Zahlen stehen aber nicht in Widerspruch. HEs sind eben die bekannten sieben
Gruppen von Fihigkeiten und Kriiften gemeint, die vorhin (1a gegen Ende) als zu den

ar

lokuttara dh. gehorig genannt wurden. Ihre Gesamtzahl ist 37. Nett. 112 werden, unter
Zurechnung der sechs sa@ifid@, dreiundvierzig bodhapakkhiya dh. gezihlt.') Verwandte Aus-
driicke sind sambodhapakichika dh. A. IV. 351; dh. bodhipaicana Bu. 2. 121, 131, 141 usw.;
vimuttiparipiacanzya dh. M. 111 277, S. IV. 105; dh. pattasambodhigimino (Lesung unsicher)
Iv. 97. — Wie -paklkhiya bedeutet auch -bhagiya ,zu etwas fithrend“. Hs gibt cha vijji-
bhagiya dhamma S. V. 345, A. IIL. 334 (es sind die sechs sanna) und cattaro sukhabhagiya dh.
Nett. 119 £, 124 f. Die hana°, thiti°, visesa®, nibbedhabhagiya dh. sind »Dinge usw., die
zur Aufgabe (des Bosen), zum Beharren (im Guten), zur Erzielung eines Fortschrittes,
zum Eindringen (in die Erkenntnis) fithren“ A. III. 427; Pts. I. 4, 35—7 (vgl. D. III. 272 f. ;
A.IL 167; Nett. 77). Die hanabhagiya dh. sind nach D. ITI. 282 identisch mit den satta
asaddhamma. Hier bedeutet hana »Riickgang, Riickfall. A.I. 11 steht dhamma (a)lusald

(a)kusalabhigiya (a)kusalapakkhili.

b) Eine Gruppe von Adjektiven geht auf °thanya aus ,die Gelegenheit, Veranlassung,
Méglichkeit zu etwas bietend“. Kankhathanwya dhamma sind »Dinge (Objekte), wo zu
Zweifel Moglichkeit gegeben ist“ D. III. 285; M. I. a2l, 223; A 1117, 1861 £, [V 152
154, V. 16, 349, 352. Ebenso asavatthanzyd dh. Vin. 11 9; D.III. 283, A.IV. 224, V. 175;
vicikicchatthaniya dh. S. V. 65, 103; chandaragatthanvya dh. A. 1. 264—5; sambojihangatthi-
niya dh. S. V. 65—7, 108—5, 107; kamaraga®, vydapada®, thimamiddha°, wddhaccakullucca®,
vicikiccha®, satisambojihanga®, upekkhasambojjhangatthaniya dh. S. V. 84.

¢) Einen iihnlichen Typus, an den sich weiterhin die Part. fut, P. anschliefen mogen,
stellen Ausdriicke dar wie avaraniya®) dhamma ,hemmende Dinge, Hemmnisse (der geistigen
Konzentration)* M. I. 273—4, 355, IIL 3, 135; S.IV. 104 0, T - AL dld s e dg
IV. 168. Nach AKo. 379% sind sie das gleiche wie die ponca nwaranani. — Tayo pari-
hiantya dh. sind ,drei Dinge, die zum Riickgang oder Niedergang fiihren* A. IIL 809—10.
Hs stehen ihnen entgegen die cha oder satta aparihaniya dh., A. 111 810; D. II. 75—81,
5. VL8506 ALV 16,20 23 97— iy updadinzya dh. sind ,Dinge, die mit dem Haften
(am Sinnlichen) zusammenhingen* S. II. 84—5, 87 -8, 92—3, III. 167, IV. 89, 108;
Dhs. 1219. Es sind darunter die fiinf khandhz und die zwolf ayatanani verstanden. Diese
heifien auch samyojaniya dh. ,Dinge, die an das empirische Sein fesseln“ S. II. 86—7,
89-—-91, 1lI. 166—7, IV, 107—8, 2813, V.88—9: A.L 50—1; Dhs. 1125. Die beiden
termini sind also synonym. — Unter lobhaniya, dosamvya, mohanvyi dh. sind ,Dinge (Ge-

1) 8. BE. Haroy, Netti-pakarana, Introd. XXX—XXXIIL.
%) Die Schreibung in den Texten wechselt stindig zwischen -iya und -7ya. Wir haben -iya durch-
gefithrt in Anlehnung an Worter wie skr. lobhanaya, mohaniya.
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danken, Regungen), die mit lobha, dosa, moha zusammenhingen ‘, zu verstehen M. II. 171— 8.
An Stelle von lobhanzya dh. steht rajomwya dh. S.1V. 3 20 U169 70—
Vimuttiparipacanwya dh. M. II1. 277; S.1IV. 105. VO(Z,:MZ?/(Z dh. ,liuternde Dinge usw.“
im Gegensatz zu samkilesika dh. D. 1. 195—9, III. 57. — Paramgamaniya dh. ,Dinge (oder
Lehren?), die mit der Erlssung (wtl. dem (Jelanrfen an das jenseitige Ufer) zusammen-

g
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hingen (oder sich darauf beziehen)* Sn 1. p. 205. — Caftaro assasamiya dh. ,vier Dinge,
aus denen man Trost schopfen kann“ S. V. 408. — Dasa pasadaniya dh. ,zehn Ver-
trauen erweckende Dinge* M. III. 11. — Cha (dasa) srmmzw dh. ,sechs (zehn) bhe-
herzigenswerte Dinge“ D. III. 245; M. 1822 1250 AL 111 3 V.89; AKo. 66727
= S‘u-rirla,bbmyulmﬂ':a. —  Panca okkamanwya dh. finf Dinge, die man fliechen muB®
S. 1L 224 5; SKo. 391'8 = awakkamaniya, hetthagamanilka t attho.!) — Catlaro sacchi-
/.,m*m_u.j/(,.i, dh. A.IL. 182—3: abhiiisid sacchikarantya dh. M. TIL. 96—7: dhamma abhinii
poriineyyd (pahatabba, sacchikatabba, bhavetabba) M. II1. 289—90; S. V. 52—3; Pts. o 4 £
Milp. 69 (als pariiineyya dh. werden S. IIL 26, 159, 191 die Zhandha bezeichnet).
Dh. balukara, bhavetabba, pariideyya, pahatabba, hanabhigiya, wvise
uppadetabba, abhinieyya, sacchikatabba D. III. 279— 99, (A)sevitabba, und (a)bhajitabba
dh. M. 1. 310; vedaniya dh. M. 1. 295—6; manasikeraniya dh. M. 1. 7—9; dh. (a)tapaniya
Iv. 24 f.; ditthasutanmutovinnatabba dh. A. 11 25: dh. pasamsiyd Vv. 63. 9.

d) Verschiedene der mit dhamma verbundenen Adj. sind mit -kera, -karana zu-

sabhagiya, duppativijiha,

sammengesetzt. Die sovacassakarana dh. sind »Kigenschaften (Momente), die ein freund-
schaftliches oder liebenswiirdiges Wesen ausmachen® D). TIIL. 267; M. l 96—7; A. II. 148,
III. 180, V. 24, 26, 90. Das Gegenteil sind dovacassak. dh. M. 1. . II. 204, 206, 208;
A. Il 147, 1L 178. Weiterhin: cittadubbalikarana dh. Milp. 289. Es smd rhsl'ml fiinfund-

zwanzig: auber l"]iu'en;whuftun wie kodha ,Zorn® usw. auch die Sinnesobjekte. Sakka-

karand dh. S. 1. 230'® sind ,die Momente, die den Sakka ausmachen®. die Qualititen, die ihm
zu der g(}tth(thm'l Wiirde verholfen haben. Ebenso buddhakari dh. ,die Qualititen, die
den Buddha ausmachen® Bu. 2. 116; brahmanakarand dh. Vin. 1.3, D. I. 244—6, M. 1. Al
Ud. 3, 4 (v. 1. °karaka); samanakarana dh. M. 1. 271, Milp. 162 f.; therakarana dh. A. 1L
22—3; wathakarana dh. D. II1. 266—8: A.V. 23, — Acclariya abbhuta dh. sind ,wunder-
bare Erscheinungen oder Higenschaften, Wunder*. Es werden deren ac ht aufgezihlt vom
Ozean und verglichen mit denen des dhammavinaya Vin. 11. 237—40: A. IV. 198—204,
206—S8

eines raja cakkavatti verglichen D. II. 145—6, A. II. 132—3. Von den acchariya abbhuta-
dhammi des Buddha wird M. IIL. 119- 24 gesprochen, und M. IIL 118, S. V. 283 heifen
die Tathagatas tiberhaupt acchariya®, abblutadhammasamannagata. A.T1V. 65—7 ist von

Ud. 53—8. Ebenso werden vier wunderbare Hig vnsclmf ten des Ananda mit denen

den acch. abblh. dh. der Laienschwester Nandimata, A.IV.208—12 von denen des Laien
Ugga, A.1V. 217, 220 von denen des Hatthaks aus Alavi die Rede. Drei Wunder-
erscheinungen zeigen sich bei der E mpfingnis des Mahasena Milp. 8; W undererscheinungen
begleiten die Empfingnis, die Geburt, die E rleuchtung und das ex :,Lc Auftreten des Buddha
A. II. 130—1; vier wunderbare W irkungen sind mit jeder seiner Predigten verbunden
A.IL 131—38. Als die cattaro acch. abbh. dh. werden Nett. 120, 122 die vier samappadhana
und die vier adhifthanani bestimmt. Adhikaranasamatha dh. sind ,Methoden, einen Streit

1) Nach AKo. 56825 diirften darunter die panica nrvarapdni zu verstehen sein.
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beizulegen“. Vin. IV. 207, 351 werden deren sieben gezihlt. — Awniarayika dh. sind
sDinge (Umstinde, Verhiiltnisse), die ein Hindernis bilden“, z. B. fiir die Aufnahme in
die Gemeinschaft der Bhikkhus Vin. I. 93 und der Bhikkhunis Vin. II. 271—3, oder fiir
die Heilsentwickelung Vin. II. 25—6, IV. 134—5, 138—9; M. I. 72, 130—3: A.IL. 9. —
Mit maula , Wurzel, Grund, Ursache“ zusammengesetzt ist der Begriff lanhamulaka; vgl.
nave t-m. dh. A.IV. 4

Pts. I. 85 f.  Letzterer Begriff ist nach D. IlL. 288 identisch mit nava dh. bahukira.

00. Ebenso nava pamojjomulaka dh. oder yoniso-manasikaramilalkd dh.

3a) Die Verbindung von Adjektiven von gegensiitzlicher Bedeutung mit
dh. ist uns gelegentlich schon begegnet. Unter allen diesen stiindigen Verbindungen steht
aber an Hiufigkeit obenan dhamma kusel@ und akusold. Wir konnen das am besten mit

3

»Outes und ,Boses® iibersetzen.?) Im Abhidhamma, aber erst in diesem, kommt dazu
der dritte Begrift dhamma avyakata ,Indifferentes, was weder gut noch bose ist. Die
Dreizahl findet sich dann auch Nett. 191 und Milp. 12 f. Der Abhidhamma beschiiftigt
sich gerade mit diesen drei Begriffen mit Vorliebe. Es wiire erforderlich, ganze Stiicke
dieser Literatur einfach zu iibersetzen, wollten wir ihre Anschauungen iiber diesen Glegen-
stand 1m einzelnen wiedergeben. s geniigt hier, auf die Hauptstellen hinzuweisen. Uber
dhamma Fkusalad handelt Dhs. 1 ff., 146—277, 339—64, 981, 1368; Vbh. 169—72, 184—7.
Uber dh. akusald Dhs. 365—430, 982, 1369; Vbh. 164—9. Uber dh. avyakata Dhs. 431—583,
983, 1370; Vbh. 173—84, 187—91. Dazu Vbh. 208 ff.; Pts. 1. 101, 182, II. 280; Yam. 1.
1 {f, 11. 22 ff.; Dhk. 16; Kvu. II. 442—3, 481, 484, 509—10, 577.

b) Die Frage, die fiir uns in erster Linie in Betracht kommt, ist diese: Was versteht
die dltere kanonische Literatur unter kusal@ und akusala@ dhamma? Die Antwort ist diese:
Kusala dh. umfalit alles Gute, wodurch die Heilsentwickelung erméglicht und gefsrdert,
und was im Verlaufe dieser Entwickelung an Kriiften und Fihigkeiten gewonnen wird.
Unter akusald dh. wird alles Uble verstanden, was die Heilsentwickelung unmdglich macht
oder stort. — Ganz konkret sind die zehn groben Vergehungen, die der Buddhist annimmt,
akusald dhomma, das Sichenthalten von diesen Siinden kusald dh. M. I:489—90 heift es
panatipato kho akusalam, pandatipata veramant kusalam; adinnadanam kho akusalam, adinnd-
dana veramant kusalam. Wie von ,Verletzung von Lebendem® und von ,Diebstahl®,
so wird das gleiche dann auch von kamesu micchdicara ,Unzucht“, musivada ,Liige“,
pisund vacd o, Verlenmdung®, pharusi vica ,heftige Rede“, samphappalapa ,nichtiges Ge-
schwiitz®, ablijshiw ,Begehrlichkeit®, wyapada ,feindselige Gesinnung® und micehaditthi
,falsche Anschauung® ausgesagt. s sind das die dasa dhamma akusald, ihr Gegenteil
die dasa dh. kusald. Sie werden auch D. III. 78—4 aufgezihlt und adhammaraga, visama-
lobha und micchadhamma hinzugefiigt. Eine andere Liste von akusala. dhammd findet sich
M. I. 283. Hier werden auBer abhijjha und vyapada, die den Anfang bilden, und miccha-
ditthi, das wieder am Schluf steht, kodha ,Zorn“, upanaha ,HaB“, makkha ,Heuchelei*,
palasa ,Hartniickigkeit®, issa ,Neid“, macchariya ,Eifersucht®, satheyya ,Falschheit,
mayda ,Tauschung® und papika iccha ,Schadenfreude® als dh. ak. bezeichnet. Ahnliche
Reihen finden sich M. I. 98—100; A. V. 94—8. Das Gegenteil der aufgezihlten Fehler,

1) Vgl. Mrs. Ruvs Davips, Dhs. trsl. p. LXXXII ff. Sie unterscheidet bei kusala die vier Bedeu-
tungen a) wholesome, b) virtuous, e) skilful, d) felicific.

Abh. d. philos.-philol. u. d. hist. Kl1. XXXI, 1. Abh. 14
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ithr Meiden sind die kusala dhammdi. D: 169 TH 280 M1 110, ELSFA L BV d0G=
werden f!ncqu_?iidd%rt—.S'r/,tt/‘/.d(lﬁn.r,/,-/.'a/uv/zr/‘f,:jf/f/y:t/za«z*z'/:r?dr,{,-iirm;.n,ma;(’&i—]msufzim—mm\.'aUuﬁ(]f? als papaka
alowsala  dhammi genannt. Als kusalid dh. erwihnt die Stelle Ja. 1L 2741 dina, sila,
pariccaga, ajjava (Aufrichtigkeit), maddava (Milde), tapas, akkodha, avihimsa, khanti (Geduld)
und avirodhana (Bintriichtigkeit). Zusammengefabt werden die k. dj. mit kdya®, vaci®

manosucarita, die ak. dh. mit kaya®, vaci®, manoduccarita »gutes (bzw. iibles) Tun in
Werken, Worten und Gedanlken® Vaitele o8 IR i b 402—4, 408, 415-_9 .
BLVIBR AT 62 TV. 174- 5, 183. Zu diesem Dreiklang des sucarita werden D. 0 G e

noch Freigebigkeit, moralische Fiihrung, Heiligung des Feiertages und Ehrfarcht vor

Eltern, Samanas, Brahmanas und Familienhduptern hinzugefiigh. Auch mit lobha (oder
raga), dosa, moha werden die ak. dh., mit alobha, adosa, amoha die . dk. zusammen-
gefatt!) Vin. I. 285. IIL 2- 3; M. I 489; A.T. 189- =910 STV 1740 vpns, Dazu tritt
A. 1L 191 sarambhe Jihzorn®. Weiterhin werden hiufig abhijihiadomanassi »Begierde

und Widerwille“ die papaka alkusala dj. genannt, welche die unbehiiteten Sinne iiber-

fluten D, 1..70, 172, 181: M. 12180, 991905 ova 346, 355, III. 2. 34 -5, 112—3, 134;
Su1V. 104, 112,176, 178, 188-—-90- L Ol R e i T L0 1825210, 111199 163

F¥i 167 V2206, 848:29.:351:  Py; 20, 24, 58. In den Strom der Heilsentwickelung treten
wir ein, wenn auch die acht Glieder des afthangika magga, nimlich sammaditthi usw. bis
sammasamadhi zu den k. dj., micchiiditthi usw. bis micchasamadhi 7u den ak. dh. gerechnet
werden SV 18. .Ul sk zn beachten, daf micchaditthi schon als letzte der zehn groben
Vergehungen vorkommt. Ihre Beseitigung ist also erst die Vorstufe des Heilsweges: mit
Unterdriickung der letzten, also mit sammaditthi, betritt man diesen selber. M. [. 402, 404
werden zu den ak. dh. auber micchaditthi, micchasambkappa, micchivieid noch ariyanan
paccanikata , Feindseligkeit gegen die Frommen®, asaddhammasaiiiiatlt »Anerkennung der
falschen Lehre®, attulckamsani »oelbstiiberhebung®, paravambhand »Herabsetzung  de
anderen gerechnet. M. I. 44 heifit es: ye keei akusala, dhamma, sobbe te adhobhavamaga
maneya; ye keci kusala dhamma, sabbe te uparibhavamgamaniya, d. i. das Bose fiihrt zum
Niedergang, das Gute zum Aufstieg. Als ak. dh. wnd k. dp. werden dann aufgeziihlt

L. die zehn groben Verfehlungen und ihr Vermeiden. 2. micchiadilthi usw. und ihr Gegen-

21

stiick, die acht Glieder des magga mit ihrer Krginzung?) miccha® bzw. sammdanane und
micch@® bzw. sammavimutti, 3. eine Anzahl von Einzelfehlern bzw. Tugenden, wie sie
zum Teil auch in den oben mitgeteilten Listen vorkommen. Neben dem ,achtgliederigen
Pfade“ werden D. III. 102 den %. dh. auch die cattaro satipatthana, die e. sammappadhianag, die
c. iddhipada, die panc’ indriyani (d. h. saddhindriyam, viriyindriyam usw.), die pance balini
und die satta bojjhangi zugezihlt, Dazu kommen A. IL ¥3—>5, V. 99, 100, 104 cetosamatha
und adhipannavipassona; ferner A.1V. 11. Pu. 71 sadhu-saddha, -hir, -ottappa, ~ViriYa, ~panii;®)

1) D. IIL. 214 werden 1., d., m, als akusalamiilani. al., ad., am. als kusalamiil@ni bezeichnet,
?) Die Erweiterung des achtgliederigen Pfades zu einem zehngliederigen heceonet uns anch sonst
So M. III. 76; A V.2156—6, 286—7. 8. Franke, ZDMG. 69. 489.

) Wenn es 8. II. 206 —8 heifit : yassa kassaci saddha (hiri, ottappam, viriyam, pafind) hoti kusalesu

dhammesu, so ist das zu tibersetzen: ,wer immer von den Tugenden Glauben (Scham. Scheu, Energie,

Verstand) besitzt...¢ Wir haben es also mit einem partitiven Lok. zu tun. Ebenso sind auBer den
obigen Stellen auch A. III. 4—6, 862, V. 128 126 zu beurteilen,
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endlich, zu den hichsten Stufen emporfithrend Vin. I. 104, jhana, vimoklcha, samadhi, sama-
ka.t)
¢) Grundlage und ¥orderung der kusala dhamma ist sammaditthi, der ak. dh. dagegen

patti, nelkhamma, nissarana, pavive

micchadifthi A. 1. 30—1. Wie dem Sonnenaufgang die Morgenrste, so geht sammaditthi
den k. dh. vorher A. V. 236. Diese entstehen sammadifthipaceaya, die k. dh. micchaditthi-

paccaya M. 1. 402—7.  Uberhaupt ist der ,achtgliederige Pfad“, bis hinauf zum samadhi,
die Quelle alles Guten, die Aufhebung des Ublen. Dies wird durch verschiedene Bilder
erldutert Vin. IIL. 70-—1; S. V. 48, 50, 321—2. Samma® und micchaditthi gehen ihrerseits
aus vijja und avijja ,Wissen® und ,Nichtwissen® hervor S. V. 1; A. V. 214. Vgl. Iv. 34.
Also sind auch diese die Ursache der k. und ak. dh.: ye keci akusala dhamma, sabbe t
avijjamutaka S. 11. 263. Auf die Frage: ko cadi kusalanam dhammanam? lautet die Ant-
wort: silan ca suvisuddham difthi co wjuka S. V. 143, 165. Ausfiihrlicher, aber in #hn-
lichem Sinne wird die gleiche Frage S. V. 187, 188 beantwortet. Wer einmal die kaya-
gata sati, die stete Achtsamkeit auf seine Person, sich angeeignet hat, in dem vereinigen
sich alle die %. dk., die mit dem Wissen zusammenhiingen (vijjabhagiya) M. 111. 94; A. 1. 43
Ks steht damit nicht in Widerspruch, wenn auch die Sinneswahrnehmungen als Quelle der
ak. dh. gelten. Denn es ist eben der mit avijja Behaftete, der die Sinnesreize auf sich
wirken ldBt, withrend der Wissende, der die Nichtigkeit des Seins kennt, sich vor ihnen
verschlieBt: idha bhikkhuno cakkluna rapam disva wppajjonti papaka akusald  dhammi
sarasambappa samyojaniyd (Erinnerungen und Hoffnungen, die fiir ihn zur Fessel werden)
S. IV. 76 —7, 79—80, 136—7. Und ebenso bei allen Sinneseindriicken. Liift der Bhikkhu
sie auf sich wirken, dann nimmt er wahr: parihayami kusaleli dhammehi (76, 79) oder:
samuddcaranti nam papaka akusala dhamma (136). Likt er sie nicht einwirken, dann
erkennt er: na parihayami k. dh. (717, 79) oder: na nam samuddacaranti p. ak. dh. (137
Vgl. A.II. 144. Daher auch der Satz: sanimitta wppajjanti papaka ak. dh. no animitti
»mit einem Sinnesreiz entsteht das Biose nicht ohne einen solchen“ A. I. 82, und die Phrase
wird dann wiederholt mit Binsetzung von sanidana, saletuka, sasambhara, sappaccayd usw.
Das Bose selbst erzeugt wieder Boses: lobho alusalamulam, doso alusalamalam, moho aku-
salamilam und das Gute wieder Gutes: alobho, adoso, amoho lusalamulam A. 1. 201—5:
lobhaja lobhanidand lobhasamudaya lobhappaccaya anele papaka akusald dhamma usw., sowie
alobhaja . . aneke kusald@ dhamma usw.

d) Die kusald dhammd sind das Gute, das man tut, und das Gute, das man damit
erreicht. Beides steht in Wechselwirkung: lkusalanam dhammanam samadanahetn evam
idam puiiram pavaddhati D. I11. 58. In den vier heiligen Wahrheiten ist alles Gute begriffen:
ye keci kusala dhamma, sabbe te catusu arviyasaccesw samgaham gacchanti M. 1, 184. TUn-
ermildlichkeit im Guten (appamdido kusalesw dhammesu) wird dem Bhikkhu immer wieder
ans Herz gelegt: sie ist eko dhammo bahukaro D. II1. 272, S.1. 89, Iv. 16. Den Rahula
ermahnt der Buddha: ten’ eva tvam pitipamujjena vihareyyasi ahovattanusikkhi Tusalesu
dhammesy M. 1. 418 f. Vgl. M. 11I. 294%". Man darf im Guten nicht stillstehen, geschweige
denn nachlassen, sondern soll stetig fortschreiten: thitim p’ aham na vannayami kusalesu
dhammesu pageva parihanim; vuddhisi ca kho "ham vannayami kusalesu dhammesw, no thitim

1) Milp. 33 werden als k. dh. aufgezihlt sila, saddha, viriya, sati, semadhi, und weiter indriya
/w{rz—b()jjhal'lﬁct-z;zz:g‘(/rlr.s‘flH';m{{h«?azﬂ.—smumn])]mr]/lft*na-z'((('l/z?'),'[Lr/((7jl4(i')7(rm'mr;]r]flm-sum(hlhi—sannipatt'[yo.
14*
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no hinim A, V. 96. Hani {pmz/mm) kusalesu dhammesu no vuddhi und Ge genteil Vin. II. 188;
S. II. 242, V. 143, 165; A. III. 434 (208): V. 1721 96--39. - Der Willo:zum Gruten st
selten in der Welt zu finden /usa/m//muzmarr/nm,r/u dullabho lokasmim A. TII. 441. Wer

dem Guten zustrebt, von dem heiit es okhamati 1 niyamam kusalesu dhammesu sammattamn
»6r beschreitet den rechten Pfad. die \’rurvullJu)mmnuug i iGiuten® ALl 121:0). P 2 s T
Kvu. I. 94. Ein Bhikkhu, der das Gute rasch auf- und annimmt, wird [‘/u'/’i/w/z/mn/é kusa-
lesu dhammesu genannt A. IL. 97, III. 201. V. 296, 328. Zweimal drei Dino gereichen
nach A. IIl. 309—10 zum Riickgang im lxut( n (//rw/r/// dhammehi /)w///«w///// namlich

kammaramata, bhassaramati und niddaramata, sowie > samganikaramatd, dovacassatd und
papamitiata, Freude an (welflichem) Tun, an Ufrsch\viity und an Schlaf, Freude an welt-
okeit. Der Tathagata ist
den Wesen hervorbringt Milp. 160. Als férderlich (‘/;{c./w/mr(!,} im Guten gilt dagegen
wie in M. I. 415—20, so auch A. V. 92 ult., 94 ult., 993 1043 die S(\Hmtinl_»,;“;h’mn& und
Selbstpriifung (paccavekkhani). Man hat die satipatthand zu pl]x-wen_ damit Fortschritt

=

lichem Verkehr, Listersucht und Treulosiy

€es, der (];ls‘ (’i!,lt(_‘ 111

(vuddhi) im Guten erzielt werde, nicht Rickgang (parihani) S. V. 187 f. Die Mahnuno
bhawehi  kusale dhamme yogalihemassa pattiya richten Th2. 8. 9 rlw Theris Mitta und
Bhadda an sich selber. -Der wachsame (Jagara) Bhikkhu heiit Iy, 41 kalavipasse Tusalesiu
dhammesu. Als die ersten unter den f. d. selber werden yoniso-manasikira S. V. 91

und appamade S. V. 42, 43, 45, A. V. 21 genannt. Aus ihnen geht alles Gute hervo:
Yoniso-manasikaramilaka sabbe kusali dhamma auch Milp. 410. Im semadhi, in der oei-

stigen Versenkung — sammasamadhi steht in der Reihe des atthangika magga an letzte
und hochster Stelle — treffen schlieflich alle k. dh. zusammen Milp. 88. Klarheit iibe
das Wesen des Guten eignet dem richtigen Bhikkhu und ist Vorbedingung der Medi-

tationsiibungen : vicikiccham pahaya tinnavicikiccho viharati, akathambkathi kusalesu dhammesy
vicikicchaya cittam parisodheti D. I 71. 1IL 49- M. I..181, 269, 275, 847, IIL 3,:35. 136
B ER20 0 A1 92-48. TV 487V, 207; Pu. 59, 68. Die L. dh. sind es, die schlieBlicl
zur Krkenntnis und Erlosung I‘iihn}n. Sie werden daher neben die bodhipalkhika dhammi

geutellt. Vin, IT. 285 A: I 70~1, 300--1; wie sich auch Th1. 900 dh. k. bodhipalkkhika
verbindet. Und sie heiken }lllllﬂlll{/v( ariya sambodhigamino. SchlieBlich noch eine etymo-
logische Spielerei. Vin. I. 103 wird patimoklha so erklirt: adim  etam, mukham etam

pamulkham etam kusalanam dhammanam. — Prignant steht zuweilen dhamma allein fin
kusala dh. So steht A. III. 4328 15 mahantattam vepullattam papundate dhammesu. Di
gleiche Phrase findet sich auch A. L 117134 gher mit Lusalesu dhammesu. In dasa
dhammavidi ,die zehn (guten) Dinge kennend®, das Vin. I. 38 vom Buddha gebraucht
wird, ist nach dem Kommentar V inKo. ed. Rangoon IIL. 208" an den lusalakammapatha

und seine zehn Teile (})ﬁ}_zrfilfi}):jlii veramani usw.) gedacht. Die dasa dhamma im Bua. 2. 188,
24. 2 aber beziehen sich auf die Paramitas. Th2. 3 bedeutet pwrassu dhammehi . werd
vollkommen im Guten*. Analog ist yuiijassu dhammehi Th 2. 9. Man kann hier freilich
auch an die ,Heilszustinde (D III 6¢) denken, in denen man von Stufe zu Stufe fort-
schreiten soll. Dhammanam paripantho und dhammanam aharo A. V. 136 ist . Hemmnis
und Nahrung (Forderung) des Guten®

1) Der AKo. 38836 erklivt: kusalesu dhammesu magganvyamasainkhatam sammattam.,
’) So auch Milp. 32.
) Curtoers, Pali Dict. u. d. W. Im VinKo. ist der Ausdruck dasakammapatha gebraucht.
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e) Auch der Sg. kusalo dhammo wird verwendet. Er ist = husalam zu verstehen.
Th1. 83 findet sich die Mahnung bhdavehi kusalam dhammam, wie wir sie vorhin im Plural
kennen lernten. Kbenso (yo) bhaveti kusalaom dhammam yogakkhemassa pattiya Ja. 1. 27517,
2782, wozu Ja. II. 22% zu vergleichen ist. Der Sg. steht ferner A. I. 115 in anadhigatam

va kusalam dhamman adhigantun adhigatan va kusalam dhamman phatikatonm in dem
Sinne der auf dem Wege der Heilsentwickelung erreichten héheren Stufe, des geistigen
Fortschritts. Die gleiche Phrase kehrt A. III. 4311 wieder; an beiden Stellen wird der
Sg. spater (A. I. 11714 1IL. 431'%) durch den Pl abgelost. Der Asket, der in den Orden
eintritt, tut es, weil er damit solch ein geistiges Gut, einen inneren Fortschritt zu erreichen
hofft: appeva nama kusalam dhamman adhigaccheyyam S. IV. 337—9. Die gleiche Be-
deutung liegt auch in der Stelle D. I. 224 vor, sowie S. II. 2409 wo es von Devadatta
heifit, daB ihm kusalo dhammo samucchedam agama. Thm ist der Fortschritt im Guten
abgeschnitten. Endlich diirfte auch M. I. 318 samapanno ayam ayasmi imam kusalam
dhammam durch ,er hat diese Stufe der Vervollkommnung erreicht zu iibersetzen sein.

Anders aber ist die Bedeutung von khusalo dhammo da, wo es appositionell zu naya
tritt. Naya ,Methode* ist ohne Zweifel Bezeichnung des achtgliederigen Heilsweges.
DKo. ed. Rangoon II. 1632 (zu D.IL 151 penult.) wird das Wort durch ariyamaggadhamma
erkliart; AKo. 354" (zu A. L 69) und 538% (zu A.IL 37) durch sahavipassancka magga.

Nkl

326 steht nayassa adhigama in einer Klimax unmittelbar vor nibbanassa sacchilkiriya.

Wo nun dhamma Fkusala im gleichen Kasus neben #aya tritt, hat dh. die Bedeutung
»UOesetz, Lehre, wahre Lehre, Wahrheit. HEs handelt sich dann um ein freies Kompositum:
»die gute Lehre, die in der Methode (des afthangika magga) besteht*. Die in Frage

niaye dhamme kusale M. 1. 502; 2. na aradheyya

kommenden Stellen sind: 1. winita ariye
nayam  dhamman  kusalam M. 1. 514—22; 8. aradhako hoti wnayam dhamman lfusalan
M. II. 181—4, 197; 8. V. 19; A. I 69; Milp. 243. Dazu kommen noch zwei Verszeilen,
wo dhamma allein ohne Lusala die Apposition bildet: 4. hitam devamanussanam wayam
dhammanm pakasayi A. 11 37 und 5. nayassa dhammassa padesavatti ,auf dem Gebiet der
wahren Lehre, nimlich des Heilsweges sich bewegend“ D. II. 151. Hs sei hier endlich
auch auf kalyanadhammata kusaladhammati hingewiesen, die A. IL 36 zur Umschreibung
des Begriffes ariyo ndayo dienen.

f) Die akusala dhamma sind das Bose, das man tuf, und die Rickfille, die dadurch
in der Entwickelung zur Erlosung eintreten. Gewdhnlich wird noch das Adj. papaka hinzu-
gefiight. Ks steht auch bloB papaka dhamma ,das Bbése im Sinne von ak. dh. Dh. 242;
A.IV. 195. Der Buddha sagt von sich: jita me papaka dhamma, tasmiaham, Upaka, jino
Vin. I. 8; M. L. 171; Kvu. L. 289. Dhundati papake dhamme Thl. 2, 1006; abbahi p. dh.
Th1. 1007; dhamma . . papaka sambilesika Th 1. 898; wyatth’ assa te wppanna papaki ak.
dh. aparisesa. nirujihanti A. 1L 165—7; Pu. 64 (Zit.), S. IV. 189—90; tatha hi ’ssa wvinii
sabrahmacary te papake ak. dh. appaline (pakine) samanupassanti A, V. 166, 168; bakitva

papake dhamme Ud. 4; Dhiklhuna tesam yeva papakanam akusalanam dhammianam pahi-
naya vayomitabbam M. 111 294, wozu die hiibsche Stelle A. IV. 320—1 zu vergleichen
ist. Von dem um seine Vervollkommnung bemiihten Bhikkhu wird gesagt: wppannuppanne
papake akusale dhamme nadhivaseti pajahati vinodeti vyantikaroti anabhavam gameti M. 1. 11,
223; A.IL 16, 117, IIL 390, V. 351 (das Gegenteil: M. I. 220—1; A. V. 348). Waeiterhin
findet sich die Verbindung ekantalkalaki (ganz schlimme) ak. dh. A. IIL. 406, IV. 11 ;
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Pui 70 - Kva, H-588° Sawie papaka ak. dh. samkilesika ponobhavika sadard dulkhavipalka
ayatime jatijaramaraniya M. 1. 280, IIL 116; S.1V. 186 fis AT 11 £ Hier wird ddreh
die Beiworter daranf bingewiesen, dat die ak. dh. zu neuen Existenzen mit all ihrem
Leiden fiihren. Im Aggannasutta D. III. 91 ff. wird geschildert, wie unter den Wesen
allmihlich die papaka ak. dh. aufkamen, und welches die Folgen waren. Alkusalanam
dhammanam samapatti steht sfters parallel zu kaya°, wvaci®, manoduccarita M. L.:356:
@it IV 5 100 1745, 183, 189. Die gleiche Phrase auch Iv. 34, Pu. 20.. Wo
die ak. dh. sich des citta bemichtigen, sind sie die bisen Gedanken: na ¢ uppannda papaka
akusald dhammd attam pariyadaya thassanti A. IV. 299 V.107 £ Dak dhamma gleich-
bedeutend mit vitakkd sein kann. geht auch aus M. I. 121 hervor, wo papaka ak. vitakka')
auf Z. 19 durch p. ok. dhanma abgelost wird. A. I 98—100 werden ditthadhammika und
ablisampardayika ak. dh. unterschieden. Daneben stehen ebensolche dsava, verant, vajjani,
bhayani. Damit man sich vor Jenen hiite und diese abwehre, hat der Tathagata seine
Moralvorschriften erlassen. Vom Triigen (kusita) heifit es, er ist vokinno papakehi alkusalehi
dhammehi: vom ,l'lnm'gi\clwu (araddhaviriya) aber, er ist pavivitto p. ak. dh. S. II. 29.
Oft steht ak. dh. parallel zu kamg »Liiste“.  So in samsattho kamehi, s. akusalehi dhammehi
D: 1. 214. Ferner in aifiatsr eva kamehi, annatra akusalehi dhammehe M. 1. 91, 247. 504.
506, II. 204. Ganz besonders in der hiufig wiederholten Wendung vivice' eva kamehi,
vivicea  akusalehi  dhammehi.  Sie gibt den Zustand an, der fiir den Kintritt in die erste
Meditationsstufe Voraussetzung ist Vin. 1II. 4: D. L. 37, 73, 172 usw., 1II. 318, 1IL 78, 131.
222, 2656; M. L. 21, 40, 89, 117. 159 uews, il 15,5004 0060 I 4. 14,295 136 usw. -
S A 2L0: 216, 991 I 286, dV. 225 236 263 usw.. V. L0108 21 3w . N T.558
LOB 162, 242, (I 196. 151 IIL BLEERD, TV 111 076, 229,410, V. 207: 343; Pu. 59, 68;
Kvu. II. 484; Milp. 289. Daran schliet sich M. 1. 463: vivekam kamehi vivekam akusalehi
dhammehi pitisukham nadhigacehati ,er kommt nicht zu dem Gliucksgefithl, das in der Los-
losung von den Liisten und von dem Bosen besteht*. Zum Schlufi wieder eine Etymologie
Fiir das Wort brahmand gibt D. III. 94 die Deutung: papake akusale dhamme bahenti. —
Prignant kann wieder blo& dhamma fiir akusala, dh. stehen. So tayas-su dhamma jahita
bhavanti ,dvei (iible) Dinge sind von ihm aufgegeben® (niimlich sakkayaditthi, vicikicchat,
silabbata) Sn. 231, Kh. 6. 10: Kvu. L 109, 179, 185, 193, - Ferner sape Jameyyam: atth’ eso
maye dhammo ,wenn ich erkenne, daf dieser Fehler in mir steckt“ A. III. 198, und ebenso
in der Frage sanmtjjati nw kho me eso dhammo ud@huw no? A. V. 79f. 104. Endlich auch
M. I. 91: %o su nama me dhammo ajjhattam appahino ,welchen Fehler habe ich innerlich
noch nicht tiberwunden (so daf Liiste usw. in mir aufkommen konnen)?*

g) Die kusala und die akusala dhamma werden einander gegeniibergestellt D. I11. 56;
M. IIL. 294 —7; A. III. 404—9: Nett. 18—9; Kvu. II. 446. So stehen sich Th1. 929 e
auch kusala wnd papaka dh. gegeniiber., Statt akusala dh. wird das Neutr. Sg. gebraucht in
tumhe akusalam pajahathe, husalesu dhammesu ayogam karotha M. 1. 124. Das Wesen der
ak. dh. ist adwmava, okira, sambkilesa, das der k. dh. aber nelkhamme anisamsa. ,der in der
Entsagung (vom Weltlichen) liegende Segen“ und vodanapakiha ,Reinheit*?) M. | B [l

') Der gleiche Ausdruck auch o, V. 417.

*) Der MKo. 805191 erkliirt adinava mit upaddara, okara mit lamakabhiva. samlilesa mit kilittha-

bhava, anisamsa und vodanapakkha mit visuddhipakkha.
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102 1., 405—9. Wichtig ist die Stelle A. L. 11: ye keci dhamma akusali . . sabbe te mano-
pubbangama, mano tesam dhammanam pathamam wppajjati anvad-eva akusald dhammi.
Dasselbe wird dann auch von den husala dh. ausgesagt. Wir kinnen diese Stelle un-
moglich von den Eingangsversen des Dhammapada (Dh. 1, 2): manopubbangama dhamma
manosettht manomayd trennen.') Sie nimmt sich aus wie ein alter Kommentar dazu.
Daraus folgern wir weiter, da in Dh. 1, 2 das Wort dhamma fiir kusalalusala dhammi
steht, und wir konnten die Zeile ganz frei dem Sinne nach etwa iibersetzen: Dem Tun?2)
des Menschen (sei es bise oder gut) geht das Denken voran, es wird vom Denken bestimmt
und erfiillt.*) Dann wird auch die Fortsetzung klar: Dh. 1 handelt von den ak. dh., 2 von
den k. dh. ,Wenn man mit beflecktem Denken redet oder handelt, folgt einem das Unheil

wie das Rad dein Fube des Zugtieres. Wenn man mit reinem Denken redet und handelt,
folgt einem das Heil, wie das Rad dem FuBe des Zugtieres.“ Die Verse Dh. 1, 2 haben
also tberhaupt keinen erkenntnistheoretischen, sondern ethischen Inhalt und erscheinen
nur bei dieser Auffassung als etwas Einheitliches. — Was nun die Gegeniiberstellung de:
k. und ak. dh. betrifft, so enthalten zahlreiche Stellen die Mahnung, Sorge zu tragen, daf
nichts Ubles aufkomme und das vorhandene Uble abnehme, und Lllldt"t‘l\(‘lf\ dak Gutes,
was noch nicht vorhanden ist, in die Ersc heinung trete und das vorhandene Gute zunehme :
anuppannanem papakanam akusaldnam dhammana) n anuppadaya chandam janets vayamati .

uppanndanan p. ak. dh. pahanaya ch. j. v. . .: anuppannanam kusalanam dhammanam wppi -

daya ch. j. v. .., uppanwanam k. dh. titthiyi asammosaya bhiyyobhavaya vepullaya bhavanagya
paripiriya ch. ,/'. IR M, IL. 26—8, Nett. 18. Darin besteht sammaviayamo, das rechte
Sichbemiihen, D. II. 812; M. IIL 251—2; S. V. 9; Vbh. 105. Darin bestehen die vier

,»'u,mmappad/u?nr?, die rich{igen Ubungen, D. IIL. 221; M. IL 11; S. V. 244, 246 f.iaf 11245,
74, 256,%) IV. 462 f.; Pts. IL. 15, Darin besteht viriyindriyam, der Energiesinn, S. V. 198,
sowle chanda®,

, citta® und vemamsasamadhi S. V. 268—9. s ist der Beginn des
,mittleren P “Ld(‘%" A. L 296; es ist der asamkhatagams maggo, der Weg, der zum Nirvana
fiihrt, S.IV. 3¢ 5. Kine andere hiufig vorkommende Phrase sagt von dem, der eifervoll
nach dem ”ello strebt: araddhaviviyo viharati akusalanam dhammanam pahanaya, husa-
lanam dhammanam upasampadayae, //mmmu ((a//mpmu/./.m/m ((,H?//J/{N(((///N)U lusalesu dham-
mesw D. I1I. 237, 268, 285; M. I. 856, IL. 95, 128; S, V. 197 f., 225 f.: A. 1. 117. 244 6,
ELE250 bl TE42: 11050150 fioil 55 [V Scalili0n 1584 22-111, 3628, 367N 5 gy

27—8, 90—1; Ud. 36 f. (vgl oA TIL: 482, IV 291y Wsi steheni dich gegeniiber:
akusalanam  dhammanam pahine und k. dh. upasempads M. 1. 93, II. 215, 217:

A. 1. 194. Oder es heiit: akusala dhamma abhivaddhanti, k. dh. parihiayanti und um-
gekehrt D. II. 278- ; M. L 475—6, IL 114—6, 225; III. 46—60; A.I. 295 1L 173.
V. 366—9, V. 100—2 (vgl. auch die schon in ¢ angefiihrten Stellen S. IV. 76- 7, 79—80,
136—7). Oder es wird gemahnt: anuppannanam papakanam ak. dh. anuppadayae atappam

karaniyam, anuppannanam k. dh. wppadaye at. k. A. I 1538 (vgl. S.II. 196). Dem, der
auf das Bose sich einlibt (akusale dhamme upasampajja viharato) wird nach dem Tode ein

1) Auf die Zusammengehorigkeit beider Stellen weist auch der AKo. 4516 hin.

?) Die ak. und k. dh. sind freilich mehr als das bose und das gute Tun.

%) Manoseltha heifien die dh., weil manas ihr Gebieter ist (adhipativasena mano settho etesam,
DhKo. I. 23) und manomaya, weil sie aus dem m. hervorgegangen sind (manato nipphannatti, DhKo. ebda.).

4) Hier heifien sie einfach die vier dhamma: S. 74 die vier padh@nani.
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schlimmes Los zuteil, ein gliickliches aber dem, der auf das Gute eingeht, S. ITI. 8—9.
Vom Buddha wird ausgesagt: sabbakusaladhammapahino Tho tathagato Fkusaladhamma-

samannagato M. II. 115 f. Vgl. Ud. 66. Vom Entstehen und Schwinden der ak. und
k. dh. handelt auch A. 1. 11—5. Es wird hier eine Reihe positiver und negativer Higen-

schaften (pamada—app., kosajja—muviriyarambho usw.) aufeezihlt, durch die das Uble ge-
Y Pt 4 ; ) g

>

fordert und das Gute unterdriickt wird und umgekehrt.

ta) Es gibt noch eine Reihe ihnlicher Paare von Adjektiven, die attributiv zu
dhamma, treten. S. V. 104 werden kusalakusald dh., savajjanavajja dh., hinappanita dh.,
kanhasukkasappatibh@ga dh. genannt. Thre Priifung fiihrt zu a’/mnmwruim;i/({smgz!;ij/z(u)yr(‘
Die gleiche Reihe findet sich A. 1. 129, III. 165: Pu. 30 f., 65; Milp. 37. Der geistig Blinde
und der Stumpfe vermogen das nicht zu unterscheiden. Die Reihe begegnet uns wieder
Kvu. II. 844, 439, 442, 481 £, 484, 577. D.IL 22

die asevitabbd dh. hinzu ,was man aufsuchen und was man meiden mub“. Der Buddha

5, 228 ftreten noch die sevitabba und
1st es, der ihren Unterschied lehrt. Hier und D, I1. 215 stehen die nimlichen Paare auch
im Neutr. Se.:
A. L. 190, 194 werden zu den % und ak. dh. die anavagi@ und savajja dh. ,die tadellosen
und die tadelnswerten Dinge“ sowie die viiiiuppasatth@ und vinngarahiti dh. gestellt, ,die

idam  fusalam idam akusalam, tdam  savajjom idam anarajjam usw

Dinge, die von den Kinsichtigen gelobt und gerligt werden“. Kine noch liingere Liste ist

el 68 =5 -\ [V 563 aufgezihlt: dhamma akusalg alusala-samkhata — dh. Jusal
kusala-sambhata, dh. savajid sav.-s. — dh. anavajji anav.-s., dh. kanha J.-s. dh. sukla
§.-8., dh. asevitabba asev.-s. dh. sevitabba sev.-s., dj. natamariyd nal.-s. dh. alamariyi

al.=s.: . Dem entspricht die Reihe D. III. 82, nur daf es hier kanha-vipaka und sukka-vipaka
heifit statt -sambhata, und dak noch viiidgarahita. und °ppasattha hinzugefiigt wird. Hinen
Gegensatz bilden auch die dh. sdsavd und anasavi »Dinge mit und ohne @sava® 1) Dhs. 1103,
1104, 1450, 1451. Als dhammo sasavo wird A. V. 242 micchaditthi usw. bis micchavimutti
genannt, sammadilthi usw. bis sammavimutti als dh. andgsavo.

b) Ein Wort noch tber sukka und kanha  dhammea. Dal »weilB“ und  schwarz
= ,das Gute“, ,das Bose* ist, % und s. dh. also synonym mit kusale und akusala dj..
geht aus Dh. 87 = S.V. 24, A V. 239 f., 253 f. hervor: kanham dhammam vippahdya
sulkkam bhavetha pandito ,das Bose aufgebend, soll der Weise das Gute iiben®. Im
DhKo. IL. 162 wird kanham dhammam geradezu mit akusaladhamman umschrieben. Als
sukka gelten zwei Dinge: hiri und ottappa Ja. 1. 12921 (lariottappasamparma sukkadhamma-
samakit@); A. 1. 51'; Dhs. 1303. Hirisukkadhammajahita steht Cp. 3. 2. 5. Im Gegensatz
dazu werden A. I 51!, Dhs. 1302 ahirika und anotappa als kanhai dh. bezeichnet. Der
Zusatz in Dhs. 1302, 1803: sabbe pi akusala dhamma Fanhd, sabbe pe husuld dh. sukka
zeigt wieder, dab kawha-sulka wnd akusala-kusala synonym sind. 8. II. 240 (s. o. in ¢)
wird von Devadattas sukko dhammo dasselbe ausgesagt wie von seinem fkuwsalo dh. Damit
vergleicht sich A. III. 403: Devadattassa valaggakotinittuddanamattam pi sukkam dhamman
na addasam, frei iibersetzt: ich habe an Devadatta auch kein Atom Gutes wahrgenommen.
Im Milp. 200 werden sich Devadatta als ckantalkanho ekantakanhehi dhanmmehi samanndagato

1) Uber den Begriff @sava vgl. namentlich Mrs. Ruvs Davios, Dhs. trsl. S. 291, N. 1: FRANKE,
D. tibers. 83, N. 1.

5
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und der Bodhisatta als ekantasulko ekantasultkehi dhammehi samanndgato einander gegen-
tibergestellt. Es handelt sich hier um die Eigenschaften und Anlagen, die beide von Haus
aus besitzen. Auch Pts. II. 217—8 bedeutet kaphasukkadhamma ,das Bose und das Gute®.
Th2. 56 fordert die Theri Sukka von sich sukkd dhammia. Der Ausdruck ist ithrem Namen
zuliebe gewiihlt. Th2. 278 heift es von den Samanas, sie seien punna sulkana(m) dham-
manan. Endlich sei auf die Verwendung von kewha und sukka in der Lehre von den
sechs abhijatiyo ,Geburten® hingewiesen. Hs wird auf eine Lehre des Purana Kassapa
Bezug genommen, der sich bei der Unterscheidung der abh. der Farben bedient. In seiner
Auslegung behiilt der Buddha nur die Farben schwarz und wei bei. Er sagt A. 1Il. 384—5
(vgl. D. III. 250—1): ,Da wird einer, der von dunkler Geburt ist (kaphabhijatiyo samdano)
fiirs Dunkle geboren (kapham dhammam abhijayati) oder er wird fiirs Lichte geboren
(sukk:am dh. abh.y oder er wird fiir das Nirvana geboren, das weder dunkel noch licht ist;?)
oder aber es wird einer, der von lichter Geburt ist, fiirs Dunkle oder fiirs Lichte oder
fiir das Nirvana geboren, das weder dunkel noch licht ist.“ Das sind die sechs Moglich-
keiten. Man sieht, daB hapha hier ganz allgemein das Uble, Bise, Siinde, Leid bedeutet und
sukka das Gegentell. Die Erklirung bringt 385—7. Kanhabhijatiya ist, wer in niedriger
Kaste, als Kriippel, in Armut und Elend geboren ist, sukkabhijatiya, wer in gutem Hause
zur Welt kommt, wohl gestaltet und vermdgend. Beide tragen aber ihr Schicksal in der
Hand; ibr kinftiges Los richtet sich nach ihrem sittlichen Verhalten. Sie werden fir das
Dunkle geboren, d. h. sie verfallen der Holle, wenn sie siindhaft leben, fiir ein besseres
Jenseits, wenn sie fromm sind; in das Nirvana gehen beide ein, wenn sie der Welt entsagen
und als Monche zur Vollkommenheit gelangen. — Schwierig ist der Ausdruck kAanhasullka-
sappatibhag@ dhammi. Er erscheint in dem Zusammenhange, wo auch andere Adjektiva
von kontridrer Bedeutung mit dh. verbunden sind, wie D. II. 215, 223, 228, Pu. 30 f.
Hier kionnte man iibersetzen ,Dinge, die dem schwarz-weif #hnlich?) sind“, d. h. die
sich ebenso schroff wie schwarz und wei gegeniiberstehen. Ks muf aber bemerkt werden,
daz der DKo. ed. Rangoon II 212'2 (zu D. IL. 215') die drei Adjektive als koordiniert
fafgt. Er umschreibt den Ausdruck mit sabban ¢ eva panw’ etamm Ffanhaii ca sulkan ca
sappatibhagan ca ti kanhasullasappatibhdagem und fugt hinzu: nibbanam eva k' etam appati-
bhagam, das Nirvana ist unvergleichlich. Der Ausdruck kommt auch noch in einer anderen
Verbindung vor, nimlich: sattha (bhagava) dhammam descti uttaruttarine  panitapagitan
kanhasulkasappatibhagam M. 1. 319 f.; D. III. 102°. Hier will sich die Bedeutung ,ihnlich
dem schwarz-weif“ nicht wohl figen. Der DKo. ed. Rangoon IIL 57 hat hier: fanhan
¢ eva sukkan ca, tai ca fkho sappatibhigam savipakkham fLated.

IV. Dhamma mit Pronomen oder Adjektiv zur Umschreibung des Neutrums Singular,

1a) Zusammenfassend weisen wir hier im Nachtrag darauf hin, daB in vielen Fiillen,
wo dhamma bei einem Pronomen oder Adjektiv steht, die treffendste Ubersetzung die
durch das Neutr. Sing. des Pronomens oder Adjektivs ist. Hs entspricht das den Um-

schreibungen haec res, magna res im Lateinischen. Im P. steht, wie der Sg. dhammo,

1) D. h. das jenseits von kanha und sukka liegt, fiir das diese Begriffe nicht mehr gelten.
2) Die Bedeutung ,ithnlich® ist fur sappatibhiga erwiesen durch JaKo. I. 3036 bhantamigasappati-
bhaga, sowie durch dhotasankhasappatibhaga DKo. ed. PTS. 1. 181 als Erklirung zu sankhalikhita.

Abh. d. philos.-philol. u. d. hist. K1. XXXI, 1. Abh. 156
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wenn man etwas einzelnes im Auce hat, so auch der PI. dhammii, wenn es sich um mehrere

Dinge handelt. Zuerst einige Beispiele fiir das I’:‘msumvlL Katamo dhammo M. IT. 174—5

heifit einfach ,was?: ayam pi dh. Vin. II. 255; A. IV. 153 —5, 8768, V. 164-—-8" auth

dieses“; pluralisch: ime dhamma A. [V. 95 ,dieses®; \({//f}(‘ te dhamma A. V. 212, Kvu. 11 506
»dieses alles* (vgl. Kvu. I. 271). Im /'\I{J(.: imam dhammam A. V. 207-—9. etam dh.

ITI. 4932, M. II. 242 yam dh. Ja. V. 3500  was“. sabbam dh. Pv. 4. 1. 65 »alles®
Im Instr.: etena dhammena »damit* Vin, IH 133:;Y) annatra imehi dhammehi _ohne dieses®
M. I. 148. Im Gen.: imesam  dhammanam  Jusalo . der sich hierauf versteht* M. II. 31
Der Satz: yesam dhammanam sattha pahanam Gha te dhamme ng pajahanti M. 1. 14 be-
deutet: sie geben das nicht auf, dessen Aufgabe der Meister gefordert hat. Yo /ho
myayane  dhammo  appiyo amanapo parassa p’ eso dhammo appiyo amandpo S. V. 353-—4,
354 heifit: was mir unlieb und unangenehm ist, das ist auch dem anderen unlieb and

unangenehm. Ye kho tvam Gotami dhamme Janeyyasi: ime dhammna saragaya samvattanti

no virigaya usw. Vin, I 258—9. A V. 280, liBt sich iibersetzen: wovon du welllt, Gotami,

dal es zur Verstrickung in die Lust, nicht zur Befreiung aus der Lust gereicht usw., von

dem magst du @iberzeugt sein, dal es der Lehre des Buddha nicht entspricht.

b) Beispiele fiir die Umschreibung des neutralen A djektivs mit dhamma lassen sich

unschwer aus dem Abschnitt D 1V entnehmen. Kusalo dhammo heibit eben oft  etwas

Gutes, ein Gutes®, fusala dhammi »das Gute“ in seinen verschiedenen Formen. Dhs.

wechselt in dem Satze catitsu bhummisu frusalam, im,r fusald dhammd das Neutr. Sg. mit

der Umschreibung:, Paccuppanno dhammo M. 111 19 y 193, 200 oder pluralisch -nnd -mmd
M. III. 188—9, 197 bedeutet »das Gegenwiir ige, rm- Gegenwart. An allen Stellen geht
dem pace. dh. das Neutr. Sg. afitam und andagatam vorher. Andere Beispiele \'im’: itha
dhamma anittha ca  das Erwiinschte und das Unerwiinschte Vin. I. 185. A. III. 379;
i////' assa dhamma na mathenti cittan. ,die Wiinsche beirren sein Denken nicht“ 8. )\'. 210,
I e s s itha kanta manapia dhamma »das Erwiinschte, Liebe, Angenehme*

mit dem Gegenteil anittha akanta amanapa dh. M. 1. 309, 311 £, A. V. 135; — hinam

dhammam hinato abbhannasim, majjhiman dh. majjhimato abbh., pantiam dh. panitato abbh.

»ich erfafite das Niec Irige als niedrig, das Mittlere als mittler, das Erhabene als erhaben*

8.V, 29 ’) janam pubbiaparam dhammam ,der das IJUII(J(‘ und das Kiinftige kennt*

VI 233% usw. “— Was von Adjektiven gesagt ist, gilt 1::11.[111!(,n auch von Zahlwortern,
//,,» (//rm/nuu oder ckadhammo ist vielfach lurz mit ,eines“ zu iibersetzen. Steht die Ne-
gation dabei, so bedeutet es »uichts®: naham annan ekadhammam pi Samanupassami evam

711(///((~mr1//((m I/N///'Iﬂ/!(/llm micchaditthi ,ich kenne sonst nichts, was so tadelhaft wire wie
die falsche Anschauunc“ A. 1. 33. o dh. eko dh. A.1. 198 bedeutet ,das eine
das andere“. Dve dhamma lit sich Vin. H. 255, IV. 815 mit ,zweierlei*. tayo dhamma

mit ,dreierlei“ usw. iibersetzen.

1) Vin. IIT. 191 steht anatthilko tena dhammena ,nicht darnach bheo hrend® fiir methunena di.

g
) Zur Dreiteilung vy

l. samkhara 71/m/11"ﬁ/m/:_',Uuzuyf/'/f:m,m Th 2. 208
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Anhang.

Anudhamma und abhidhamma.

I. Anudhamma.

. Das Wort anudhamma als ein Adjektiv bedeutet ,dem dk. folgend, an den dk.
sich anschlieGend, dem dh. entsprechend“. Dabei behélt dh. seine mannigf

altige Bedeutung
bei. Von dem Adj. leitet sich das Abstr. anudhammata ab. Es bedeutet, neben samici
stehend , VorschriftsméBigkeit® Vin. III. 223, 247. Vgl. Pratimoksha Stutra, ed. Minayeff 75.
In yo ca tesam tattha tattha jandati anudhammatam A. Il 46 heifit es ,das richtige Ver-
fahren, die richtige Methode®.

2. Von dem Adj. leitet sich weiter das Adv. anudhammam ab. Ahnliche Adverbien
sind anupadain, anumaggam, anuvdtam, anusotan. Unter den verschiedenen Bedeutungen,
die hier fiix dh. in Betracht zu ziehen sind, ist es die allgemeinste ,Sache, Objekt, Gegen-
stand“, von der wir bei fadanudhammam ,dem entsprechend, demgemi“ auszugehen haben:
tadonudhamman ca anwvitakketi anuwvicareti M. 11. 253 ff.; tadanudhamman ca cittom bha-
veyyam M. 111, 243. Die Bedeutung ,das Richtige, die Wahrheit® tritt fiir dh. hervor in
paiihe me puttho anupubbam anudhammam vyakarohi ,was ich dich gefragt habe, das beant-
worte mir der Reihe nach und wahrheitsgemi8 (richtig)® Sn. 510 f.  Dazu yathanudhamman
tam te pavakkhami ,ich werde dir das der Wahrheit gemifs verkiindigen® Sn. 963. Kndlich
haben wir dh. als ,Lehre“ zu fassen, wo anudhammamn sich mit patipad verbindet. Die
Bedeutung 1st ,der Lehre gemiifi sich verhalten®, sie im Tun und Leben verwirklichen.
Auch substantivisch anudhammapatipatti Vv. 53. 19. In diesem Falle pflegt dem Adverb.
der Gen. dhammassa vorgesetzt zu werden, oder dafiivr das Kompos. dhammanudhamman
zu stehen. Fravxxe!) hat gewif recht, wenn er hierin einen der im Pali so hiufigen Pleo-
nasmen erkennt. So haben wir: patipajjati dhammassanudhamman: M. 11. 146, 111, 247, 270,
S. IV. 63, V. 346, Ud. 8, 50; und dhammanudhamman patipajjati Sn. 317, A. 1. 36
(AKo. 29227 anulomapatipadam purenti), Sn. p. 205. Ferner das Subst. dhammdarudhammoa-
patipatti, D. I1. 214, II0. 227; S. V. 347, 404, 411, 413; A.lIV.221—-3, V. 126—7. —
Gleichbedeutend mit -mman patipad ist -mmam dacar D. 111 154.

3. Der Begnift dhammanudhammapatipatti, -mmam patipad hat seine feste Stelle
innerhalb einer bestimmten Entwickelungsreihe. S.1V. 260, 262 folgen sich: pabbajja,
abhirati (innere Befriedigung), dhammanudhammapatipatti. Bestimmter ist die Klimax
saddha, hiri, oftappa, viriya, solavadhana, dhamwmadhiarana, atthiapaparililha, dhamman-

1) D. iibers. S. 131—2, Anm. 5.
15%*
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dhammapatipatti, appamada A. V. 126, Es folgen sich ebenso 1. Horen, 2. Erlernen
und 3. Behalten der Lehre, 4. Erwigung ihres Sinnes und 5. Be titigung der Lehre:
salkkaccam attham anngya dhammam mmu/u dhammanudhamman patipagjanti A. I11. 176.
Vgl ALV 500 =9 v 150 = Ahnlich steht D. II. 214: so (ekacco) ariyadhammam sunats
yoniso-manasikaroti d,mmmruzu((/mmmr/n/ patipagjati, so ariyadhammas

VARANM, AGAMIMA Yonriso-
manasilkaran rl//mumumm’/m7)17//(11)/cfz]//{/tf/u asamsettho viharati kamehi. Dasselbe ist gemeint
mit der Reihe: 1. sappurisasamseva, 2. saddhammasavana, 3. yoniso-manasikara, 4. dham-
wr/i)'/u(,l/mnmmpﬂ_/ijm/./i DLl o0r B0 87 Hor B eind das die vier sotapattiyangamni.
Wer sie iibt und pflegt, der erlebt an sich die »Frucht des Eintritts in den Strom* 8. V.

dem verhelfen sie zum Eindringen in die Wahrheit S. V. 413. Die Glieder 1, 2, 4 der
Reihe werden D. IIL 274 dje tayo dhamma bahukari genannt: M. I 519 werden sie in
Satzform wiedergegeben: sappurise bhajissasi, saddhamman sossasi, dhammanudhammam

patipayjissasi.

4. Hiufig ist das Partizip dhammianudhammapatipanna. Es wird so einer genannt,
der jaramaranassa (jatiya, bhavassa usy. durch die ganze Nidinareihe bis av ipjaya) nibbi-
daya virdgaya nirodhaya patipanno ist S. II. 18, 115. Statt der Glieder der Nidanareihe
141.
vyatta, vinita, visirade, bahussute, dhammo-

konnen die khandha eintreten S, II1. 16: 3 1., oder auch die ajjhattikini ayatanani S.1V.
In einer Klimax steht der Begriff A. II.

dhara, (.[//u,nmmmul//.a)mnapa(/prm;m. Es stimmt das zu den in 3 besprochenen Reihen.
A.III. 169, 240 steht tathagatappaveditassa dhamman
dhammapatiparmo puggalo dullabho lokasmim ,schwer zu finden ist in der Welt ein [ndivi-

ayasse desitassa vinnatia ) dhammanu-

duum, das den vom Tath: agata verkiindeten Uh,ln mma und Vinaya begreift und auch der
Lehre gemiis handelt“. Mit der Klimax in III. 176 stimmt vollkommen iiberein die in
A. IV. 221—3, 296, 828, 337—8, die auch in (/////(m/ annaya dhammam anndaya dhammiani-
dhammapatipanno hoti ausliuft. Damit ist Rl 98, IV 116 2n vergleichen.
A.II 178 wird ein Bhikkhu bahussuto dhammadharo genannt, wenn er nur catuppadaya
gathaya attham aindya dhammanm annaya dhammanudhammapatipanno hoti. Dab es sich
bei dem Begriffe um ein Tun oder Verhalten handelt, geht besonders aus D. IL 224. 229
hervor. Hier heifit es, daf ein 1.//1mrsz(mm(/mmm,r/pa,h/uun’w sattha, also ein Lehrer, der
seiner Liehre ,Q,‘Pméil.'s sich verhilt, ein solcher ist, der yathavade tathakari yathakari tatha-
vide ist, der handelt wie er spricht, und spricht wie er handelt. Auch aus dem Vergleich
von A. IL. 78™ mit 729% geht hervor, daf dhammanudhammapatipanna ungefihr das gleiche
bedeutet, wie silesu susamahita ,.uhlvun in Kinhaltung der (ménchischen) Sittengebote“.

Wer diese Stufe erreicht hat, ist der Erlésung nahe: dhammanudhammapatipanno dullhass’

antakaro siya A. 1. 131.

5. Nahe verwandt in der lml\ utung ist offenbar anudhammacarin »der Lehre gemif
handelnd oder wandelnd“. So Vv. 31. 6: althangipetam anudhammacdring uposatham . . upi-
vasim. Es verbindet sich A, I. 1: >(J mit dhammadhipa (AKo. 41522 — dhammagetthako). Die
pleonastische Ausdrucksweise findet sich in dhammassa  hoti anudhammacari Dh. 20:
Th1.373, und in dhammesu niccam anudhammacari Sn. 69. Wer das Wesen des Leidens

1) So ist natiirlich aueh A. III. 169 zu lesen, wo die Ausgabe filschlich viRfidtassa hat.
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kennt und den Weg, auf dem man zur Aufhebung des Leidens kommt, von dem heifit es:
tatha patipanno ca hoti anudhammacare S. II. 81, 108. Besonders oft findet sich die Ver-
bindung dhammanudhammapatipanna, samicipatipanna, anudhanmacirin D. 1L 119—21;
M. L 87-249: S V. 380; “Sie tritt anch P 110455 V261 A1V 810, Ud. 63
erweiternd an den Schluft der Reihe: wiyatta, vinita, visarada, (pattayogakkhema), balus-
suta, dhammadhara (A. I1. 8), die oben in 4 erwiihnt wurde.

6. Bei den Wendungen wie dhammanudhamman palipajjati usw. ist grammatisch
nicht festzustellen, ob anudhammam Adverb ist oder der Akk. Sg. eines Substantivs. Wir
haben das erstere angenommen. Ein Kompositum wie anudhammacarin deckt sich dann
vollkommen mit solchen wie anusotagamin A.Il. 5. Die Auffassung Buddhaghosas ist
anscheinend die entgegengesetzte. Es verlohnt sich wohl, sie hier wiederzugeben, obwohl
wir uns ihr nicht anschliefen kénnen, da sie uns aus der Neigung zu scholastischer Deu-
tung hervorgegangen zu sein scheint. Sie fafit dhamma als Krlosungszustand, Heilsent-
wickelung, Erlosung und anudhamma als einen dem entsprechenden oder angemessenen
Zustand; dhamma ist fast gleich pafipada. So wird DKo. ed. Rangoon II. 1327 (zu

1. 104) dhammanudhammapatipanna exklirt mit ariyadhammassa  anudhammabhistam
vipassanddhamman patipawna. Ahnlich SKo. 4298 (zu 8. IIL 40): navannam lokuttara-
dhammanam?) anulomadhamman pubbabhagapatipadam patipanna. AKo. 50320 (zu A. 1L 7):

navalokuttaradhammassa anuripadhamman sahasidakam pubbabhagapatipadan patiparna und
fast mit gleichen Worten AKo. 390" (zu A. L 131). Ich fithre noch DhKo. I5e158  (zu
Dh. 20) an: aftham aniaya dhammam anndya navalokultaradhammassa anuripan, dhamman
pubbabhagapatipadasambkhatan catuparisuddhisiladhutangaasubhakammatthanadibhedam cara-
nato anudhammacari hoti. In diese letzte Definition ist, wie man sieht, das Moment des
dhammagemiifen Tuns, das uns die Hauptsache zu sein scheint, aufgenommen. [Im DKo.
ed. Rangoon II. 132% wird weiterhin samicipatipanna durch anucchavikapatipadam pati-
panna, und arudhammacdarin durch anudhammacaranasila erklért.

7. An einigen Stellen findet sich ein Subst. anudhamma in der Konstruktion hassace
ayam anudhammo hoti mit folgender direkter Rede. Hs bedeutet nach unserer Meinung
,das der-Sache-gemiifi-Sein, richtige Folgerung oder Erwigung oder Auffassung®, stelit
also dem oben (S. 93) besprochenen dhammanvaye nahe. Die Stellen sind die folgenden:
Dhammanudhammapatipannassa bhikkhuno ayam anudhammo?®) hoti S. 111 40—1. Hs folgt
dann: ich stelle fest (vadami), daB der, welcher den Fkhandhd gegeniiber vollige Gleich-

giiltigkeit bewahrt, ihr wahres Wesen begreift und dadurch vom Leiden erlost wird.
Ebenso, wer die Vergiinglichkeit, das Elend und das Nicht-Ich-Sein der khandha erkennt.
S. 111, 179—80 wird das gleiche von dem saddhapabbagito kulaputto ausgesagt. M. I. 480—1
heilt es: saddhassa savakassa ayam anudhammo hoti. Der anudh. ist hier einmal: ,Meister
ist der Erhabene, ich bin Schiiler; der Erhabene erkennt, ich erkenne nicht“ — und dann:
,Mégen nur mehr Haut, Sehnen und Knochen iibrig bleiben, mag Fleisch und Blut im
Korper vertrocknen, nicht soll meine Energie aufhoren, ehe ich ‘erreicht habe, was durch

1) 8Ko. 2728 (zu 8. 11. 18) heifit es geradezu lokuttarassa nibbanadhammassa anudhammabhicta

patipadam patipanino.

7]

2) SKo. 42910 erklirt durch anulomadhammo.
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eines Mannes Ausdauer, Energie und Mut zu erreichen ist.“ Im letzteren Fall handelt es

sich um einen der Sachlage angemessen Entschluf., M. III. 30 endlich wird von dem
Krlisten gesagt: khindsavassa bhilkkhuno vusttavato . . . ayam anudhammo hoti veyyakaranaya.
Wir iibersetzen diesen Dativ mit ,so dag er die Ex rklirung abgibt“. Diese selbst. dey aAnit-

dhamma also, lantet: difthe (sute, muite, vinndte) kho aham ANUPaAYO anapayo anissito appati-

baddho vippamutto » sanyutto vimariyadilkatena cetasa vtharami, d. h. ich bin losgeltst von
allen sinnlichen Lindricken. Diese Stolle gibt zugleich die \(Jlfwx&(rvm“‘ von Iv. 81 an dje

Hand. Auf veyyakarandye mufs ein Saty mit einem Verbum in der 1. Person folgen. Wir

lesen also r//mmmrm/(://m)m/mﬂu’/})rmuu ‘han ti (statt dh. ‘yan #) mit Ky
Die Stelle!

kommt dex * folgerichtige Gedanke: ich bin einer, welcher der Lehre gemidR sich verhiilt,

inzung von asmi.

o]
dann véllig klar:  Einem Bl hikkhu, welcher der Lehre gemifs sich verhilt.

und er spricht nun beim Sprechen das Rechte, nicht das Unrechte, beim Denken denkt

er die richtigen Gedanken, nicht dje unrvichtigen; dieses heides meidend ist er gelassen

besonnen, bedachtsam “

8. Als Substantiv, aber au sgehend von der Bedeutung , Lehre*, fassen wir ardhamma
auch in dem Fragesatz (kacei te . ) dhammassa canudhammam vyakaronti | verkiinden sie
eine der (urspriinglichen) Lehre (des Buddha) entsprechende Lehre*? Vin. L 234, 1I. 297;
D, Li161, 11 -115: M. I..368. 489 I 127,.248, 111,180 8. IL. 33, 86, 38, 41, III. 6,
bl Lol V51,826,830, 340, 321 LepetVic6—7 - Dan - Snm der Stelle hat auch Franke
(D. tbers. S. 131) gewib richtig getroffen mit der Ulmrsmmng »geben sie deine Tehr-

meinung richtis wiedey2*

II. Abhidhamma,

L. Abhidhamma bedeutet zundchst nicht etwa, »hoherer Dhamma, hshere Philosophie,
Metaphysik“ oder dergleichen, Die Krklirang uttamadhamma gehort erst der Kommentar-
literatur an, wie z. B. AKo. 3453 zu A. III. 107.2) Vielmehr bedeutet es urspriinglich
nur das, was auf den dhamma Bezug hat oder vom dj. handelt, wie anudhamma das
dem dh. Gemiifie ist. Auch der Ausdruck (//)//u[/amumr//){frr/(( bezeichnet zunichst nur dje
Sammlung der Stiicke, die vom dh., d. h. von der Lehre handeln. In der dlteren kano-
nischen Literatur kennt man ja, wie schon Orvenpera®) gezei

hat, tiberhaupt kein Tipi-

talka sondern nur ein Dvipitaka, die Scheidung zwischen dhamma und vinaya. Das, woraus
der spiitere Abhidhamma hervorging, wird im Kanon matika |, Listen, Register genannt.
Vgl. KvuKo. JPTS. 1889, 7152 Neben den Ad P[\[l\(ll r//mnmzr/(//u(uf und z‘,-,um/a('{//rwu
erscheint als drittes matikadhara »der die Register inne hat“ Vi in. I: 119, II. 8, 299: D.1I. 125
Mul.221; Milp, 344, Der Ausdr uck abhidhammae findet sich vor allem in der Lokativform
-mme. Hier ist abhi nichts als eine Verst: firkung der Bedeutung des Kasus. dbhidhamme
heifit einfach ,iiber den dj.« s Wie ajjhdrame Vin. I, 187 3! sinnerhalb des Klosters“, ajjho-

kiise Vin, I. 1524 wim Freign. . Sohaben wir dve bhikkhii abhidhamme naravada M. I1. 239

nzwel Bhikkhus, die tiber den dj. verschiedenes aussagen®. In der Regel steht es neben
1) Moork, Sayings of I Buddha, the Itivuttaks S. 100 falit die Stelle ganz anders. Kr iiberse

dhammanudhamme durch »greater and lesser laws®. Der Parallelismus zu M, I11. 80 ist nicht beriicksicht;
?) Man vergleiche ;xl]wh die Deutung des Wortes in DhsKo. 2 ff.
%) The Vinaya Pitakam, Introd. S, X ff.
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ablivinaye: abhidhamme abhivinaye panhaw puttho M. 1. 47285 A, 1. 288-—90, V. 398—400

wuber den di. und den w». befragt®; abhidh. abhiv. wlarapamujjo D. III. 267, A. V. 24, 27.
90, 201, 339; abhidh. abhiv. yogo karamiyo M. L. 472°  Abhidh. vinetwm abhiv. vinetum
Vin. 1. 64,68 heift ,in das einfiihren, was auf dh. und v. sich bezieht“. Im Kom-
positum findet sich abhidhammakatham kathenti ,sie fithren ein Gespriich iiber den dh.“
M. I. 214. Zur Bezeichnung einer besonderen Gattung kanonischer Werke konnte abhi-
dhamma nur an der einen Stelle A. III. 107 zu dienen scheinen, wo nebeneinander abhi-

dhammakatham vedallakatham Fkathenta steht. Darzu kommt noch die von Ornppwi

all=

.

gezogene Stelle Vin. IV. 844192 mit der Dreiteilung suttanta, vinaya, abhidhamwma. Sie
gehort aber, was wohl zu beachten ist, nicht zum eigentlichen Text des Vinaya, sondern
zu dem in ihn aufgenommenen alten Wortkommentar.

2. Im Milindapanha begegnet uns bereits der Ausdruck abhidhammapitaka Milp. 137
Eine besondere Literaturgattung, eben dieses dritte Pitaka, ist dem Zusammenhange nach
auch gemeint in abhidhamme wvinesi Milp. 13'%; in abhidhammapadani und abhidhamman
descti Milp. 17; sowie in abhidhammadesana Milp. 350 und °sampayuitti katha Milp. 45.
Der Ausdruck abhidhammika Milp. 17, 341 hezeichnet einen, der sich in dieser Literatur
auskennt, und steht neben suftantila und venayika. Dag diese spiitere Verwendung des

Begriffes abhidhamma der Kommentarliteratur ganz geliufig ist, versteht sich von selbst.

Hs ist aber bezeichnend, daB im Eingang des DKo. in der Schilderung Buddhaghosas von

der Feststellung des Kanons auf dem ersten Konzil der Abhidhamma (S. 15 ed. PTS.;
I. 3. 13! ed. Rangoon) doch nur eben als Teil des Suttapitaka erscheint.l) Seine Fest-
stellung erfolgt zwischen der der vier ersten Nikiya (D. M. S. A.) und des Khuddaka-
Nikaya (Kh., Dh., Ud. usw.). Man sah also im Abhidhamma offenbar die matikad zu dem,
was Digha, Majjhima, Samyutta und Anguttara lehren. Fiir Abhidhammapitaka verweisen
wir noch kurz auf DhKo. III. 216, 218, 222 f.; fiir die Dreiteilung Vinaya-, Sutta-, Abli-
dhammapitaka auf PvKo. 2; DhsKo. 18, 21—2; Sasvs. 27, 150 und fiir abhidhammika auf
DhKo. I. 298.

1) Der Text der Rangoon-Auscabe weicht von dem der PTS. ab. Er lautet: tato anantaramn
Dhammasamgaha (so!) - Vibhakga - Dhatulkathda - Puggalapanniatts - Kathavatthu - Y amaka - Patthanam  Abli

dhanumo i vuccali; evam samvanpetan usw.
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A. Verbesserungen und Nachtrige.
9. 14, AI2b: Wir haben auch bei dieser Verbindung von attha und dhamma fiiy
den ersteren Begriff von der lﬁmivlmm'f . Nutzen“ auszugehen. Pflicht des Kénigs ist es,

tiir die materielle Wohlfahrt der Untertanen Sorge zu tragen und das Recht im weltesten
Sinne, wie es fiir die Dharmasastras giiltig ist, zu pflegen.
mal youl. 70 A VL2497 J6. 101 31090 Sivd in dem Ausdruck dhammanuvattin vom
Kommentar dh. auf die dasa rajadhamma (A I 1¢) bezogen.
S. 26, A IIL 4b: In den Upanishads verbinden sich ebenso dhamma und satya: Taitt.
Up.1.11. 1. Die Identitit beider Begriffe wird Brhadar. Up. 1. 4. 14 besonders hervorgehoben.
S. 292 A TV 2b: Vielleicht ist moghadh. M. 11. 261 in mosadh. zu #indern. Val.
die vv. Il. und A. V. 842
o, 29—30, A IV 2¢: Fiige hinzu diwradhamma Py. 2. 9. 45, ,der von einsichtiger Art
ist“.  Als Tatpurusa wurde dhiradh. S. 281 A IV 1a erwiihnt,
mad eilbe Lilias: Zw kanhasulkkasappatibhaga ist auf D III 4 b, S. 118 zu verweisen
S.34% B1I1la: Vielleicht ist passa (l/urmnm.\“ud/mmumtm;n Th 1. 24 usw. mit ,siehe, wie
z<('h7m die (gewonnenen) Heilszustinde sind“. d. h. »siehe, wie schén sich die Heilsentwicke-
lung vollzieht“ zu tibersetzen. Die Redensart wiire dann bei DIl 6¢, S. 97—8 einzustellen.
Dooa” el Bl 1l havikhathaniya dhamma A. 1. 73 ist hier zu streichen und in D III 2

S. 103 einzusetzen.

S. 39 1. Z. lies BIL2f. statt BII 3 {

S. 56—58, BIV lcd: Fravke, Wiener Zeitschrift fiir die Kunde des Morgenlandes
29. 134 ff. faBt im M. dhammavinaya als »Brziehung gemiif der Lehre“

Se0dc - On state 9.

S. 765 CII 1a: Es ist doch fraglich, ob auf ariyadhammasse avakkanti Gewic ht gelegt
werden darf. 8. Il 46 findet sich auch pancarnam ndriyanam avalkkanti, und M. II1. 105 £
sunnatavakkanti. Das Wort diirfte einfach ,das In—n.ho—l&lxw:luununjz-|roteu‘ bedeuten.

e P e S e R e

2:82% DI la: Im Kyu. ist ekacittaklhanika dhamma eine Frage, die aber bejaht wird.

S. 85%, DI 1d: Auch D. III. 2292 steht dama patipada. Dagegen fehlt es Nett, 77.

©.89%, DIl 1a: In Sn. 268 diirften die lokadhammd wohl nur ,die weltlichen Dinge“ sein.

8. 99°% DII 6d: A.I 204—5 steht statt sugati patikankha das gleichbedentende
parinibbiyati.

S. 1040 D IIT 2¢: Die wortliche Bedeutung ist nach dem Ko. offenbar ,mit dem
Herabsteigen, Niedergang, Riickgang zusammenhiingend, dazu fithrend“. Skr. kram mit
ava. Dagegen stiinde okkamma in oli. dhemmam Ja. IIL 530'%17 (vol. S. 25'2) fir k-

kamma, skr. uthramya nach W. Gerorr, Pali Sl
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B. Register.
I. Verzeichnis der Abkiirzungen.

Prosatexte und Ja. sind nach (Band und) Seite zitiert. Metrische Texte nach (Canto und) Vers.
Die Dhs. nach Paragraphen.

A. = Anguttara Nikaya, 5 Bde., ed. Morris und Hardy und Indexbd. von Hunt. London 1885 ff. PTS.
AKo. = Ang.-Kommentar = Manorathapirani, ed. Colombo 1904 ff.

Abhp. = Abhidhanappadipika, ed. Subhiiti. Colombo 1883.

BR. = Bohtlingk und Roth, Sanskrit-Worterbuch, 7 Bde. St. Petersburg 1852 ff.

Bu. = Buddhavamsa, ed. Morris. London 1882. PTS.

Cp. = Cariyapitaka, ed. Morris. London 1882. PTS.

D. = Digha Nikaya, 3 Bde., ed. Rhys Davids und Carpenter. London 1890 ff. PTS.

DKo. = Digha - Kommentar. DKo. I = Sumangala Vilagini, ed. Rhys Davids und Carpenter.
London 1886. PTS. Alle weiteren Zitate sind der Rangooner Ausgabe von Saya u Pye, 3 Bde.,
1903 entnommen.

Dh. = Dhammapada, ed. Fausboll. London 1900.

DhKo. = The Commentary on the Dhammapada, 4 Bde., ed. Norman. London 1906 {ff. PTS.

Dhk. = Dhatukatha-pakarana, ed. Gooneratne. London 1892. PTS.

Dhs. = Dhammasangani, ed. E. Miiller. London 1885. PTS.

DhsKo. = Dhammasangani-Kommentar = Atthasalini, ed. E. Miiller. TLondon 1897.

Dpvs. = Dipavamsa, ed. Oldenberg. London 1879.

Iv. = TItivuttaka, ed. Windisch. London 1889. PTS.

Ja. == Jataka, kanonische Verse, und

JaKo. = Jataka-Kommentar. Beides == Jatakatthavanmena, 5 Bde., ed. Fausboll und Indexbd. von
D. Andersen. London 1877 ff.

Kh. = Khuddakapatha, ed. Childers, Journal Royal Asiatic Society, New Series, IV. 1870, 8. 309 ff.

Kvu. = Kathavatthu, 2 Bde., ed. Taylor. London 1894 ff. PTS.

M. = Majjhima Nikaya, 8 Bde., ed. Trenckner und Chalmers. London 1888 ff. PTS.

MKo. = Majjhima-Kommentar = Papaficasidani. Ceylon 1898 ff. (Unser Exemplar reicht bis 8. 400,
Sutta 27 des M.)

Mahavastu, 3 Bde., ed. Senart. Paris 1882 ff.

Mhvs. = Mahavamsa, ed. Geiger. London 1908. PTS.

Milp. = Milindapafiho, ed. Trenckner. London 1880.

Nett. =— Netti-pakarana, ed. Hardy. London 1902. PTS.

PTS. = Pali Text Society.

Pts. = Patisambhidamagga, 2 Bde., ed. Taylor. Londom 1905 ff. PTS.
Pv. = Petavatthu, ed. Minayeff. London 1888. PTS.

PyKo. = Petavatthu-Kommentar = Dhammapalas Paramatthadipani, part 8, ed. Hardy. London1894. PTS.
S. = Samyutta Nikaya, 5 Bde.,, ed. L. Feer und Indexbd. von Mrs. Rhys Davids. London 1884 i sl P
Sfsvs. = Sasanavamsa, ed. M. Bode. London 1897. PTS.
SKo. = Samyutta-Kommentar = Saratthappakasini. Ceylon 1900 ff. (Unser Exemplar reicht bis S. bd4
= Bd. IV, p. 183 der S.-Ausg.)
Sn. = Suttanipata, ed. D. Andersen und H. Smith. London 1918. PTS.
Abh. d. philos.-philol. u. d. hist. K1. XXXI, 1. Abh. 16




Th1l und Th2 = Thera- und
Th2 Ko. = Therigatha-Kommen
ed. E. Miiller. London 1893. PTS.
Thpvs. = Thapavamsa, ed. Ceylon 1896.
Toevoegselen — H. K ern,

Theri-Gatha, ed. Oldenberg und Pischel.

London

1atthadipani, Dhammapalas Commentary or

Toevoegselen op 't Woordenboek
Wissensch. zu Amsterdam, Abt, Literatur, 2 Teile,
Udanam, ed. Ste PTS.

van Childers.

XVI. 4 und 5.
Ud.

London 18

] 5.
Rhys Davids.

Vbh. = Vibhanga, ed. M London 1904. PTS.
Vin. = Vinaya Pitakam, 5 Bde., ed. Oldenber London 1879 ff.

t
VinKo. Vinaya-Kommentar = Samanta pasad
Vv, = Vimana-Vatthu, ed. Gooneratn e.
VvKo. Vimanavatthu - Kommen
1901. PTS.

4 Bde., ed. Saya u Pye.
London, o. J. (1886). PTS.
Dhammapalas Paramatthadipani, part 4, ed.

Yam, =

Yamaka,

2 Bde., ed. C

Rhys Davids. London 1911

13:-PTS.

il. Stellenregister.

,'“:S ,\j_ 521 V. u.

e
IV. 20720 )
21823 |

IV.29018 S 29 N.3

Ja. I1. 8412, 3518 8. 86 m

IV. 45221 8. 48 m. N 13
144 S. 52 m. N, 1.
695 S, m. N.

1 A. 1. 1479 8. 112
716 [ 17138 £
374
930 1 I
1080 S. 3. T
Pv. 4. 1. 65 SNl E
Bu. 25, 11 8. 88, N. 1. I11
Vin. I rswl [11
[.6410 » S 50, N. 1 [I1. 1075 S. 985.
[. 144 J [1I. 14812 8. 87 m. N. 6.
Dl I710228 '§ia1 N, 1 I11. 8. 74—5 m. N. 1.
ey ”', e e \ S. 96 m. N. 1
M. 1. 134—5 S, 6831 V. 8172
[1. 1817 8. 102 [v. 81 S

ill. Wortregister.
dhammo, dhamma,

B I 1a
akuppadh. A.

akaliko -o

7.

Junss Dy

IV 2¢, S. 30.
akusalabhagiyd -8 D III 2a, S. 108.
akusala -a D. IIla—ec¢ und g, 8. 106—T;
assa B 1l be, 8. 52.

LS B 2 S e LS

akkhata -2 BI 1b, S. 85.

akkhati -am B II 2¢, S. 48.

aggadh,, : o DIIéb, S.98.

anga D IT 1d, S. 91—2;
acavanadh. AI11b, S. 11.
acchariya -a D I
Anh. IT 1, S. 118,
Anh. II
nfathadh.
annataro -as )
A IIT 2a, S. 22.
atapaniya -a D IIT 2¢, S. 104.

109 —11.

ajjharame

akovido ajjhokase
1]

akkhayadh.

anudh,

Verhdl. d. K.

Rangoon 1902-

Hardy.

London




attadipa C II 2b, 8. 79.

atban @ Il 2 5078 -9

attaniya C II 2Db, S. 78—9.

attasarana C II 2b, S. 79.

attha A I2b, S.14—5 mit Nachtr.; A 111 4a, S.25—6;
B V35 612

atthavant A III 4a, S.25

atthakusala A III 4a,

IV 3, 8. 62.

B
atthafinu A Ill4a, S.25; DIl 1d, S.91; DII5b,

S. 95.

Atthadassin S. 26, N. 2

atthadhamma A III 4a, S. 26.
atthadhammanusatthi, -anusasaka A I2b, S. 15.
S. 62.

atthapatisamvedin, -patisambhida B IV 3,
atthapada B IV 3, 8. 62.

attharasa A III 4b Lo
atthaveda B IV 3, S. 62.

atthasamhita A IlI 4a, . 26.
atthidh. A IV 2b, S. 29.
atthiipaparikkha B II 8a, 8. 47; B1V 3,
atthipasamhita A 11 4a, S. 26.
adhamma A I 2b, S.14; A I 8a, S.15; A Il 1a,
S 16 A T1T 24,8, 21=2: A1TL:2 Db, S. 283;
A Il 8a, S.25,26; BIV 1b, S. b6.
Adhamma A IIT 2a, S. 22.
adhammakamma A II 2b, 8. 18; BIV 1b, S. 56.
kara A III 8a, S. 24,
garava, A III 2a, 8.22; A Il 2¢, S. 23.
cudita, -codaka A II 2b, 8. 18.
-cariy@, -carin A III 8b, S. 24.
3b, S.15;A Il 8¢, 5.24; BT 13,

3. 61.

a

bS5

carana,

1a, A III 2a, S. 22.
nissita A 1II 3¢, S. 2
bali A 18D, S.16.

vadin BI1a, 8.85; BIV 1b, 8.56; B1V le,
>, b8,

safnin B IV 1b, 8. 6.

mmika A I38b, S.16; A Il 2b, S.18; A Il 14,
S.21; A IIl 2¢, S.283.

adhammena A1l 2a, 8.18; AIll 1¢, S.21; Alll 2a,
S.22; AV 1a, S. 32—38.

adhikaranasamatha -a D III 2d, S. 104—5.

S22,

adhitthati -am A III 2a,
adhipafifizdhammavipassana C I 2b, 8. 71.
adhipateyya B1I1ec, S. 37.

adhiyati -am B II 4b, S. 49.

anattha A I2b, S.14—5; A III 4a, S, 25—6.
anabhisametavin B Il bd, S. 52.
anabhisambuddhd -& B 1 1b, 8. 35.
anariyadhamma, -yo -0 A IV 3¢, 8. 32.
anavajja -a D III 4a, S. 112,

12

anavattidh. A: Iile, 818,

anasava -a D III 4a, S. 112.

aniccucchadanaparimaddanabhedanaviddhamsanadh.
AT 1la, 8. 10.

anittha akanta amanapa -a D IV 1b,

anTtikadh, A IV 2¢, S. 30

anitiha. B 1a, S 34; 8. 70, N 2

anutthahati -am A IIT 8d, 8. 25.

anudhamma Subst. Anh. [ 7—8, S. 117—8.

S. 114.

anudhamma(ta), -am Anh. I 1—6, S. 115—7.
anudhammaecarin Anh. I 5, S. 116.
anupaleti -am A III 2a, S. 22,
anupekkhati -am B II 4b, 8. 50.
adh. Alle, 8. 13—4
anuvicareti, anuvicinteti, anuvittaketi -am B. II 4 b,
S. 49, 50.
anusasati -am B Il 2e, S. 44.
wrati -am S. 25, N. 1; B 11 4b, 8. 49, 50.
antarayika -a D IIX 2d, S. 105.
annabhara S. 40, N. 1.
apacayati -am A I 2a, S.14; CI3b, 8.73; Cll la,

5. 6.

anuppad

anusse

apacitim karoti -assa A I 2a, S, 14.
apannako -0 B I 1a, S. 34.
aparikkamano -o. B I 1a, S. 84.
aparihanadh. AI1le, S. 13.
aparihaniya -a D III 2¢, S. 103.
apahanadh. A I 1l¢; 8. 18,
apapadh. A. IV 2¢, S. 30.
appatividita -a BI11b, S
abbhutadh. A IV 2¢, S. 30.

abbhuta -a D IIl 24, S. 104.

abhajitabba -a D III 2¢, S. 104.

ijanati -am B 1I de, S. 51; CI1la, S.67
abhinneyya -a D 111 S. 104.

S kle—8.

2c,
abhidhamma Anh. Il 1—2,
I

abhisamacariko -o 1 3

la, S. 34.

abhisametavin B II 5d, 8. b2.
51—2; C1I 1a, S 67.
D-IF 6d; S 99 mi N1

abhisameti -am B II bd, S.
abhisamparaya, -rayika
D:IRL 81, §..110.
amosadh. A IV 2h, S. 29.
ayam -o DIV la, 8. 114.
ariyadh., ariyo -o, ariyanam -o A IV 8¢, S.82; B I112,
CII 1a, S. 76 mit Nachtr.; DII 6¢,

alamariya -a D III 4a, 8. 112.
avinaya, ®kamma B IV 1b, S. 56.
avinayavadin BIV 1b, 8. 56; B 1V le, S. 5S.
avinayasafinin B IV 1b, S. 56.
avinipatadh. A I 1¢, S. 18.
aviparipamadh. A I1b, S. 12.
aviralbidh. A I1le, S. 13.
16*
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avedhadh. A TV 2e¢, S, 29.
avyakata -a D IIT 3a, S. 105.
avyakaranadh. A IV 2h, 8. 29.
asalcyaputtiyadh, A IV 2b, 8. 29.
asamkhata -a D IT 6¢, S. 98.
asatam -o A IV 8b, S. 31.
asadosadh. A IV 2¢, 8. 30.
asaddh. A IV 3b, S. 31.
asaddhamma D II 5b, S, 96; D II 6a, S. 96.
asamohadh. A IV 2¢, S. 80.
asammuttha -2 B11b, S. 35.
asammohadh. AT 1¢, S, 13,
asaragadh. A IV 2¢, S. 30.
asahanadh. A IV 2¢, 8. 30.
asuddhidh. A IV 2b, 8. 29.
assamanadh. A 1V 2b, S. 29,
assasaniya -a D IIT 2¢, S. 104.

acarati -am, adh. A III 8 iy N 24
acarati anudhammam Anh, T 2, 8. 115.
ajanati -am B II 5b, S. 51.

adapeti -am B II 2¢, S. 44.

adiyati -am B II 8¢, S. 48."
anupubbikatha B II 1a, 8. 39; B II 2f, S. 44,
amisa, -garu, -dayada C I 3a, S.72—3.
amisacakkhu S. 71, N. 1.

avaraniya -a D IIT 2¢, S. 108.
asavatthaniya -3 D III 2b, S. 108.
aharati -am B II 2e, 8. 44,

ittha kanta manapa -a D. IV 1b, S. 114,
iddhidh. D II 5a, 8. 95,

ugganhati -am B IT 2e, S. 44,

uttamo -0 D II 6¢, S. 98,

uttaritara -a D III 1¢, S. 102.

uttari(m) manussadhamma A IV 2a, S. 29,
uttarimanussadh. D III la, S. 102.

udireti -am B II 2e, S. 44.
u\{(ih:z;uc:xkukkuv(tu,t‘th;‘miy&i @ D III 2b, S. 108.
uddhamma B IV 1b, S. 56,

upaparikkhati -&nam attham B II 5a, 8. 50; B IV

S. 61.
upadaniya -a D III 2¢, S. 103;
uppadadh., uppadavayadh, A I b, - S. 11,
uppadetabba -a D III 2¢, S. 104,
ubbinaya B IV 1h, S. 56.

ekadh., eko -0 D II le, 8.90; DIV 1b, S. 114,
ekantakanpha -8 D III 4b, S. 112—8.
ekantakalaka -8 D III 3f, S. 109—10.

evamdh. A 1V 2d, S.30; D II ba, S. 95,
ehipassiko -0 B I 1a, S. 34.

o
D,

okkamaniya -z D III 2¢, S. 104,
okkamati -am A IIT 8d, S.2b.
opanayiko -o B1I 1a, S. 34.

kankhati -esu D I 2e¢, 8. 87.

kankhathaniyd -3 B 1 1b, 8. 85 mit Nachtr.; D III 2b,
S. 108.

kankhadh. D II 6a, S. 96.

kanhasu kkasappatibhagas -3 BIla, S, 34; DIII 4b,
Seal s

kanhavipaka -3 D III 43, S. 112

kanhd -a D III 4a b, S.112—3,

katamo -0 D 1V 1a, S, 114.

katheti -am B II 2f, S. 44.

#aroti adhammam A III 3a, S. 24.

kalyanadh., °dhathmati A IV 2¢, 8.30; D III 3e,

) sa B II 8a, S.46; B II th, 8. 50.
kayanugata -a D II 6a, S. 96.

kayika - D II 6b, &. 97.

kitteti -am B II 2e, S. 44.

kuppadh. A IV 2¢, S. 30.

kusaladhammata A IV 2¢, 8.30; D III 3¢, S. 109.
kusalabhagiya -& D IIT 2a, S. 103.

kusala -& D III 8a—d und g S. 106—9, 110—1.
kusalo -0 D IIT 3e, S. 109.

kovido -assa B Il Se, S. 52,

khayadk. A I 1a und R Y
khattadh. A II 1le, S. 17.
khiyadh. A IV 2a, S. 29,
gacchati -esu D I 2¢, 8. 87.

garukaroti -am C I 8h, S, 18; C I 18, S 76

| gayati -am B II 24, S, 44.

gihidh. A II 1d, S. 17.
guttadvara D1 1d, S. 8,

cajati -am A IIT 84, S. ¢

cavati -a A IIT 384, 8.

carati -am, adhammam
A TIT 8a; S 98—4.

cavanadh. A 11b, S. 11.

cittacetasikd -2 D II 6b, S. 97.

cittadubbalikarana - D III 2d, 8. 104.

cittaviipakasa B II 8a, S. 46; B 1I 4D, 8. 50.

cetasika -a D II 6b, S. 97.

[2, 8.1412; A T34 8. 16;

chaddaniyadh., chaddiyadh. A IV 2¢, S. 30.
chandaragatthaniya - D III 2b, S. 103.

janavadadk. A IV 1a, S, 28.

| jaradh. AT 1a, S.11.




jahati -am, adh. A III 8d, S. 25.
janati -am, adh. A III 4a, S. 25;

natidh. A II 1d, S. 17.
nayas A 198 149 A J 84, °8..15;. D III 3e, S, 109,

thitadh. S.15, N. 3; A IV 2¢, S. 30.
thitibhagiya -a D III 2a, S. 103.
tanhamulaka -a D III 2d, S. 105.
tadanudhammam Anh. I 2, 8. 115.
tapaniya -a D III 2¢, S. 104

thinamiddhatthaniya -a D III 2b, S. 108.
therakarana -a D III 2d, S. 104.

dakkhiya D II 5a, S. 951

dama patipada DI 1d, S. 85.

dalhadh. A IV 2¢, S. 30 m. N. 1.

ditthadh. C1I 2a, S.70.

ditthadh.e D II 6e, S. 100—1.

ditthadhammika D II 6f, S. 101; D III 8f, S. 110.

ditthadhamme, ditthe -e D II 6d, S. 99—100.

ditthasutamutavinfiatabba -a D III 2¢, S. 104.

dukkhadh. D II 6a, S. 96.

duppativijjha -a D III 2¢, S. 104.

durakkhatadh., -to -0 B II 2¢, S. 43.

deyyadh. D II 2a, S.92.

devadh. A IV 2a und b, S. 29.

devapada B IV 2¢, 8. 60.

devapadadh. D II 5a, 8. 95.

deseti -am B Il 1a and b, S. 89—41; BV 1 und 2,
5. 68 6.

dovacassakara -a D III 24, S. 104.

dosadh. D II 6a, S. 96.

dosaniys -a D III 2¢, 8. 108.

dvakkhata B II 2¢, S. 43.

dhamma passim; dhammam Adv. AI3b, S.167; —
dh. neutral A ITI3a, S.244; A III 4D, S. 263 v-u.;
A TV-1a, 'S 2813, ATV 8b, 8. 82"+°B II 3a,
S. 4729,
dhamma° ATI2b, S.18; AIlllc, S.20—1; CI 8a,
S. 727101,
odhamma A I la—ec, S. 10—4; A IV 1la, S. 28;
A IV 2a—d, 8. 29—80; D II 6a, S. 96.
dhamma Adj. BII 2f, 8. 456 m. N. 1.
Dhamma A IIT 2a, S. 22.
dhammakatha, °kathika(tta) B II 2f, S. 45—6.
kammsa A II 2b, S. 18; BIV 1b, S. 56.
karaka A II 2b, S. 18.
kama A III 8c, S.24; CI1hb, S. 68.
kaya C II 2a, S. 78.
kila CI 3a, 8. 72.

| dhammakucchisamavapa C1I 3¢, S. 74—5.
kusala A III 4a, S.25; BIV 3, S. 62.
ketw GI8b, S.73; CILSe, S.7b.
kkhandha C1I 8¢, S. 74.
kklana B II 2¢, S. 43.
khagga C1I 8¢, S. 75.
gatd sati B IV 2D, S. 60.
garahin B IV 2b, S. 60.
garava(ta) BIV 2¢, S.61; CII 1a, S, 7
giri C1 8¢, 8. 74
giriya C II 2a, S. 78.
guna A IIT 2a, S.21--2,
gutta A I 2a, S. 14
g CI1a, S.67.
cakka C I 8¢, S. 74.
cakkam (pa)vatteti B II 2a, S. 42; CII 2a,
S. 78.
cakkapavattana B II 2a, S. 42.
cakkhu C1I 2¢, S. 71—2.
camma C 1 8¢, S. 74.
carapa, ©cariya, ©carin
CII1a, S.76.
cintana C1I 3¢, S. 74.
cudita, °codaka A II 2b, S. 18.
cetiya C1I 8¢, S. 75.
chanda C1I8a, S.72; DI 1b, S. 83.
jivin ATI2b, S.18; AIll 1¢, 8. 20; A III 3¢,
S. 24.
fifiu A ITT 4a, S.25; DII 1d, S.91; DII5b,
3.:95.
ttha A I8b, S.15; AIlI8¢c, 8.24; Alll4a,
S.25; CI1b, 8. 68.
tphita, ©tthiti, o tthitata, °tthitinana AI1b,
S. 12.
tanha DI 1b, S. 88.
talaka C1I3c, 8. 74.
dhammata A II2d, S.19; AIV 1a, S. 28.
dhammato A V 1a, 8.32; C1 3a, S. 72.
dhammatthasamhita, ©sahita A III 4a, S. 25.
tthenaka CI 8a, S.78 m. N. 8.
dasa C1I 2a, S. 70.
dassana C I 2a, S. 70.
dassin S. 26, N. 2.
dana CI 8a, S.72.

=1
=2

A TIII 8b, S. 24;

| dayada C1I 3a, S.78.

dipa CII 2b, 8. 79.

dussa, CI 3¢, S. 74.

desaka B II 1b, S. 41.

desand BIl1a und b, S.89—41; BV 12,
S. 68—8.

ddhaja A III 8¢, S.25; CI8bunde, S. 73
und 75.

dhana C1I 8¢, S. 7b.




dhammadhara B 1l 4a, S.49; BIV 1a,

3]
(@ p]

dhatu CIle, S.69; DI 1b, S. 83,
dharakajatika B II 4a, S. 49.

dharana B Il 4a, S. 49; BIV 3. S. 61.
nagara CI 8¢, S. 74.

nadi CI 3¢, S. 74,

nandi A ITI ¢ e 29,
nava C1I 3¢, S. 75.

’

-1
=

m. N. 1.

maka, °ta A I1b, S. 12
> 1L 8D, . 48,

S. 48,

niys

nisanti
nisamata B IT 8b
nettt C1 8¢, S.
D II 8a, S. 93.

pakasana BII 2g, S. 46.

nvaya
pajjota CT 8¢, S. 75.

patisamvedin B IV 3, S. 62
patisamthara C1T 3a, S. 73.

patisambhida B IV

patisarana B I 1¢, 8. 3

1 S 1D,
pada BI1a, S.85; BIV 3, S.62: C

3. 69.
pabbata CI 8¢, S. 74.

pariyaya B I 1e,

pariyesana, °parilaha DI 1h, S. 83.
pamujja CI 1b, S. 69
piti, °pitin CI 8¢, S. 75

14

°pupphapilandhana C I

paya ka,
pala AT 2a,
pupphagula ,

S. 74.

pura C1 8¢, S. 74
puja CI 3a,
pema C1I 3a,
ppati CI 8b
ppadipa C I 3:
bala CTI 1b,
bhandagarika C1 3b, S. 74
bhita C II 2a, S. 78.

bheri C1I 8e, S.

bhoga C1I 8a, S.
magga C II 2a, S, 77.
macchariya C I 8a, S."72
maya C 1 8¢, S. 75.

megha C I 8¢, S. 74,

yutta CI1le, S.69.

yipa CI 3¢, 8. 75.

rakkha C1I 8¢, S. 74.

anakhanti B II 5a, S.50; BI1b. ¢

rata A

raga A III 2a,
raja A ¢
laddha

Iobha € I 1b;

vipassana C Dk 9 388
viharin B I
\
I

samhita 6.
samkappa D I 1b, 8. 83.
sankha C1I 3¢, S.
samgaha B1I le, S. 3

B I

L IV 1a, S. 55

D I

1b

1b
samt DT 24,8 4
samdosa B IV 1a,
samnaha C1I 3e, S. 75.
sabha C I 3a, S. 72
samannesana
sSa IL“ d \ [
samada A
samadhi D I 2¢, S. 87.
samudita CI 1b,
s B S. 93
D0

sarana
savana B II 3a,
sakaccha B II 3a, S. B II 4b, S. 4¢

sagara CI 3¢ S.74

8 Ol 3e:.8..75.
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saradhigama C1I 1¢, S. 69.

A JIT-2¢, S..25.
sudhammata B 1 1a, S. 34
setthin C1I 3¢, S. 74.
senapati C1I 3}
sota, D II 6¢, S. 97
ssamin C I 3b, S. 73

sarin




dhammassanudhammam Anh. I 2, S.115.
dhamma, Pl. BI1b,; S.356—6; CI1a, S.67; D I—I11,
S. 801t

dhammagada CI 3¢

aticarin A IIT ¢
adasa CI 3¢, ‘
adhipateyya B I 1a und ¢, S. 34 und 37;
G13b, S 73im-aN
anuggaha C1 3a, S. 72:
anudhammam Anh. T2, S. 115.
anudhammapatipatti, °patipanna Anh.I 2—4,
S. 115—6.
opassand, °passitar D Il 1a, 8. 89.
anumajjana C I 8¢, S. 75, N. b.
anuvattin A III 2a, S. 21.
anuvadin B I la; 5535
anusatthi B II 2e, S. 44.
anusarin B II 5a, 8. 50—1.
1a, %apanika C1I 3¢, S. 74.
abhisamaya B II 5d, S.51—2; C1I 1a, S.67;
GE[E20, 18 o
amata CT 3¢, S. 75,
ayatana DI 1D, S. 83
arammana D I 1b S. 85—4.
arama C 1 1b, S. 68.
asana B11le, S.87.
dhammika A I 38b, S. 15—6; - A II 2b, S.:18—9;
ATIl 1b—d, S. 20—1; ATII2¢, S.28;
AAATE 1 oS 2
dhammin A I 38b, S. 15.
dhammiyati B I 1a, S. 85.
dhammi katha B Il 2f, S. 45.
dhammukka s. °okka.
dhammuddesa BT 1¢, S. 38
dhammipasamhita A III 4a, S. 26;
dha iipahara D I 1a, 8. 82.
dhamme fiana D II 3a, S. 93.
thita A7l 3h,~S-1by*A-1T1 3¢, 8. 24> C:1 1 b,
S. 68.
dhammena A I2und 2a, S.14; A13a, 8.15; AII 2a,
S.18; Alll 1¢,8.20—1; ATIL 2a, 8.22; AIV 1a,
Se285 - AN a8 80008 he 5 T4
dhammesu dhammanupassana,
D II 1a, S. 89.
dhammesu s. kankhati,

anupassin,

— okena

AV Ta, -S:88:

dhamme

Opassin, ©passitar

gacchati, patighasafifia,
vasin, vicikiccha.
dhammokka, °ukka C1I 3¢, S. 75.
oja-C18a, S. 72

osadha C1I 3¢, S. 75.
dhiradh. A IV 1a, S. 28.

natthidh. A IV 2b, 8. 29.
navavidhaloktittaradh. A IIT4hb, S.27; AIV 8b, S.31.
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assanadh, AT 1a, S. 11.
thakarana -a D 111 2d, S. 104.
nalamariya -a D 1L 4a, S 11)
nikkhepanadh. A I 1a, S. 10.

nijjh@nam khamanti -& B I 1b, 8. 35.
nibbanadh. D 1I 6¢, S. 98.
nibbedhabhagiya -& D III 2a, S. 103.
nirassati -am B II 8¢, S. 48.
niripadhi -0 D II 6¢, S. 98 m. N.
nirodhadh,, °ta A I 1b, S. 11.
nisameti -am B Il 8b, 8. 47—8.
neyyo -o D II 3a, S. 93.

pakaseti -am B 1l 2g, S.46; CI 1¢, S. 69.

pacarati -am A III 3a, S.24.

paccuppanno -0 D IV 1b, 8. 114.

patighasafiia -esu D I 2¢, 8. 87.

hadetar (vanam) D I 1d, S. 85.

atipajjati Jhn,mnmnudlmnmmm Anhang I 2—4
S. 115—6.

patibhanti (-& mam na) D II 8b, 8. 93—4,

patibhati dhammadesana B II 1a, S. 39,

panitatara -a D III 1¢, S. 102.

pattasambodhigamino -a D III 2a, S. 108.

padaso B1I 2e, S. 44, N. 2.

pamajjati -am A IIT 8d, S. 25,

paradhammavambhana B 12, S, 38.

paradhammika B I 2, 8. 38.

paramajjadh. BI 2, S. 38

paramadhammika A III Zc, .23,

parifiieyya -a D III 2¢, S. 104.

pariyapunati -am B II 4a, S. 48—9,

parivajjeti adh. A III 8d, 8. 25.

parivimamsati -am B II 4b, S. 49

parisuddhadhammadesana B II lb. S. 41

parihanadh. A T 1e, S. 1‘%

parihaniya -a D IlI 2¢, S. 108.

parovara, paropara D I 2¢, S.88 m. N. 1.

pavicinati -am B II 4b, S. 49.

pavedeti -am B II 2e, S. 44.

pasamsiya -a D III 2¢, S. 104.

pasadaniya -a D Il 2¢, 8. 104.

pasidati -e B II 8¢, S. 48.

ti -am, saddh. A III 4a, S.25; BI la, S. 88;

C12a, S.70.

pahatabba -a D III 2¢, . 104.

patu bhavanti -a, patubhava -anam D 1I 8b, S. 93.

papanika S. 92, N. 1

papadh. A IV 2a, 8. 29; A IV 2¢, 8. 80.

pamojjamilaka -a D IIT 2d, S. 105.

paramgamaniya -a D III 2¢, S. 104.

paleti -am A III 2a, 8. 22.

pubbabhagapatipada Anh. I 6, 8. 117,

pas:

s

e
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pubbaparo -e D IV 1b, S. 114
pijeti -am C II 1a, S. 76.
peyyavajja B IIL 1b, S. 41.

phaseti -am kayena A III 2a, S. 22.

bahukara -a D III 2¢, S. 104.

buddhakara -a D 111 2d, S. 104.

buddhadh. A IV 2a, S. 29; D II 5a, S.95.
buddha, dhamma, samgha B IV 2a—c, S. 58—61.
bodhipakkhika -a, bodhap© D III 2a, S. 103.
bodhipacana - D III 2a, S. 103.
brahmakaya C II 2a, 8. 78.
brahmagiriya C Il 2a, S. 78.
brahmacakka CII 2a, 8. 77—8.
brahmacariya, °carin A III 8b, S.
brahmajala C 1I 2a, S. 78.
brahmadayada C II 2a, S. 78.

brahman C II 2a, S. 77.

brahmanimmita C II 2a, S. 78.

brahmapatti C II 2a, 8. 77.

brahmapatha C II 2a, S. 77.

brahmabhiita, C II 2a, S. 78.

brahmayéana C Il 2a und b, S. 78.
brahmuppatti C Il 2a, S. 77.
brahmanakarana -a D III 2d, S. 104.
brahmanadh. A IV 2a, S. 29; D II 5a, S. 95.

bhajitabba -a D III 2¢, 8. 104

bhanati -am, adh. A IIl 3d, S.25; B
CIlc S 69.

bhavetabba- -a D IIl 2¢, S. 104.

bhasati -am B I12b, S.42—3; CI le¢,

bhikkhudh. A IV 2a, S. 29.

bhedanadh. A I 1a, S, 10.

S. 69.

makkhadh. D II 6a, S. 96.

manas D I 1a ff, S. 80 {f.

D III 2e, S. 104
manussadh. A IV 2a, S. 29.
manodhatu D I 1b, S. 83.

DI1b, S.82.
manopavicara D I 1b, S. 82—3.
manovinnana(dhdtu) D1 1b, S. 83, 83.
manosamphassa D I 1b, S. 88.

manasikaraniya -a

mamnonissita

maranadh, °dbammin A I 1a, 8. 11.
maricidh. A IV 2a und b, #. 29.
matikadhara B IV 1a, S. b5.

am CII 1a, S. 76.

micchadh. A 1V 8a, S. 81.

mittadh. A II 1d, S.17; A IV 2a, S. 29.
methunadh., -no -0 A IV 1b, S. 28.
moghadh, A IV 2b, S. 29 und Nachtr.
AIV 2b. 8 29.

maneti

mosadh.

mohadh. D IT 6a, S. 96.
mohaniya - D III 2¢, S. 103.

yathadh. A II 2¢, S.19; CI 1a, S. 67.

yo -o D IVila, S 114;
yoniso-manasikaramilaka -a D IIT 2d, S. 105.

rajaniya -a D III 2¢, S. 104.
adh, AT dC 8.y
rocefi -am B II 3¢, S.

lajjidh. A IV 2a, 8. 29.

lokadh. D II 1a, S. 89 und Nachtr.; D II 6a, S. 96.
lokiya, lokuttara- -a D III 1a, S. 102.

lobhadh. A IV 2b, 8.29; D II 6a, S. 96.
lobhaniya -a D III 2¢, S. 103.

vajjati adhammam. A III 3d, S. 25.
vatthu D I 1a, S. 81.
vadeti -am CI1lc, S. 70.

vayadh.,, °ta A T1b, S. 11.

vasin -esu D I 2¢, S. 87.

vaceti -am B Il 2e, S. 44; B II 4a, S. 48.
vadanuvada (°pata) AV 1b, S. 33.
vicikiechatthaniya -a D III 2b, S. 103.

vicikicch@ -esu A II 1a, S.17; D I 2¢, S. 88.
vicinati -am B II 4b, S. 49.
am Bl 5618 5]; Clla

S.1085::D

)

L

vijanati 3
I1L 8¢, 8. T07.

vijjabhagiya -a
vifiiatadh. C I 1a, S. 67.
vinnatasaddh. B IIT 1a, S
vififugarahita (° ppasattha) -a D III 4a, S,
vittharikam garoti -am B II 2e, 8. 44,
vidati -am C1I 1a, S. 67.
vinaya B IV la, S. 55—6.
vinayakamma B IV 1b, S. 56.
dhara B1V 1a, S.
vadin BIV 1b, S. 56;
safifiin B IV 1b, S. 56.
samdosa B IV 1la, 8. 55.

sammukhata B IV 1a, S. bb.
A

112

55.

BIV le, S.58

vinayanuggaha B III 1b, 8.54; B 1V 1 S. 56
i 1amadh. A I1b, S.11—2

ati -am CI2hb, S. 71.

kadh. A IV 2b

vimuttiparipacaniya -a D III2a und ¢, S. 103 und 104

virajo -0 D II 6¢, S. 98.

viragadh., °ta AI1b, S.11.

vivekadh. D II 6¢, S. 98.

visamakiriya, °cariya A III 8b, S. 24.

visuddhidh. A I 1¢, S. 138.
-a D II &b,

visesabhagiya S. 96;

S. 103, 104.




vipakasa, °kaseti B I1 4b, S. 50 m. N. 1.
vedanadh. A 1V 2b, S. 29.

vedaniya -a D III 2¢, S. 104.

vodaniya -a D III 2¢, S. 104,

Al la S 11,

D2 b S 008

vyadhidh.

vyapadatthaniya -a

D NELRe; NS08
samvarappadhana D.T 1d, 8. 85.
sakkakarana -a D Il 2d, S. 104.
sakkarotiam 0 T ab: S0 73 C 1l 1a, 576
sakkaya B V 2a, S. 65.

samkilesadh. A I 1a, S. 11.

samkilesika -a D III 2¢, S. 104.

a Pl 2a -8 8b DilIG e, 15,98,

samyojaniya

samkhata
samkhatadh, D I 2¢, S. 88.
samkhara DI 1b, S. 83; D
: S. 93.

2a 0. 80,

samkhiyadh. D IT 3a,

sacea A II1 4b, S. 26—7.

gsaccabala CI 1b, S. 68.

sacchikaraniya (°katabba) -a D II1 2¢, S. 104.

sajjhayam karoti -am B 1l 4b, S. 49.

satam dh., satam saddh. A IV 3b, S. 31, 32.

satatavihara D I 1d, S. 8¢ m. N.

satthar, dhamma, samgha B IV 2b und ¢, S. 60—1.

saddahati -am B Il 3¢, S. 48,

saddhamma, satam dh. A IV 38b, S. 31; B I la,

B 1T 1a und b, 8. 53; 54.

saddhammagaru CI 3a, S 73.
dchatta C1:3c, S.75.
tthiti B III 1b, S. 54.
desana B III 1a, S
dharaka B III 1a, S. 3.
ntaradhana B III 1h, S. b4
patiripaka B III I'b
parihana B 111 1b,
savana B III 1a, S. 53.

saddhamma D II 5b, S. 95—6.

saddha S. 47, N. 1.

saddhanusarin B II ba, S. 50—1.

sadhammakusala B I 2, S. 88.

sadhammika A Il 1a, S. 16.

B 2888

N. 83:

ra
D0,

sadhammokkamsana
santidh. BI12, S. 38.
samthara CI 3a, 8. 72, N.2.
samditthiko -o B11a, 8. 34 m. N. 4.
saparikkamano -o B1I 1a, S. 34.
S. 34;

sappatibhaga -a B I la, D III 4a und b,
S 1403y 118 m N2
sappatihariyam B Il 1a und b, S. 39, 40.

sappurisadh. B III 2, S. 54; D Il 6b, 8, 95.

Abh. d. philos.-philol. u. d. hiat. Kl XX XFE T. Abh:

129

sabbadhammana paragt D I 2b, S. 87.
sabhadh. A T.1d, 'S 17

sgama Al 3a, S 15

samacariya, °carin A III 3b, S. 24,
samanakarana -a D 111 24d,*S. 104.
samanadh. A IV 1a, S.16; A 1V 2a, S.29;

S. 95,

D II 5a,

samacarati -am A 1II 3a, S. 24.

samudayadh. A [ 1b, S. 11.

sameti -am B Il 5d, S. 52.

sambojjhangatthaniya -a D I1L 2b, S. 103.
sambodhapakkhika -a D Il 2a, S. 103.
sammadakkhato -0 B II 2¢, S. 43.

sahadhamma A Il 1a, S. 16; A IV 2¢, S, 80.
sahadhammika A Il 1a, S.16; AIT1d, S.18; AV 1b,
D o0
dhammena A 1II 1¢, S. 21; A II[ 2a, S.22;

ATV La; 8

)
) |
sakacchati -am I
3

saha

[l 4h, S. 49.
samukkamsika B II 1a, S. 39.

saraniya -a D IT 2¢, S. 104.

savajja -a D IIl 4a, S. 112.

saveti -am B Il 2e, 8. 44,

sasava -a D III 4a, S. 112.
sukkavipaka -a D IIT 4a, S. 112,

sukka -a D III 4a und b, S. 112 3.
sukhadh. D II 6a, 5. 96.

sukhabhagiya -a D III 2a, S. 103.
sugahita -& B 1 1b, S. 86.

sunati -am B Il 2e, 8. 44; B 1l 3a, S. 46- 7.
sutadh. B 11 8a, 8.47: CI 1a, S.67.
sudhammata B 1 1a, S, 34.
suparibbajassu B IIT 3b, S. 48 m. N. 1.
S. 30.

supapadh., °dhammin A [V 2e¢,
a-BIl1b,S 85
susammuttha -a B 1 1b, S. 35.
Bl 1b,
S. 95.

sekhiya -a, sekho -0 A Il 1a, S.17; B la,
settha, setthuppatti C [ 2a, 8. 77 m. N. 8.
gevitabba -a D IlI 2¢, S. 104; D III 4a, S. 112,
sokadh. A1 la, S. 11.
sokaparidevadomanassadh. A 1 1a, S, 11.

-a D III 2d, S. 104.

-tata -agsa BII 2¢, S. 48.

suppatividita

sussuta -a 36.
stiriya D 11 5a,

S. 84,

sovacassakarana
svakkhatadh., -to -o,

hassadh., hasadh. A 1V la, S. 28.

hanabhagiya -a D II 5b, S. 96; D IlI 2a und ¢,
S. 103, 104.

hinappanita -a D I 4a, S. 112,







