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Das Prajhaparamitahrdayasutra (,,Herz-Satra”)

Text der kirzeren Version nach Miiller und Nanjio mit Anmerkungen
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»Shorter text restored (MN, S. 48—s0; Uberschrift, Bearbeitung der Dandasetzung sowie
Einteilung in numerierte Sitze bzw. Abschnitte [Verse (nach Estienne Roger)] von P. Th.).
Der Text basiert auf einer Palmblatthandschrift, die angeblich 609 n. Chr. von China nach
Japan gebracht wurde (eine Hs. mit der lingeren Version um 8so n. Chr.) (ebd. S. 47).

L.

A. Es sind vor allem zwei Dinge, die das Prajadaparamitahrdayasitra (PPH) innerhalb der
Prajiidparamita-Literatur als ungewdhnlich erscheinen lassen:

Zum einen das Auftreten des Avalokite$vara (V 1), dazu noch in der Funktion des Buddha
(er spricht zu Sariputra, dem ersten Schiiler Buddhas). D. T. Suzuki 1934 (S. 195): ,As far as
we can ascertain, the Bodhisattva Avalokite$vara does not appear in any of the Prajidpdira-
mitd Sutras, of which there are several compilations such as the Satasahasrika, the Pajica-
vimsatisahasrika, the Astasabasrika, the Saptasatika, etc. in Sanskrit, and the Mahaprajiiapa-
ramitd in six hundred fascicules in Chinese, and the correspondig works in Tibetan®.
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Das Prajfiaparamitahrdayasutra (,,Herz-Satra) 5

Zum anderen der gate-Mantra (V 9): ,The Prajhaparamita literature is singularly free
from the intrusion of magical formulas known as Vidya, or Mantram, or Dharani [...] no

special independent Mantrams are given, which is actually the case with the Hridaya Sitra*

(Suzuki ebd.).

B. Kumarajiva (IC 2, § 2076), der, in Kuga (Kucha) geboren, in seiner Jugend einige Jahre
in Kaschmir verbracht hat, — oder einer seiner Schiiler — soll um 400 das PPH (zum ersten
Mal) ins Chinesische tibersetzt haben (Hannya 1922/23, S. 164; Conze 1948, S. 38, Fn. 1),
und zwar die kiirzere Version. Chinesische Ubersetzungen der lingeren Version sind ver-
hiltnismissig spit (Nattier 1992, S. 154). — Anders Jan Nattier: sie versucht nachzuweisen,
dass es sich bei der kiirzeren Version des PPH um ein urspriinglich chinesisches Erzeugnis
handle: ,,zhe Sanskrit Heart Sutra is a translation from the Chinese (ebd. S. 169). Sollte das
wirklich zutreffen, so fragt man sich allerdings, wie es kommt, dass im Jahr 609 (s. 0.) eine
indische Ubersetzung und nicht der originale chinesische Wortlaut von China nach Japan
gebracht wurde.

Nattiers Auffassung hingegen, dass die kiirzere Version des PPH auch die iltere sei (ebd.
S. 154), kann man ohne weiteres zustimmen; auch dem, was sie zum Motiv der Umgestal-
tung zur lingeren sagt, sofern auf die Aussage verkiirzt: ,to convert the text into acceptable
[d. h. in ein konservatives buddhistisches] sizra format® (ebd. S. 197). Die lingere Version
beginnt denn auch mit evam mayi srutam ,so habe ich es gehért”, und hier spricht nun der
Bodhisattva — von Sariputra aufgrund einer unmittelbaren Eingebung (buddbinubhivena

»durch Buddhas Macht“) dazu aufgefordert — in Gegenwart (und im Sinne) des im Sama-
dhi weilenden Buddha (siche MN, S. s1 f).

II.

Zur Textiiberschrift — Vgl. Kolophon; die si#ra-Anfiigung fehlt nicht nur bei der kiirzeren
Version, sondern auch bei einer der beiden Rezensionen der bei MN wiedergegebenen
lingeren (S. s54). — hrdaya ,Herz“: ist hier kein Synonym zu citza (,thought®, wie Hurvitz
1977, S. 119, Anm. 43, meint), sondern zu sdra ,Kern, Quintessenz®, nimlich der Prajfaa-

paramita (bzw. der Prajiidgparamita-Literatur).

Zu 1 — avalokitesvara- ... vyavalokayati: Das PPH lisst den Namen ,Avalokite$vara® wie
folgt verstehen: ,Herr [Zvara] des Geschauten [avalokita] [= der Herr, der die Wahrheit ge-
schaut hat]“.

Zu 4 — vijaanani: Lautlich analog zu -vijaanani als letztem Glied eines Dvandva in V 3;

die lingere Version hat grammatikalisch korrekt vijianam (MN, S. 52).
Zu s — praptitvam: Lies praptatvam. (Die lingere Version hat na praptir napraptih [MN,

S.s3].)
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6 Das Prajnaparamitahrdayasttra (,, Herz-Sutra)

Zu 6 — vibarati cittavaranah: Lies vibaraty acittavaranah (vgl. MN, S. 30, 1. Zeile;
Hannya, S. 171, 6. Z. ; Suzuki, S. 190, 8. Z. v. u.); auch das nachfolgende cittavarana-
nastitvad lisst nichts anderes zu. (Pai Hui 1949 stellt auf die MN-Edition ab und deutet
cittavaranah als citta-avaranah [S. 139] — gegen citta-avaranap [vgl. MN, S. 50].)
nisthanirvanah: Lies nistha- (vgl. Conze 1948, S. 36, Anm. 44).

Zu 8 — jaatavyo (!) (lingere Version nach MN [S. s3] an der gleichen Stelle: jadravyah):
Verbesserung wire hochstens mit jzdtavya moglich).

Im Gegensatz zu V 9 ist mantra hier rein metaphorisch zu verstehen. Vgl. Yogavasistha
(Laghu- 2.1.51; Brhad- 2.12.10): dubsahd rama samsaravisavegavisicika | yogagarudamantrena
pavanena prasamyati || ,Die unertrigliche Seuche, o Rama, ausgeldst durch das Samsara-
Gift, bringt der reinigende Garuda-Mantra des Yoga zum Verschwinden.“ (Garuda gilt als
Feind der Schlangen und der ihm zugeordnete Mantra als Zauberformel gegen Schlangen-
gift bzw. Gift im allgemeinen.)

Zu 9 — bodpi: Nichtklassischer Vokativ. Der Spruch im Nominativ: gasd gatd paragati
(= param itd) parasamgata bodhip [hier = prajaa) ,Gegangene, gegangene, zum Ufer gegan-
gene, ganz zum Ufer gegangene Erkenntnis®.

M. Winternitz meint zu dem Mantra: ,Das ist nichts anderes als eine falsche Etymologie
von paramita“ (1920, S. 272, Fn. 1). Und J. Wackernagel (1954, § 250e, S. 398) sekundiert
am Endes des Abschnitts iiber ,vrddhierende Nominalabstrakta auf -i-“: ,Im buddh.
paramitd- Nollkommenbheit® ist an pdrami- [Conze 1967, S. 260: ,parami‘] nochmals ein
Abstrakesuffix angetreten (unrichtig BR. [= PW]).“ — Nochmals ein Abstrakesuffix: das ist
die Krux dieser Erklirung. Méglicherweise bietet das gaze-Mantra keine falsche Etymolo-
gie, sondern weist darauf hin, dass es sich bei prajaaparamita eigentlich um ein unregel-
missiges Kompositum handelt — vgl. Wackernagel 1957, § 123, S. 325: ,Noch mehr fallen
aus dem Rahmen der normalen Zusammensetzung die Komposita heraus, die aus beliebi-
gen Sitzen oder Satzstiicken [...] zusammengeschweif3t sind.“ —, empfunden schliesslich als
Tatpurusa, mit einem Hinterglied, das man als Synonym zu pdrami (pa. parami), einer
Ableitung von parama (Wackernagel 1954, § 250e, S. 397), betrachtet: prajid-param-iti
»Einsicht, die zum Ufer [Endziel] gegangen [= vollendete Einsicht]“ wird so zu prajia-
paramita Nollendung der Einsicht®.

Abkulrzungen
IC L’Inde Classique. Siehe Renou/Filliozat
MN Siehe Miiller/Nanjio
PPH Prajndparamitihydayasitra
PW Das ,,grosse Petersburger Worterbuch®
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Prajfaparamitahrdaya (kirzere Rezension)
Text und Ubersetzung'

CPREIRINERIECRE

T QAT || AT RPN Taal TRt o
TTRIHACI =TT TRATAT STITFTE & 1 2 || 9
TET | qi AT & | R || 38 ATRIA
&9 JFIAT AFIAT ©F €I IIE A0 FATOI
7 949 | TZT AT ZFAAT T ZFAAT 99 | TqUe
FEATEIAEHREATE I 3 | 27 TR FI9aw:
IS ATIAT ATEGT AHST A FAST AT
7 qRYMT: | TWIESIRIT JETAAT 4 €9 A IZA47 A
T A GERRT A FIEG | T T AT AZRTG
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T |2\ q @ e a e e
AV AT A 7 FOAROLAT q - GAGEANT
AET A F1 A e | % | Afae aaRian
M FErataaEm: | aEATEea e
ArrTrarfiskEal fgTRET | § | sTesTatan
AITEN IR arTFaaim
Zg 119 || qHISHIT=TY | TFTIRHAT AZTHHAT |27
PRSI SAAGAAT: QI aaa: | G
qrE=aea | < || AFTRHArETgH 98 | 3279 |
T T TR TRETA A0 =0er 11

HEREIRINERICRRCEIG T

1 Auf der Grundlage von ,,Das Prajfiaparamitahrdayasttra (,Herz-Sttra)“.
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Prajfiaparamitahrdaya (kliirzere Rezension) 9

Es folgt:
Der vollendeten Einsicht [prajiiaparamiti] Herz [hrdaya] [Kern]

Verehrung dem Alleskennenden!

1 Der ehrwiirdige Avalokite$vara-Bodhisattva — sich in der tiefen vollendeten Einsicht erge-
hend — schaute. 2 Fiinf Abteilungen [skandha] [konstitutive Komponenten]. Und er sah sie
in ihrem Wesen [svabhiva] leer [Sinya).

[Der Bodhisattva sprach:] 3 Hier, Sériputra, ist Gestalt [ripa] Leere [Sunyata], nur Leere ist
Gestalt. Von der Gestalt nicht gesondert ist die Leere, von der Leere nicht gesondert die Ge-
stalt. Was Gestalt, ist Leere, was Leere, ist Gestalt. Genauso Empfindung [vedand] [Perzep-
tion], Wahrnehmung /[samjaa] [Apperzeption], Formungen [samskdra] [mentale Konditio-
nierung], Bewusstsein /[vijiiana]. 4 Hier, gériputra, haben alle Dinge [dharma] die Leere
zum Merkmal — die unentstandenen [kiinftigen], die nicht aufgehobenen [noch nicht zum
Verschwinden gebrachten], die makellosen, die nicht makellosen, diejenigen, an denen
nichts fehlt, diejenigen, die nicht vollendet sind. Darum, Sariputra, gibt es in der Leere
weder Gestalt noch Empfindung noch Wahrnehmung noch Formungen noch Bewusstsein;
nicht Auge, Ohr, Nase, Zunge, Leib, Gemiit /manas] [Denkorgan, Psyche]; nicht Gestalt,
Laut, Geruch, Geschmack, tastbare Dinge; nicht den Bereich /dharu] des Auges [das Sicht-
bare] — bis hin zum Bereich des Gemiits nicht; 5§ weder Wissen /vidyi] [Bewusstheit] noch
Nichtwissen /avidya] [Getduschtsein], weder Ende des Wissens noch Ende des Nichtwissens
— bis hin zu: weder Alter und Tod [jard-marana] noch Ende von Alter und Tod; nicht das
Ungliick /dubkba], seine Entstehung [udaya/, seine Authebung [nirodha], den (zur Authe-
bung fithrenden) Weg /marga/; weder (der Lehre) Kenntnis [jzgna/ noch, dass man (diese)
je erlangt hitte.

6 Ist man zu des Bodhisattva vollendeter Einsicht gelangt, wandelt man ohne des Gemiits
[citta = manas] Verhiillung [dvarana] [Blindheit]. Wenn des Gemiits Verhiillung nicht
mehr besteht, ist man furchtlos, iiber den Irrtum /[viparydsa] hinausgelangt, fusst man im
Nirvana. 7 Alle Erwachten /buddha], die es in den drei Zeiten gibt (gab und geben wird),
sind, nachdem sie zur vollendeten Einsicht gelangt, der uniibertroffenen, vollstindig zur
Erkenntnis /bodhi] erwacht [sambuddha]. 8 Darum soll man wissen: Die vollendete Ein-
sicht ist der grosse Spruch /mantra/, der grosse Zauberspruch [vidya-mantra], der uniiber-
troffene Spruch, der unvergleichliche Spruch, der alles Ungliick /dubkha] zum Verschwin-
den bringt. Es ist wahr [sazya] [erfiillt sich], weil es der Wahrheit entspricht.

9 Mit Bezug auf die vollendete Einsicht wird ein Spruch gesagt. Namlich: gate gate paragate
parasamgate bodhi! svaba! [,,O gegangene, gegangene, zum Ufer (Endziel) gegangene, ganz
zum Ufer gegangene Erkenntnis! O ja!“]

Ende des Prajhaparamitahrdaya
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Kurzinformation zum Yogavasistha (Moksopaya)

Das Yogavisistha, ,die den Weg (zur Befreiung) [yoga/ betreffende Unterweisung des
Vasistha®, von der Tradition dem Valmiki, dem mythischen Verfasser des Ramayana-Epos
zugeschrieben, ist ein literarisches Gebilde, das seine facettenreiche Gestalt — ein struktur-
loser Garten mit wuchernden Ausschmiickungen, Zusitzen und Kommentaren, von einem
Rahmendialog zwischen dem Prinzen Rama und dem Hofpriester Vasistha zusammenge-
halten, in Biicher (prakarana) (je nach Quelle und Zihlung vier oder sechs bis acht) und
Kapitel (sarga) eingeteilt — einer langen Entwicklungsgeschichte verdankt, deren Anfinge
wohl in die Friihzeit unseres Mittelalters zuriickreichen. Es liegt heute primir in zwei Fas-
sungen vor: einer ,kleinen® (laghu) von ca. s0oo und einer ,grossen® (brhat), stark erwei-
terten, von ca. 30 000 meist metrischen Versen. (Dass es sich bei der ,kleinen“ um einen
Auszug aus der ,grossen® handelt, wie auch heute noch gerne behauptet wird, ist wenig
wahrscheinlich; es fehlen nicht zuletzt die Spuren eines ordnenden Prinzips, die bei einer
solchen Kiirzung zu finden wiren.") Das Yogavdsistha ist ein Werk, das wohl verschiedene

Redaktoren kannte, dem aber nie bestimmt war, wirklich abgeschlossen zu sein.>

Das Werk war frither in seinen beiden Fassungen vor allem auch als Moksopaya, ,Mittel
[upaya] zur Befreiung [moksa]“ bekannt. Der Titel Yogavasistha ist wenig belegt, hat sich
aber als Konsenstitel durchgesetzt (und konnte durchaus ilter als Moksopaya sein). Weitere
Titel sind etwa Visistharamayana und speziell fiir die lingere Fassung Maharamayana.

Die eingestreuten Parabeln sind sowohl in literarischer als auch weltanschaulicher und phi-
losophischer Hinsicht einzigartig. Eine deutsche Ubersetzung der laghu-Fassung, die z. Z.
in Arbeit ist, hat nicht zuletzt den Zweck, diese Geschichten herauszuschilen und

allgemein zuginglich zu machen.

1 Wofiir der von Jianananda Bharati auf der Basis der laghu-Fassung hergestellte Vasistha-Samgraha
in ca. 1700 Versen ein gutes Beispiel ist.

2 Als jiingste Redaktionsstufe diirfte die sog. kaschmirische Rezension der lingeren (brhat) Fassung
zu betrachten sein.
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Das grosse und das kleine Yogavasistha!

1. Das Yogavasistha (YV) — der Name? hat sich heute vor (kolophonbezeugten) Bezeichnun-
gen wie Visitharamayana, Moksopaya etc. durchgesetz3 — wird traditionell Valmiki, dem
mythischen Verfasser des Rimayana, zugeschrieben. In zweiteiligen Versen, meist Sloka,
und vereinzelten Prosapartien verfasst, handelt es sich um ein literarisches Gebilde, das
seine facettenreiche Gestalt — ein strukturloser Garten mit wuchernden Ausschmiickungen,
Sentenzen und Kommentaren, von einem Rahmendialog zwischen dem Prinzen Rama und
dem Hofpriester Vasistha zusammengehalten, — einer langen Entwicklungsgeschichte ver-
dankt. Einzigartig sind die eingestreuten Parabeln und wundersamen, Zeit und Raum rela-
tivierenden Geschichten, die iiberhaupt den Reiz dieses Werks ausmachen.

2. Das Yogavdsistha liegt primir in zwei Fassungen bzw. Lingen vor. In der Fachwelt bisher
fast einzig beachtet ist die lingere Fassung (B [= brhar ,gross“]). Was an B zunichst auffillt,
ist das immense Volumen. Die Ausgabe der Nirnaya-Sagar Press, Bombay,# (BN) enthilt
tiber 28 ooo Versnummern, die wenigen Nummern von Prosastellen mitgezihlt. Eine sog.
kaschmirische Rezension (siche Fn. 6) enthilt — mit ihrem gegeniiber BN um etwa tausend
Versen erweiterten 6. (nach BN) Buch und einem Anhang (k4ila) mit der Bezeichnung
nandprasna ,verschiedene Fragen® — gegen 30 ooo Verse. Die Zahl der Verse wird in B selbst
mit 32 000 angegeben.S — B (die folgenden Angaben alle nach BN) ist in sechs Biicher (pra-
karana) eingeteilt, wobei das sechste ungefihr den Umfang der iibrigen fiinf besitzt und sei-
nerseits in zwei ,Hilften® zerfillt: parvardha (iiber sooo Vn.) und uttarardha (gegen 9ooo
Vn.), die man praktischerweise als Buch 6 und 7 zitiert; beim Anhang (s. 0.) handelte es
sich dann um Buch 8.¢ Die einzelnen Biicher sind in Kapitel (sarga) unterteilt, die in der

1 Neufassung des Artikels , The Yogavasistha in its longer and shorter Version® (Journal of Indian
Philosophy 11, 1983, S. 107-116), der auf der Einleitung zu Ciudili — Eine Episode aus dem Yogavi-
sistha (Wichtrach 1980) basiert.

2 In seiner vollen Form nur im Titel einer kleinen Kompilation (siche Fn. 11, Ende) gut iiberliefert.
Besser belegt ist die Kurzform Visistha (vgl. 3.) und - fiir die lingere Fassung (vgl. 2.) — Brhad-
Vasistha (so etwa im Kommentar zu LN [siche 3.] 3.4.40 oder 3.6.9). — Die Werkbezeichnung
Yogavisistha konnte recht alt sein und an den Begriff des Yogacara ankniipfen (vgl. Fn. 52.).

3 Wohl zu Recht (vgl. Fn. 2)! Dennoch: Stand bei der Wahl dieses (heute) kolophonfremden Titels
fiir die Publikation (seit 19. Jhdt.) des Werkes — mit yogavasisthah (sic) in den Sanskrit-Titeln —
die Fn. 2 genannte Kompilation Pate, samt dem Maskulinum ihres Titels? — Yogavdsistha: ,die
den Weg (zur Befreiung) [yoga/ betreffende Unterweisung des Vasistha® (vasistha = vasistha- od.
vasistha-Sastra) ; Moksopaya: ,Mittel zur Befreiung® (,Mittel® fiir updya hier richtiger als ,Weg";
vgl. LN [siehe 3.] 2.1.85). — Die von W. Slaje (Vorn Moksopaya-Sistra zum Yogavasistha-Mahirama-
yana, Wien 1994) initiierte Terminologie: Yogavdsistha = BN-Rezension (siche 2.), Moksopdya =
BS-Rezension (siche Fn. 6), verbietet sich eigentlich von selbst (vgl. auch 3.).

4 The Yogavasistha of Vilmiki with the Commentary Visisthamahdramayana-tatparyaprakdsa, Bom-
bay 31937 (1. Aufl. 191).

s BN 2.17.6. Gewiss spielt hier Zahlensymbolik eine Rolle; ,,32% (vgl. Chandogya-Upanisad 8.7.3)
diirfte etwa wie ,,18“ und ,, 108 Ausdruck eines vollkommenen Ganzen sein.

6 Bei der,kaschmirischen® Rezension von B (BS [S = Saradi]) bilden Buch 6 und 7 ein einziges;
die durch Anfiigung des 7. Buches bei BN stérenden Schlusskapitel BN 6.127 und 128 (vgl. 3.)
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12 Das grosse und das kleine Yogavasistha

Regel von einem Kunstvers abgeschlossen werden und hierin dem Ramayana nachgebildet

sind. Die Kapitel sind von sehr unterschiedlicher Linge: die kiirzesten enthalten 6 (5.7 und

6.123), das lingste 152 Verse (6.29). Ausser den sechs Biichern gibt es auch eine Einteilung

in 18 Tage (divasa), deren Zihlung jedoch nicht konsequent durchgefiihrt oder nicht mehr

vollstindig erhalten ist.”

2.1. Wie wir bei S. Dasgupta® erfahren, soll es zu B verschiedene Sanskrit-Kommentare
geben. Am bekanntesten jedenfalls ist der von Anandabodhendra Sarasvati (17./18. Jhdt.9),

der in BN abgedruckt ist: der Vasistha-mahiramayana-tatparya-prakasa. Bei Dasgupta nicht er-

fehlen hier. (Redaktionelle Eliminierung zeigt sich auch bei der von L. Chandra als Faksimile
edierten BS-Hs. am fehlenden — hier deplacierten — Eingangsvers BN 1.2.1 [siche Sanskrit- Texts of
Kashmir, vol. 8, New Delhi 1984, S. 9]; solches Vorgehen verwiese wahrscheinlich in eine jiingere
Zeit der Textiiberlieferung.) Ferner erscheint bei BS das Ende des 6. Buches (nach BN) gegen-
tiber BN stark erweitert (vgl. Cidala, S. 503).

Nach W. Slaje (0p. cit. S. 132) wurden die bei BS fehlenden Schluss-Kapitel (s. 0.) aus einer Ver-
sion von L (siehe 3.) (= LN 6.17-18) in die lingere Fassung ,eingearbeitet”, und zwar zusammen
mit LN 6.13-15 (= BN 6.116-126; die Kapiteleinteilung differiert), wobei letzteres, wie doch wohl
zu verstehen ist, die ,vollstindigere Version ersetzte. Und so wire es dann auch zur Unterteilung
des urspriinglich einen ,,6.“ in zwei separate Biicher gekommen. Als verniinftiges Motiv dieses
supponierten Unterfangens kénnte man sich eigentlich nur einen Textverlust vorstellen. Wenn
man aber bedenkt, wie in den Manuskripten ein Kapitel dem anderen folgt, ohne Liicke, ohne
Zeilenwechsel, so miisste das ein recht grosser Zufall sein, wenn sich dieser Textverlust im ,,6.
Buch von BS (= BN 6—7) exakt an das Ende eines Kapitels gehalten hitte (desjenigen, dessen
nichstes mit dem Vers beginnt, der mit BN 7.1.1 zu identifizieren ist). Slaje spricht in der Tat
nicht von einem Textverlust, sondern von einer ,gedankenlose(n) und offenkundig auf méglich-
ste Vollstindigkeit [von uns hervorgehoben] bedachte(n) Redaktion; die kénne ,,nur so er-
klirt werden, daf§ ihrem Urheber der Rahmen D, L [= LN 6.17-18] bei Laghu bekannt war, und
dafd er das Fehlen desselben bei Brhad dadurch ausglich, dass er diesen Rahmen zusammen mit
den vorangehenden Sargas“, nimlich LN 6.13-15, ,,in die Brhad-Fassung einarbeitete“. Und, stel-
len wir fest, mit der Einarbeitung dieser L-Passage eine Textkiirzung von iiber tausend Versen ver-
ursachte! (LN und BN weisen in diesem Bereich ca. 270 Verse auf, BS ca. 1300.) Ferner schliesst
Slaje eine Ubernahme von LN 6.17-18 (= BN 6.127-128) aus B nach L ,,mit Sicherheit* aus: auf-
grund der ,vollstindigeren Siradé—Uberlieferung [= BS]“, welche diese beiden Kapitel nicht ent-
hilt. Das ergibt alles keinen Sinn. — Die Tatsache der Erweiterungen gegeniiber BN (besonders
auffillig im Beriech von BN 6.126) an der betreffenden Stelle des ,,6.“ Buches bei BS lisst es
durchaus als plausibel erscheinen, dass auch dieses einst aus zwei Biichern, aus einem eben im
Schlussteil erweiterten 6. und einem spiter angefiigten 7. bestand. Zudem werden moglicher-
weise auch Mikroanalysen die Unabhingigkeit des 7. Buches vom 6. bestitigen. (Ein kleines
Indiz dafiir ist vipascit, das nur im 7. Buch — bei BN 30 mal — zu Beginn eines Pada erscheint.)

Es fehlt bei BN die Nennung des 2., 10., 14. und 15. Tages, ebenso der jeweils zugehorige Tages-
abschlussvers. ,,Achtzehnter Tag® (astadaso divasah) steht nach 6.86. Im ganzen 7. Buch ist nur
ein einziger Tag verzeichnet (nach 7.95), der seltsamerweise die Zahl 17 trigt. Es sicht aus, als
wiirde das 7. Buch mit dieser Numerierung dem 6. untergeordnet. Bei BS sind die Spuren einer
Zihlung von Tagen nicht zu finden (wohl ebenfalls im Zuge der Textglittung weggefallen). Die
18 Tage — die es bei L sonst nicht gibt — erwihnt auch LN 6.16.6.

8 A History of Indian Philosophy, vol. 2, 1932, repr.: Cambridge 1968, S. 231 f.

9

Nach K.-H. Golzio: Zur Datierung eines Kommentars zum Yogavasistha von Anandabodhendra,
in: Indo-Iranian Journal 47, 2004, S. 303.

© 2016 by Institut fir Indologe Wichtrach (Schweiz)
www.indologiewichtrach.ch



Das grosse und das kleine Yogavasistha 13

wihnt ist der Kommentar Moksopiya-tiki von Bhaskarakantha (18. Jhdt.) zu BS. Die Frag-
mente, die noch greifbar sind, werden seit 1993 von W. Slaje und Mitherausgebern kritisch

ediert.1°

3. Die kiirzere Fassung des YV (L [= laghu ,klein“]) wurde ebenfalls von der Nirnaya-Sagar
Press, Bombay,!! herausgegeben, und zwar unter dem (sonst fiir diesen Text nicht nachweis-
baren) Titel Laghu-Yogavisistha (LN). In den Hss. ist die hiufigste Bezeichnung fiir L eben-
falls ,Moksopaya“, vor einfachem ,Vasistha® und ,Vasistharamayana®, notabene ohne ein
hinzugeftigtes laghu- oder -samksepa!™ — Ein Aquivalent zum 7. und 8. Buch von B gibt es
bei L nicht.’? Bei LN besteht das 2. Buch aus einem einzigen Kapitel, wihrend das 6. — das
lingste — 18 Kapitel aufweist. Die Gesamtzahl der Kapitel bei LN betrigt 45. Das kiirzeste
Kapitel (3.5) hat 26 Verse, das lingste (6.9, die Cadala-Episode) 638. LN umfasst mit sor3
Versen'# (die wenigen Prosastellen inklusive) etwas mehr als einen Viertel der Verse von
BN 1-6. — Nicht allen L-Hss., die das Textende bieten, ist das Abschlusskapitel LN 6.16
beigegeben (mehr hierzu unter 5.). Und was die folgenden zwei Kapitel LN 6.17-18, die
den Rama-Vasistha- und Bharadvaja-Valmiki-Rahmen schliessen, betrifft, so braucht es
einiges Gliick, diese — mit BN 6.127-128 (vgl. Fn. 6) identischen — iiberhaupt in L-Hss. an-
zutreffen.’s Die Kapitel LN 6.16-18 sind nicht Teil der allgemeinen L-Uberlieferung (und

so auch vom Kommentar [siehe 3.1.] ausgenommen).

3.1. LN ist ein Kommentar beigegeben, der — wie auch in handschriftlicher Uberlieferung
zu finden — aus zwei verschiedenen Kommentaren zusammengesetzt ist. Der erste, zu den
Biichern 1-3, nennt sich Visisthacandriki (VC) und als Verfasser einen Atmasukha, der

10 Zusammen mit dem Maula-Text: unter dem Titel Bhdskarakanthas Moksopdya-Tika erschienen
1993 das zweite Prakarana, 1995 Fragmente des dritten, 1996 das erste (alle Graz), 2002 (Aachen)
Fragmente des vierten und 2011 (Halle an der Saale) mit dem Titel Moksopaya-Tika of Bhaskara-
kantha —The Fragments of the Nirvanaprakaranpa, Part 1, Fragmente des 7. Buches.

1t 1. Aufl. 1888; 2. Aufl. 1937, Nachdruck: Delhi 1985. (Auch hier ist der Sanskrittitel maskulin; vgl.
Fn. 4.) Die 2. Aufl. hat den gleichen Herausgeber wie BN: Laksman Sastri Pansikar. Er ist es
auch, der — nach dem Vorbild von B — bei L die buchweise Kapitelzihlung einfiihrte. (Da die
neue L-Edition, welche dies wieder riickgingig macht, noch nicht fertiggestellt ist, zitieren wir
hier nach der zweiten LN-Auflage; die erste ist kaum mehr greifbar.) — L wird in der ilteren Se-
kundirliteratur oft , Yogavasisthasara“ genannt; dieser Titel (,Essenz des Yogavasistha®) gehort
jedoch zu einer sehr verbreiteten, alten, gut 200 Verse umfassenden Kompilation (vgl. Yogava-
sisthasdra, hg. [Teil 1], tibers. und komm. [Teil 2] von P. Thomi, Wichtrach 1999).

12 Vgl. Cudala, S. 22.

13 Eine frithere Bearbeitungsstufe diirfte nur 4 Biicher enthalten haben: wipatti-prakarana (das
erste), sthiti-pr. (das mittlere) und upasama-pr. (das letzte), sowie —als Supplement — das nirvana-
pr. als ,allerletztes“; die vier Kapitel (nach LN) der beiden vairdgya- und mumuksuvyavabira-pr.
hitten da noch das utpatti-pr. eréffnet. (Wir gehen davon aus, dass L ilter ist als B siehe 4.)

14 Das ist fir L eine Maximalzahl. LN ist gegeniiber Hss., die eine unkommentierte Version bieten,
vers-/halbversweise iiber den ganzen Text verteilt, vor allem aber im 6. Buch, leicht umfangrei-
cher (bei LN 6.9 zihlt man knapp 130 Halbverse mehr, das sind rund 10 % des Kapitels; vgl.
Cudala, S. 14). Dieses Plus an Versen ist in der Regel auch bei B vertreten. — Siehe auch Fn. 15.

15 Zwei Hss. werden genannt bei Slaje, op. cit. S. 129 (4.). — Ohne die drei ,apokryphen® Kapitel
6.16-18 reduziert sich die Verszahl bei LN um 176 auf 4837 Verse.
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14 Das grosse und das kleine Yogavasistha

zweite — mit zahlreichen Liicken'® — zu den Biichern 4-6, ist die Samsaratarani (ST) eines
Mummadidevavid-acarya. Ein weiterer, noch weitgehend unbekannter Kommentar — un-
bekannt: das gilt auch fiir die beiden anderen Hilften von VC und ST - ist die Visistha-
tattvabodhini des Raimabrahmendra.!”

4. 1924 erdffnet S. Bhattacharya an der dritten Oriental Conference in Madras mit seinem
Beitrag , The Yogavasistha Rimayana, its probable date and place of inception“™® die Yoga-
vasistha-Forschung.’ 1938 stellt P. C. Divanji aufgrund einer minutiésen Untersuchung
fest,2° dass LN keine Kurzfassung von BN ist, sie miisse auf einer anderen B-Version beru-
hen.?! Divanji kannte BS (siehe Fn. 6) damals offenbar noch nicht,?2 es ist aber ohne wei-
teres klar, dass nach seiner Untersuchung auch die heute bekannte , kaschmirische® B-Rezen-
sion nicht als Vorlage fiir LN — bzw. L generell — in Frage kommt.?3 1948, vierundzwanzig
Jahre nach dem ersten Beitrag zur YV-Forschung, sieht sich S. Bhattacharya in seinem am
21. orientalistischen Weltkongress in Paris gehaltenen Vortrag?4 nicht mehr veranlasst, unbe-
dingt der opinio communis zu folgen und L als eine Kiirzung aufzufassen. Er hilt es durch-
aus fiir moglich, dass ein Autor zuerst L verfasst und daraus schliesslich B entwickelt hat?s
— mit Ausnahme des 7. Buches (nirvana-prakarana uttarardpa), das er als einen spiteren
Zusatz betrachtet.26 Beim Autor hilt er am Namen Abhinanda (siche 6.) fest, der im Kolo-
phon zu L bei verschiedenen Textzeugen angegeben wird. Das YV ist jedoch derart hetero-
gen, dass es kaum aus einer Feder stammen kann. Bei einer Gegeniiberstellung von B- und
L-Passagen zeigt sich aber recht deutlich, dass es tatsichlich keine Veranlassung gibt, in L

eine gekiirzte Fassung zu sehen, im Gegenteil: dass B auf L basiert, ist weit wahrscheinli-

16 Es ist noch nicht bekannt, ob diese bei den von Slaje (0p. ciz. S. 42 ff.) aufgefiihrten Hss. LGy
und LGg in gleicher Weise festzustellen sind.

17 Siehe Slaje op. cit., S. 43 f.

18 Proceedings and Transactions of the Third Oriental Conference (1924), Madras 1925, S. 545—554.

19 ,,Prof. Sivaprasada Bhattacharya of Rajshahi was, I believe, the first Sanskrit scholar to study the
whole work ...“ P. C. Divanji (in Proceedings and Transactions of the Seventh All-India Oriental
Conference [1933], Baroda 1935, S. 15 f.).

20 Siehe , Further light on the date of the Yogavasistha® in Poona Orientalist 3, 1938, S. 29—44.

21 op. cit. S. 38 f.

22 In die YV-Forschung mit einbezogen hat er BS erstmals (und wohl auch als erster iiberhaupt) in
seinem Artikel ,Bhagavadgita and Bhagavata Purana as models for the Yogavasistha® in Journal of
Asiatic Society of Bombay, 34135, 1959/1960, S. 44—58.

23 Siehe auch P. Thomi: Laghuyogavasistha — Brhadyogavisistha, eine Gegeniiberstellung von 44 Stellen
aus dem Vairagyaprakarana, Wichtrach 2008. — In Asiatische Studien (AS) 59, 2005, S. s11, ldsst
sich zwar J. Hanneder wie folgt vernehmen: ,,Slaje konnte nun zeigen, dass das LYV [= L] auf die
kaschmirische Rezension [= BS] zuriickgeht.” Wie und wo dieser — nach dem Stand der Dinge
unmégliche — Nachweis erbracht wurde, bleibt unerwihnt.

24 Siche , The Emergency of an Adhyatma-Sastra or the Birth of the Yogavasistha Rimayana“ in The
Indian Historical Quarterly 24,1948, S. 201-212.

25,1t is not at all unlikely that the Y. V. Sara [hier = L] (minus chapter XLIV [= LN 6.16] treating
of himself [...]) was written earlier and the plan of the bigger work emerged as a process of elabo-
ration (op. cit. S. 210).

26 0p. cit. S. 202.
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cher; das ist auch unser — in diesem Punkt Bhattacharya bestitigendes — bereits 1980 in
Ciidali?7 vorgelegtes Ergebnis.?8

s. Zum erwihnten (siche 3.) Abschlusskapitel LN 6.16 meintW. Slaje:29 ,Dieser Sarga [...] ist
klirlich ein Auszugs-spezifischer Schlul-Sarga [...]“. Auf genau diesem Missverstindnis be-
ruht die opinio communis — oder eher vielleicht, man lisst sich von der opinio communis zu
genau diesem Missverstindnis verleiten:3° ,denn er bezeugt unzweifelhaft die einheimische

Tradition, die in der Laghu-Version einen Auszug aus der grofleren (Brhad-)Fassung sah.“302
LN 6.16.19 ff. — es spricht Valmiki (vgl. 1.) zu Bharadvaja:3!

T °a% {ATHT T GAFT FlHATIW |
9T TATEHATAT TFTEeT gaaa: | 2%

»Diese Unterweisung [Sastra/3* [die Unterweisung, die Vasistha dem Rama hatte zuteil wer-
den lassen und nun von Valmiki an Bharadvaja weitergegeben wurde] soll nur den Tugend-
haften, die leidenschaftslos sind, mit den Guten verkehren und das gute Tun als hochstes
(Anliegen) haben, nach Kriften vermittelt werden. (19)

T (lies TF] AATHET AR T2 7T |
afed e 39 e agrsed |l Ro |

~Wenn das Denken /mati] fiir euch [wenn man sieht, dass das Denken eines Menschen] rein
ist, dann darf diese — das ,Wissen“ [vidya] vermittelnde — hochwirksame (Unterweisung)

jederzeit vollumfinglich zum Nutzen aller weitergegeben werden.“ (20)

FAEARAAGIAATIAT TAZA |
fArgRETE e @ gwEE 1 2

27 Siehe Fn. 1.

28 Welchem auch M. Hulin 1987 (Sept récits initiatiques tirés du Yoga-Vasistha, Paris, S. 11) problem-
los zustimmen kann: ,Sans faire 'unanimité, cette hypothése peut passer, dans I'état actuel des
recherches, pour la plus vraisemblable.”

29 op. cit. S. 129.

30 Exemplarisch vorgefithrt von W. Slaje in AS 59, 2005, S. 528 ff., anlisslich der z. T. berechtigten
Kritik unserer Ubersetzungen in AS 56, 2002, S. 919 u. 924.

30a Vgl. VC (Einleitung):

afd qifgags [L.] RAFEsTTwRREAREied aanfigaemes aswte: wrEdrateds
faaszaAT ARl TZ9EE| FWEAI |
+Weil er sah, dass dieser Ozean des Vasistha [= B] mit seinen Perlen der Urteilskraft [viveka/,
Weltabkehr [vairagya], inneren Ruhe [uparati], Erkenntnis [vijfiana] usw. fiir Leute geringeren
Geistesvermogens [manda-mati] kaum zuginglich ist, hob aus diesem der iiberaus mitleidsvolle
kaschmirische [vgl. 6. (Kolophon)!] Gelehrte /pandita] mit Namen Abhinanda sechstausend
Verse.“

31 Das Folgende berichtigr auch die loc. cit. (und Cudala, S. 21 ) publizierten Interpretationen.

32 Nicht ,,Lehrbuch®!
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16 Das grosse und das kleine Yogavasistha

»Denjenigen, deren Denken /[manas/ von Grillen [oder: fixen Ideen] besessen [evtl. auch:
deren Denken voreingenommen] ist, den Unguten, den Unachtsamen, den Spéttern soll

man diese geheime Lehre /[{Gstra] nicht enthiillen. (21)

93 AR 39 WA RE |
gRetan wfaTfy 7 saRaagag I kU

~Wer nicht zuerst den erhabenen Mondgekronten [Gott Siva] zufriedengestellt, dem soll
diese wunderbare (Lehre) — selbst als einem Hari [Visnu], Brahma und Ravi [Sonnengott]

[und wire er ein noch so grosser Gott] — nicht zuteilwerden.“ (22)

WA A 2541 AT 577 |
AT AR afeE Fragaad | *3

~Was vom Mahesvara [,,grossen Herrn®, Siva] der33 Devi [,,Gottin®, Parvati] und von Visnu
den Weisen, Narada usw., verkiindet wurde, das ist dies hochste Wissen [jzdna] hier. (23)
(Slaje: ,,[Dieses Sastra aber], welches (yad) von Mahe$vara der Devi, und auch von Visnu
dem Narada sowie weiteren Weisen vorgetragen wurde, das (zad) [ist] dieses hier vorliegende
(idam), herausragende (uttama) Wissen (jiiana).)

WERIHANTET T=ACITATT |
qq: sRfatITEaErTHgEad | 2

»Aus jenem Milchmeergleichen3? [dem vom Mahesvara verkiindeten Wissen] wurde dieses
Amrta [piyusa] gehoben [uddhria], welches Maharamayana34 [das ,grosse Ramayana“] ge-
nannt wird, mit weiterem Namen: Moksopaya [,Mittel zur Befreiung®].“35 (24)

(Slaje: ,Aus diesem (tatah) [Sastra] (= B), milchmeergleich, welches Maharamayana, mit
anderem Namen Moksopaya heiflt, wurde der hier vorliegende (idam) Rahm (= L) ge-
schopft.)

33 Wir danken W. Slaje fiir die Hinweise betreffend devya (bzw. devyah) hier und -prakhyir in V 24
(loc. cit. Fn. 30).

34 Ein weiterer Name fiir das YV (in seiner B-Fassung). Die intendierte Parallele zu , Mahabharata“
ist offenkundig. In Kolophonen (hauptsichlich zu B) wird das YV manchmal als erstes Buch oder
Teil des ersten Buches eines mythischen 100 000 Verse umfassenden Rimayana bezeichnet: sata-
sahasryam sambitiyam balakinde (so im Kol. zum nirvapa-prakarana der BS-Hs.: MS. Sansk.
c. 89, Bodleian Library Oxford; vgl. Cidala, S. so4).

35 Es wird hier auf die Quirlung des Michmeeres angespielt, welche das Amrta, den Unsterblich-
keitstrank, zu Tage forderte. Vgl. hierzu aus der kaschmirischen Tradition des Mahabhirata Crit.
Ed. 6.114*: WRATIAGIESIATET A T | ARIES FOF AFT= 7@ 579 |
Als ,,a badly worded stanza“ charakterisiert S. K. Belvalkar (Srimad-Bhagavad-Giti with the ,Jiid-
nakarmasamuccaya“ Commentary of Ananda-[vardhana], Poona 1941, S. 23) diesen Vers. Wir wiir-
den vorschlagen, -sarvasvam zu lesen (ca ist nur hervorhebend od. expletiv und mukbe = pramu-
khe; hutam: vielleicht ist auf BhG 4.25 ff. zu verweisen): ,Die Amrta-Summe des Bhdrata hat
Krsna vor Arjuna dargebracht, indem er des Gequirlten [des gequirlten Bhdrata(-Meeres)] Quint-
essenz [sara] der Gitd [Sara = Gitd) (aus dem Bharata) hob [uddhrtya].“ — In unserem Vers steht
ksira-nidhi-prakhya (jiana) fiir Bharata hier und Mabdaramayana/Moksopaya fiir die Gira. — Und
in V 31 ist moksopayasya sirah analog zu gitaya(p) [...] saram aufzufassen; auch dort ist es so zu
verstehen, dass das ,Mittel zur Befreiung® selber der Sara ist, die — dort wohl: aus den Agama ge-
holte — ,,Quintessenz®.
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Dieser Vers3¢ nimmt offensichtlich Bezug auf Kolophone der lingeren YV-Fassung, wo
ebenfalls moksopdya aut mahiramayana tolge.37

ATETHITHIAT TRAS: qEAT 74 |
- = - o o c Lo NN
TR AT T 07 132 1)

~Vasistha, der als der grosste Kenner der Gegenstinde aller Uberlieferungen [dgama] gilt,
wird iiberall damit besungen, dass das hier die (alle anderen Gegenstinde tiberragende)
Quintessenz [s@ra] des ,Mittels zur Befreiung® /moksopaya] sei.“38

(Slaje: ,Vasistha hilt man fiir den besten Kenner des Inhalts (/ der Bedeutung) aller Uber-
lieferungen. Als,Auszug’ aus dem Moksopaya (= B) preist man den hier vorliegenden (zyam)
(= L) iiberall.“) (= B, = L jeweils von uns eingefiigt.)

6. Kolophon zum letzten Kapitel bei LN:

I AR A AT PR eSS H A HE AT e aag g ATRISTHTIN
A FRIGR WETTAIETN WIHFR) SarReaazaa6) AT
[2. Aufl.: AT ArEE ] QI | GHIEIST do2 1| 39 3 )

Sowohl das Rimacarita, ein Ramayana in verkiirzter Form, als auch der Kidambarikatha-
sara, eine epische Neugestaltung des Romans Kddambari von Bana,9 wurden von einem
Abhinanda — oder Gauda-Abhinanda — verfasst. Dass es sich hier tatsichlich um zwei ver-
schiedene Autoren handelt, beide etwa 9. Jhdt. und vermutlich aus der gleichen Gegend,
Bengalen, stammend, war offenbar lange in Vergessenheit geraten4® und ist erst etwa seit
Beginn des 20. Jhdts. wieder bekannt.#' — Schluss-Kolophone zu L variieren von Hand-
schrift zu Handschrift, kaum je der gleiche Wortlaut. Wie sind sie zu gewichten? Was hat
es mit dem Abhinanda Pandita auf sich — den man nur bei LN und in Handschriften er-
wihnt findet, die LN 6.16 enthalten?4* Verdankt er seine Erwihnung vielleicht nur einer

36 Der sich freilich nicht gut an den vorangehenden anschliesst und auch nicht in die Rede Valmi-
kis passt. (Die Verbindung heterogener Ebenen — hier eines kommentierenden Autors und einer
Figur der Rahmenhandlung — ist im YV auch sonst anzutreffen.) — Wie dieser Vers bezieht sich
bereits der 6. dieses Kapitels mit der Erwiihnung der L-fremden 18 Tage (vgl. Fn. 7) auf B.

37 So beginnen die Kapitel-Kolophone der in Fn. 34 zitierten Hs. beispielsweise mit: maharamayane
moksopdyesu, und bei BN mit: izy drse Sri-visistha-maharamdyane vilmikiye moksopaye (variie-
rend auch mit weiteren Zusitzen).

38 Siehe Ende Fn. 35.

39 Vgl. M. Winternitz: Geschichte der indischen Literatur, Bd. 3, 1920; Ndr.: Stuttgart 1968, S. 74.

40G. Biihler (,Abhinanda the Gauda® in The Indian Antiquary 2, 1873, Bombay 1874, S. 103)
schreibt beide Werke noch dem gleichen Autor zu — desgleichen 1899 C. M. Duff in 7he Chrono-
logy of India (Westminster 1899, S. 76).

41 Vgl. S. Konow: Rija-gekhara’s Karpura-maiijarz, Cambridge, Mass. 1901, S. 197. Siche auch die
Diskussion bei K. S. Rimaswami Sastri Siromar_ﬁ: Ramacarita of Abhinanda, critically ed. with
an introduction, Baroda 1930 [= Gaekwad’s Oriental Series, 46], S. xi fF.

42 V. Raghavan (,The date of the Yogavasistha“ in jJournal of Oriental Research 13,1939, S. 128): ,The
identity of Abhinanda who epitomised the Yogavasistha must be left an open question.”
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18 Das grosse und das kleine Yogavasistha

vulgirhistorischen Betrachtungsweise, der die blosse Verbindung von Ramageschichte und
Stichwort sdra in LN 6.16 geniigt, um in ihm den Autor oder Redaktor von L zu sehen?43
Die Frage, ob L von B abhingig sei oder umgekehrt: B von L, lisst sich anhand eines Kolo-
phons oder angehingten Kapitels nicht beurteilen, gleichgiiltig, was sie aussagen. Doch von

einem Auszug aus B steht auch im Kolophon zum letzten Kapitel bei LN nichts:

»50 (lautet) in dem — vom Meister der Philosophie, Lehrer der Dichtkunst,
Schmuck des Gauda-Reiches#4 Sri Abhinanda Pandita gehobenen [uddhrta]
[auch: dargebotenen]4S — Viasistharamdyana, dem Moksopdya [,Mittel zur Befrei-
ung“], dem Saroddhara [der ,Heraushebung [Darbietung] der Quintessenz*],4°
in der Bharadvaja-Geschichte,47 im Nirvanaprakarana: das »Dialog zwischen Sri
Vasistha und Ramacandra«#® genannte achtundvierzigste [2. Aufl.: achtzehnte

(= 6.18)] Kapitel.“

7. Als Ursprungsgegend des YV bietet sich der Norden des indischen Subkontinents an.
Dies nicht nur wegen LN 6.16.16, wo berichtet wird, die Siddha, halbgéttliche Wesen, hit-
ten das Heilswissen (j7zdna) von Ayodhya, wo das Gesprich zwischen Rama und Vasistha
stattfand, nach Kaschmir gebracht und es dort ,,aus Mitleid (bhatanam anukampaya) ver-
breitet, es gibt auch im Text Stellen, die — etwa mit Bezugnahme auf die Luftbestattung

oder harschigen und schmelzenden Schnee4? — auf nérdliche Regionen hindeuten.

S. Stinners® weist auf den Umstand hin, dass sich trotz ,der ansonsten so reichen pan-indi-
schen Handschriftenlage fiir das LYV [= L] in dieser Gegend keine L-Hss. erhalten haben,
und meint: ,Vielleicht, weil das LYV weder in Kaschmir verfal§t wurde, noch jemals im
duflersten Norden seiner sonstigen Verbreitung vergleichbar rezipiert wurde.“ Es kénnte

das Gegenteil zutreffen: gerade weil es in Kaschmir verfasst wurde. Wenn wir annehmen

43 Wenn dieser Abhinanda Pandita — nun Ananda — nicht aus Gauda sondern aus Kagmira kommt
(kasmirapamditananda; vgl. Slaje, op. cit. S. 48: Kolophon zu LT,), hat das gewiss nur mit LN
6.16.16 (siche 7.) zu tun. Vgl. auch op. ciz. S. 43, Kolophon zum Kommentar bei LGy, hier ohne
ananda: [...] Srikasmirapanditenoddbrtas sarasamuccayas samaptap. (Das ist kein Kommentar-Ko-
lophon, dieser fehlt offenbar, sondern ein zweiter Text-Kolophon; er steht zwar am Ende einer
Hs. ohne LN 6.16, wird jedoch — nach dem s@ra-samuccaya ,Gesamhtheit der Quintessenz® zu
schliessen — ebenfalls aus einer Hs. stammen, die dieses Kapitel enthilt.)

44 Im heutigen Bengalen gelegen.

45 Bzw. von den Siddha iibernommenen und weitergereichten (siche 7.).

46 Ausdruck auch sonst als , Titel verschiedener Werke® (pw) bekannt; wurde in Kolophonen von
L-Hss. sonst noch nirgends festgestellt.

47 Kann sich nur auf den Bharadvaja-Valmiki-Rahmen beziehen.

48 Diese Kapitelbezeichnung zu LN 6.18 ist véllig unpassend; ganz abgesehen davon, dass vasistha-
rama-samvida in Kolophonen sonst nur im Zusammenhang mit der Werknennung verwendet
wird (vgl. etwa Slaje, op. cit. S. 33: Ng; S. 40: 33, Kol. zu Nirv.pr. und Khila).

49 Vgl. LN 1.2.44,93 sowie 1.2.17; 3.2.104; siche auch Slaje, 0p. ciz. S. 172. — Vgl. ferner W. Slaje: ,, Lo-
cating the Moksopaya“ in The Moksopaya, Yogavisistha and Related Texss, ed. by J. Hanneder,
Aachen 2005.

5o ,Sdras, Samgrahas und, Laghus . Kurzfassungen des Moksopaya™ in op. cit., S. 103.
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Das grosse und das kleine Yogavasistha 19

diirfen, dass Kaschmir die Ursprungsgegend des YV ist, dann diirfen wir auch davon aus-
gehen, dass man in Kaschmir frither keinen Grund sah, eine als tiberholt betrachtete min-

dere Fassung des YV — wie eben L — zu konservieren bzw. weiterhin zu kopieren.5*

8. Zur Datierung des YV insgesamt: Einen terminus post quem festzusetzen ist schwierig.
Verse, die gleichlautend oder dhnlich auch anderswo auftauchen, geben keine sichere Aus-
kunft; sie kénnen irgendwann eingefiigt worden sein. Einen ungefihren Anhaltspunkt ver-
mittelt jedoch die Tatsache, dass vieles in Richtung der buddhistischen Schule des Yogacara
(s. Jhdt.) deutet.5* Als terminus ante quem (jedenfalls fiir die BN-Version) wurde etwa das
13. Jhdt. genannt.53

s1 Was die BN-Rezension betrifft, konnten vielleicht noch Spuren einer urspriinglicheren, also eben-
falls ,,kaschmirischen, Version gefunden werden. Die von W. Slaje in Srinagar gesichteten und
mit ,,Yogavasistha“ apostrophierten Sarada-Hss. (siche ,Moksopaya Project [I1I]: Manuscripts
from the Delhi and Srinagar Collections* in 0p. ciz.) wiren noch dahingehend zu untersuchen.

s2 Dasgupta, 0p. cit. S. 234: ,The similarity of the philosophy of the Yoga-visistha to the idealistic
philosophy of the Larikivatira-sitra is so definite and deep that the subject does not require any
elaborate discussion [...].¢

53 Vgl. Raghavan /loc. ciz. und T. G. Mainkar: The Visistha Ramadyana, a study. 1955, 2. Aufl. New
Delhi 1977, S. 186.

Gedruckte Version: Studien fir Indologie und Sidaseinstudien [SIS], 29 (2012), S. 155-166.
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Das dritte Buch der Trilogie:" Upasama oder Upasanti?
Und die vermeintliche Frihform des Yogavasistha

A. Kommentar zur Titelwahl in:

Anonymus Casmiriensis: Moksopaya. Historisch-kritische Gasamtausgabe. Heraus-
gegeben unter der Leitung von Walter Slaje. [Das ,Moksopaya-Projekt® (MP).]
Textedition. Teil 4: Moksopaya [Saradi-Rezension]. Das Fiinfte Buch. Upasanti-
prakarana.” Kritische Edition von Susanne Krause-Stinner und Peter Stephan.

Wiesbaden : Harrassowitz, 2013 [Februar 2014].
Es besteht kein Zweifel und wird eingerdumt (S. xi):

»Das vorliegende fiinfte Buch ist in den Sarga-Kolophonen der
Handschriften [...] durchgehend als Upasamaprakarana bezeich-

<«
net.

~durchgehend”: Namlich seit einigen hundert Jahren — d. h. den friihesten Quellen, die uns
vorliegen — unverandert, sowohl in den Handschriften zur kirzeren als auch zur ldngeren Ver-
sion des Yogavasistha (= Moksopaya) [YV], inbegriffen selbst die Sarad3-Rezension des Brhad-
YV. Aber das Moksopaya-Projekt berichtigt, ,,emendiert”, das! — Die Fortsetzung:

»lextinterne Referenzen [...] zeugen [...] von der Bezeichnung Upasantiprakarana tir

genau dieses fiinfte Prakarana.

Im Kapitel Brhad-YV [B] 2.17 wird eine Inhaltslibersicht zum YV — hier: moksopayabhidha sam-
hita (V 6) — gegeben (kein Pendant in der Laghu-Fassung). Die einzelnen Prakarana sind wie
folgt aufgezahlt (stets mit Pada a oder ¢ beginnend):

1. Buch: vairagyakhyam prakaranam (V 11). — 2. Buch: mumuksuvyavaharakhyam tatah praka-
ranam (V 13). — 3. Buch: athotpatti-prakaranam (V 14 [15]).2 — 4. Buch: tatah sthiti-prakaranam
(V 28 [29]). — 6. Buch: nirvanakhyam prakaranam (40 [41]).

Und nun zum 5. Buch: Da ergibt sich eine kleine Schwierigkeit: wie bringt man upasama-pra-
karana metrisch regelkonform in einem Sloka unter. Die Lésung: Ein auch lautlich passendes
Synonym flr upasama — gleiche Wurzel, gleiches Préafix: upasanti-orakaranam / -ne (V 31 [32]
und 33 [34]). Entsprechend B 5.5.1 und 7.198.4. — Da ist die Autorschaft von Brhad 5.1.1 und
6.1.1 weniger sorféltig vorgegangen. Hier heisst es unbekUmmert: upasama-prakaranam /
-nad. — Die Sarada-Rezension, wie nicht anders zu erwarten, gleicht den (metrischen) Fehler
aus und verbessert nach upasanti-prakarana! — Keine weitere Stellen.

* Sperrungen P. Th.
1 Utpatti-, Sthiti- und Upasamaprakarana (3.-5. Buch des Yogavasistha).
2 Zahlen in eckigen Klammern: ed. MP.
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Das dritte Buch der Trilogie 21

upasanti-prakarana kann also durchaus als metrisch bedingt erklart werden. Zusatzliche Argu-
mente braucht es nicht, um die Beibehaltung von Upasamaprakarana in den Kolphonen des
flinften Buches zu verfechten — wenn das nicht sowieso als Uberflissig zu betrachten ist
(siehe oben).

B. Upasanti: Reminiszenz einer Frihform des Yogavasistha?

»Schwerer als das Zeugnis dieser von uns als sekundir bewerteten, eine spite Redak-
tionsstufe reflektierende Passagen, die aber anders als die Kolophone immerhin text-
immanent iiberliefert sind, wiegt eine textgeschichtliche Annahme: Stand der in
der Friihgeschichte des Werkes fiir den zweiten Abschnitt verwendete Name Upa-
Santi® im Zuge der redaktionellen Umstrukturierung in sechs Biicher nun als Bezeich-
nung fiir das fiinfte Buch zur Verfiigung? Diese Uberlegungen fiihrten zu der Ent-
scheidung, das vorliegende fiinfte Buch nicht wie in den sekundiren Kolophonen als
Upasamaprakarana zu betiteln, sondern die in einer fritheren Redaktions-
stufe belegte und in textinternen Verweisen beibehaltene Bezeichnung Upa-
Santiprakarana zu iibernehmen. Dementsprechend wurde auch der abschlielende

Prakarana-Kolophon in vorliegender Edition emendiert.” (S. xi.)

Genau so werden literaturgeschichtliche Tatsachen auf eine unkontrollierte Meinung hin her-
beigeredet. Gewiss gab es einmal eine Einteilung in nur drei Blcher (die Trilogie), aber eine
.redaktionelle Umstrukturierung” von zwei Abschnitten in sechs Blcher wohl nie. Es wird
etwas zu einem Faktum stilisiert — man stltzt sich auf R. Steiner3 und dieser unbesehen auf
W. Slaje4 —, was nie Uber die blosse Spekulation aufgrund eines falschen Textverstandnisses
hinausgekommen ist.

Es sind drei Stellen des Brhad-YV, welche — nach W. Slaje — diese , frihere Redaktionsstufe”

nahelegen und belegen sollen:5

a) 3.4.66 [65]: uttarena granthena heisst hier nicht ,,anhand des zweiten Textabschnittes”,
sondern , anhand des Folgenden”.

b) 7.175.75:6 tasmad asman maha-sastrad yathasakti vicarayet | bhdgau dvau bhagam ekam
va [...] ,Darum soll man hinsichtlich dieses grossen Sastra [hier: Werk] [weil dieses Sastra so
gross ist] nach Vermogen (vielleicht) zwei [nicht: , beide” (Slaje)!] Abschnitte oder einen Ab-
schnitt studieren”. Es ist nicht notig, die ganzen ca. 30'000 Verse zu bewaltigen.”

3 R. Steiner: Chaotische Verhaltnisse: Das Sthitiprakarana des Moksopaya. In: R. Steiner (Hg.): Highland
Philology. Halle 2012. S. 159 f.

4 W. Slaje: Vom Moksopéya—géstra zum Yogavasistha-Maharamayana. Wien 1994. S. 190 ff.

5 Zum Folgenden vergleiche man W. Slajes Ubersetzungen an der Fn. 4 angegebenen Stelle.

6 ,7": Nirvanaprakarana uttarardha; wurde vom MP noch nicht ediert (in der Sarada-Rezension gibt es

die Aufteilung in Nirvanapr. purvardha [= ,,6"] und uttarardha nicht).
Das sagt die textimmanente Figur des Vasistha selbst !

~
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22 Das dritte Buch der Trilogie

c) 7.198.2: raghava prathamam proktam sthiti-prakaranam maya | yenedam ittham utpannam
iti vijhayate jagat || ,Raghava, zuerst habe ich Uber das Bestehende [die Welt] gesprochen, was
einem erlaubt, die Welt nach der Weise ihres Entstehens zu erkennen.” Die Sarada-Rezension
hat jati- , (kreatlrliche) Existenz” an der Stelle von sthiti-; das ist zwar kein ideales Synonym,
aber es verhindert, dass man -prakaranam hier auf das entsprechende Buch der Trilogie (deren
Titel bekanntlich nichts mit dem Inhalt zu tun haben) bezieht .

— 3. tato jagati jatena paropasama-salina | bhavitavyam iti proktam mayopasamayuktibhih |/
».Dann habe ich bezlglich der Welt gesagt, dass Entstandenes zwingend mit zuktnftigem Erld-
schen [upasama] verbunden ist, mit Worten Uber das Erléschen [indem ich das Erléschen (aus-
fuhrlich) geschildert habel.” (Die Sarada-Rezension hat statt -yuktibhih: -siktibhih.)

— 4: upasanti-prakarane proktair upasama-kramaih | paramopasamam gatva vastavyam iha
vijvaram || 1. Hier kann mit upasanti-prakarana — siehe A. — nichts anderes als das Upasamapra-
karana (das 5. Buch des YV) gemeint sein, wobei diesem Prakarana eine Bedeutung und Funk-
tion zugeschanzt wird, die es nicht hat. 2. upasama hat hier eine ganz andere Bedeutung als
im Vers zuvor, und es kollidiert paramopasama hier mit paropasama dort. Der Vers ist ein un-
passender Einschub: ,Mit den zum Erldschen [hier: zur inneren Ruhe] fiihrenden Verfahrens-
weisen, die ich im Upasamaprakarana genannt habe, zu hoéchstem Erldschen [zu absoluter
innerer Ruhe] gelangend, soll man ohne Betrlbnis sein.”

W. Slaje: ,,Es mufl demnach einst eine Fassung des Werkes existiert haben, deren erstes
(prathama) Kapitel ein Jatiprakarana war, worauf (tatah) ein Upasantiprakarana folgte.”
Und: ,Eine altere Form der Gliederung [...] bestand einst als eine Zweiteilung (bhagau) des
Werkes (in ein Jatiprakarana und in ein Upasantiprakarana — uttara grantha )."8 - Diese
Textinterpretation ist, wie gezeigt, offensichtlich falsch. Damit kdnnen wir die supponierte
zweiteilige Frihform des Yogavasistha ad acta legen.

8 op.cit. S. 191 und 196.
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Brhad-Yogavasistha 4.57.3"

Es spricht Rama zu Vasistha.

Wortlaut der ,,kaschmirischen® Sarada-Version (BS):

o O

ZZATHAT TATHETET 5 § 97 | SqgiReieTan oid qringaa: o
Roland Steiner iibersetzt wie folgt:*

»Durch deine Darlegungen (ist) mir das (kiihle) brahman jetzt zur inneren GewifSheit ge-
worden, Herr, wie das kiihle Wasser eines Berges /6hubhrt] durch (herabstiirzende) Strome

(innerlich erquickt).3

— und erklirt in einer Fussnote: ,Das ,kiihle® brahman gelangt mit Hilfe ,deiner Worte
(geistig abstrakt) ins Innere (wird zur Gewissheit) wie kiihles Wasser mittels eines

Sturzbachs (kérperlich konkret) ins Innere gelangt (hrdayarngamatam yatam) und erquicke.”
A. Kritik:

1.1 hrdayam-gama, wortl. ,ins Herz/Innere gelangend®: Das kann, wie u. a. in den Worter-
biichern zu finden, a) ,,dem Herzen zusagend® (pw), ,touching the heart® (MW), ,sweet,
agreable” (Apte) bedeuten; oder, wie nicht verzeichnet, b) ,im Herzen/Inneren Eingang
findend“ = ,,zur Erkenntnis“ oder (nach R. Steiner) ,zur inneren Gewissheit werdend“ —

aber nicht beides gleichzeitig. Es liegt entweder die eine oder die andere Bedeutung vor.

1 BS 4.39.3.

2> Der Weg zur Befreiung. Das Vierte Buch. Das Buch iiber das Dasein. Ubersetzung von Roland
Steiner, Wiesbaden 2013 [bzw. 2014] [= Anonymus Casmiriensis, Moksopdya, Ubersetzung Teil 3],
S. 260. — Anmerkung: Werk- und Buchtitel sind nicht korrekt wiedergegeben. a) Zum Werketitel:
Es miisste ,Mittel [bzw. ,ein Mittel“] zur Befreiung® heissen; moksopdya ist hier im Sinne von
moksa-pada-prada zu verstehen, zitiert aus Laghu-Yogavdsistha 26.75: athedam paramam rama
Synu moksapadapradam ; die Stelle entspricht 5.9.104ab der Ed. 2. Aufl. Bombay 1937, wo aller-
dings nur die stark abweichende (abgeinderte) Form der lingeren Laghu-Version (die auch bei
BN und BS erscheint) zu finden ist. —b) Zum Buchtitel sthiti-prakarana (das vorangehende Buch
heisst utpatti-, das nachfolgende upasama-prakarana): sthiti ist hier der mittlere Teil der Trilogie:
utpatti ,Enstehen [= Anfang]“— sthiti ,Bestehen [= Mitte]“ — upasama ,Authéren® [= Ende].
(Dass dem upasama-pr. noch ein nirvana-pr. angefiigt wurde, quasi ein ,letztes Ende®, und dem
utpatti-pr. ein oder zwei, je nach Uberlieferungsstufe, kleine Prakarana vorangestellt wurden, und
zwar aus dem Beginn eines ilteren uspatti-pr. separiert — das zweite sicher, das erste wahrschein-
lich —, tut nichts zur Sache.) Demnach ist sthiti-prakarana nicht mit ,Buch iiber das Dasein®,
sondern mit ,Buch des Bestehens“ zu iibersetzen und bedeutet hier einfach nur: , mittlere
[= zweite] Abteilung®.

3 Klammern unserem Gebrauch angepasst.
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24 Brhad-Yogavasistha 4.57.3

1.2 Vergleichssitze iibernehmen das Pridikat tiblicherweise in gleicher Form und Bedeu-
tung, ohne dieses zu wiederholen,* hier also hrdayamgamatim yatam. Wenn im iibersetz-
ten Vergleichssatz das (erginzte) Pridikat als ,innerlich erquickt® erscheint, so muss dies in
Analogie zum Bezugssatz erfolgt sein. Das ist hier nicht der Fall. Da aber gewiss nicht ge-
meint ist: ,,wie das kiihle Wasser ... durch (herabstiirzende) Strome (zur inneren Gewissheit
geworden ist)“, wire nicht im Vergleichs-, sondern im Bezugssatz die entsprechende Kor-

rektur anzubringen.

2 Der Vergleichssatz verlangt, dass bhiabhrtah analog zu me aufgefasst wird, also als dat.
Gen. und nicht als Gen. poss. (zu payah). (Uberhaupt wirke ,kiihles Bergwasser im Kon-
text des YV fremd, ganz zu schweigen von ,kiihl“ in Verbiundung mit brahman.)

B. Umsetzung der Kritik:

Fiir die Saradi-Version kommen wir etwa zu folgender Ubersetzung:

Erste Vershilfte: ,Jetzt ist mir das Brahman lieb [zur Erquickung] geworden, o Herr /pra-
bhu],“ — zweite Vershilfte: ,durch deine Worte, wie durch Giisse kiihles Wasser einem
Berg.”

Die Poesie hilt sich in Grenzen, auch wenn man sich, wie der Vers gewiss voraussetzt, unter
den ,,Giissen“ Regen (s. u.) und den ,Berg” als sonnenerhitzt vorstellt. (,,Hitze“ ist im Sans-
g g

krit ein Synonym zu ,,Schmerz®.)

Version ed. Nirnaya-Sagar Press, Bombay (BN):
gEdAal AaihErr A & B | agfwietaedermingggsT: |

Bei dieser Version, die aus zwei — exakt auf die Vershilften verteilten — Sitzen besteht, iiber-
nimmt der Vergleich (im zweiten Satz) avyathap als Pridikat. Es steht hier also formal (und
inhaltlich) nichts dagegen, sich bei hrdayamgamatim praptam [= yitam] (im ersten Satz)
der Ubersetzung von R. Steiner (,zur inneren Gewissheit geworden“) anzuschliessen. — Der
zweite Satz lisst sich auf die Ellipse tvaduktibhir avyathah reduzieren; avyathah [bzw. avya-
tho’ham] bezieht sich auf das im vorangehenden Satz in me (dat. Gen.) gegebene logische
Subjekt. Fiir avyatha ,frei von Schmerz [vyatha]“ behelfen wir uns versuchsweise mit ,er-

quickt®. — Damit liesse sich diese Version wie folgt iibersetzen:

Erste Vershilfte: ,Jetzt ist mir das Brahman zur Gewissheit geworden, o Herr [vibhu]! —
zweite Vershilfte: ,Durch deine Worte — wie durch Wolkengiisse ein Berg — bin ich er-
quicke.”

4 Zur Ellipse im Sanskrit, ,,welche iibrigens natiirlich sich am hiufigsten dann einstellt, wenn aus
einem Satze das Verbum des zweiten sich unschwer erginzen lisst®, J. S. Speyer, Vedische und
Sanskrit-Syntax, § 252, grundsitzlich: ,Durch Ellipse kénnen, wie in jeder Sprache, wesentliche
Teile des Satzes fehlen®.
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Brhad-Yogavasistha 4.57.3 25

Auch die Diktion der BN-Version lisst dichterisch zu wiinschen tibrig. Doch angesichts der
enormen Ansammlung sekundirer Versbeitrige, ganz besonders in der Brhad-Fassung des

Yogavasistha, hat man eben auch mit mehr oder weniger Gegliicktem zu rechnen.
I,

Der Vers nimmt Bezug auf Ramas grosse existentielle Verzweiflung, die — am Anfang des
Yogavasistha geschildert — der eigentliche Anlass zu Vasisthas Unterweisung (Sdstra) ist. Er
passt hier jedoch nicht gut in seine Umgebung (auch wegen des brahman, das im vorletzten
Vers — als ,Brahmane® wiederzugeben — maskulin ist, wihrend es sich hier — als ,,das Brah-

man“ — um ein Neutrum handelt).

Welche der beiden Versionen (wozu es im Laghu-Yogavisistha kein Pendant gibt) die Be-
arbeitung, welche das Original darstellt, lisst sich leicht entscheiden: Als Bearbeitung
kommt nur die vereinfachende BS-Version in Frage. Sie ersetzt praptam durch yaram, lisst

avyathap weg, und fiihrt vor allem §zam payah ein. (Und ersetzt vibho durch prabho — wes-
halb?)
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Ausgewahlte Literatur zur Textgeschichte des Yogavasistha (Moksopaya)
1925-1980

B Brhad-Yogavasistha (Nirvanaprakarana purvardha = 6. Buch; uttarardha = 7. Buch)

BN The Yogavasistha of Valmiki with the Commentary Vasisthamaharamayana-
tatparyaprakasa, Bombay: Nirnayasagar Press, 1911 (mehrere Auflagen).

L Laghu-Yogavasistha

LN id., Bombay: Nirnayasagar Press, 1888 (2. Aufl. 1937; Zitate nach dieser Ausgabe)

YV Yogavasistha (hier stets = B)

ABORI  Annals of the Bhandarkar Oriental Research Institute (Poona)
IHQ The Indian Historical Quarterly (Calcutta)

I1J Indo-Iranian Journal (Dordrecht)

JAHRS  Journal of the Andhra Historical Research Society (Rajahmundry)
JASB Journal of Asiatic Society of Bombay (Bombay)

JOR Journal of Oriental Research (Madras)
NIA New Indian Antiquary (Bombay)
PO Poona Orientalist (Poona)

PTSA Proceedings and Transactions of the Seventh All-India Oriental Conference (Baroda 1933),
Baroda 1935
PTTO Proceedings and Transactions of the Third Oriental Conference (Madras 1924), Madras 1925

1925

[Nr. 1] Sivaprasad Bhattacharya: The Yogavasistha Ramayana, its probable date and place
of inception. In: PTTO, S. 545-554.

»Prof. Sivaprasada Bhattacharya of Rajshahi was, I believe, the first Sanskrit scholar to study
the whole work® (Divanji [Nr. 3], S. 15 £.).

Textquellen (B): Der Autor erwihnt (S. 554) eine ,,Bengal® und eine ,,Bombay“ Edition; bei
letzterer — im Handschriftenformat (,,oblong®) — diirfte es sich um die Ausgabe Bombay
1880 (Ganapati Krsnaji’s Press) handeln.

1. Hiufig wiederkehrende Ausdriicke wie vandhya-putra, akisa-kusuma, gandharva-nagara
(»Sohn einer Unfruchtbaren, Blume aus Luft, Gandharvenstadt [Fata Morgana]“) deuten
auf einen buddhistischen Ursprung des YV hin (,Buddhistic in essence and inception®).
Was die Anklinge buddhistischer Lehren — auch an weiteren zahlreichen Begriffen fetszu-
machen — betrifft, so bringen sie das YV nicht weit iiber das 6. Jh. hinaus.

2. Zusitzliche Fakten lassen jedoch eine Datierung des YV vor dem 9. Jh. nicht zu. Dazu
gehoren u. a. der Kavya-Stil — auch abgesehen von den direkten Zitate aus Kalidasa, Bha-
ravi, Bhatti usw. — und die Tatsache, dass das YV, obwohl im Kavya-Stil verfasst, in mittel-

alterlichen (,mediaeval“) Alamkara-Texten noch kaum (,,seldom®) Erwihnung findet.
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Literatur zur Textgeschichte des Yogavasistha (Moksopaya) 27

3. Wenn sich das YV auf die Vedanta-Schule bezieht, bezieht es sich auf eine Zeit nicht vor

Samkaracarya.

4. Frithestens ins 10. Jh. verweist u. a. jene Stelle (BN 6.22.20), wo die Purana bahu-patha
»having different readings and recensions® genannt werden, sofern man sich auf die bishe-

rigen Angaben zu Alter und Kompilation der Purana verlassen darf.

5. Alles Erwihnte deutet a) auf das 10. bis 12. Jh. hin und b) auf das 6stliche Indien — ,,the
eastern India (it may be Bengal)“ — als Ursprungsort, weil (u. a.) eben dort der Buddhis-
mus [siche 1] die hinduistische Weltanschauung besonders beeinflusst hat (,,played a domi-

nant part in matters of philosophical beliefs and general culture®, S. 552).

1932

[Nr. 2] B. L. Atreya: The Yogavisistha and its Philosophy, 1932, 3. Aufl. Moradabad 1966,
S. 14-23: The probable date of composition of the Yogavasistha.

Eine erweiterte Fassung dieses Kapitels erschien 1936 in The Philosophy of the Yoga-Viasistha,
(Adyar [Madras]), S. 8-18. Ein Artikel von 1935: ,,A probable date of composition of Yoga-

vasistha® (in: PTSA, S. 56—59), ist ganz der Verteidigung der hier vorgetragenen Thesen ge-
geniiber Bhattacharya (sieche Nr. 1) gewidmet. — Textquelle: BN.

1. Farquhar! sieht das YV im 13. und 14. Jh., Bhattacharya [Nr. 1] datiert es ins 10. bis 12. Jh.
Beides ist zu spit angesetzt. Es ist auch nicht méglich, wie Winternitz? dies tut, das Werk in
die Zeit Samkarécéryas, nach neuesten Angaben um 800 n. Chr. (,,788 to 820 A. D.), bzw.
zwischen gamkarécérya und Abhinanda zu legen, welcher der Autor einer Kurzfassung des
YV [= L] ist und nach Konow3 um die Mitte des 9. Jh. gelebt hat; die Zeitspanne zwischen

den beiden wire viel zu kurz.

2. Das YV wurde nicht nach [siehe Nr. 1: 3], sondern vor Samkarﬁcérya verfasst: a) Der
Advaitavada Samkaras und die Methode der Samkara-Schule (der stindige Bezug auf die
Sruti) ist beim Verfasser des YV noch nicht zu finden. — b) Hingegen finden sich bei Sam-
kara deutliche Einfliisse des YV, wie ein Vergleich seiner poetischen Werke mit diesem ergibt
(mehr als hundert Stellen — ,,almost identical with similar stanzas from the Yogavasistha“ —

zeugen davon).

3. Das YV ist auch ilter als die Gaudapidakarikas; u. a. stammen diese aus einer Zeit, wo
die Toleranz gegeniiber anderen Denkschulen bereits nicht mehr so gross war, wie sie im

YV (,all contradictions are harmonised and differences neglected®, S. 20) noch gegeben ist.

1 J. N. Farquhar: An Outline of the Religious Literature in India, Oxford 1920.

2 M. Winternitz: Geschichte der indischen Literatur, Bd. 1-3, Leipzig 1904-1922.

3 Raja-sekhara’s Karpira-Mafijari. Crit. ed. [...] by S. Konow and transl. [...] by Ch. R. Lanman,
Cambridge, Mass. 1901.

© 2016 by Institut fir Indologe Wichtrach (Schweiz)
www.indologiewichtrach.ch



28 Literatur zur Textgeschichte des Yogavasistha (Moksopaya)

4. Wenn Bhavabhuati, Ende 7. Jh., den advaitischen Begriff vivarsa aufgreift, konnte er die-

sen, sofern er das YV noch nicht gekannt hitte, erst beim spiter geborenen Samkara gefun-

den haben.

5. Auch bei Bhartrhari, Anfang 7. Jh. (,died in 650 A. D.%), findet man insbesondere im
Vikyapadiya Ubernahmen aus dem YV. Dass er und nicht der Autor des YV geborgt hat,
geht daraus hervor, dass Bhartrharis Lehre vom sabdabrahman — ,which is the main doc-
trine of the Vakyapadiya“ — im YV keinerlei Spuren hinterlassen hat.

6. Andererseits ist klar, dass das YV, wie es uns vorliegt, nicht von Valmiki stammt; es kann
nicht vor Mitte 5. Jh. n. Chr. angesetzt werden. Das geht (u. a.) aus folgendem hervor:
a) Das YV setzt den Mahayana-Buddhismus in seinen Madhyamika- und Vijianavada-Aus-
prigungen voraus; dies bringt das YV ungefihr ins 5. Jh. (,to the close of the sth century
A. D.“). - b) Kalidasa, s. Jh. (,early part of the fifth century A. D.“), muss bereits seinen
Meghadata verfasst haben, wie aus einer kurzen Zusammenfassung dessen in der zweiten
Hilfte des Nirvanaprakarana [BN 7.119.2—s] zu schliessen ist. — Der Autor des YV lebte
wahrscheinlich — wie (u. a.) aus den Schilderungen von Kriegshandlungen und der Erwih-
nung der Hunnen zu schliessen —, als die Zeit des Gupta-Reichs zu Ende ging.

7. Das uns vorliegende (,,the present®) YV muss im 6. Jh. entstanden sein, in der Zeit zwi-
schen Kalidasa und Bhartrhari.

Anmerkungen:

Zu 2 b): Dass Samkaracirya das YV gekannt haben musste, beweist fiir Atreya u. a. auch eine Stelle
im Kommentar zu Svetdsvatara-Upanisad 8.1, wo es namentlich genannt wird: tatha ca vésisthayoga-
Sastre; heute weiss man allerdings, dass dieser Kommentar nicht wirklich von Samkara stammt.!
Zu3:Vgl. Nr. 7 (3 & Anm.)

Zu 6: Im BN-Kolophon wird das YV dem Valmiki (Verfasser des Ramayana) zugeschrieben: ityarse
Srivdsistha-mahdramayane vilmikiye (etc.).

1935

[Nr. 3] Prahlad C. Divanji: The date and place of origin of the Yogavasistha. In: PTSA,
S. 15-30.

Textquellen (B): BN (1918), zusitzlich (vgl. in Nr. 4, S. 29) B ed. Ganapati Krsnaji’s Press
(sieche Nr. 1) und eine Handschrift .

1. Es gilt zu unterscheiden zwischen einem urspriinglichen Teil (,,an original composition®)
in Gestalt des Vasistha-Rama-Dialogs und Teilen bzw. Gegebenheiten, die erst spiter hin-
zukamen. Nicht zum urspriinglichen YV gehéren vermutlich: a) die Einteilung des YV in

1 Vgl. P. Hacker: Sankaricarya and Sankarabhagavatpada — preliminary remarks concerning the
authorship problem. In: NIA 9 (1947) (bzw. P. Hacker: Kleine Schriften, Wiesbaden 1978),
S. 41-58.
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sechs Prakarana (,six chapters“); b) die zusitzlichen Rahmenhandlungen (siche BN) des
ersten und des letzten Sarga; c) einige — vielleicht auch simtliche — Prosapartien; d) die
jetzige Form verschiedener Episoden, etwa die der Lila-Geschichte; e) die ganze zweite
Hilfte (uttarardha) des Nirvanaprakarana (,added like the Uttarakanda of the Valmiki-
Ramayana“); f) Die verkappten Angiffe (,, disguised attacks®) auf die gamkara—Schule (u.a.)
sind weitere Zusitze, fiir welche der Redaktor der bekannten YV-Version verantwortlich ist

(,made by the writer who gave the poem its present form®).

2. a) Das heutige YV muss auf eine Form zuriickgehen, die aus einzelnen Geschichten zu
verschiedenen philosophischen Themen bestand (,an old nucleus in the form of stray sto-
ries on several philosophical topics®, S. 24). — b) Wahrscheinlich ging ein urspriinglich von

Valmiki verfasstes Werk durch verschiedene Hinde, bevor es die jetzige Form erhielt.

3. Dass Samkara sich in seinen Werken nie auf das YV bezieht, liegt vielleicht (u. a.) daran,
dass es bis zu seiner Zeit nur in einem geographisch begrenzten Gebiet — sei das in Benga-
len [vgl. Nr. 1: 5] oder, wie Divanji eher annehmen mdachte, in Kaschmir [siche unten sb] —

bekannt war.

4. Die Vorlage von Abhinandas Kurzfassung des YV [nimlich L] ist zwar die heutige Brhad-
Fassung [vgl. jedoch Nr. 4: 1], die Datierung Abhinandas ins 9. Jh. durch Konow [siche
Nr. 2: 1] vermag Divanji jedoch nicht zu iiberzeugen; das YV erhielt frithestens im zweiten
Viertel des 10. Jh. seine heutige Form. Bei dieser Datierung beriicksichtigt er die unmittel-
baren Beziige (,direct attacks®) auf die Samkara—Schule ebenso wie die Annahme, dass es
im YV einen klaren Hinweis (,,a distinct and unmistakable reference®) auf einen kaschmiri-

schen K6nig namens Yasaskaradeva gibt, welcher von 939 bis 948 n. Chr. regierte.

5. a) Der terminus ad quem ist mit dem 12. Jh. [siehe Nr. 1: 5] zu spit angesetzt. Die von der
Nirnaya-Sagar Press herausgegebene Fassung [BN] diirfte spitestens aus dem letzten Viertel
des 10. Jh. stammen (,must have been composed either in the second or third, or, if not in
any of them, in the fourth quarter of the tenth century®). — b) Der Ursprungsort ist eher in
Kaschmir zu suchen; darauf deuten ausser dem buddhistischen Einfluss auch die detaillier-
ten Schilderungen kaschmirischer Gegebenheiten hin, die im Yogavasistha zu finden sind
(,composed by a poet and philosopher living in Kasmir for a long time, whether born or
settled there®).

1938

[Nr. 4] Prahlad C. Divanji: Further light on the date of the Yogavasistha. In: PO 3,
S.29—44.

Textquellen: BN, LN (1. Aufl.) und L-Handschriften der Sanskrit Library, Baroda.

1. Gauda Abhinandas Kurzfassung des YV [siche Nr. 3: 4] — selbst ins 9. Jh. datiert (was

Divanji leicht korrigiert [siche 2]) — kann die frither vorgenommene Datierung des heute
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bekannten Brhad-YV [siche Nr. 3: sa] nicht in Frage stellen. L wurde nimlich nicht auf-
grund dieser Version (BN) erstellt. Das zeigt Divanji anhand eines minutiésen Vergleichs
der beiden Fassungen. ,[...] this much is certain that the work must have passed through
several editions before his [Abhinanda’s] time and it is highly probable that Gauda Abhi-

nanda had made his selections from one of those earlier editons® (S. 39).

2. Es gibt zwei verschiedene Gauda Abhinandas: a) den aus Kaschmir stammenden Verfas-
ser des Kddambarikathasira, Sohn des Jayanta und Gauda genannt, weil die Familie aus
der Provinz Gauda (in Bengalen) kommt, — und b) den Verfasser des Ramacarita, Sohn des
Satananda und zur Zeit seiner literarischen Aktivitit in Gauda selbst lebend (,,in my opinion
[...] somewhere between 900 and 950 A. D.“). Autor von L muss ersterer gewesen sein,
also der Autor des Kadambarikathdsira; er hat etwa zur gleichen Zeit gelebt wie der Autor
des Rimacarita.

Anmerkung:
Zu 1: ,nichr aufgrund dieser Version“: Dieses Ergebnis gilt auch fiir die Sarada-Version® von B.

1939
[Nr.s] V. Raghavan: The Date of the Yogavasistha. In: JOR 13, S. 110-128.
Textquelle: BN (vgl. 6).

1. Atreya (1936)% hat Recht, wenn er annimmt, dass bei textlichen Ubereinstimmungen nicht
Kalidasa, sondern das YV Anleihen macht. Fiir Raghavan gilt das aber auch — entgegen
Atreya — beziiglich Bharavi (um sso n. Chr.), Bhartrhari (591-651), Bhavabhati (um 700)
und gamkara; ferner — bei Atreya nicht erwihnt — beziiglich Matrgupta (zweite Hilfte 6. Jh.)
(allerdings nur ,a faint echo®), Bana (erste Hilfte 7. Jh.), Bhattanarayana (zweite Hilfte
7. Jh.) , Kumarila (600-660), Mandanamisra (615-695), Anandavardhana (,adorned the
court of Avantivarman in Kasmir, 855-884 A. D.“) und Rajasekhara (,assigned to A. D.
880—920%).

2. Das im YV hiufig vorkommende Wort camatkara oder camatkrti (bzw. ,the history of
this word®) verweist auf eine Zeit nach Anandavardhana, die zahlreichen Onomatopoetica

wie gudagudarava, ghumughuma etc. auf eine Zeit nicht vor Bana und Bhavabhati.

3. Wie bereits dargestellt,? finden sich im YV Spuren einer mit der Vulgata versetzten kasch-
mirischen Version der Bhagavadgiti. Daraus ergibt sich: a) weil die kaschmirische Rezen-

sion der Bhagavadygitd ausserhalb Kaschmirs nicht bekannt wurde, muss das YV in Kaschmir

1 Siehe Nr. 8.

2 Zitiert bei Nr. 2, S. 27.

3 Siehe V. Raghavan: The Yogavasistha and the Bhagavadgita and the place of origin of the Yoga-
vvasistha. In: JOR 13 (1939) (S. 73-82).
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entstanden sein — und b) weil die Vulgata-Version der Bhagavadygiti in Kaschmir bis gegen
Ende des 10. Jh. noch unbekannt war,’ kann das YV also erst nach dem 10. Jh. verfasst
(,compiled®) worden sein. (,Schrader says that the vulgate [...] made the Kasmir text slowly
become extinct in the 14th century, and that in the 12th century, Yogaraja quotes the vul-
gate”, S. 125.)

4. Datierungen nach Sarvajfiatman und den beiden bekannten Abhinandas scheiden aus:
a) Wenn Divanji — aufgrund einer Stelle im Samksepasiriraka und den Lebensdaten seines
Autors Sarvajfiatman — das YV vor ca. 9oo n. Chr. [vgl. jedoch Anm.] datiert, so ist das des-
halb falsch (,a mistake®), weil sich die betreffende Stelle nicht auf das YV, sondern auf das
Ramdyana bezieht. — b) Wenn es um die Datierung des YV geht, sind sich alle darin einig
(,All the scholars are sure, in their observations on the date of the Yogavasistha, on this one
point“, S. 125), dass ein Gauda Abhinanda von Kaschmir das YV in eine Kurzform (L) ge-
bracht hat. Nun gilt es aber zwei verschiedene Autoren dieses Namens zu unterscheiden:
der eine, Sohn des Bhatttajayanta, ist Verfasser eines Kadambarikathdsira, der andere, Sohn
des Satananda, Verfasser eines Ramacarita. Letzterer war ein ilterer Zeitgenosse von Rajase-
khara. Beide haben etwa um die gleiche Zeit, also um 900 n. Chr., gelebt. Aus genannten
Griinden [siehe 3b] muss es sich beim Urheber von L um einen dritten, spiteren, noch un-
bekannten Abhinanda handeln. ,The identity of Abhinanda who epitomised the Yogava-
sistha must be left an open question® (S. 128) [vgl. jedoch Nr. 9]. — ¢) Dass das YV erst nach
der Zeit des Verfassers des Ramacarita entstanden sein kann, beweist auch die Tatsache, dass
— mit Auslassungen und Verinderungen — die Verse 9.8-66 (eine Hymne auf Rama) des
Ramacarita ins Kapitel 128 des 6. Buches des YV eingeflossen sind (Synopse S. 127-128).

5. Die untere Grenze zur Datierung des YV ist nicht, wie bisher angenommen, Vidyaranya,

sondern die 1258 n. Chr. von Vaidya Bhanu fiir Jalhana verfasste Anthologie Suktimuktavali.

6. Ergebnis: Das YV stammt aus der Zeit zwischen dem 11. und 13. Jh: ,Therefore the date
of the text of the Yogavasistha as we have it in the Nirnaya Sagar Press edition in two volumes
must therefore be between the 11th and the middle of the 13th century® (S. 128).

Anmerkungen:

Zu 4a: Divanji 1935 [Nr. 3], S. 26: ,as Sarvajfiatma [...] was known to have lived about 900 A. D.
the Yogavasistha must be in existence at the close of the 9th and the beginning of the 10th century®.
Zu 5:,Vidyaranya“ (auch Madhava): Verfasser des Jrvanmuktiviveka, 14. Jh.

1 Raghavan bezieht sich auf: F. O. Schrader: The Kashmir Recension of the Bhagavadgita, Stuttgart
1930.
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1948

[Nr. 6] Sivaprasad Bhattacharya: The Emergency of an Adhyatma-Sastra or the Birth of
the Yogavasistha Ramayana. In: [HQ 24, S. 201-212.

Textquellen: BN — vom 7. Buch sieht der Autor ab; er betrachtet es als einen spiteren An-
hang (,later appendage®), wenn auch einen formal und methodisch gut angepassten — und
LN (1. Aufl.). - Wenn der Autor vom , Y. V. Sara“ spricht, meint er L.

I. Im Zentrum steht die These, dass Abhinanda, Autor des Kadambarikathisara, und Abhi-
nanda, Verfasser des Ramacarita, nicht nur ein und dieselbe Person ist: Gauda Abhinanda
ist auch der Verfasser des YV — sowohl der lingeren Fassung (B) wie auch der kiirzeren (L),
welche Bhattacharya , the sister compendium® nennt. Er hilt auch dafiir, dass Abhinanda
sein grosses Werk (B) moglicherweise nicht gekiirzt, sondern das kiirzere (L) zuerst verfasst
und daraus dann das umfangreichere entwickelt hat: ,It is not at all unlikely that the Y. V.
Sara (minus chapter XLIV [= 6.16 der 2. Ed.] [...]) was written earlier and the plan of the

bigger work emerged as a process of elaboration® (S. 210).

2. Zur Datierung: Der gedankliche Hintergrund (,,the philosophical stuff) des YV ist ein
Gemisch (,a curious amalgam®), das u. a. auch Ziige des kaschmirischen Spandavada auf-
weist; in seiner ausgestalteten (,,formulated®) Form konnte dieser nicht vor Ende der zwei-

ten Hilfte des 9. Jh. gelehrt worden sein.

1955

[Nr. 7] R.D. Karmarkar: Mutual relation of the Yogavasistha, the Lankavatarasatra and
the Gaudapada-Karikas. In: ABORI 36, S. 298-305.

»The point we want to make out in this paper is that the three works, the Yogavasistha,
the Lankavatarasttra and the Gaudapadakarikas came to be composed deliberately by their
authors for the purpose of refuting the doctrines of their opponents and promulgating their
own® (S. 304).

1. Der Autor sieht im YV eine Reaktion auf den Buddhismus: ,,a work which could make
Buddhism pale into insignificance® (S. 302); der Kern (,the original nucleus) dieses YV
muss in die Anfinge unserer Zeitrechnung zuriickreichen (,,must have been written about
the beginning of the Christian era“ [ebd.]) — einen Hinweis darauf erblickt er auch darin,
dass sich die Stelle Balakanda 4.2—3 des Ramayana vermutlich (,,presumably®) auf das Utta-
raramayana (= YV) bezieht [siche jedoch Anm.].

2. Das Lankavatirasitra, das erzihlt, wie Ravana, der grosse Widersacher Ramas, sich von
keinem Geringeren als Buddha selbst belehren lisst, — ein anonymer Text, der im 6. Jh. ins

Chinesische iibersetzt wurde, — ist eine Gegenreaktion (,,a counter-blast“) auf das YV: ,,[...
g
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the Lankavatarasutra was deliberately composed with a view to score over the Hindu Yoga-

vasistha (or some such work)“ (S. 303).

3. Und die Karikas des Gaudapada, meist (,generally”) dem 6. Jh. zugeordnet, sind wieder-
um eine (hinduistische) Reaktion auf das (buddhistische) Lankavatarasitra: ,Some of the
Karikas of Gaudapada are mere echoes of the passages in the Lankavatara®“ (S. 304).

Anmerkungen:

Zu 1: ,Balakanda 4.2-3%: Das wutara — ,folgende®, auch ,letzte“; ,,zweite” (bei Paaren) — dieser Text-
stelle bezieht sich wohl kaum auf ein Uttararimayana, sondern auf das 7. Kanda (Buch) des Rima-
yana, das sog. Uttarakanda, worin aufgezeichnet ist, was — nach der Riickkehr Ramas nach Ayodhya
— noch geschehen sollte (bhavisya).

Zu 2: Eine chinesische Ubersetzung des Laskavatirasiitra gab es bereits im 5. Jh.!

Zu 3: Fiir Gaudapada wird statt 6. Jh. auch Ende 7. oder Anfang 8. Jh. angegeben.”

1960

[Nr. 8] P. C. Divanji: Bhagavadgita and Bhagavata Purana as models for the Yogava-
sistha. In: JASB 34/35 (1959/1960), S. 44—58.

In den Untersuchungen zum YV wird hier erstmals darauf hingewiesen, dass es neben der
bekannten BN-Version eine weitere, bis anhin nicht publizierte, in der kaschmirischen
Saradi-Schrift iiberlieferte Version (,recension) des YV gibt.3 Der Autor benutzte eine
Devanigari-Abschrift eines Manuskripts der Sri Pratapsinha Public Library, Srinagar, Kas-
mir (,which I had procured for my use before the State of Jammu and Kashmir became a

republic [1957], S. 44.)

1972

[Nr. 9] V. Raghavan: The author of the Laghu-Yogavasistha. In: S. K. De Memorial
Volume, Calcutta, S. 53—63.

Dieser Artikel erscheint 33 Jahre nach Nr. 5. Aus der fritheren Untersuchung geht u. a. her-
vor, dass der Verfasser der in Kapitel 6.128 (BN) vertretenen Ramacarita-Verse nicht mit
demjenigen Abhinanda identisch sein kann, der das YV in eine Kurzform (L) gebracht hat
(siehe Nr. 5: 4b/c). Diese These hat der Autor inzwischen fallengelassen. — Zu den weiteren

— hier neu genannten (siche 1) — Versen aus dem Rémacarita, die sowohl bei BN als auch

1 Vgl. Winternitz, op. cit. Bd. 2, S. 244.

2 Vgl. etwa S. Ch. Banerji: A Companion to Sanskrit Literature, Delhi (etc.) 1971, S. 35.

3 Diese Version liegt seit den 1980er Jahren in einer Faksimile-Edition vor: Sanskrit Texts from
Kashmir, Volume 8-9 (Yoga-Vasistha), reprod. by L. Chandra, New Delhi 1984, und wird seit
1993 von W. Slaje und Mitarbeitern in verschiedenen Projekten kritisch herausgegeben. — Augen-
filligstes Merkmal gegeniiber der BN-Version: Nirvanaprakarana parvardha und uttarardha
bilden ein einziges Prakarana (Buch).
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LN vorkommen, gibt Raghavan am Ende seines Artikels ebenfalls eine Synopse (Ramaca-
rita— B - L).

1. Die Verse 6.17.11—58 (Kapitelende) des Laghu-YV (LN), mit welchen Valmiki die advaiti-
schen Lehren Vasisthas fiir Bharadvaja restimiert, entsprechen — von kleineren Anpassungen
abgeschen — den Versen 31.99-148 in Abhinandas Ramacarita (dort von Vibhisana zu Sugriva
gesprochen). Diese Passage findet sich auch in Kapitel 127, Verse 10—57, des 6. Buches des
Brhad-YV (BN). Wenn man das Ramacarita liest, gibt es keinen Anhaltspunkt, diese Verse

nicht als dem Ramacarita genuin zu betrachten.

2. Raghavan zihlt zwei mogliche Losungen auf, wovon er die erste favorisiert (,,the simpler
hypothesis“): a) Der Verfasser des Ramacarita und des Laghu-YV sind identisch. Abhinanda
hat jedoch nicht nur L aus B ausgezogen, sondern méglicherweise auch die lingere Fassung
(B) revidiert und erginzt, u. a. mit Passagen aus dem eigenen Ramacarita. — b) Eine andere
Maoglichkeit ist die, dass ein spiterer Autor als der Verfasser des Ramacarita B revidiert und
erweitert (,revised and inflated®) und dabei auch die Passagen aus dem Rimacarita einge-
fiigt hat. Nicht beantwortet bleibt dabei fiir Raghavan die Frage, warum er diese auch bei
L eingefiigt haben sollte, und wenn er es getan hat, warum er L dann nicht auch mit dem

7. Buch von B erginzte.

1980

[Nr. 10] P. Thomi: Cadala — Eine Episode aus dem Yogavasistha. Nach der lingeren und
kiirzeren Rezension unter Beriicksichtigung von Handschriften aus dem Sanskrit tibersetzt.

Wichtrach, S. 11-31: Das grosse und das kleine Yogavasistha.
Textquellen: BN, LN, B-Handschriften (BN- und Sarada-Version), L-Handschriften.

1. Vergleicht man LN mit den fiinf eingesehenen L-Handschriften — wovon eine ebenfalls
die beiden (in der Mitte sich abldsenden) Sanskrit-Kommentare enthilt —, so ergibt sich,
dass es sich bei den drei letzten Kapiteln der Edition um eine spite Anfiigung handeln muss:
LN 6.16 kommt nur hie und da vor (in 2 Fillen), LN 6.17-18 fehlt in den Handschriften
durchwegs, ausserdem reicht der Sanskrit-Kommentar sowohl in der betreffenden Hand-
schrift wie auch bei LN nur bis zum Kapitel 6.15.

2. a) Die kommentierte L-Rezension, wie handschriftlich und gedruckt vorliegend, ist etwas
umfangreicher als die nichtkommentierte: im Bereich von Kapitel 6.9 ergibt sich eine Diffe-
renz von ca. 130 Halbversen. Aufgrund dessen lassen sich zwei verschiedene L-Typen unter-
scheiden. (Weiteres Charakteristikum: beim lingeren Typ gibt es eine Anzahl von Lesarten,
die — gemeinsam mit BN — vom kiirzeren Typ abweichen, welcher in diesen Fillen mit der
Siradé—Fassung von B [vgl. Nr. 8] iibereinstimmt.) — b) Dieses Mehr an Halbversen fin-
den wir aber auch im Brhad-YV vertreten, woraus sich die Frage ergibt: Welcher L-Typ wiire

die primire Kurzfassung? Da nicht begriindet werden kann, warum man jene verstreuten
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Stellen noch nachtriglich hitte wegkiirzen sollen, liegt die Antwort auf der Hand. Fiir einen
Hinweis, dass es sich beim lingeren L-Typ um eine erste Erweiterung auf dem Weg zur
Brhad-Version handeln konnte, taugt das allerdings nicht, da eine Ubernahme dieser Stel-
len aus B [Version BN — siche oben!] durchaus maglich ist.

3. Die Gegeniiberstellung der L- und B-Texte zeigt allerdings, dass ein Festhalten an der
Kiirzungsthese — der opinio communis — nicht zu begriinden ist. Das méchte der Autor mit
der Paralleliibersetzung der Cudala-Episode demonstriert haben und im speziellen mit zwei
Beispielen [die sich im tibrigen beliebig vermehren liessen]: LN 6.9.202 — BN 6a.85.67—68
sowie LN 6.1.164-165 — BN 6a.22.22, 25, woran exemplarisch gezeigt werden kann, auf
welche Art und Weise ,,nicht nur angefiigt und eingeschoben, sondern auch bearbeitet und

verindert wurde“.!

4. Die Bezeichnung ,Laghuyogavasistha® kann anhand der benutzten handschriftlichen
Quellen nicht verifiziert werden; in den Kolophonen [Kapitelkol.] ist die hiufigste Bezeich-
nung fiir L ,Moksopaya®, vor ,Vasistha“ und ,Vasistharamayana®. Die Bezeichnung ,,Yoga-
vasistha® selber ist praktisch nur im Titel einer ca. 220 Verse umfassenden, auf dem YV be-

ruhenden Kompilation: Yogavdsisthasira, nachzuweisen.

5. Der Autorenname Abhinanda wird in erster Linie mit dem Ramacarita, einem Ramdyana
in verkiirzter Form, und dem Kadambarikathisara, einer epischen Neugestaltung des Ro-
mans Kddambari von Bana, verbunden. So diirfte es denn nicht allzu fern gelegen haben, im
Autor dieser Werke (zumal in Vergessenheit geraten war, dass zwei verschiedene Abhinandas
diese Werke verfasst hatten [vgl. 4: 2 und 5: 4b]) auch den Verfasser bzw. Redaktor des
Laghu-YV als eines vermeintlichen ,Sara“ bzw. einer Kurzfassung des Brhad-YV zu sehen.

6. Dass es sich bei L etwa um die Urfassung des YV handeln kénnte, ist auszuschliessen.
Auch hier sind auf Schritt und Tritt Einschiibe festzustellen. Moglicherweise gehért selbst

der Rahmendialog zwischen Rama und Vasistha bereits einer Bearbeitung an.

Anmerkungen:

Zu 3: K. N. Subramanian sagt (7he Yoga Vasishta [Abridged Version] [= L], Chennai 2003, S. 23):
»~Abhinanda Pandita has mostly presented the verses as they are available in the BYV and has him-
self supplied the connecting lines®, jedoch ohne auf konkrete Beispiele solcher ,,connecting lines®
hinzuweisen. Es gibt sie nicht.

Zu 4: Gingige Bezeichnungen fiir B sind ,,Moksopaya“ (auch an erster Stelle) und ,Maharamayana“.

1 Siehe auch P. Thomi: Laghuyogavisistha — Brhadyogavisistha: Eine Gegeniiberstellung von 44 Stel-
len aus dem Vairagyaprakarana, Wichtrach 2008.
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