Dharmakirtis Sambandhapariksa.
Text und Ubersetzung.

Von )
E. Frauwallner.

Die Lehre, da8 es zwischen den Dingen keine wirkliche Verbindung
gibt, nimmt im System Dharmakirtis eine wichtige Stelle ein.! Er hat
sie daher nach der Vollendung seines Hauptwerkes, des Pramana-
varttikam,? noch in einem eigenen Werk behandelt, im Sambandha-
pariksaprakaranam, zu dem er selber eine Vrttih verfaBte. Zu dieser
Vritih schrieb Vinitadeva eine Tika, die wie alle Kommentare Vinita-

“devas nicht sehr tief greift und tber den erklirten Text nicht hinaus-
geht, aber doch das Verstindnis dieses Textes wesentlich erleichtert.
Aus bedeutend spaterer Zeit stammt der Sambandhapariksanusarah
des Sankarananduna, der sich zwar an die Verse Dharmakirtis an-
schlieBt, im @brigen aber den Gegenstand ziemlich selbsténdig behandelt.

Der Sanskrittext aller dieser Werke ist bisher noch nicht gefunden,
und wir- sind daher auf die tibetischen Ubersetzungen angewiesen
und auf Fragmente, die sich in anderen Sanskritwerken erhalten haben.?
An tibetischen Ubersetzungen ist uns je eine von jedem dieser Werke
im Tanjur erhalten, und zwar:+ _

1. Sambandhapariksaprakaranam, Mdo Ce (95), fol. 3755 6—377 a 4.

2. Sambandhapariksavrttih, Mdo Ce (95), fol. 377a 4—3844 2.

1 Vgl. Stcherbatsky, Buddhist Logic I, S. 2451f.

2 Das Pramanavarttikam ist &lter, denn es wird bei v. 22 darauf verwiesen.

3 Der Sambaﬁdhoddyotah des Rabhasanandi, in dem Vidyabhiisana einen
Kommentar zu Dharmakirtis Sambandhapariksa vermutet (History of Indian Logic,
8. 194), ist ein kleiner grammatischer Text, der bereits im Jahre 1893 gedruckt
worden ist. AuBerdem ist Rabhasanandi kein Jaina, wie Vidyabhiisana annimmt,
sondern, wie aus .dem Text deutlich hervorgehi und wie auch Peterson bereits
richtig angegeben hat, ein Buddhist.

+ Meine Arbeit beruht auf dem Berliner Exemplar der schwarzen Ausgabe
des Tanjur; die rote konnte ich leider nicht benutzen.
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3. Sambandhapariksatika, Mdo Ze (112), fol. 1—24.5 2.
4. Sambandhapariksanusarah, Mdo Ze (112), fol. 245 2—39a 7.

Die Ubersetzung der ersten drei Werke stammt vom Pandit
Jiianagarbha und vom Lotsava Vande Nam-mkha',! die des vierten
vom Pandit Parahita und vom Lotsava Dga*-ba‘i-rdo-rje. Was die
Sanskritquellen betrifft, so wird dieses Werk Dhér;makirtis ZWar ver-
hiltnismaBig selten erwédhnt, dafiir sind aber einige von den Stellen,
an denen es erwihnt wird, um so ergiebiger. Die wichtigste, die mir
bekannt ist, findet sich in Devasiiris Syadvadaratnakarah, S.812—818.2
Hier werden nicht nur von den 25 Versen Dharmakirtis'22 wieder-
gegeben, sondern auch die Erklirungen Devasiiris schlieBen sich in
weitem MaBe an Dharmakirtis Vrttih an. Zu beachten ist allerdings,
daB Devastiri ziemlich frei verfihrt, die Vrttih stellenweise nur ungenau
wiedergibt, vielfach Eigenes hinzuftigt, vor allem aber ganz willkirlich
bald der Vrttih Dharmakirtis folgt, bald wieder sich an den Anusarah
Sankaranandanas anschlieft,? so daB seine Darstellung denjenigen,
der die Originalquellen nicht kennt, haufig in Verwirrung bringt. Neben
dem tibetischen Text jedoch bedeutet sie eine wertvolle Hilfe.

Im folgenden gebe ich den Text der tibetischen Ubersetzung

~des Sar_nbandhapariksaprakararjam und der Sambandhapariksavrttih
zusammen mit einer deutschen Ubertragung. Hinzugefiigt habe ich
zum Text des Sambandhapariksaprakaranam die tibetische Ubersetzung
der Verse aus dem Sambandhapariksanusarah und die erhaltenen
Verse des Sanskritoriginals,* zur deutschen Ubertragung die Stiicke
aus dem Syadvadaratnakarah, welche sich deutlich an die Vrttih an-
lehnen. Von Erliuterungen des Inhalts habe ich abgesehen, weil das
Werk -bei einiger Vertrautheit mit den Lehren Dharmakirtis dem Ver-
stindnis keine besonderen Schwierigkeiten bereiten dirfte. Da der Text
des Tanjur, wie bei allen Werken dieser Art, zahlreiche Druckfehler

1 Beim zweiten Werk sind zwar die Ubersetzer nicht genannt, es ergibt sich
aber aus der Ubereinstimmung der Ubersetzungen klar und deutlich, daB es sich
um dieselben Ubersetzer handelt. B

2 Ich verwende die Ausgabe des Arhatamataprabhakara, Poona.

3 Z. B. bei Vers 12, 16, 17 und 21 sind die Erklirungen des Anusarah wort-

lich wiedergegeben. g
4 Der Text des Anusdrah steht in der Mitte.
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und ofters auch Ubersetzungsfehler enthdlt, waren verschiedene Ande-
rungen notwendig.  Immerhin konnte ich mich beim Verstext darauf
beschranken, “einige offenkundige Druckfehler richtigzustellen, da hier
‘die nebeneinander gestellten Versionen sich - gegenseitig selbst ver-
bessern, und bei der Vrttih gentigte fast durchwegs ein Heranziehen
der'Tika, um einen lesbaren Text'herzustellen.‘ Wo ich den Text der ]
Vrttih nach der Tika gedndert habe, habe ich in der Regel die Les-
arten angegeben, im iibrigen aber auf die Angabe der Lesarten der
Tika verzichtet. Ubersetzungsfehler habe ich, soweit sie mir erkennbar
waren, in der deutschen f]bertrégung zu verbessern gesucht. Nach-
-~ teilig. war dabei, daB die tibetische Ubersetzung der Vrttih und der
Tika von denselben Ubersetzern stammt, weil mfolgedessen die Tika
die gleichen Ubersetzungsfehler aufweist ‘'wie die Vrttih. Teh hoffe aber .
- doch, mit meiner 'I:Tbertragung imywesehtlichen das Richtige getroffen -
za haben und einen brauchbaren Ausgangspunkt fiur die weitere Arbeit
- auf diesem Gebhiet geschaffen zu haben. v '

‘ Abkﬁrzimgeh T ,
M = Grundtext. V= Vrttth. T = Tika. A = Anusarah.

. Text.

Sambandhapariksaprakaranam.
~ (Mdo Ce, fol. 3755 6—37Ta 4,

| brel-pa-brtag-pai-rab-tu-byed-pa-béugs-so ||

| rgya-gar-skad-du | sam-bam-dha-pa-r i-%a-pra-kd—wé na |
]bod '-skad-du] brel-pa-brtag i “t-rab-tu-byed-pa |

jam dpal-géon-nur-gyur-pa-la-phyag- tshal-lo |
| g2an-dbai-kho-nar- brel-pa-ni || grub-na-géan-dban-ci-Zig-yod |

fol. 376a | de-pkyir-dnos-po-tk‘ams-cad-kyi || brel-pa-yant-dag-uid-du-med | 1

| ggan-dbari-kho-na-brel-pa-na || grﬁb-na-gz’aﬁ:dban-cz'-z’ig-g/od |
| de-phyir-dios-po-thams-cad-la || “brel-pa-yan-dag-iiid-du-med | 1

paratantryap hi sapbandhal. siddhe ki paratantrata |
tasmat sarvasya bhavasya sambandho nasti tattvatah || 1 10
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| #0-bo-*dres-pa-brel-yin-du || gitis-fiid-la-de an-ji-léar-gyur

| de-phyir-ran-béin-tha-dad-pa || “brel-pa-yan-dag-nid-du-med | 2
| 2 géan-bltos-pa-ni-brel-par-yan || med-na-de-fiid-ji-ltar-bltos |

' | yod-na‘an-kun-la-rag-ma-las || dios-posji-ltar-bltos-pa-yin | 3

| gitis-ni-“brel-pa-gcig-pu-yis || ci-ste-"brel-na-de-dan-giis | *

. | “brel-pa-gan-yin-thug-pa-med. || de-béin-brel-med-Ses-par-bya | 4
| dios-po-de-giiis-de-las-gan || de-dag-thams-cad-bdag-fiid-gnas |

*| de-bas-ran-dios-ma-“dres-la || de-dag-rtog-pas*-brel-par-byed| 5 -

| dios-po-tha-dad-rtogs-pa“i-phyir || de-yi-rjes-su-branba-yis |
| bya-dan-byed-pa-po-yi-tshig || smra-ba-po-dag-god-par-byed| 6

| 0-bo-“dres-pa-brel-yin-na || de-yan-giis-la-ji-ltar- gyur |

| de-phyir-ran-béin-tha-dad-pa || ‘brel-pa-yan-dag-nid-du-med | 2

| géan-bltos-pa-ni-brel-pa-can || de-med-ji-ltar-bltos-par-byed |

| yod-pa-kun-la-bltos-med-pa‘i || dios-po-ji-ltar-bltos-par-byed | 3

| ghis-la-geig-gis-maon-brel-pas || gal-te-de-id-la-brel-yod | -

| “brel-pa-ci-yin-thug-med-dan || de-ltar-brel-pa‘i-blo-med-do| 4
| dios-de-dag-dan-de-las-géan || de-kun-bdag-fiid-la-gnas-pa | )

| de-phyir-ran-béin-*dres-med-pa || de-rnams-rtog-pa-sre-bar-byed| 5

— - | de-wid-la-rjes-su-byed-pa-rnams-kyis || dios-po-tha-dad-rtogs-don-du |
bya-dan-byed-pa-po-yi-tshig || brjod-par-bya-rnams-sbyor-bar-bya | 6
Y Y po-y [ par-by Y Y

ripasleso hi sapbandho dvitve sa ca katham bhavet |
tasmat prakytibhinnanam sambandho nasti tattvatal || 2
parapeksa hi sambandhah so san katham apeksate |
sam$ ca sarvanir@samso bhavak katham apeksate|| 3
dvayor ekabhisambandhat sambandho yadi tad dvayoh |

kah sambandho ’navastha ca na sambandhamatis tatha || 4

tau ca bhiavau tadanyas ca sarve te svatmani sthital |
ity amisral svaywp bhavas tan misrayati kalpana || 5
tam eva canurundhanaih kriydka‘rakavdcmak‘

bhavabhedapratityartham samyojyante *bhidhayakah || 6

8 rtogs M — 11 giiis-las A — 18 rtbys A — 20 yis A — 28 v. L yojayati.

10

15



DHARMAKIRTIS SAMBANDHAPARIKSA. 265

5 | rgyu-dan-bras-bui-brel-pa-yan || de-gfiis-than 5-cig-mi-gnas-pas |
| gfis-la-gnas-pa-ji-ltar-grub || giiis-la-mi-gnas-ji-ltar-brel | 7
| rim-las-dnos-po-geig-la-gnas || géan-la-re-ba-med-pa-yin|
6 | de-med-par-yan-yod-pa‘i-phyir || gcig-la-gnas-pa- brel-pa-med | 8
| gdan-du-di-ni-dug-pa-dan || ci-ste-de-gfiis-gcig-la-ltos |
| ltos-pa-phan-pa-byed-par-gyur || med-na-ji-ltar-phan-par-byed | 9
7 | ci-ste-don-gcig-brel"-pa‘i-phyir || de-giiis-rgyu- bras-iid-yin-na |
| gfiis-fid-la-sogs- brel-pa‘i-phyir I gyas-gyon-rwa-yan-de-giis-thob | 10
fol.376b | “ga°-Zig-ghis-gnas-brel-pa-yin || de-mishan-del-las-géan-du-min |
| yod-dan-med-pa °i-bye-bm_q-can'|| sbyor-ba-ci-ste-rgyu- bras-na | 11

| de-dag-lhan-cig-dnos-min-phyir || rgyu-dan- bras-bu i-dnos-po-yarn |

| ji-ltar-giiis-la-gnas-pa-grub || giiis-gnas-min-na=ji-ltar-brel | 7

| Fim-gyis-gcig-la-dnos-po-ni || jug-yin-géan-la-bltos-med-de |

| de-med-na-yan-yod-phyir-ro || de-phyir-gcig- jug-can- brel-min | 8

| de-dag-gi-gcig-la-bltos-nas || gal-te-géan-la-de- jug-na |

| phan-byed-blitos-par-bya-ba-yin || med-pa-ji-ltar-bltos-par-byed | 9

| gal-te-don-gcig-dios-brel-phyir || de-dag-la-rgyu- bras-wid-na |

| ghiis-fiid-dan-ni-dnos-brel-pas || gyas-gyon-rwa-la-thob-par-gyur | 10
| gitis-gnas-gan-zig-brel-pa-yin || de-mtshan-de-las-gan-pa-min |

| yod-das-med-pa“i-khyad-par-can || sbyor-ba-gal-te-rgyu-bras-iid | 11

karyakaranabhavo *pi tayor asahabhavatah | ,
prasidhyati katham dvistho °dvisthe sambandhata katham || 7
kramepa bhava ekatra vartamano “nyanihsprhoh | .
tadabhave >pi tadbhavat sambandho naikavrttiman || 8

yady apeksya tayor ekam anyatrasau pravartate |

‘upakari hy apeksyah syat katham copakaroty asan || 9
yady ekarthabhisambandhat karyakaranata tayoh |

prapta dvitvadisambandhat savyetaravisanayoh || 10

dvistho hi Lacit sambandho nato °nyat tasya laksanam |
bhavabhavopadhir yogah karyakaranatd yadi || 11

12 gnas-pas A — 15 géan-pa A — 16 “phen-byed A yin-na A — 19 yin-na A —
28 V. |. dvitvablisambandhat, vgl. A und Devastri, S. 815, 9.

30
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| sbyor-ba“i-bye-brag-can-de-fiid || “dir-ni-rgyu-bras-ci-phyir-min |
| tha-dad-ces-bya “i-sgra-°di-ni || smra-byed-la-brten-ma-yin-nam | 12
| “ga*2-dig-mthon-na-ma-mthon-mthon || de-ma-mthon-na-ma-mthon-ba |
| bras-bu-yin-pa-iid-du-ni || ston-pai-skye-bo-med-par-ses | 13
| mthon-dan-ma-mthon-ma-gtogs-par || <bras-buci-blo-ni- mi-srid- phmr[
| “di-la-bras®-bu-la-sogs-sgra || tha-siiad-sla-ba “i-phyir- -bkod- -do| 14~
| de-yod-yod—phyw-de- “bras-rtogs || gan-yan-rjes-su-smra-ba-yi |
| brda-yi-yul-du-de-brjod-de || lkog-Sal-la-sogs-glan-rtogs-béin | 15
" | yod- “gyur-yod*-na-de-yod-cin || yod-pa-wid-na‘an-yed- gyur-ba |
| maon-sum-mi-dmigs-pa-dag-las || rgyu- “bras-kho-nar-rab-tu-grub | 16

. | sbyor-bai-khyad-par-de-dag-iiid || rgyu- bras-fid-du-°dir-cis-min |

| tha-dad-phyir-ges-gal-te-di || sgra-yin-sbyor-ba-po-la-brten | 12

| <di-ltar-ma-mthon-skye-bo-ni || mthm‘z-daﬂ-ma-mthaﬁ-bar-byed-pas|

| mthon-dan-de-ma-mthon-ba-la || ston-byed-na-yan- “bras-bur-ses | 13

| mthon-dar-ma-mthon-ma-gtogs-par || bras-bu i-blo-ni-mi-srid-phyir |
| “dir-ni-bras-bu-la-sogs-sgra || span-ba‘i-don-du- jug-pa-yin | 14

* | de-yod-yod-phyir- bras-bu-ni || rtogs-pa-“ga ‘-z’ig-bm’od-bya-ste.|

| brda-yi-yul-du-brjod-pa-ste || lhog-Sal-la-sogs-glan-rtogs-béin | 15

| dros-po-yod-na-de-yod-pa || yod-pa-itid-na‘an-yod- gyur-ba | ’

| mavon-sum-mi-dmigs-pa-dag-las || rgyu- ‘bras-fiid-du-rab-tu-grags | 16 -

yogopadhi na tav eva karyekaranatatra kim |
bhedac cen nanv ayam Sabdo niyoktaram samasritak || 12
pas“y_aﬂ ekam adystasya darsane tadadarsane |
apds‘yan karyam anveti vinipy akhyatybhir janah || 13

1 dar$anadarsane muktva karyabuddher asambhavat |
-karyadisrutir apy atra laghavartham nivesita || 14
tadbhavabhavat tatkaryagatir yapy anwvarpyate|

" samketavisayakhya sa sasnader gogatir yatha || 15
Dbhave bhavini tadbhavo bhava eva ca bhavita |
prasiddhe hetuphalate pratyaksanupalambhatah || 16

3 gan-gig M — 19 gywr-pa A.

10

15

20

25

30
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| re-s’ig-de-tsamr-g)afz-dag-don || rgyu-dan-bras-bui-spyod-yul-rnams|
| rnam-par-rtog-pas-ston-pa-ni |[ don-brel-pa-yi-don-béin-ston | 17
| tha-dad-yin-na-ci-Zig-brel || tha-dad-min-na-rgyu-bras-gan |
| gan-2ig-yod-na-ma-brel-giis || de-giiis-brel-par-ji®-ltar-byed | 18
| sbyor-dan-du-ba-la-sogs-pa || thams-cad-des-kyan-dpyad-pa-yin|
| phan-tshun-phan-pa-mi-byed-phyir || de-°dra-ba-la-"brel-pa-med | 19
| ‘du-ba-can-ni-ga‘-Zig-gis || “bras-bu-skyed-par-byed-pa-na |
| de-tshe-du-ba-can-“di-med || .s‘z'n-fu-thal—pkyir-de-lds-thm| 20
| de-giids-dan-ni-du-ba-dan || gZan-yan-phan-pa-mi-byed-par | _
Ta| ci-st fbrel—na-mthaC-dag—kyan I pk(ml-tshun- °brél}-pa-can-duffgyuf| 21

—

| de- phym -de-tsam-yan-dag-don || rgyu-dom- bras- bu spyod- Jul-can[
| rtog-pa-inams-ni-log-don-rnams || brel-pa-‘dra-bai-don-ston-byed | 17
| “di-tar-tha-dad-pa-brel-pa-gan || tha-mi-dad-na‘an-rgyu-bras-ci |
| y2an-yod-pa-dan-dres-med-pu || de-dag-ji-ltar-brel-par- gyur | 18
| “dis-ni-sbyor-ba-can-dag-dan || ‘du-ba-can-sogs-kun- -dpy yad-de |
| plmn tshun~phan-°dogs-med-pa‘i-phyir || de-ni-de-di- °brel-can-mm| 19
| bras-bu-du-ba-can-gyi-yan || ‘ga‘-Zig-skyed-par- byed-yin-na |
| de-tshe-du-ba-can-de-min || de-las-ma-yin-thal-* gyur-phyir | 20
de-dag-phan-min-pa-la-yan || du-ba- am-ni-géan-pa-la |
| gal-te-sbyor-yin-sna-tshogs-pa {| phan-tshun-*du-ba-can-du-“gyur | 21

- etavanmatratattvarthah karyakaranagocardh |
vikalpa darsayanty arthan mithyartha ghatitan iva || 17
bhinne ka ghatana *bhinne kary Jalrara7latap1 ka| -

" bhave hy anyasya vislistau Slistaw syatam katham ca tau || 18
samyogtsamamyyadz sarvam etena cintitam | - '
anyonyanupakarac ca na sambandhi ca tadpsah || 19
Janane ’pi hi karyasya kenacit sdmavdyind |
samavayi tada nasaw na tato tiprasangatah || 20

' tayor anupakdare ’pi éamquyé pamtﬁz va | |
sambandho yadi visvam éyﬁt samavayi parasparam || 21

2 log-pa-yi-don M — 8 de-gitis-min A — 12 rtogs-pa A — 24 v.1. bhkave

vanyasyao.
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| las-s0gs-sbyor-ba-can-grub-phyir || sbyor-ba-bskyed-kyan-des-de-giiis |

| sbyor-ba-can-du-mi-‘dod-de || gnas-par-byed-pa an-rab-tu-brjod | 22
2 | sbyor-ba-la®-sogs-pa-yi-gnas || run-ba‘i-dios-po-de- gyur-na |

| run-ba‘i-dnos-po-rtag-na-ni || de-dan-bral-ba- gal-phyir-ro | 23

| de-bas-bral-dan-ldan-pa-dan || gro-sogs-run-ba-brjod-pa-na |
3 | no-bo-"di-la-tes-par-brjod || ‘gro-sogs-géand-rtog-ci-Zig-bya | 24

| de-dag-rnams-la-yod-na-yan || “dii-Zes- brel-pa-ii-grub-phyir |

| skad-cig-so-so-skye-ba-yi || dnos-po-tha-dad-di-yin-rigs | 25

| °brel-joa-brt‘ag-pa‘i-rdb-tu-byed-pd-slob—dpon-mkkaé-pa-cken-po-‘
4 chos-kyi-grags-pas*-mdzad-pa-rdzogs-so || | rgya-gar-gyi-mkhan-
po-dzna-na-gar-bha-dan- | lo-tsa-ba-ban-de-nam-mkhas-bsgyur-bao ||

|sbyor-ba-skyed;par-byed-na-yan || de-phyir-sbyor-ba-can-nid-dag |

| “dod-min-las-sogs-sbyor-thob-phyir | gnas-pa‘an-so-sor-brjod-pa-yin | 22
| sbyor-ba-la-sogs-rten-pa-na || rus-ni-run-bar-de-las-skyes | -

| run-bai-ran-bin-rtag-yin-na || de-ma-tshan-ba-°gal-phyir-ro| 23

| de“i-phyir-de-run-brjod-bya-ba || dbye-dan-sbyor-bar-gyur-pa-yis|

| géan-pa-“gro-la-sogs-rnams-kyis || de-yi-ran-biin-brjod-iiid-ci| 24
[de-yod—pa—rnamé-kyan-de‘i-z’es | brel-pa-ma-grub-pa-yi-phyir|

| de-phyir-ran-béin-tha-dad-gan || so-so i-skad-cig-skyes-de-rigs.| 25

samyogajanane pistau tatah samyoginau na tau |
karmadiyogitapatteh sthitis ca prativarpita || 22

Sambandhapariksavrttih.
(Mdo Ce, fol. 377« 4—384a 2)

|| brel-pa-brtag-pa‘i-<grel-pa-bZugs-so ||

5 v || 2rgya-gar-skad-du | sap-bam-dha-pa-ri-ksa-bri-tti |
bod-skad-du | “brel-pa-brtag-pa‘i-grel-pa |

6 rtogs M — 13 “dod-yin A — 16 byed-den A — 11 g2an-la A cin A —
19 skyes-de-yis A. ‘

10

15

20
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Jam-paci- dl;yans-la-phyag- “tshal-lo |

| “brel-pa-dnos-por-gyur-pa-bsal-bar-*dod- nas‘ | gan-dban-kho- V.1
6 nar-Zes-bya-ba-la’-sogs-pa-smos-so || géan-dban-ni-géan-la-rag-las-pa-ste|
de-brel-pa-yin-na | “brel-pa-can-grub-pa - am-ma-grub-pa-geig-gi-yin |
ma-grub-pa-ni-med-pa i-no-bo-yin-pa i-phyir - “brel-pa- dinos-por-yod-pa- s
7 ma-yin-no || ‘brel-pa-can-grub-na?-géan-dban-ci-3ig-yod-pa-iid-
de | de-bas-na- ‘brel-pa-med-pa-iiid-do || grub-na-zin- kyan-cun-zad-ma-
grub-pa-nid-do-Ze-na | de-grub-par-bya-ba‘i-ched-du- géan- gyi- dbas-kho-
fol. 3770 nar-yan-mi- “gyur-te -pa-dan-ma- grub-pat-los- gyur- pa i-fies-pai-
rnani- par-rtog-pa-las-mi-da‘-bai-phyir-ro || dnos-po- gcig-la- grub-pa- 1o
dan-ma- grub-pai-no-bo-gii- ga-med-do || gan-gi-phyir-de-léar- grub-pa-
2 ‘am-cig-Sos-kyi-gian-gyi-dban-kho-na-med-pa-de-las-dios-po-thams-
cad-kiyi | brel-pa-yan-dag-id- du- dnos- por-med | dios-po-med-
_ pa‘i-phyir-rnam-par-rtog-pas-bkod-pa-ni-mi-dgag-go |
[ 710-bo-“dres-pa-‘brel-pa-yin-gyi-géan-dban-kho-na-ma-yin-no- 15 v.2
3 Ze-na | de-ni-mi-run-ste | giis-iid>3-yin-te-brel-pa-can-giiis-kyi-no-bo-

yin-na | no-bo-‘dres-pa-ran-gi-no-bo-gcig-pa“i-mishan-iid-der-yan-ji-
Ttar-Sgyur-te-mi-"gyur-ba-fid-do || geig-tu-gyur-na-yan-brel-pa-can-

4  gnis-med-pa‘i-phyir - brel-pa- gan-Zig-yint-te | “di-ni- giiis- la- gnas-pasi-
phyir-ro || on-te-“di-siiam-du-dres-pa-ni-fio-bo-geig-tu-gyur- ba-ma-yin- 2
te | “o-na-ci-Ze-na-bar-chad-med-pa-yin-no-ée-na | yin-du-zad-mod-ci-Zig-

5 dgag-ste | bar-chad®-med- pa-ni-bar-med-pa-tsam- du-zad-pas-<brel-pa-
dnos-por-gyur-pa-yod-par-mi- gyur-ro || ci-ste-bar-chad-med-par-brel-pa-
yin-na | bar-dan-beas-pa-na-yan-°brel-pa- ci- ste-mi-dod-de | giis-kar-

6 yanS-brel-pa-can-giis-ran-gi-no-bo-la-gnas-par-bye-brag-med-pa‘i-phyir- 2
ro || phrad-pa-la-sogs-pa-yan-bar-chad-med-pai-don-du-dus-pa-kho-na-

7 yin-pas-bf;jod- par-ma-byed-cig | gan-gi-phyir-de- ltar-no-bo™-dres-pa‘i-
mishan-fiid-kyan-brel-pa-ma-yin-pa-dei-phyir-ran-béin-tha-dad-
de | dnos-po-thams-cad:kyi-ran-gi-no-bo-tha-dad-pa-rtog-pas-sgro-btags-pa-

[l 378 Las-ma- gtogs-par -‘brel-pa yanl dag- md du-med-pao | 30

13 yan-dag T : yan-dag-pa V — 11 #o-bo-"dres-pa M T : o-bos-brel-pa V —
18 “brel-pa-can T : brel-can V — 19 “di-ni-gitis-las V : ‘di-giis-la T — 24 “brel-
pa T :“brel-par V — 21 yin-pas T : yin-par V — 98 de‘i-phyir T : de“i-phyir-yan V —
29 sgro-btags-pa-los T : sgro-btags-pa V — 30 yan-dag T : ya%rdag-joa V.
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‘on-te-géan- la-bltos-pa- ‘brel- pa-ym—gyz—no -bo-“dres-pa-ma-yin-no-
Ze-na | ‘dw—‘/an-gzom-la bltos-pa-na bltos-pas-brel- -pa-can-du-“gyur-te |
bltos-na-yod-pa-Zig-bltos-sam | med-pa-2ig 9- -bltos | ji-ste-med-na-de-ni-
ji-ltar =bltos | ran-gi-nio-bor-ma-grub-pasi- dnos- po-la-bltos- pa‘i-chos-
med-pas-gan-2ig-gan-gi>- ‘brel-pa-yin | yod-na-yan-kun-la-rag-ma-
las-te | ran-gi-1o-bo-thams- cad- Qkf/es-pa-bltos-pd-med-pa i-dios-po-
bltos-pa-gan-yzs na-“brel-par-gyur-ba-ji-ltar- bltos-pa JHL | lhag4

ma-mams-m-gzan-gyz dban-bin-du-brjod-par-bya‘o |

| fies-pa-<dir-mi- ggur—bar -bya-bai-ph yir-gitis-te | “brel-pa-can-
giis- m-‘brel-pa gcig-pu-yis-yon-tan- du-byjod- pai- shyor - ba- don-
tha-dad-, -pa-gcig-pu-am | tka—dad—pa-med-pa i-chos-sam | brjod-du-med-
Pai-dnos-por-gyur-pa-dan-mion- pm-’brel-pa vrgyus-ci-ste-brel-par-
‘dod-n a-de"i-tshe-brel-pa- don-tha- dad- pa-ma-yin-pa “i- phyogs 8- la-ni-
brel- -pa-can-ghis-brtags-pa-kho-nar- ‘gyur-bas- brel-pa-gan-yain-med-do ||

' de-la-na-jan-br el-pa-oan—gzan M= Y in-pas-geig-tu-gyur-pai-yan-phyir-

ro || brjod-du-med-pa i*-dios- -POr-gyur-pa- yan- rigs- pa “i-tshul- qyis-na-
don-tha- dad- pa- dan-don- tha-dad- pa-ma-ym—pa “i-rnam-par-rtog -pa-las-
mi-*das-ba “i-phyir-ro || don-tha-dad-pa-ma-yin-pa“i-phyogs-la- m-fbrel-pa-

fol.378b das- brel-pa-can- gan-yan-med-do || tha-dad- -pa-‘am-cig-sos-kyi-"brel- pa-

2

 yod- - -chug-kyan | “on- kyan-de-dan-gnis-brel-pa-gan-yin | geig-

pa-de-dan-"brel-pa-can-gitis-su- “brel-pa-gai-yin-te | med-pa-iid-do II? ji-

med-pa-de-bZin-du | de-dan-brel=pa-can-giiis- br el-pa med-do || gdan-du-
na- brel—pa-can—gms~m—tshe—‘brel Pa-yan-ci-Zig-Fes-skad (?)- du-y -yod | gZan-
g/(m -ci-ste-brel-pa‘i-don-gcig-dan-brel-pa i -phyir--brel-par--dod-na | de‘i-

te } de-ltta-bur-brel*- -pa-khas-len-pa “i-phyir-ro || de-la-yan-“brel-pa‘i-don-
geig-pu- ztg-qod—pas thug-pa‘ain-med-par- ‘gywr-ro || de-ste-‘ga‘-Zig-
tu- “brel-pa-gcig-pu i-don-ma-grub- stel “brel-pa-med-na-niS-thams-cad-du-

d e.ab.z'z' n-"brel-med-$es-p ar- b y al thug—pa-med—j)ar-<gz/ur-bas-na-‘brel-

iy bltos-mz T : bitos-nas. V — 1 ‘gyur-ba T : gyur-bar V — 10 brel-pa T-:
brel—pa-ctm V — 12 maon-par-brel-pai T : brel-pa V — 13 don-tha-dad-pa T : tha-
dad-pa V i T:na V — 14 kho-nar T : kho-na V. — 11 don-tha -dad-pa-dan-don-

5

10

15

- skad-du-smos- -pai-skyon-yod-pa‘i-phyir-ji-ltar--brel-pa-can- -giis-‘brel-pa- -

- tshe-brel-pa-dan-brel- -pa-can-ghis-la-yan-br el-pa-2ig-*dod-par-bya-dgos-

30

tha-dad-pa-ma-yin-pai T : don-dan-tha-dad—pa tka-dad-ma-ym -pa’i V.— 19 ‘brel-

pa-can T : “brel-pa-can-gyi V.
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6  pai-blo- m-dnm-po i-rjes-su-Zugs-pa-ma-yin-no || kha-cig-tu--br el- pa-gczgﬁ
puti-don-med- par- yan-brel-pa-rtog-na-ni | “brel-pa-can-dan-po-giiis- -la-
yan-don-gceig-pu-dan-brel-pa “i-phyir- brel-par-mi-“gyuwr-ro || #i- tshe-zzg-
7 ‘brel-pa-yin-na-yan-iies-pa-smras-zin-to || des-ni-bar-chad- med—pa- la-
s0gs-pa‘i-chos-tha-dad-par-rtog-pa “i-lan-kyan-btab-zin-to | . 5
ol. 37% | gan-gi-phyir-de-ltar- brel-par-rnam-par-rtog-pa-run -ba-ma-yin-  v.5
pa-de-bas-na-brel-pa- can- du-maon-par-dod-pai-dnos-po-de-giiis- -,
dan | de-las-gZan-pa-brel-pa-Zes-bya-ba-ji-skad-du-smos-pa-de-dag-
thams-cad-bdag-iid-gnas-ran-gi-no-bo-la-gnas-pa-yin-no || de-bas- -
na-de‘i-phyir-bdag-nid-kyis-r an-dnos-ma- “dres-p a-ste- brel-pa-med- 10
3 pa‘o|| ‘o-na-ji-ltar-rag-las-pa‘i-no-bo-de-dan3-des-brel-pa-yin-par-brjod-
ce-na | ‘brel-pa-yan-dag-pa-ni- “ga -yan-med-kyi | dnos-po-de-dag-“dres-
pa-med-kyan-rtog-pas-‘dres-par-byed| géan-la-rag-las-pa‘i-no-bo-lta-
& burt-mtshan-ma-‘ga‘-Zig-ston-pa-skye‘o |
| divos-po-tha-dad-r togs-pa‘i-phyir | dnos-po-tha-dad-pa-ni- 15 . 6 ‘
gian-bsal-bao || de-khon-du-chud-par-bya-ba i-phyir | rtog-pa-dei-rjes- o
5 su-bran-ba‘is-skyes-bu-yis||bya-ba-byed-pa-po-yi-tshig|bya-bai-
© tshig-dan-byed-pa-poi-tshig | smra-ba-po-dag-‘god-par-byed || “di-
ni-bya-bai-brjod-pa‘o || “di-ni-byed-pa-po i-brjod-pa‘o || Zes-tshig--god-par- .
6 byed-kyi| bya-ba-dan-byed-pa-po iS--brel-pa-dnos-su-ni-yod-pa-ma-yin-no| 20
| ‘0-na-rgyu-dan-bras-bu “i-dios-po- brel-pa- grub-bo-ge-na | de-mi-  v.1
©orun-ste

o

‘di-ltar-rgyu-dan- “bras-buti-dnos-poi-brel-pa-yan-ji-

-1 lta-bu-Zig-ce-na |* gfiis-la-gnas-pa-ji-ltar-grub-mi--grub-pa-iid-do ||
ai-phyir-ge-na | rgyu-dan-bras-bu-de-giiis-lhan- cig-mi-gnas-pai-
phyir-te| “di-lta-ste | gan-gi-tshe-rgyu-yod-pa-de i-tshe- bras-bu-med-do || 25

fol. 649!}1 ‘bras-bu-yod-pa‘i-tshe- yar- rgyu-med-de | rgyu-dan-br aa-bu ghis-dus- -~
geig-tu-mi- thad-pa i-phyir-ro ” skad-cig-ma-ma-yin-pa an-dnos-po -med-
. pati-phyir-rgyu- dan-bras-bu i- dnos- po- than- cig-tu- gnas-pa-ma-yin-pa-

L2 dd-yin-pas| skad-cig-ma-ma-yin-par-smra-bas-brjod-pa-yan-rigs-pa-ma- -

- 2 rtog-tia T : rtogs-nae V — 4 ym-na-yan T ym yan V % riog-pa‘i T : -
rtogs-pai V. — 10 bdag-itid-kyi V : bdag-iid T’ ‘brel—pas-te V: dres—pa T —
17 bya-ba'i-tshig-dan-byed-pa‘i-tshig T fehlt in V — 18 ‘di-ni-bya-ba-brjod-pa‘o T :
fehlt in V— 20 byed-pa-poi T : byed-pa‘i V — 21 dios-po V : mtshan-iid-kyi T —
de-mi-run T : mi-run V. — 23 gnas-pa M : gnas-par VT — 2 yod—pa i-tshe yan T '
yod-pa-de‘i-tshe V.
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yin-pa i-phyir-gan-gis-na-giis-la- ‘brel-pa-gnas-par-*grub-par-"qgyur-ba -
3 “brel-pa-can-giiis- dnos-su-lthan-cig-tu-gnas 3- pa-med-do || dnos-po-giiis-
la-mi-gnas-na-yan-ji-ltar-brel-pa|ma-yin-pa-nid-do || blos-sbrel-te-
“brel-na-ni | rnam-par-rtog-pas-bskyed-par- gyur-ro |
4 | rgyu-am-bras-bu-la-rim-gyis- brel *-pa-gnas-so-de-n« | de-yar-mi-
rigs-te | “di-ltar-rim-las-kyan-dnos-po-gceig-la-rgyu-am-bras-bu-
5 gcig-la-brel-pa-des-bya-ba- gnas-na | géan-1 a-re-ba-med-de > rgyu-
la-gnas-pa-na- bras-bu-la-bltos-pa-med-do || “bras-bu-la-gnas-pa-na-rgyu-
la-bltos-pa-med-pas-giiis-la-rim-gyis- “dug-na-ni- “brel-par-mi-run-ste | de-
6 med-par-yan-yod-pa‘i-phyir |® rgyu-dan-bras-bu-givis-phan-tshun-
med-par-yan-brel- pa- des- bya-ba i- don- yod- pa “i- gtan-tshigs- kyis-na |
7 gcig-la-gnas-pa-can | rgyu-dan-bras-bu-la-rim-gyis-gnas-pa-“di-dan-
gan-la-re-ba-med-pa-de-dan- brel-pamed-do |
fol. 380a | fies- pa-“dir-mi-gyur-bart-bya-ba“i- phyir-géan- du-rgyu-‘am- -
bras- bu-la-rim-gyis- ‘brel-pa-di-‘dug-p a-na-ji-ste-rgyu- dai-bras- 1
o bu-de-giis-las-rgyu-‘am-bras-bu-gcig-la-bltos-pas-re-ba-dan-bcas-
2 pa-wid-kyis-giis-la-gnas®-pa-kho-nar-*dod-do-Ze-na | de-lta-na-yan-bltos-
pa-des-phan-par-byed-par-gyur-ro|| cii-phyir-de-na | ‘di-ltar-bltos-
pa-phan-pa-byed-par-gyur-te | géan-du-ma-yin-no || bltos-pa-na-phan-pa-
-3 byed-pa-yin-mod-ce-na | de-med-na-ji-ltar-phan-pad-byed | rgyui-
tshe-na-bras-bu-Zes-bya-ba i-don-med-do || <bras-bui-tshe-na-yan-rgyu-
des-bya-ba‘i-don-med-do || mthu-med-pas-phan-pa-byed-pa-ma-yin-no | -
| g2an-yan-ci-ste-don-gcig-brel-pai-phyir-Zes-bya-bai-gtan-
&  tshigs-kyis | rgyu-dan*- “bras-bur-maon-par-dod-pa- de-giiis-r gyu-dan-
bras-bu-iiid -yinpar--dod-na-de i-tshe-grans-su-brjod-pa|gfiis-wid-la-
sogs-‘brel-pa‘i-phyir | Zes-bya-ba‘i-gtan-tshigs-kyis-ba-lan-gi-gyas-
5 gyon-rwa-yan-rgyu-dand-bras-bu-kho-na-thob-ste|de-ltar-mi-*dod-na-
- -ni| de-las-gdan-yan-“gyur-re-skan| sogs-pa-smos-pas-ni | pha-rol-iid-dan- |
 tshu-rol-iiid-dan- | rwa-nitd-la-sogs-pa-dan- brel-pa ‘i-pkyi’r-z’es-bsdu ‘o |

2 lhan-cig-tu T : lhan‘éig V — 4 rnam-par-rtogs-pas V : rnam-par-rtog-
par T — ¢ dnos-po-geig-la T : dnos-po-gcig-las V. — 1 rgyu-la T : rgyu V —
8 ‘bras-bu-la-gnas-pa T : ‘bras-bu-gnas-pa NV — 1i med-par-yan T : med-par V —
12 rim-gyis T : rims-kyis V — 15 rim-gyis T : rims-kyis V. — 11 de-lta-na T : des-
ne V- —. 19 ma-yin-no T : ma-yin V. — 24 “bras-bur T : “bras-bu V — 28 smos-
pas T': smos-pa V. — pha-rol-wid T : pha-rol-po-#id V. — 29 dan- | rwa-iiid-la T :
V unleserlich. ’ '
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| ga%-ym’z-ruﬁ-ba-gcf g-dan- brel-pa i -phyir-na- brel-pa-ni-ma-yin-
no || ‘o-na-ci-de-na | ‘brel-pa‘i-mishan-vid-dan-no-Ze-na | de-mi-run-ste |
dios-poi-don-"gac-gig-giis-la-gnas-pa-ni-brel-pa-yin-gyi | don-
ghiis-dan-mion-par-brel-pa-can-de-las- g2 an- du-brel-pa-dei-mtsha n'-
fid-mi-“thad-na | gan-gis-na-grans-la-sogs-pa-las-de‘i- khyad-par-béag-
par-bya | / '

| “gac-2ig-yod-na-yod-par-‘gyur-la-med-na-med-par-gyur-te | yod- “

par-gyur-pa-dai-med-par-gyur-pa-de-giiis -kyi-yod-pa-dasn-med-pa- gan-

ol 380b yin-pa-de“i-bye-brag -can-khyad-par-can-gyi- sbyor-ba- gan-yin-pa-de-ni-

‘brel-pa-Zes-bya-ste | yod-pa-dan-med-pai-bye-brag-can-gyi-sbyor-
ba-“di-ci-ste-rgyu-bra s-kho-na~yin-gyi-thams-cad-ni-ma-yin-no-Ze-na |
de‘i-tshe-sbyor-ba‘i-bye- brag-can-gan—yz’n-pa-yod-pa;;laﬁ-med‘-pa-
de-wiid | “dir-ni-rgyu?-bras-ci‘i-phyir-min-te | gan-gis-na-yod-
pa-ma-yin-Zin | don-med-pa‘i-brel-pa-rtog-par-byed | tha-dad-ces-bya-
ba-ni-*di- sfiam-du-yod -na-yod -pa-yin-la-med -na-med-pa-yin -no-Zes-bya-
ba-di-ni-brjod-par-bya-ba-man-po-yin-te | don-gcig-rjod-par? -byed-pa-
rgyu-dan-"bras-bu-kho-na-Zes-bya-bai-sgras-brjo d-paci-yul- du-de-mi-rigs-
pas | yod-pa-dan-med-pa-ni-rgyu-dan- “bras-bu;kko-naf"-mi- ‘dod-do-Ze-na |
sgra-di-ni-smra-bar-byed - pa‘i-skyes-bu-la-brten-pa-ma- y\in-
nam-zes-bya-ba-ni-sgra- gari-yin-pa-° di-ni- smra-bar-byed* -pa- la- brten-

v.lla

paci-phyir-ji-lar-shyar-ba-de-béin-du-smra-ba-yin-te | du-ma-la-yan-sgra-

ycig-yod-pas-lan-du-mi-run-ba-fiid-do |

| de-basv-na-yod-pa-dcm-med-pwde-ﬁiol—iﬂgyu-dam‘bras-bur-rigs-te | .

‘di-ltar-rgyur-mion-par-‘dod-pa-‘ga‘-3ig-mthon-na |rigs-bya‘i-mishan-
fiid-du-gyur-pa- bras-bu-Zes-bya-ba-ma-mthon-ba-mthon-ba-ni | gan-

v.ilb

mthori-nazmthon-ba-yin-te | de-ma-mthon-na-bras-bur-mnon-par-‘dod-

pa-ma-mthon-barni | bras-bu-yin-pa-nid-du-Ses-te | “di-las-di-

byui-no-Zes-rtogs-pa‘o || ston-pa‘i-skye-bo-yan-med®-pa-ni-‘di-las-

“di- “byun-no-Zes-bya-ba- di-ni-*chad-pa-med-par-ro || brda-sprad-nas-ses-

1 phyir-ma VT — 7‘°ga‘-.z'ig T : gan-dig V. — s de-giiis-kyis-don-med-pa- .

yin-pa V : de-itid-kyap-yod-pa-dasn-med-pa-gan-yin-pa T - 11 thams-cad-ni-ma-yin-
no T : thams-cad-do NV — 13 ‘dir-ni T : ‘di-ni V — 14 rtog T : rtogs V. — 17 Zes-
bya-ba‘i-sgras-brjod T : Zes-brjod V. — 21 de-béin-du T :;de-de-béin V. — 23 “bras-

Cbur T bras-bu V. — o1 ‘di-ltar T : ji-ltar V. “ba“-Zig V. : geig-pu T — 25 gywr-
pa T : grub-pa V ma-mthon-ba-mthon-ba-ni T : mthon-ba-na V — 26 yin-te T :

yin-no V.
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s0-3es-bya-ba-tshig-tsam-du-zad-de | “di-ltar-brda-sprad-du-zin-kyai-jyod-
pa- dan-med-pa-dag-las-géan-ni-rtogs-par-mi- ‘gyur-te | de-bas-na-gan-
rtogs-na-gan- khoni- du-chud-par- ‘gywr -ba-de-ni- de‘i-don-te | “di-lta-ste-
snam-bu- dkar- po-rtogs-na- dkar -po- khoru-du-chud -pas- dkar-po-kho-na-
rtogs-pa-béin-du | yod-pa-dan-med-pa-rtogs-pa-na-rgyu-dan-bras-bu-kho-
na-khon-du-chud-pas-na-yod-pa-dan-med- pa-ni-rg Ju dan-bras-bu- khon-

fol.381a du- chud-pat-las-don-gégn-ma-yin-no |

ot

| di-sfiam-du-yod-pa-dan-med-pa-ni-sgrub-par-byed-pa-yin-la| rgyu-
dan-bras-bu-iiid-ni-bsgrub-par-bya-ba-yin-pas-géan-nosde-na | gan-yin-
na-yan- dei-no-bo-cii- phyir-mi-bstan | “on-te-skyed-par2-byed-pa~dan- |

bskyed-par-bya-ba‘i-no-bo-yin-no-ée-na | gan-de-skad-du-smra-ba-dei-

min-gi-rnam-grans- kyi-sgo-nas-don- tha-dad- par-gyur-ram-ci | “di-ltar-
skyed-par-byed-pa-dan- | bskyed-par-bya-bai-io-bo- dan- | skye-ba- dan-
bskyed-pa‘i-no-bo-dan- |* rgyu-dan-bras-bui-no-bo-Zes-bya- ba-la-sogs-
pa- rnam-gransrsu; gtogs-pa-yin-no | ‘

| de-bas-na-mthon-ba-dan-ma-mthon-ba-yul-can-gyis-yul-bstan-
pa‘i-phyir-yod-pa-dar-med-pa-ma-gtogs-par- bras-bui- blo-ni-mi-
srid-pa‘it-gtan-tshigs-kyi-phyir | yod-pa-dan-med-pa-ghis-"di-la-
“bras-bu-la-sogs-sgra-yan-tshigs-so-so i-phren-ba-di- siied- Jig-rten-

- pa-rnams-ma-brjod-kyan-run-siam-nas | tha-siad-sla-bai- phyir-
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Ubersetzung.
Prifung der Verbfndung.

v. 1. Die Verbindung ist Abhéngigkeit. Worin besteht die Ab-
hingigkeit bei etwas Entstandenem? Daher gibt es bei allen Dingen
in Wahrheit keine Verbindung.

v. 4
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v. 2. Die Verbinduhg ist Verschmelzung des Wesens. Wieso kann
diese bei einer Zweiheit bestehen? Daher gibt es bei verschiedenartigen
(Dingen) in Wahrheit keine Verbindung. )

_ v. 3. Die Verbmdung ist Bedingtheit durch etwas anderes. Wenn
(das betreffende Ding) ébwas Nichtseiendes ist, wieso kann es dann
‘bedingt sein? Wenn es dagegen etwas Seiendes ist, wieso kann es
dann als ein vollkommen unabhéngiges Ding bedingt sein?

v. 4. Wenn die beiden (verbundenen Dinge) durch die Verbindung
mit einem eihzigen (Ding) verbunden sind, welche Verbindung besteht
dann bei den beiden? Ferner (ei'gibt sich) eine endlose Reihe. Auf
diese Weise kann es keine Erkenntnis einer Verbindung geben.

- v. 5. Diese beiden Dinge und das davon verschiedene, alle diese
bestehen nur aus sich selbst. Daher sind die Dinge selber nicht ver-
schmolzen. Sie werden aber durch die Vorstellung (miteinander) ver-
schmolzen.

v. 6. Im Anschlu} daran verwendet man, damit die Verschieden-
~heit der Dinge erkannt werde, Worte, welche Bewirktes und Bewirker
bezeichnen. T

v. 7. Wieso ist ein Verhaltnis von Ursache und Wirkung, welches
i zwei Dingé zur Grundlage hat, erwiesen, da doch diese beiden nicht
zugleich vorhanden sind? Wenn es aber nicht zwei Dinge zur Grund-
lage hat, wieso kann es dann eine Verbindung sein?

v. 8. Wenn (die sogenannte Verbindung) der Reihe nach immer
nur in einem Ding vorhanden ist und zu dem andern in keiner Be-
ziehung steht, so kann sie nicht Verbindung sein, indem sie in dem
einen vorhanden ist, weil sie auch beim Fehlen der beiden vor-
handen ist.

v.9. Wenn (der Gegner behauptet, daB) die (Verbindung), wahrend
- sie durch das eine von den beiden bedingt ist, in dem andern vor-
handen ist, so (wire zu antworten, daB) das Bedingende einwirkend
sein muB. Wieso kann es aber einwirken, wenn es nicht ist?

v. 10. Wenn bei den beiden das Verhltnis von Ursache und
Wirkung besteht, weil sie mit einem einzigen Gegenstand. verbunden
sind, dann ergibt sich das auch fir das rechte und linke Horn (einer
Kuh), weil sie mit der Zweiheit usw. verbunden sind.
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v. 11. Jeder beliebige (Gegenstand), der zwei Dinge zur Grund-
lage hat, ist némlich eine Verbindung. Daneben gibt es kein anderes
Merkmal derselben. (Gegner:) Die durch das Vorhandensein und Nicht-
vorhandensein bestimmte Verknﬁpfung ist das Verhiltnis von Ursache
und Wirkung. v ‘ ‘

v. 12. (Antwort:) Warum sind in diesem Falle nicht die Be-
stimmungen der Verkniipfung allein "das Verhaltnis von Ursache und
Wirkung? (Gegner:) Wegen ihrer Verschiedenheit. (Antwort:) Handelt
es sich hier nicht um ein Wort, das doch von dem abhingig ist, der
es verwendet? '

v. 13. Wenn man beim Sehen eines (Dinges) etwas sieht, das
(frither) nicht gesehen wurde, und wenn man es beim Nichtsehen
jenes (Dinges) nicht sieht, dann erkennt man, daB eine Wirkung vor-
l\iegt, auch ohne Leute, die es einem mitteilen.

v. 14. Weil auBer beim Sehen und Nichtsehen die Vorstellung
von -einer Wirkung nicht zustande kommt, werden dafiir die Worte
Wirkung usw. der Einfachheit halber festgesetzt.

v.'15. Wenn das Erkennen der Wirkung eines (Dinges) aus dem
Vorhandensein bei dessen Vorhandensein vermittelt vv:ird, so handelt
es sich dabei um das Mitteilen des Gegenstandes der Vereinbarung,
wie bei dem Erkennen einer Kuh auf Grund der Wamme usw.

v. 16. Das Vorhandensein des (betreffenden) Gegenstandes beim
Bevorstehen eines bestimmten Dinges und das Bevorstehen ausschlieB-
lich beim Vorhandensein ist als Wesen der Ursache und Wirkung
bekannt, und zwar durch sinnliche Wahrnehmung und Nichtwahr-
nehmung. '

. v. 17. Die V;)rstellungell, welche nur dies zum wirklichen Gegen-
stand haben und deren Bereich Ursache und Wirkung ist, zeiéen die
Dinge scheinbar Ver‘hunden, sind also irrig.

v. 18. Was fiir eine Verbindung kann es bei getrennten (Dingen)
geben? Was fiir ein Verhéltnis von Ursache und Wirkung kann es
bei ungetrennten (Dingen) geben? Und wieso sollten beim Vorhanden-
sein eines anderen (Dinges) die beiden unverbundenen (Dinge) ver-
bunden sein? : ‘
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v. 19. Innewohnendes, Verkniipftes usw., alles das ist damit er-
ortert, weil es nicht aufeinander einwirkt. Etwas, das so beschaffen
ist, ist aber nicht verbunden. :

v. 20. Wenn gewisse innewohnende (Dinge) eine Wirkung her-
vorbringen, so sind sie dann keine innewohnehden (Dinge). Und sie
sind es nicht dadurch, weil sich zu weitgehende Folgerungen ergeben.

v. 21. Wenn die beiden (innewohnenden Diﬁge) nicht auf das
Innewohnen oder (eines) auf das andere-einwirken und trotzdem
(miteinander) verbunden sind, dann muBte alles einander innewohnen.

v. 22. Die (betreffeniden) beiden (Dinge) kénnen, auch wenn sie
die Vei‘kniipﬁing hervorbringen, doch nicht deswegen als verknipft
betrachtet werden, weil daraus folgt, daB auch die Bewegung usw.
etwas Verkniipftes ist. Das Verursachen des Verweilens ist (bei‘eits)
besprochen -worden. A

v. 23. Die Dinge werden geeignet, Tréger der Verkniipfung usw.
zu sein. Denn wenn die Beschaffenheit, in der sie geeignet sind,
dauwernd gegeben ist, so steht dies mit der Getrenntheit im Wider-
spruch. '

~v. 24. Wenn daher mit ,getrennt, verkniipft, bewegt* usw. die
‘geeigneten (Dinge) genannt werden, so wird (damit) sicherlich diese
Beschaffenheit zum Ausdruck gebracht. Was far einen Sinn . hat es
also, eine besondere Bewegung usw. anzunehmen?

v. 25. Da bei dieser, auch wenn sie vorhanden ist, eine Ver-
bindung, bei der man ,dessen“ sagen konnte, nicht maoglich ist. Daher
‘missen dies verschiedene Zustinde der (Dinge) sein, welche jeden -
Augenblick entstehen.

Erklirung der Priifung der Verbindung.

(v. 1) Um die (Annahme) einer wirklichen (vastubhiita) Verbin-
dung zurickzuweisen, sagt (der Verfasser): Die Verbindung ist
Abhéangigkeit usw. Abhingig sein heiBt, unter fremdem Einflu
stehen (paradhinatd). Wenn nun die Verbindung in einer solchen
(Abhéngigkeit) besteht, ist diese dann (die Verbindung) zweier ent-
standener oder nicht entstandener Dinge (sambandhinoh)? Da nicht
entstandene (Dinge) ihrem Wesen nach nicht vorhanden sind (asad-
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ripatvat), kann es (in diesem Fall) keine wirkliche Verbindung gebén.
Worin besteht (aber) die Abhingigkeit bei- einem entstan-
denen Ding (sambundhim’)?' Daher gibt es (auch in diesem Fall)
keine Verbindung (asambandha era). (Gegner:) Wenn es auch ent-
standen ist, so ist doch einiges (an ihm) nicht entstanden. (Antwort:) -
Um dessen Entstehung willen ist es nicht abhingig, weil damit die
verschiedenen Fehler (dosavikalpah), welche sich aus dem Entstanden-
und Nichtentstandensein ergeben, nicht dberwunden sind. AuBerdem
gibt es in einem einzigen Ding kein entstandenes und (zugléich) nicht
entstandenes, also doppeltes Wesen. Weil also bei entstandenem und
anderem (d. h. nicht entstandenem) keine Abhingigkeit besteht, daher
gibt es bei allen Dingen in Wahrheit, d. h. in Wirk]ichkeit
(vastutah), keine Verbindung. Eine durch die Vorstellung hergestellte
~(Verbindﬁng) ist (damit) nicht geleugnet, weil sie nicht wirklich ist.
(v. 2.) (Gegner:) Die Verbindung ist Verschmelzung des
Wesens (ripaslesal), nicht Abhingigkeit. (Antwort:) Das ist nicht- -
richtig. (Denn) wieso kann bei einer Zweiheit, d. h. wenn die
beiden verbundenen (Dinge) zweierlei Wesen haben, eine solche
Versclimelzung des Wesens bestehen, deren Kennzeichen doch die
Einheit des Wesens ist (ekaripalaksana)? Sie kann nicht bestehen.
Bilden dagegen (die beiden verbundenen Dinge) eine Einheit (ekibhave),
was fir eine Verbindung kann es dann geben, da (in diesem Fall)
keine zwei verbundenen (Dinge) vorhanden sind, eine (Verbindung)
aber zwei Dinge als Grundlage voraussetzt (dvisthatvat)? (Gegner:)
Verschmelzung bedeutet nicht, daB eine Einheit des Wesens zustande
kommt, sondern (sie bedeutet nur) Ungetrenntheit (naimntdryam).
(Antwort:) Selbst wenn (wir annehmen, daB) es sich so verhalt, was
ist damit gegen (unsere Behauptungen) gesagt? Denn da die Unge-
trenntheit nur im Fehlen eines Dazwischenliegenden besteht, so ergibt
sich daraus, daB keine wirkliche Verbindung vorhanden ist. Ist dagegen
bei Ungetrenntheit eine Verbindung vorhanden, warum wird sie dann
nicht auch bei Getrenntheit angenommen? Denn in beiden Fillen sind
die beiden verbundenen (Dinge) nicht verschieden, da sie nur aus
ihrem eigenen Wesen bestehen (svaripe sthitah). AneinanderstoBen
(praptih) usw. fallt unter (antarbhavah) den Begriff der Ungetrenntheit:
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un:i braucht daher nicht (gesondert) besprbchen,werden. Weil es also
auch keine Verbindung gibt, welche in einer Verschmelzung des Wesens
besteht, daher gibt es bei Vérschiedénartigen (Dingen), d. h.
bei allen Dingen, die ihrem Wesen nach verschieden sind, in Wahr-
heit keine Verbindung, auBer der, welche durch die Vorstellung
(den Dingen) zugeschrieben wird (m opita,).

(v. 3) (Gegner:) Die Verbindung ist Bedmgthelt durch etwas
anderes (pardpeksa), nichtVerschmelzung des Wesens. (Antwort:) Auch
in diesem Falle bei der Bedingtheit durch etwas andgres, wenn (die
Dinge) durch Bedingtheit verbunden sind, ist durch die Bedingtheit
entweder etwas Seiendes bedingt oder etwas Nichtseiendes. Wenn
(das betreffende Dihg)'etwas Nichtseiendes ist, wieso kann
es dann bedingt sein? Denn in einem Ding, das seinem Wesen
nach nicht entstanden ist (svar@ip@siddha), kann die Eigenschaft der
Bedingtheit (apeksadharmah) nicht vorhanden sein. Wieso kann also
eine. Verbindung bestehen und wessen (Verbindung) kann sie sein?
Wenn es dagegen etwas Seiendes ist, durch welche Bedingtheit
kann dann ein vollkommen unabhéngiges Ding, d. h. (ein Ding),
das seéinem ganzen Wesen nach entstanden und daher nicht bedingt
~_ist, verbunden sein; wieso kann es bedingt sein? Das iibrige "ist
genau so zu erdrtern, wie bei der Abhangigkeit.

(v. &)1 Wenn man, damit sich diese Fehler nicht ergeben an- |
nimmt, daB die belden d. h. die beiden verbundenen (Dinge), durch
die Verbindung.mit einer einzigen Verbindung, d. h. entweder
mit einer einzigen Eigenschaff genannten Verbindung, also mit einem ge-
trennten Gegenstand, oder mit einer ungetrennten Eigenschalft (dharmah)
oder mit einer unausdriickbaren Wesenheit2. verbunden sind, so
kann es bei der Annahme, daB die Verbindung kein getrennter Gegen-
stand ist, keine Verbindung geben, weil nur (das Vorhandensein) der
beiden verbundenen (Dinge) vorausgesetzt wird, und weil in diesem

1 Beachtenswert sind bei diesem Vers die Fehler in der Ubersetzung des Vers-

textes, und wie sich die Ubersetaung der Vrttih an den fehlerhaften Verstext anschlieBt.

2 Vgl. Tattvarthalokavarttikam, S. 148, 26: ekena gunakhyena samyogendnyene

v@ dharmenantarasthitendvicyena va vasturipena sembandhat. (Der Text dieses
" Abschnittes ist stark verdorben.)
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Fall die verbundenen (Dinge), wenn sie (von der einen Verbindung)
nicht verschieden sind, ein und dasselbe sein miBten (ekibhavat).
Auch eine unausdriickbare Wesenheit kann nach den Gesetzen der
Logik nicht auBerhalb der beiden Falle (vikalpah) liegen, daB sie ent-
weder ein getrennter oder nichtgetrennter Gegenstand ist. Daher kann
es bei der Annahme, da8 sie ein nichtgetrennter Gegenstand ist, keine
Verbindung und nichts Verbundenes geben.! Aber selbst wenn es
eine getrennte oder eine andere (d. h. ungetrennte) Verbindung gibt,
welche Verbindung besteht dann bei den beiden, welche Ver-
bindung besteht dann bei den beiden.verbundenen (Dingen) mit der
“einen (Verbmdung)‘»’ Es besteht keine. Denn ebenso wie es der ge-
nannten Fehler wegen zwischen den beiden verbundenen (Dingen)
keine Verbindung gibt, ebenso gibt es- Kkeine Verbindung zwischen
dieser (Verbindung) und den beiden verbundenen (Dingen). Denn warum
wird sonst nicht behauptet,? daB zwischen den beiden verbundenen
(Dingen) allein eine Verbindung besteht? Ferner, wenn man’annimmt,
daB (zwischen den beiden verbundenen Dingen deswegen) eine Ver-
bindung besteht, weil sie mit einem einzigen Gegenstand, namlich der
-Verbindung, verbunden sind, dann muB man auch bei dieser Verbindung
und den beiden verbundenen (Dingen das Vorhandensein) einer Ver- °
bindung annehmen, weil vorausgesetzt ist, daB nur unter 'dieser Be-
‘dingung eine Verbindung besteht. Und da auch dabei ein einziger
Gegenstand, namlich eine Verbindung, vorhanden sein mu8, ergibt
sich eine endlose Reihe. Wenn man namlich in irgendeinem Fall
den einen Gegenstand, d. h. die Verbindung, nicht anerkennt (asiddhih),
und daher keine Verbindung besteht, dann kann es in allen Fallen
keine Erkenntnis einer Verbindung geben.? Weil sich also eine
endlose Reihe ergibt, kann-sich die Erkenntnis einer Verbindimg' nicht
an die (wirklichen) Dinge anschlieBen (amuvartate). Wenn man nun
aber in irgendeinem Fall ohne das Vorhandensein eines einzigen

1 Es gilt der gleiche Gedankengang wie vorhin; der Fall, daB die Verbindung
ein getrennter Gegenstand ist, wird spéter v. 19ff. besprochen (T).

2 Die Lesung des Textes ist unsicher. Die Tika erklart : mi-brjod-du-ci-Zig-yod.

3 Nach der Tikd und der tibetischen Wiedergabe wire zu tbersetzen: dann
muB man tiberall in der gleichen Weise die Verbindung als nicht vorhanden betrachten.
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Gegenstandes, d. h. einer Verbindung, eine Verbindung annimmt, dann
besteht auch bei_den ersten beiden verbundenen (Dingen) die Ver-
bindung'nicht wegen der Verbindung’ mit einem einzigen Ding. Far
den Fall, daB sie allein (miteinander) verbunden sind, haben wir aber
die Fehler bereits besprochen. Damit ist auch die Annahme der Un-
getrenntheit usw. als gesonderter Eigenschaft ér:ledigt.

(v. 5.) Da also die Annahme einer Verbindung unméglich ist,
daher bestehen die beiden als verbunden betrachteten Dinge und
das davon verschiedene, nimlich die Verbindwng, also alle die
genannten nur aus sich selbst, d. h. sie bestehen nur aug ihrem
eigenen Wesen (svariwpam). Daher, aus diesem Grunde, sind die
Dinge selber, d.h. ihrem eigenen Wesen nach (svatman@) nicht
verschmolzen, d. h. nicht verbunden. (Gegner:) Wieso spricht man
dann von einer Verbindung bald in dieser, bald in jener Form der
Abhingigkeit? (/Antwort:) Nur eine wirkliche Verbindung gibt es nicht.
Die Dinge werden aber, obwohl sie nicht verschmolzen sind, durch
die Vorstellung (miteinander) verschmolzen, d. h. (die Vor-
stellung) entsteht, indem sie irgendein Merkmal (nimittam ) in der Form
der Abhingigkeit von etwas anderem erscheinen liBt.

(v. 6.) Damit die Verschiedenheit der Dinge erkannt
werde: die Verschiedenheit der Dinge ist die Sonderung von' anderem
(anyapohak); damit diese erfaBt werde, verwenden die Menschen im
AnschluB an die Vorstellung Worte, welche Bewirktes und
Bewirker bezeichnen, welche das Bewirkte bezeichnen und welche
den Bewirker bezeichnen. Und zwar verwenden sie die Worte, indem
sie denken: Das driickt das Bewirkte aus und das driickt den Bewirker
aus. Eine wirkliche Verbindung von Bewirktem und Bewirker gibt es
dagegen nicht.

(v. 7.) (Gegner:) Das Verhiltnis von Ursache und Wirkung ist
doch als Verbindung erwiesen. (Antwort:) Das ist nicht richtig. Wieso
ist nidmlich ein Verhiltnis von Ursache und Wirkung als
Verbindung erwiesen? Was fir ein (Verhdltnis von Ursache und
Wirkung)? Eines, welches zwei Dinge zur Grundlage hat
(dvisthalh). Es ist nicht erwiesen. Warum? Weil diese beiden, d. h.
"Ursache und Wirkung, nicht zugleich vorhanden sind. Denn
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wenn die Ursache vorhanden ist, dann ist die Wirkung nicht vorhanden,
und zur Zeit, wo die Wirkung vorhanden ist, ist die Ursache nicht
vorhanden, weil Ursache und Wirkung nicht beide zur gleichen Zeit
moglich sind.? Da ferner nichtaugenblickliche (Dinge) (aksainika) nicht
wirklich sind und daher ein Verhaltnis von Ursache und Wirkung
oder ein gleichzeitiges Vorhandensein (bei ihnen) nicht moglich ist,
kommt auch das, was der Vertreter der Nichtaugenblicklichkeit (aksani-
kavadi) behauptet, nicht in Betracht. Daher gibt es keine zwei ver-
bundenen (Dinge), welche. wirklich zugleich vorhanden sind, so daB
dadurch eine (solche) Verbindung erwiesen wire, welche in beiden
weilt.2 Wenn aber ein Ding nicht zwei Dinge zur Grundlage
hat (advigthe ca bhave), wieso kann es dann eine Verbindung
sein? Es kann keine sein. (Nimmt man dagegen an, daB) eine Ver-
bindung Vbrliegt, weil (die beiden verbundenen Dinge) durch die '
Erkenntnis (miteinander) in Verbindung gesetzt werden, so ergibt sich,
daB (dxe Verbindung) eine Schopfung der Vorstellung ist.

(v. 8) (Gegner:) Die Verbindung ist der Reihe nach in der
Ursache und in der Wirkung vorhanden. (Antweort:) Auch das ist nicht
richtig. Denn wenn die sogenannte Verbindung der Reihe nach
immer nur in einem Ding, d. h. nur in der Ursache oder, in der
Wirkung, vorhanden ist,> dann steht sie zu dem andern in
keiner Beziehung; wenn sie nimlich in der Ursache vorhanden
ist, dann ist sie nicht durch die Wirkung bedingt, und wenn sie in
der Wirkung vorhanden ist, dann ist sie nicht durch die Ursache
bedingt; sie kann daher, wenn sie der Reihe nach in beiden Dingen
vorhanden ist, keine Verbindung sein; weil sie auch bei deren
Fehlen vorhamden ist, aus dem Grund, weil der Verbindung
genannte Gegenstand auch beim wechselweisen Fehlen der beiden,
namlich der Ursache und der Wirkung vorhanden ist; was daher
nur in einem (Din‘g) vorhanden ist, d. h. was der Reihe nach in

1 Vgl. Devasuri, S. 814, 1: na khalu karanakale karyam tatkale va karenom
asti tulyakalam karyakaranabhavanupapatteh.

2 Vgl. Devasuri,. S. 814, 9: tan na sambandhinau sehabh@vinau vidyete
yen@nayor vartamanah sambandhah syat.

3 Nach V und T; Devastri gibt (S. 814, 16): kramenapi bhavah sambandhakhya
ekatra karane karye va@ vartamano.
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der Ursache und in der Wirkung vorhanden ist, das ist keine Ver-
blndung mit dem, zu dem es in keiner Bemehung steht.t

(v.9.) Wenn (der Gegner), damit sich diese Fehler nicht er-
geben, (behauptet, daB) die Verbindung der Reihe nach in dem
andern, d.h.in der Ursache oder Wirkung, vorhanden ist, wihrend
sie durch das eine, d. h. durch die Ursache oder durch die Wirkung,
von den beiden, nimlich von der Ursache und der Wirkung, be-
dingt ist, und daher annimmt, daB sie (zu dem einen) in Beziehung
steht und infolgedessen beide zur Grundlage hat, sq¢ (wére zu ant-
worten, daB) das Bedingende einwirkend sein muB. Warum?
Weil nur etwas Einwirkendes bedingend sein kann, und nichts anderes.

" (Gegner:) Was bedin‘gend ist, das it auch einwirkend. (Antwort:)

Wieso ka\nn es einwirken, wenn es nicht ist? Zur Zeit der
Ursache ist der Gegenstand, den man als Wirkung bezeichnet, nicht
vorhanden, und zur Zeit der Wirkung ist der Gegenstaﬁd, den man
als Ursache bezeichnet, nicht vorhanden. Er wirkt daher nicht ein, da
ihm ‘die Fahigkeit fehit.?

(v. 10.) Wenn man ferner annimmt, daB bei den beiden als

Ursache und Wirkung betrachteten (Dingen) das Verh?iltnis von

1 Vers 8 ist nach Vinitadeva und Devasun ein einziger Satz, wobei ekavritiman
als Attribut mit sambandhah zu verbinden ist. Es hat aber, wie vor' allem die
tibetische Wiedergabe des Verses im Anusarah zeigt, auch Erklirer gegeben, welche
den Vers in zwei Teile zerlegten und den letzten Pada als eigenen Satz'betrachteten.
Diese Auffassung scheinen auch die Verfasser der tibetischen Ubersetzung der
Sambandhapartksd geteill -zu haben und dementsprechend die Ubersetzung der
Vrttih gestaltet zu haben. Nach Vinitadevas Tika zu urteilen, dtrfte dagegen dem
verlorenen Sanskritoriginal eher folgende Ubersetzung entsprechen: Wenn die
sogenannte Verbindung der Reihe nach immer nur in einem Ding...vor-
handen ist und zu dem andern in keiner Beiiehung steht, ... so kann
sie nicht Verbindung sein, indem sie in dem einen vorhanden ist,
d. h. indem sie der Reihe nach in der Ursache und in der Wirkung vorhanden ist;
denn wenn sie zu etwas in keiner Beziehung steht, so kann sie keine Verbindung
damit sein; weil sie auch beim Fehlen der beiden vorhanden ist, usw.

-2 Dieser Absatz der Vrttih findet sich fast wortlich bei Devasar], S. 814, 21:

- yadi punah km‘yakm'anaym: ekam karyam karanam vapeksyanyatra karye karane

vasau sambandhah kramena vartata iti sasprhatvena dvistha evesyate | tada tend-
peksyamanenopakaring bhavitavyam | yasmad upakary apeksyah syan nanyah |
katham copakaroty asan | yada karanakale karyakhyo bhavo ’san tatkale va karana-
khyas tada naivopakuryad asamarthyat.
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Ursache und Wirkung besteht, aus dem Grunde, weil sie mit
einem einzigen Gegenstand verbunden sind, dann ergibt'
sich auch fiir das rechte und linke Horn einer Kuh das Ver-
héltnis von Ursache und Wirkung, aus dem Grunde, weil sie mit
der Zahl genannten Zweiheit usw. verbunden sind. Andernfalls
konnte auch bei etwas anderem nie (das Verhéltnis von Ursache und
Wirkung) bestehen. Durch die Worte ,usw.“ ist (folgendes) mit ein-
geschlossen: weil sie mit der Ferne (paratvam), der Nahe (aparatvam),
dem Horntum (visanatvam) usw. verbunden sind.

(v. 11 @) (Gegner:) Eine Verbindung ergibt sich nicht durch die
Verbindung mit einem beliebigen einzelnen Ding. Wie denn? (Durch
die Verbindung) mit einem (Gegenstand), der das Merkmal (laksanam)
der Verbindung aufweist. (Antwort:) Das ist nicht richtig. Jeder be-
‘liebige wirkliche Gegenstand, der zwei Dinge zur Grundlage
~ hat, ist nimlich eine Verbindung. Neben diesem Verbunden-
sein mit zwei Dingen gibt es kein anderes Merkmal der Ver-
bindu‘ng, wodurch eine Verschiedenheit derselben von der Zahl usw.
festgestellt werden konnte.! :

(v. 116—12.) (Gegner:) Manches (Ding) ist beim Vorhandensein
(eines bestimmten Dinges) vorhanden, bei (seinem) Nichtvorhandensein
nicht vorhanden; eine Verknupfung (yogah), welche durch das Vor-
handensein und Nichtvorhandensein dieser beiden vorhandeneén und
nicht vorhandenen (Dinge) bestimmt, d. h. gekennzeichnet ist, heiBt
Verbindung. Diese durch das Vorhandensein und Nichtvor-
handensein bestimmte Verknipfung ist nun das Verhéiltnis
von -Ursache und Wirkung, und nicht jede beliebige. (Antwort:)
- Warum sind.dn diesem Falle nicht die Bestimmungen der
Verkniipfung, das Vorhandensein und Nichtvorhandensein, allein
das Verhiltnis von Ursache und Wirkung? Warum nehmt
ihr eine Verbindungg_lan, die es gar nicht gibt und die tberhaupt
keinen Zweck hat? (Gegner:) Wegen ihrer Verschiedenheit.? Das

1 Vgl. zu diesem Absatz Prabhacandras Prameyakamalamartandah, S. 1495, s:
na yena kenacid ekena sambandhat [sambandha] isyate | kim tarhi | sambandha-
laksanenaiveti cet | tan na | dvistho hi kascit padarthah sambandhah | nato *rthadva-
" yabhisambandhad anyat tasya laksanam yenasya samkhyader viseso vyavasth@pyeta.
2 D. h. weil es zwei verschiedene Dinge sind.
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Vorhandensein beim Vorhandensein und das Nichtvorhandensein beim
Nichtvorhandensein sind mehrere Gegenstinde von Worten (abhidheyiah,).
Infolgedessen konnen sie nicht der Gegeristand sein, der durch das
Wort ,Verhiltnis von Ursache und Wirkung* ausgedriickt wird, (ein

“ Wort;) das nur einen einzigen Gegenstand zum Ausdruck bringt. Daher
betrachten wir das Vorhandensein und Nichtvorhandensein nicht als

das Verhé]‘tnis von Ursache und Wirkung. (Antwort:) Handelt es
sich hier nicht um ein Wort, das doch von dem Menschen
abhingig ist, der es verwendet? Jedes Wort ist von dem ab-
hingig, der es verwendet, und wird daher so verwendet, wie es fest-
gesetzt worden ist; infolgedessen ist auch nichts einzawenden, wenn
ein Wort far mehrere (Dinge verwendet) wird.!

_ (v. 13.) Daher ist es richtig, daB das Vorhandensein und Nicht-
vorhandensein das Verhiltnis von Ursache und Wirkung ist. Wenn
man namllch beim Sehern eines als Ursache betrachteten (Dinges)
die sogenannte Wirkung sieht, die (frither) nicht gesehen wurde.
ohwohl sie die Bedingungen fiir die Wahmehmung erfiillte, und wenn
man beim Nichtsehen jenes (Dinges), bei dessen Sehen (die so-
genannte Wirkung) gesehen wurde, auch das als Wirkung betrachtete
(Ding) nicht sieht, dann erkennt man, daB eine Wirkung vor-
~liegt, d. h. man erkennt, daB das eine aus dem andern entstanden
ist, auch. ohne Leute, die es ‘einem mitteilen, d. h. auch ohne.
daB emem gesagt erd daB das eine aus dem andern entstanden ist.?

(Gegner.) Man erkennt dies durch die Belehrung tber den Sprach-

gebrauch (vyutpattih). (Antwort:) Das sind leere Worte. Denn wenn

~ 1-Prabhacandra folgt hier der Vrttih ziemlich genau, kirzt aber oft, vgl. 8 1495,0:
kasyacid bhave bhavo 'bhave cabhavah | tav upadhi visesanwm yasya yogasya sam-
bandhasya. sa karyakarepata yadi na sarvasambendhas teda tav eva yogopadhi
bhavabkavaw karyakaranatd 'stu | kim asatsambandhakalpanaya | bhedac cet | bhave
i bhawo "bhave cabhuva i bahavo "bhidheyah | katham ‘karyakaranatetyekartha-
bhidhayina $abdenocyate | nanv ayam sabdo niyoktaran ~ samasritah | niyokta hi
yam Sabdam yatha prayuilkte tatha praha |'ity anckatrapy eka $rutir na virudhyate.

2 Devasiiris und Prabhacandras Erklirung schlieBt sich eng an die Vritih an,
vgl §.816,3und S. 149b.12: iti taw eva [bhavabhavau] karyakaranata|yasmat pasyan
ekam karanabhimatam adrstasyopalabdhilaksanapraptasyadrstasye karyakhyasya .
dardane sati | tasyaikasya karanabhimatasyadarsane-ca saty apasyan karyam anveti-
dam ato bhavatiti pratipadyate jano ’ta idam jatam ity akhyatrbhir vindpi.
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auch eine B'elehr{lng tber den Sbrachgebrauch stattfindet,. so wird
doch nichts anderes erkannt als das Vorhandensein und Nichtvor-

handenséin. Was erkannt. wird und was erklart wird (oyutpadyate),
ist also derselbe Gegenstand. Denn ebenso wie bei der': Erkenntnis
eines weiBen Fuches durch das Erkliren des WeiBen nur das WeiBe

.erkannt wird, ebenso ist beim Erkennen des Vorhandenseins und

Nichtvorhandenseins deswegen, weil die Ursache und Wirkung erklart
wird, das Vorhandensein und Nichtvorhandensein keineswegs etwas
von der erklirten Ursache und Wirkung Verschiedenes.

(Gegner:) Das Vorhandensein und das Nichtvorhandensein ist der
Grund (sddhakam), wihrend das Ursache- und-Wirkungsein die Folge
(sadhyam) ist; daher ist es verschieden. _(Antwort?) ‘Wenn es ver-
schieden ist, warum wird dann seine Beschaffenheit nicht mitgeteilt?
(Gegner:) Es hat die Beschaffenheit des Hervorbringenden und Hervor-
gebrachten. (Antwort:) Ist denn fir den, der das beHauptet, bloB des
anderen Namens (samjiiagparyayah) wegen auch der Gegenstand ver-
schieden? Denn Beschaffenheit des Hervorbringenden und Hervor-
gebrachten (utpadyotpadakariipam), Beschaffenheit des Erzeugenden
und Erzeugten (janyajanakarapam) und Beschaffenheit von Ursache
und Wirkung usw. sind gleichbedeutende Ausdricke. . ‘

(v. 14 Aus dem Grunde also, weil auBer beim Sehen und

“ Nichtsehen, d. h. beim Vorhandensein und Nichtvorhandensein, weil

hier der Gegenstand durch das ausgedriickt wird, was den Gegenstand
erkennt, die Vorstellung von einer Wirkung nicht zustande
kommt, werden dafir, d. h. fir das Vorbandensein- und Nicht-
vorhandensein, die Worte Wirkung usw. der Einfachheit halber?®
festgesetzt, in dér Absicht, daB die Menschen nicht fir jedes emzelne

~ Wort eine solche Menge von. Ausdriicken?® gebrauchen4

1 Das Sanskritwort' fiir khod-du-chud-pa ist sehr verschieden und 148t sich
daher hier nicht mit Sicherheit feststellen.

2 Im Tibetischen wortlich: des einfachen Sprechens (vyavahdrak) wegen ‘

'3 Im Tibetischen steht nur: eine solche Menge einzelner Worte. ’

t Vgl. Devastiri und Prabhdcandra, S.816,9 und S. 1504, 1: fasmad dar-
Sanadarsane visayini visayopacarad bhavabhavew muktva karyabuddher asambha-
vat | karyadisrutir apy atra bhavabhavayor ma lokeh pratipadam’ zyant»m sabda- -
malam abhidadhyad it vyavahm*aldghavm thamp nivesiteti.
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(v. 15.) (Gegner;) Wenn Ursﬁche und Wirkung nichts anderes
sind als das gleichzeitige Vorhandensein und Fehlen wieso ergeben sie
sich dann aus dem Vorhandensein und Nichtvorhandensein. (Antwort:)
Wenn das Erkennen der Wirkung eines (Dinges) aus dem Vor-
handensein bei dessen Vorhandensein als Merkmal — was beim
Vorhandensein vorhanden ist, wird namlich als Wirkung erkannt —
vermittelt wird, indem man sagt, das ist die’ Wirkung dieser Ur-
sache, so handelt es sich dabei um das Mitteilen des Gegen-
standes der Vereinbarung; wenn nimlich etwas auf Grund des Vor-
handenseins beim Vorhandensein in der erwihnten Weise bezeichnet
wird, so wird damit der Gegenstand der Worte (vyavaharah) Ursache -
und Wirkung angegeben, und kein verschiedenes Ding. Wie, in welchem
Falle? Wie bei dem Erkennen einer Kuh auf Grund der Wamme
usw.; wie wenn mit den Worten, das ist eine Kuh, weil sie eine Wamme
usw. hat, der Gegenstand des Ausdruckes Kuh angegeben wird.!

(v. 16.) (Gegner:) Wenn das Vorhandensein und Nichtvorhanden-
sein das Wesen der Ursache und Wirkung ausmacht, dann ist die
Ursache allein oder die Wirkung allein an beide gebunden und beruht
auf dem Vorhandensein und Nichtvorhandensein. Denn wie koénnte
andernfalls das Vorhandensein allein Ursache oder Wirkung sein? Ist
aber das Vorhandensein un.d Nichtvorhandensein (Ursache und Wirkung),
dann kann das Vorhandensein und Nichtvorhandensein, das an beide ge-
bunden ist, nicht Ursache oder Wirkung sein, sondern nur Ursache und
Wirkung. (Antwort:) Das ist nicht richtig. Denn wenn es auch an beide
gebunden ist, so ist doch das im Gegensatz zum spiteren Vorhandensein
und Nichtvorhandensein frithere Vorhandensein und Nichtvorhanden-
sein die Ursache und das im Gegensatz zum fritheren Vorhandensein-
und Nichtvorhandensein spitere Vorhandensein und Nichtvorhanden-
sein die Wirkung. Denn das Vorhandensein des (betreffenden
Gegenstandes), d. h. das Vorhandensein des als Ursache betrachteten

"1 Vgl. Devasiiri und Prabhdcandra, S. 816, 18 und S. 1504, 2: anvayavyatire-
kabhyam karyakaranats nanya cet katham bhavabhavabhyam sa prasadhyate | tad-
bhavabhaval lLingat tatkaryagatih [.....] yapy anwvarnyate ‘syedam karyam
" asyedam karanam ceti samketavisayakhya sa [.. ... ... -sasnader gogatir yatha]
yath@ gaur ayam sasnadimattvad ity anena govyavaharasya visayak pradarSyate.
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(Gegenstandes), beim Bevorstehen eines bestimmten Dinges,
d. h. wenn es im Begriffe ist, zu entstehen;! auch hier ist die Ein-
schrinkung (acadhdrapam) zu machen: das ausschlieBliche Vorhanden-
sein (bhava era); und dadurch ergibt sich die Umkehrung (viparyayah)
von selber (arthat); und das Bevorstehen, d.h. das Bewirktwerden
des als Wirkung betrachteten (Gegenstandes), ausschlieBlich beim
Vorhandensein des als Ursache betrachteten (Gegenstandes), ist als
Wesen der Ursache und Wirkung bekannt, und zwar durch
sinnliche Wahrnehmung und Nichtwahrnehmung. Daher ist
das Vorhandensein und Nichtvorhandensein Ursache und Wirkung,
- und nichts anderes.?

~ (v. 17) Daher [zeigen die Vorstellungen],> welche nur
dics zum wirklichen Gegenstand haben, nur dies, d. h. das
*Vorhandensein und Nichtvorhandensein; dieses ist wirklich, d. h. wahr;
ein Gegenstand. dem das zukommt, heiit nur darin wirklich%; und
Vorstellungen, welche einen solchen Gegenstand haben, sind Vor-
stellungen, welche nur dies zum wirklichen Gegenstand haben, d. h.
welche nur dies als Wurzel haben: und deren Bereich Ursache
und Wirkung ist, die Dinge scheinbar verbunden, d. h. (sie
zeigen) die Dinge, die nicht verbunden sind, wie wenn sie verbunden
wiren, sind also, weil sie das tan, irrig.? ‘

1 Ieh iibersetze nach dem Sanskrittext; die tibetische Ubersetzung gibt offen-
bar ein bhave bhavinah wieder.

) 2 Vgl. Prabhicandra, S. 150«, 1: yato bhave bhavini bhavanadharmint tad-
bharval karanabhimatasye bhavae {eva karanatvam) | bhavae eva ca k@ran@bhima-
tasya bhavita karyabhimatasya karyatvam iti prasiddhe hetuphalate pratyaksanupa-
lambhatah | tato bliavabhavav eva karyakaranat@ nanya.

3 [ch bersetze vermutungsweise nach dem Sanskrittext. Das unverstindliche
ston-pa-de-yar, der Vrttih beruht scheinbar auf der tibetischen Ubersetzung des
Verstextes, die offenkutdig fehlerhaft ist.

1 Der tibetische Text ist augenscheinlich fehlerhaft; es hitte zu heifen:’
de-itid-yan-re-Zig-de-tsam-yan-dag-pa‘o. ‘

o Vgl. Prabhicandra, 8.150a, 5: [tenaitavanmatratattoarthah |] etavanmatram
bhacabhavau | tav era tattvam [satyam |tad] yasyarthasyasao etavanmatratattvah |
s0 'rtho yesam cikalpanam te etavanmatratativartha etavanmatrabiyjah | karyaka-
ranagocara darsayanti ghatitan iva sambaddhan ivaswpbaddhan apy arthan | evam
ghatanae ca mithyarthah.
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(v. 18) (Gegner:) Sie zeigen also Din'ge, die micht wirklich ver-
“bunden sind, so daB sie irrig sind? (Antwort:) Ganz richtig. Denn
-es gibt hier zwei Moglichkeiten. Die Dinge, welche die Ursache und
Wirkung darstellen,! sind entweder als getrennte oder als ungetrennte
(Dinge miteinander) verbunden. Sind sie getrennt, was far eine
Verbindung kann es bei getrennten (Dingen) geben? Es kann
keine, geben, weil jedes nur in seinem eigenen' Wesen besteht. Sind
7 sie dagegen - ungetrennt, was fiir ein Verhiltnis von Ursache
und Wirkung kann es bei ungetrennten (Diggen) geben? Es
kann keines geben, weil sie ungetrennt sind, withrend (das Verhaltnis
von Ursache und Wirkung). doch in Wirksamkeit tritt, wenn etwas,
das hervorgebracht werden soll, noch nicht entstanden ist. Wieso
konnen also diese beiden (Dinge) verbunden sein? (Gegner:) Diese
Dinge sind nicht allein, sei es getrennt oder ungetrennt, miteinander
verbunden. Wie denn? Durch die Verbindung mit einem einzelnen
Verbindung genannten (Ding). (Antwort:) Wieso sollten in diesem
Falle beim Vorhandensein, beim Bestehen, eines anderen Ver-
bindung genannten (Dinges) die beiden unverbundenen als Ur-
“sache und Wirkung betrachteten (Dinge) verbunden sein? Wieso
-sollten sie wirklich verbunden sein, da diese Verbindung genannte
Wesenheit etwas (von ihnen) Verschiedenes ist, und durch. das Vor-
handensein dieses Verschiedenen kein Ding (mit einem andern) eipe
Verbindung eingeht?? '
(v. 19.) Innewohnendes, Verkniipftes usw.; dabei ist durch
die Verwendung der Worte ,usw. Herr und Knecht usw. (mitein-
geschlossen): alles das ist damit, d. h. durch die eben \forgeBracllte

1 Der Sanskrittext enthielt offenbar karyakarapabhutarthah, wobei -bhuta-

von den Ubersetzern im Tibetischen durch yan-dag-par .wirklich~ wiedergegeben
- wurde. :

2 In diesem Abschnitt zeigen Devasiiri und Prabhdcandra wieder weitgehende
Anlehnung an die Vrttih, kiirzen -aber; vgl. S.817, 11 und S. 150q, 7: karyak@raya-
bhaito ’rtho bhinno ’bhinno va sydat | yadi bhinnas. tarhi bhinne ka ghatan@ svasva-
bhawavyavasthiteh | athabhinnas tadabhinne karyakaranatapi ka | naiva syat | syad
etat | na bhinnasyabhinnasye @ sambandhab kim tarhi sambandhakhyenaikena
sambandhad iti | atrapi bhave sattayam anyasya sambandhasya vislistan karya-
karanabhimatau Slistaun syatam katham ca tav iti. .
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allgemeine Zuriickweisung der Verbindung, erértert.? Es gibt also
keine wirkliche Verbindung, die in einer Verkniipfung usw. besteht.
Zunichst ist etwas Innewohnendes nicht verbunden, wie z. B. die:
Eigenschaft WeiB, welche einem Tuch innewohnt, weil diese beiden
nicht aufeinander einwirken; d. h. aus dem Grunde, Weilv’unter
ihnen nicht das Verhéltnis besteht, daB das eine das andere he’rvor}
bringt und (von ihm) hervorgebracht wird. Etwas als innewohnend
Gekennzeichnetes (samavayilaksanah), das so beschaffen ist, d. h.
das nicht einwirkt und nicht beeinfluBt wird, ist aber nicht ver-
bunden. Denn was von etwas beeinfluft wird, das ist dadurch be-
v dingt, und was bedingt ist, ist damit verbunden. Das WeiBe und das
Tuch ist aber nicht derart, weil sie ihrem Wesen nach vollendet sind
(siddhasvarapateat). Was ferner das Verhaltnis von Triger und Ge-
tragenem ((‘}dhdmdkeyabhamlz) betrifft, so ist es von dem Verhsltnis
* von. Ursache und Wirkung nicht verschieden. Wenn es sich aber
um Ursache und Wirkung handelt, so ergeben’sich dieselben Fehler,
die »iny diesem Fall bestehen. AuBerdem ist die Alinahme, daB das
WeiBe und das Tuch Ursache und Wirkung: sind, und daB sie
daher verbunden sind, weil sie im Verhéltnis von Trager und Ge-
tragenem (zueinander) stehen, (aus folgenden Griinden) nicht haltbar.
(Erstens) ist fiir die gewohnlichen Menschen (lokah) zwischen diesen
- beiden das Verhaltnis von Triger und Getragenem nicht gegeben. -
Und (zweitens) kann das Verhéltnis von Triger und Getragenem
das als Verhiltnis von Entstehendem und Erzeugendem gekenn-
zeichnet ist - (janyajanakabhavalaksanah), nicht die als Innewohnen
gekennzeichnete Verbindung zweier (Dinge) darstellen, die Gemein-
samkeit und Triager der Gememsamkelt sind und aufeinander nicht
einwirken. ) _ ‘

(v. 20.) (Gegner:) Es gibt gewisse innewohnende (Dinge), “welche
ein Ganzes (avayaviripam) hervorbringen, das als Wirkupg bezeichnet
wird; weil sie daher einwirken,-ist es nicht richtig, daB sie nicht ver-

1 Vgl. Prabhacandra, S.150e, 9: samyogisamavayyadity adigrahanat svasva-
myadikam | sarvain  etenanantaroktena samanyasambandhapratisedhena  cintitam.
(Das phyir des tibetischen Textes steht offenbar filschlich statt spyir.)
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bunden sind.! (Antwort:) Wenn man auf diese Weise annimmt, daB
gewisse innewohnende (Dinge) eine Wirkung hervorbringen,
~s0 sind sie dann keine innewohnenden (Dinge), weil zur Zeit
des Hervorbringens das Hervorgebrachte noch nicht entstanden ist,
die beiden also nicht (zur gleichen Zeit miteinander) vereinigt sind;
weil nach dem Entstehen der Wirkung die Ursache bereits ver- -
schwunden ist; und weil, wenn sie nicht verschwunden ist, bei den
beiden, die (dann) gleichzeitig nebeneinander bestehen, das Verhéltnis
von Einwirkendem und BeeinfluBtem (upakaryopakarakabhavah) nicht
moglich ist. Wenn aber irgendwelche (Dinge) innewohnende. (Dinge)
sind, dann sind sie es nicht aus dem Grunde, weil sie (die Wir-
kung) hervorbringen. Warum? Weil sich zu weitgehende Folge-
rungen ergeben. Es ergibt sich néamlich, daB der Topfer, weil er
den Topf hervorbringt, damit verbunden ist.>
(v. 21.) (Wenn man), damit sich diese Fehler nicht ergeben,
(annimmt, daB) die beiden innewohnenden (Dinge) nicht aufeinander
einwirken, und daB diese beiden verbundenen (Dinge) auch nicht auf
das Innewohnen einwirken, weil es ewig ist; wenn man also annimmt,
daB die beiden nieht auf das Innewohnen oder (eines) auf das
andere einwirken, und trotzdem (miteinander) verbunden
sind, dann miuBte alles, d. h. die gesamte nicht mit einander ver-
bundene Welt, miteinander verbunden sein.? Das ist aber nicht
der Fall. Daher kann es weder bei der Annahme eines Einwirkens
mnoch eines Nichteinwirkens ein Innewohnen geben, und eine andere
- Moglichkeit gibt es nicht. Damit ist auch das Verkniipfte (samyogr)
~ erledigt. »

1 Besser nach Devastri: Es ist daher nicht richtig, daB sie nicht verbunden
sind, weil sie nicht einwirken.

2 Vgl. Devasitiri und Prabhacandra, S. 817, 21 und 8. 150 ¢, 11: athasti- kascit
samava@ys yo ‘vayaviripam k@ryam janayati | ato nanupekarad asambandhiteti |
tan na | yato janane 'pi karyasya kenacit samav@yin@bhyupagamyamane samav@y
nasau tadd jananakale karyasy@nispattel | na ca tato jananat samavayitvam
siddhyati | kumbhakarader api ghatasamava@yitvaprasangat. .

3 Besser nach Prabhacandra: -einander innewohnen; vgl. Prabhacandra,
S. 150 @, 12: tayok samavayinoh parasparam anupak@re ’pi tabhyam va samavayasya
nityataya | tayoh samaviye paratra va kvacid anupakire pi sambandho yadisyate
tada visvam parasparasambaddham samav@yi parasparam syat.
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(v. 22.) Wenn (man) ferner (meint, daB) die (betreffenden) beiden
(Dinge) verknipft sind, weil die Verknapfung eine Wirkung ist und
weil sie durch diese beiden hervorgebracht wird, so kénnen die
beiden, auch wenn sie die Verknipfung auf diese Weise her-
vorbringen, doch nicht aus dem Grunde, weil sie die Wirkung
hervorbringen, als verkniipft betrachtet werden. Warum? Weil
daraus folgt, daB auch die Bewegung usw. etwas Verkntipftes
ist. Wenn némlich etwas verknipft ist, weil es eine Verkniipfung her-
vorbringt, so ergibt sich, daB auch die Bewegung etwas Verkniipftes
ist. Denn man nimmt an, daB eine Verknipfung entweder durch die
Bewegung des einen (Dinges) entstanden ist, oder daB sie durch die

- Bewegung beider entstanden ist. Durch das Verwenden der Worte
usw.  wird miteingeschlossen, daB sich auch die Verkniipfung als
etwas Verkniipftes ergibt. (Gegner:) (Die betreffenden Dinge) sind
nicht . verkniipft. weil sie die Verknipfung hervorbringen. Warum

denn? Sie verursachen ihr Verweilen. (Antwort:) Auch das ist

nicht richtig. Das Verweilen ist (nidmlich bereits) besprochen,
worden. DaB namlich das Verweilen nichts anderes ist als?
das Hervorgebrachtwerden und Hervorbringen (der Dinge), deren
Verweilen verursacht wird und die das Verweilen verursachen,
das ist (bereits) im Pramanavarttikam? ausfilhrlich besprochen
worden.? .

(v. 23.) (Gegner:) Wenn die Vorstellung von einer Verknupfung
.usw. entsteht, ohne daB eine Verkniipfung usw. vorhanden ist, dann
ergibt sich, daB die Beschaffenheit der getrennten (Dinge) auch die
Beschaffenheit der verkniipften ist; ebenso ist die Beschaffenheit der

1.1ch halte den durch phyir wiedergegebenen Ablativ fir einen ablativus
comparationis; vgl. Devastri und das ma-gtogs-par der Tika.

2 Pr.vart. I v. 147 (vgl. meine Beitriige zur Apohalehre I).

3 Vgl. Devasuri und Prabhacandra, S.818,13 und S. v150b, 2: yadi ca sam-
yogasya karyatvat tasya tabhy@m janan@t samyogitd tayos tada samyogajanane
‘pistan tatah samyogajanan@n ne taw samyoginaw | karmano 'pi samyogitapatteh |
samyogo hy anyatarakarmaja ubhayakarmajas cesyate | adigrahanat samyogajasyapi
samyogita syat | na samyogajanandt samyogit@ | kim tarhi | sthapanad iti cen na |
sthitié ca prativarwita granthantare pratu’cstptd sthapyasthapakayor jenyajanaka-
bhavan n@nya sthitir iti.
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verkniipften (Dinge) auch die Beschaffenheit der getrennten; und das-
selbe, was nicht verweilt, verweilt auch.! Warum entsteht also (in
diesen Fallen) nicht (ebenfalls) die Vorstellung von einer Verkniipfung
usw.? Dies fist nun aber nicht der Fall. Daher ist (bei verkniipften
und getrennten [Dingen])? eine- Verkniipfung (samyogah), Trennung
(vibhagah)- oder Bewegung (karma)? die Ursache der Vorstellung von
einer Verknipfung usw. (Antwort:) Das ist nitht richtig, weil die
,,_gleichén Fehler bestehen. Denn auch fir euch (ergibt sich), wenn die
Beschaffenheit (der Dinge) die gleiche ist, (die Frage,). warum den
getrennten (Dingen) usw. nicht die Verkniipfung usw. innewohnt.
(Gegnér:) Die Verkniipfung ist in den getrennten Dingen nicht vor-
handeh,4 weil die Bewegung (karma), welche sie hervorbringt, nicht
vorhanden ist. (Antwort:) Warum ist dann die Bewegung nicht vor-
handen? Und warum ist deren Ursache nicht vorhanden? Diese Fragen
sind schwer zu beantworten. Daher miiBt ihr sagen: Die ‘.Dinge,
welche frither im Zustande der Getrenntheit usw. nicht geeignet waren,
- werden spitér geeignet, Trager der Verkntapfung usw. zu sein.
Warum? Denn wenn die Beschaffenheit, in der sie zur Ver-
bindung mit der Verkniipfung usw. geeignet sind. dauernd ge-
geben ist, so steht dies mit der Getrenntheit im Wider-
“spruch; d. h. die Verbindung mit der Verknipfung usw. steht mit
der Getrenntheit im Widerspruch. Das gleiche haben nun auch wir.
zu sagen, nattrlich unter der Voraussetzung (iti), daB eine Verkniipfung
usw. nicht vorhanden ist.? ‘ ' .

1 Nach T wire zu tbersetzen: was (in seinem Triiger) nicht verweilt, ver-
weilt in ihm; da aber im folgenden neben Verkniipfung (samyogah) und Trennung
(vibh@igah) immer die Bewegung (karma) genannt wird, glaube ich, daB es darauf
zu beziehen ist.

2 Fehlt in T.

8 Auch S. 19, 2 ist las irrigerweise nicht durch dan mit den vorhergehenden
beiden Wortern verbunden, sondern durch .

4 Wortlich: die getrennten (Dinge) sind nicht verbunden.

5.Ebenso wie der Gegner zur Annahme genétigt ist, daB die Dinge nur zu
gewissen Zeitén die Fahigkeit besitzen, Tréiger der Verkniipfung usw. zu sein, ebenso
behauptet auch Dharmakirti, daB sie nur zu gewissen Zeiten die Fihigkeit haben,
die Vorstellung von einer Verkniipfung usw. hervorzurufen.
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(v.24) Wenn daher mit ,getrennt, verkniipft, bewegt*
usw., d. h. mit den Worten fur die Verknupfung, Trennung und Be-
wegung Worte fiir die geeigneten (Dinge) genannt werden, so
wird (damit) sicherlich diese Beschaffenheit der Dinge zum
Ausdruck gebracht. Was fir einen Sinn hat es also, eine
besondere Bewegung usw. anzunehmen, die ja doch keinen
Zweck hat? Es hat keinen Sinn. Durch die Worte ,usw.* ist die
Verkniipfung, die Trennung, das Anderssein, das Nichtanderssein® usw.
miteingeschlossen. . )

(v. 25.) Warum (hat es keinen Sinn)? Weil bei 'dieser,f bei
der Bewegung usw., auch wenn sie vorhanden ist, auch wenn
man sie annimmt, eine Verbindung, bei der man ,,d’es-sen“
sagen konnte (asyeti sambandhak), nicht méglich ist. Da etwas
Verbundenes, d. h. etwas Abhéingiges (paratantram) usw., in jeder
Woeise zuriickgewiesen worden ist, ist eine Verbindung, bei der ‘
man sagen konnte ,dessen Bewegung, Verkniipfung und Trennung*,
nicht moglich. Wieso kann es daher eine Ausdrucksweise geben, die
darauf beruht? Denn ebenso wie eine Bewegung usw., die an einem -
Ding erkammt wird, mit einem andern nicht verbunden ist, weil keine
Verbindung besteht, ebenso steht es mit der angenommenen (Be-
wegung usw.). Weil also (die Dinge) nicht durch die Verbindung mit
" einer Beweguﬁg usw. bewegt usw. sind, daher mussen dies, d. h.
das Verkm“lpfte, Getrennte, Bewegte usw. miissen verschiedene Zu-
stinde (bharah) der (Dinge) sein, welche in ununterbrochener Reihe
entstehen und welche aus immer anderen Ursachen als Grundlage
casrayapratyayal?) jeden Augenblick entstehen. Eine dauernde
einzelne Wesenheit, welche die Verbindung, ndmlich die Verkntuipfung
usw., darstellen wirde, gibt es dagegen nicht. Daher gibt es auch
keine wikliche als Verkniipfung usw. gekennzeichnete Verbindung.
Infolgedessen ist das Wesen aller Dinge unverbunden. Friede ($antih).

Die vom Rednerlowen Meister Dharmakirti verfaBte Erklirung
der Prafung der Verbindung ist beendigt.

© 150 wortliech nach dem Tibetischen: ich vermute aber, daB es sich um
eine falsche Wiedergabe der Ausdriicke paratvam und aparatvem handelt.
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‘ Vérizéichnis der Versanfinge.

etdvanhatrafdtwarthuh cae s an s

v. 17

karyakaranabhavo 'pi .........0 v. 1
kramena bhava ékatra.......... v. 8
janang ’pi Wi karyasya .. .. ..... v. 20

_ tadbhavebkavat tathk@ryagatir «.. v.15
tayor anupakare 'pi............ v. 21
tam eve-canurundhanaih ....... v. 6
taw ca bhavau tadanyas ca .. ... v. b
~dardanadarsane muktold ..., .. v. 14
dvayor ekabhisambandhat ....... v. 4
AN

dvigtho Wi kaseit sambandho ..

parapeksa hi sambandhah ...... v. 3
pasyan ekam adrstasya...... e V13
paratantryam ki sambandhah ... v. 1
bhave bhawini tadbhivo . . . ... L V.18
bhinne k@ ghatan@ ............ v.18
yady apeksya tayor ekam....... V. 9
yady ekarthabhisambandhat . . . .. v. 10
yogop@dhi na tav eva .......... v. 12
ripasleso- ki sambandho .. ... ... v. 2
samyogajanane pistan. . . ... . ... v. 22

samyogisamavayyadi ........... v.19
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