Kapitel 1

Allgemeine Einflihrung und Forschungsstand

1.1 Allgemeine Einfiihrung'

Der im Mittelpunkt der vorliegenden Studie stehende Fiinf-vastu-Abschnitt ist Teil der
leider nur fragmentarisch im Sanskritoriginal,2 in der chinesischen® und tibetischen®
Ubersetzung’ jedoch vollstindig erhaltenen Viniscayasamgrahani, des zweiten Kapitels
der Yogacarabhumi. Als ,klarstellende Untersuchung™ (viniscaya) folgt die Viniscaya-
samgrahani in ihrer Einteilung grundsitzlich dem in 17 Stufen (bhumi) gegliederten
ersten Kapitel der Yogdacarabhimi, dem sogenannten ,,Grundteil* (Maulibhiimi).® Die
15. Stufe dieses Grundteils bildet die Bodhisattvabhumi, die sich ihrerseits in vier Teile
aufgliedern 1aBt: adharayogasthana, adharanudharmayogasthana, adharanisthayoga-
sthana und anukrama.” Der erste Teil wiederum besteht aus 18 Kapiteln (patala), zu
deren viertem, namlich dem ,Kapitel iiber die Wirklichkeit™ (Tattvarthapatala), der
Flinf-vastu-Abschnitt gemeinsam mit dem ihm folgenden Traktat iiber die drei sva-
bhavas® die ,klarstellende Untersuchung® bildet. Inwieweit der Fiunf-vastu-Abschnitt
tatséchlich mit dem Tattvarthapatala in Zusammenhang steht, wird weiter unten aus-
fihrlicher diskutiert.” Vorausgeschickt sei lediglich die Feststellung, daB der Fiinf-
vastu-Abschnitt in seiner Gesamtheit wohl kaum im Sinne eines direkten Kommentars
zum Tattvarthapatala verstanden werden kann und hochstwahrscheinlich auch nur teil-
weise vom Tattvarthapatala beeinfluflit worden ist.

Wie L. Schmithausen anhand zahlreicher formaler und inhaltlicher Briiche und Un-
stimmigkeiten aufgezeigt hat, handelt es sich bei der gesamten Yogacarabhumi um ein

' Beziiglich der im folgenden erscheinenden Verweise auf Abschnitte innerhalb der vorliegenden Stu

die ist zu beachten, daB sie sich bei rein numerischen Angaben, z.B. 1.2, auf Teile von Kapiteln, hier
also Kapitel 1, Abschnitt 2, beziehen. Bezugnahmen, die mit einem Buchstaben beginnen, z.B. A.1.2,
stehen mit den Paragraphen des Fiinf vastu Abschnittes im Zusammenhang und sind in der weiter un
ten folgenden Edition bzw. der Ubetsetzung zu finden.

Die erhaltenen Fragmente, die derzeit von Prof. K. Matsuda (Kyoto) bearbeitet werden, betreffen den
hier untersuchten Abschnitt nicht.

3 T 1579, 695c26 703a25 (iibersetzt von Hsiian tsang [602 664]).

P zi 302b ’1 19D (iibersetzt von Ye shes sde [8./9. Jh.] in Zusammenarbeit mit Prajnavarman und Su
rendrabodhi). Detaillierte Folioangaben zu den iibrigen vier fiir die unten, in Kapitel 5, folgende kriti
sche Edition herangezogenen Versionen des Tibetischen finden sich in den Hinweisen zur Edition
(siehe unten, 5.1).

Dariiber hinaus gibt es noch eine sekundire mongolische Ubersetzung aus dem Tibetischen, die in
der vorliegenden Studie aber unberiicksichtigt geblieben ist.

Fiir eine ausfiihrlichere Besprechung des Aufbaus der Y siche L. SCHMITHAUSEN (1969), 17f., BoBhp
5 sowie K. POTTER (1999), 398ff.

7 Zum Aufbau der BoBh siche BoBh 7f. und BoBhy 8ff., wo der letzte anukrama genannte  Teil
jedoch nicht erwdhnt wird.

Y ’i 19b 29b. Dieses Textstiick ist von J. Willis in ihrer unverdffentlichten Dissertation (J. WILLIS
[1976]) bearbeitet worden. In der spater (1979) veréffentlichten gekiirzten Version dieser Studie fehlt
die Besprechung des Drei svabhava Abschnittes ganz.

°  Siehe unten, 4.1.



4 Allgemeine Einfithrung und Forschungsstand

in Stufen durch Kompilation und Interpolation gewachsenes Werk,'® das sich aus vielen
kleineren Textstiicken unterschiedlichen Alters zusammensetzt.'' Auch der nicht ganz
homogene Aufbau des Fiinf-vastu-Abschnittes'? unterstiitzt Schmithausens Hypothese,
so daB} weder die Angabe eines Autors noch eine prizise Datierung unseres Textes mog-
lich erscheint. Erschwerend kommt hinzu, da3 auch die als élteste Schichten geltenden
Abschnitte der Yogacarabhimi (wie z.B. die Bodhisattvabhimi)" jingeres durch Inter-
polation eingeflochtenes Material enthalten konnen und auf der anderen Seite spéter an-
zusetzende Passagen (z.B. die Viniscayasamgrahani) relativ alte Textelemente integriert
haben konnen.'* Im speziellen Falle des Fiinf-vastu-Abschnittes kime dafiir der unten
als ,,Ursprungstext (2)* abgegrenzte Ausschnitt in Betracht."

Der chinesische Kommentar Yii chia lun chi von Tao-lun,'® der den einzigen mir zu-
génglichen erhaltenen Kommentar zu dem hier bearbeiteten Stiick der Viniscayasam-
grahani darstellt, ist in der vorliegenden Studie weitgehend unberiicksichtigt geblieben.
Der Arbeits- und Zeitaufwand, mit dem seine vollstindige Einbeziehung verbunden
ware, schien im Verhiltnis'zu dem fiir ein historisch addquates Verstandnis des Grund-
textes oft geringen Nutzen dieses Kommentars zu grof}, da die wirklich schwierigen
Passagen zumeist entweder gar nicht behandelt werden oder ihre Interpretation zu sehr
von der verdanderten spateren Tradition beeinfluB3t wird.

Gegenstand des Fiinf-vastu-Abschnittes sind die drei zur Befleckung gehérenden
(samklesapaksya) Kategorien (vastu) ,,Erscheinung (nimitta), ,,Name“ (naman) und
»Vorstellung™ (vikalpa) sowie die zwei zur Léuterung gehodrigen (vyavadanapaksya)
Kategorien ,,wahres Wesen (fathata) und ,richtige Erkenntnis® (samyagjiiana). Als
Wiedergabe des Begriffes vasfu, der traditionell einerseits im Sinne eines Gegenstandes
bzw. eines (wirklichen) Dinges, auf der anderen Seite aber auch in der Nuancierung
»Sitze, ,0rt”, ,,Grundlage®, ,,Substanz bzw. ,,Element™ gebraucht wird,17 ist in Erman-
gelung eines geeigneteren Terminus der Ausdruck ,.Kategorie®, der insofern adidquat
erschien, als daB er auch in der westlichen Philosophie in verwandten Zusammenhéngen
Verwendung findet,'® gewihlt worden. Als ,,Kategorien® sind die funf vastus dabei als
Ober- bzw. Stammbegriffe, von denen alles andere ableitbar ist, bzw. als Grundformen
des Seins zu verstehen. Wiahrend die ersten drei Kategorien die vordergriindige (sam-

' Traditionell wird die ¥ Maitreyanatha (um 300 n.u.Z. [siche E. FRAUWALLNER (1994), 296]) bzw.
Asanga (um 315 390 n.u.Z. [ibid., 326]) zugeschrieben. Siche dazu L. SCHMITHAUSEN (1969), 19f.
Mittlerweile ist aber die Kompilationstheorie in mehreren wissenschaftlichen Studien bestétigt wor
den. Siehe z.B. S. D. AHN (2003), 3f. Ibid., 1ff., gibt auch eine Ubersicht iiber die unterschiedlichen
Auffassungen beziiglich der Autorenschaft der Y.

1" L. SCHMITHAUSEN (1969), 19£f., (1969a), 812ff., sowie (1987), 13f.; 183ff. und 267ff., Fn. 124

Siehe dazu unten, 2.2.

E. FRAUWALLNER (1994), 265, und L. SCHMITHAUSEN (1987), 14.

Siehe dazu auch L. SCHMITHAUSEN (1987), 14.

Siehe dazu unten, 2.2.

' T 1828.

7 Siche zB. T. RHYS DAVIDS and W. STEDE (1993), 598f. (unter vatthu), M. MONIER WILLIAMS
(1963), 932, sowie F. EDGERTON (1970), 475.

'8 Siehe dazu G. SCHISCHKOFF (1991), 374.
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vrti), illusorische Erscheinungswelt unter sich vereinen und insofern als ,,zur Be-
fleckung gehorig™ (samklesapaksya) bezeichnet werden konnen, beziehen sich die bei-
den letzten vastus auf die eigentliche bzw. wahre von jeder Vielfalt und Befleckung ge-
lauterte Seinsweise dieser Erscheinungswelt sowie auf ihre richtige Erkenntnis und
gelten damit als ,,zur Lauterung gehdrig™ (vvavadanapaksya). Besonderes Gewicht liegt
dabei darauf, da3 die Namen es nicht vermogen, das tatsdchliche Wesen der Erschei-
nungen zum Ausdruck zu bringen. Durch die in der Vorstellung vollzogene Benennung
wird den Dingen statt dessen ein Eigenwesen (svabhava), das in dieser Form ganz und
gar nicht existent ist, zugeschrieben. Es geht also in unserem Text noch nicht darum,
einen vollig ideellen Charakter einer nur in der Vorstellung bestehenden Erscheinungs-
welt aufzuzeigen, wie dieses in spateren Yogacara-Werken geschieht, sondern mehr um
ihre sprachbedingte Verfalschung im Sinne des Tattvarthapatala. Weite Teile des Fiinf-
vastu-Abschnittes haben jedoch gar nicht derartige philosophische Fragestellungen zum
Thema, sondern behandeln die fiinf Kategorien unter abhidharmischen Gesichtspunkten.

Die Schwierigkeit unseres Textes liegt nicht so sehr in seiner Ubersetzung, da er
zum groflen Teil aus recht kurz formulierten und sprachlich klaren Fragen und Ant-
worten besteht. Probleme bereitet vielmehr das Verstdndnis dieser knapp gehaltenen
Antworten, die nur selten begriindet werden und ohne die Kenntnis der ihnen zugrunde
liegenden (Abhidharma-)Tradition, die vom Autor stillschweigend vorausgesetzt wird,
unverstandlich bleiben. Demzufolge ist man bei der Interpretation der Aussagen des
Textes auf erlduterndes Parallelmaterial, das jedoch fiir diese frithe Stufe der Yogacara-
Tradition nur spérlich vorhanden ist, angewiesen. Trotz dieser Widrigkeiten habe ich
mich in den FuBnoten zur Ubersetzung bemiiht, die Unklarheiten soweit wie moglich,
auch unter vorsichtiger Zuhilfenahme jiingerer Werke, wie z.B. des Abhidharma-
samuccaya, oder auch von Traktaten, die mit der Yogacara-Tradition nur entfernt in
Verbindung stehen und deren Erkldrungen somit ideengeschichtlich nicht immer pas-
send sind, wie z.B. des Abhidharmakosabhasya, zu beseitigen.

1.2 Forschungsstand

Sowohl die Theorie der finf vastus im allgemeinen als auch der Finf-vastu-Abschnitt
der Viniscayasamgrahani im speziellen sind bislang nur am Rande Gegenstand wissen-
schaftlicher Erforschung gewesen. Die funf vastus werden zum ersten Mal im Zusam-
menhang mit dem Lankavatarasiutra erwéhnt, namlich in D. T. Suzukis 1930 publi-
zierter Untersuchung Studies in the Lankavatara Sutra." Die finf Kategorien, die im
Lankavatarasiutra nicht mit dem Begriff vastu, sondern mit dem Ausdruck dharma be-
zeichnet werden, erscheinen in dem Sutra zumeist in einer Reihe mit der Theorie der
drei svabhavas sowie dem Konzept der acht Arten des Erkennens (vijiiana) und der
Lehre von der zweifachen Eigenwesenlosigkeit (nairatmyadvaya). Suzuki tibersetzt im
Rahmen einer Gegeniiberstellung von. drei variierenden chinesischen Ubertragungen
und der Sanskritfassung des Lankavatarasutra einen Teil des die fiinf Kategorien be-

" D. Suzuki (1998).
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schreibenden Abschnittes und fafit die auf die fiinf vastus bezogenen Aussagen des Lari-
kavatarasutra in einem separaten Kapitel zusammen. 2’ Dariiber hinaus versucht er das
Verhiltnis der funf vastus zu den drei svabhavas in einer Tabelle darzustellen,”' nimmt
aber keinen Bezug auf die Darstellung der Fiinf-vastu-Theorie in der Viniscayasam-
grahani.

Ahnlich verhilt es sich mit einem 1953 und 1954 in zwei Teilen erschienenen Auf-
satz von P. O’Brien zum dritten, die Wirklichkeit zum Thema habenden Kapitel des
Madhyantavibhagabhasya.” Im dreizehnten Vers dieses Kapitels werden die fiinf Kate-
gorien als in den drei svabhavas eingeschlossen erwihnt.”® O’Brien befaBt sich in seiner
Studie nicht néher mit der Fiinf-vastu-Theorie und erwahnt auch ihre Beschreibung in
der Viniscayasamgrahani nicht. Bemerkenswert ist aber sein Hinweis auf das Ch’éng
wei shih lun (*Vijiiaptimatratasiddhi) des chinesischen Autors Hsiian-tsang (602-664),
in der die unterschiedlichen Darstellungen des Verhéltnisses der vastus zu den sva-
bhavas in der Viniscayasamgrahani, im Lankavatarasutra und Madhyantavibhaga
sowie im Hsien yang shéng chiao lun erlautert werden.*

1967 erschien die erste Studie, welche die fiinf vastus in den Mittelpunkt ihrer Un-
tersuchung stellte. Es handelt sich dabei um A. Suganumas kurzen Artikel zur Darstel-
lung der finf Kategorien im Lankavatarasutra. Obwohl die Untersuchung speziell den
funf vastus gewidmet ist, geht sie im grofen und ganzen nicht {iber das bereits aus Su-
zukis Arbeit Bekannte hinaus. Suganuma uibersetzt zunichst den die finf vastus be-
schreibenden Teil des Lankavatarasiitra und faflit die Beschreibungen anschlieBend
noch einmal in eigenen Worten zusammen.”> Danach geht er kurz auf die drei sva-
bhavas und ihr Verhaltnis zu den finf vastus ein.2®

Eine tabellarische Gegeniiberstellung der in der Viniscayasamgrahani, im Lankava-
tarasiutra und im Madhyantavibhaga enthaltenen Versuche, die vastus in die svabhavas
einzureihen, findet sich in einer Studie des Tattvarthapatala der Bodhisattvabhumi von
J. D. Willis, die 1976 an der Columbia University als Doktorarbeit eingereicht wurde.?”’
Eine iiberarbeitete und gekiirzte Version dieser Untersuchung erschien 1979 in New
York unter dem Titel On Knowing Reality: The Tattvartha Chapter of Asanga’s Bodhi-
sattvabhumi, ist fir uns jedoch von geringerem Interesse, da sie die Bemerkungen zu
den fiinf Kategorien nicht mehr enthalt.

Willis tibersetzt im Rahmen ihrer Dissertation das Tattvarthapatala sowie den daran
ankniipfenden Teil der Viniscayasamgrahani, der sich direkt an unseren Fiinf-vastu-
Abschnitt anschlieft und das System der drei svabhavas zum Thema hat. In einer der
Ubersetzung vorangestellten Untersuchung der unterschiedlichen Gliederungen der fiinf

2 Ibid., 26 31 und 154 157.

2 Ibid., 162.

2 O’Brien nimmt auf dieses Werk unter dem Namen Madhyantavibhagasastra Bezug.
2 P. O’BRIEN (1954), 234f.

2 Ibid., 235, Fn. 160.

% A. SUGANUMA (1967), 36f.

2% Ibid., 39.

2 7. WILLIS (1976), 81.
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Kategorien und der drei Wesen analysiert Willis die Diskrepanz zwischen den Untertei-
lungen der Viniscayasamgrahani und des Lankavatarasitra,™ geht dabei jedoch von
den problematischen Annahmen aus, daB3 erstens die Yogacarabhimi ein selbstindig
gestaltetes Werk eines einzigen Autors (namlich Asangas) sei und dal} zweitens das
Lankavatarasutra der Yogacarabhumi zeitlich vorausgehe. Daraus zieht Willis den
SchluB, dal das Larnkavatarasiutra dem von ihr angenommenen Verfasser der gesamten
Yogacarabhiimi, Asanga, bekannt gewesen sei und jener mit der in der Viniscaya-
samgrahani dargestellten Einreihung der finf vastus in die drei svabhavas die abwei-
chende Gliederung des Lankavatarasutra widerlegen wollte. Abgesehen von der Tatsa-
che, dall — wie oben bereits angedeutet — ein alleiniger Verfasser der Yogacarabhumi
unwahrscheinlich erscheint und dall die Entstehung des Lankavatarasitra vor der
Yogacarabhumi bislang keineswegs erwiesen ist,” liefert die Madhyantavibhagatika
eine einigermaflen plausible Erklarung fiir die auf den ersten Blick widerspriichlichen
Zuordnungen.*® Eine kurze Besprechung der Verbindung der finf vastus und der drei
svabhavas findet sich auch in J. Takasakis 1982 erschienenem Aufsatz zum Larnkava-
tarasiitra.”’ Auch Takasaki weist darauf hin, daB die Zuordnungen in der Madhyanta-
vibhagatika, im Lankavatarasitra und in der Viniscayasamgrahant unterschiedlich sind
und erwéhnt ihre Darstellung im Ch’éng wei shih lun, geht aber nicht weiter auf diese
Problematik ein. Uberdies liegt die Ubersetzung und Kommentierung eines kurzen
Fragments aus dem Paragraphen B.3** des Fiinf-vastu-Abschnittes in H. Sakumas Stu-
die zur asrayaparivrtti-Theorie von 1990 vor.

Nicht unerwéhnt bleiben sollen an dieser Stelle schlieBlich die in japanischer Spra-
che verfafiten Arbeiten japanischer und chinesischer Wissenschaftler, deren Einbezie-
hung sich allerdings in dem bloBen Verweis auf ihre Existenz erschopfen mul3, da mir
flir ihre detailliertere Besprechung leider die notwendigen Japanischkenntnisse fehlen.
Insofern jedoch keine dieser Studien eine vollstindige Ubersetzung oder Analyse des
Fiinf-vastu-Abschnittes bietet und es sich bei allen um relativ kurze Untersuchungen
handelt, hoffe ich, da} die vorliegende Arbeit an dieser meiner Unzulénglichkeit keinen
allzu grofen Schaden genommen hat. Neben den Veroffentlichungen von S. Suguro,**
die unter den hier erwéhnten Arbeiten wohl am ausfithrlichsten auf die funf vastus ein-
gehen, wire die 2001 erschienene Studie von K. Takahashi, der sich mit dem Verhaltnis
von vastu und vikalpa in der Yogacara-Tradition befa3t und in diesem Rahmen einige
kurze Passagen aus dem Fiinf-vastu-Abschnitt zitiert, besonders hervorzuheben.*® Die
iibrigen Arbeiten beschéftigen sich alle mit der Relation der fiinf vastus zu den drei sva-

B Ibid., 79 83.

% DaB das LAS nicht Quelle fiir die ¥ gewesen ist, wird unter anderem dadurch nahegelegt, daB diese es
an keiner Stelle zitiert. Siche dazu auch L. SCHMITHAUSEN (1987), 263f., Fn. 102, und (1992), 392ff,
sowie J. TAKASAKI (1982), 546 und 565.

Siehe dazu unten, 4.2.

31 ). TAKASAKI (1982), 562f.

32 Siehe dazu unten, 2.1.

3 H. SAKUMA (1990), 109ff. und 186ff.

3 S, SUGURO (1985) und (1987).

33 K. TAKAHASHI (2001), 57 61.

30
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bhavas. Dazu gehdren: Y. AYUE (1972) und N. FUNAHASHI (1972), die von den Darstel-
lungen im Lankavatarasutra und Madhyantavibhaga (bzw. der Madhyantavibhagatika)
ausgehen, A. SUGANUMA (1970)°® sowie S. KITANO (2000) und O. TADA (2000).>”

3% Suganuma nimmt aufer auf das Lankavatarasitra und den Madhyantavibhaga auch auf das Hsien

yang shéng chiao lun Bezug.

7 Fiir seine Hinweise zur japanischen Sekundarliteratur gilt mein Dank Dr. Sung Doo Ahn (Seoul).



