Die uigurische Uberlieferung der Legende von der
Griindung des Tempels Baimasi*

Yukiyo Kasai

1. Einleitung

Die Einfithrung des Buddhismus zdhlt zweifellos zu den bedeutendsten Ereig-
nissen in der chinesischen Geschichte, tiber das dementsprechend auch in ver-
schiedenen Erzdhlungen und Legenden berichtet wurde.' Man tendierte dazu,
daf der Buddhismus mdéglichst frith nach China gelangt sein sollte, um gegen-
liber den Daoisten einen chronologischen Vorteil zu haben. Man kann davon aus-
gehen, daf einige Erzdhlungen nicht als historische Berichte anzusehen sind,
sondern eben Legenden sind. Dennoch ist nicht auszuschlieRen, daf in einigen
auch historische Tatsachen widergespiegelt sind. Dazu gehort die Legende, der
zufolge der Buddhismus zur Zeit des Kaisers Ming des Ostlichen Han-Reichs
(Hanming #£8) nach China gelangte. Da sie auch zu einer der frithesten
Nachrichten iiber den Buddhismus in China gehort, haben sich viele Forscher mit
der Hanming-Legende beschiftigt, um ihre genaue Abfassungszeit und ihre
Historizitdt zu eruieren.’ Nach diesen Forschungen kann diese nicht als
historische Wahrheit betrachtet werden, aber unbestritten ist, daR sie fiir die
buddhistische Tradition eine wichtige Rolle spielt.

Bisher kannte man nur chinesische Quellen, die uns ausfiihrlich iiber die
Hanming-Legende unterrichten. Das hier vorgelegte uigurische Fragment belegt,
dal die Legende auch bei den Uiguren tradiert wurde. Wie unten erdrtert wird,
kann man aus diesem auch auf einen Einflul des Dunhuang-Buddhismus bei den
Uiguren schlieBen, auf den bereits K. Kudara, zu dessen Gedenken auch mein
Beitrag verfallt wurde, hingewiesen hatte.

Wo sich das Original des Textes befindet, ist unbekannt. Mir steht nur das
Foto aus dem NachlaR von Nobuo Yamada, dem damaligen Professor emeritus

* Ich mdchte hiermit Herrn Prof. Peter Zieme meinen herzlichen Dank dafiir aussprechen, daR er
mein Deutsch korrigiert und mir wertvolle fachliche Hinweise gegeben hat. Fiir alle Fehler bin ich
natiirlich selbst verantwortlich.

! Die Legende von der Einfithrung des Buddhismus nach China wurde u.a. von D. Tokiwa zusam-
mengefaft, vgl. Tokiwa 1920, 3-7.

?Vgl. u.a. Maspéro 1910; Tokiwa 1920. Zu Maspéro 1910 vgl. auch Otani 1911.
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der Osaka-Universitat, zur Verfiigung. Nach der Notiz auf der Riickseite des Fotos
stammte dieses urspriinglich von Takashi Okazaki, einem damaligen Professor
emeritus der Kytishii-Universitdt. Da Professor Okazaki aber vor langen Jahren
gestorben ist, bleibt verborgen, wann und woher er dieses Foto erhalten hatte. In
der Kytshti-Universitdt werden einige chinesische Fragmente aus Dunhuang
aufbewahrt, die aus privatem Besitz stammen.’Das betreffende uigurische Frag-
ment scheint jedoch nicht dazu zu gehoren. Da es trotz der ungekldrten Herkunft
unbestritten als eine wichtige Quelle zum uigurischen Buddhismus anzusehen ist,
mochte ich es nunmehr fiir die weitere Forschung zur Verfiigung stellen.*

Der Text ist in uigurischer Blockschrift geschrieben. Das Fragment bildet nach
der Pagination das 52. Blatt des ersten Abschnitts (juan) aus einem Pustaka-Buch.
Die Seite, auf der sich die Pagination befindet, muf die Riickseite sein wie bei den
meisten uigurischen Fragmenten. Da dem Foto kein Malstall beigefiigt ist, lassen
sich keine Angaben zur GroRe des Blattes machen. Auf einer Seite stehen acht
Zeilen. Das Foto ist zwar schwarz-weiR3, aber unter Beriicksichtigung der unter-
schiedlichen Dichte scheinen das Schniirloch sowie die obere und untere Randli-
nierung in rot markiert zu sein. Links neben einigen Wortern chinesischer Her-
kunft stehen die entsprechenden chinesischen Schriftzeichen, die auch in rot ge-
schrieben sind.

2. Das Fragment in Transliteration, Transkription® und Ubersetzung
Text
(recto)
1 t(a)vgad-ka kilti-lar [ ] t(a)vgacé-ka tdgip kim ol bu[r]han
tvq¢ g Klty I'r [ 1tvq¢ § tkyp kym 'wl pw[ ]Jqg'n
2 korkin korir tiisdgiici [han]-ka koziiniip burhan kérkin
kwyrkyn kwyrwr twySkwey [ ] § kwyz wnwp pwrgn kwyrkyn
]
3 korkitditkdd hanme han értinii taylap mupadip adint: :
kwyrkytdwkd g nmy gq'n rtynkw t'nkl'p mwnk'dyp “tynty :
4 munadd: : (P) burhan-lar ddgiisin nomi-niy adrokin
mwnk’tdy : (P) pwrg'n I'r ’dkwsyn nwmy nynk “drwgyn
5 ayitdi : (P) 6trii ol i[k]i acari-lar tiikdl bilga
“yytdy : (P) 'wytrw ‘wl’y[ Jy "Cry I'r twyk’l pylk’
6 t(d)yri t(d)yrisi burhan-niy i€ 4t6zi-nin ddgii[sin]
tnkry tnkrysy pwrg'n nynk 'wy¢ twyz y nynk ‘dkwl[ ]

® Zur Herkunft dieser Sammlung vgl. Sakagami 2004.

* Fur die Méglichkeit, den Text nach diesem Foto zu bearbeiten, danke ich den Herren T. Moriyasu
und P. Zieme. Ersterer fand das Foto im Nachlaf von N. Yamada, letzterem hatte K. Kudara eine
Kopie zur Verfiigung gestellt.

> Sie erfolgt nach den Prinzipien des UW; (P) bezeichnet das Schniirloch.
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7 baslap nomladi-lar : ol han asidip taglap mupad[ip adinip]
p’8l'p nwml'dy I'r : "'wl g'n "Sydyp tnkl'p mwnk’d[ ]
8 stiziiliip burhan kérk[ilnd nom dr[din]ikd ul[ug kuvrag]
swyz wlwp pwrg'n kwyrk//kK nwm’r[ Jyk’wr[ ]
(verso)
bastink iki altmi$
p’stynqy 'yky “ltmys
9(1) larka be$ mantal yinéiirii t[8]ptin y[ii]kiin[ii]p upa[dyay]
I'rg’ pyS m'nt’l yynéwrw t[ Jypwny[ Jkwn[ ]Jp wpT ]
10(2) iki acari-larig el bahsisi kilip 6trii adinéig [munadin¢]-
yky "€ry I'tyq 'yl p'qSysy dylyp ‘wytrw "dyncyq[ ]
H ST
11(3) 1g artinii korkld v(i)rhar etip ol v(i)rhar-ka bag ba [si]
yq rtynkw kwyrkl’ veq'r ytyp 'wlvrqr § p'qp’ [ ]
12(4) sapram tep (P) at urup [o]l iki alari-larig anta ol[gur]-
snkr'm typ (P) "t 'wrwp [ ]l'yky 7¢ ’ry I'ryq "nt” 'wi[ ]
13(5) tdi:ak (P) at ytidiip kdlmi§ nomug anta ornatmi$-ka
tdy : 7§ (P) "t ywdwp kK'lmy§ nwmwq "nt’ ‘wrn’tmys ¢
HESF  typ HE<F
14(6) ami i¢tin big’ ba si ((tep)) at urdi : bag ba si tesér :
“ny ‘'wyCwn pyq p’ sy ‘t'wrdy :p'qp sy tysr:
B
15(7) ak at-hg sapram tep [te]yiir : bo hanme han tuSintak:
"G tlyg snke'm typ [ Jywr : pw g'nmy g'n twSynt'dy

L
16(8) sav-lar adinéig mu[nadini]g toré-l4r tausi-lar birld oron
s'v I'r "dnyéyq mw[ lq twyrw I'r twsy I'r pyrl “'wrwn

Ubersetzung

79

(1-5) ... (sie) sind nach China gekommen ... Als (sie) nach China gelangt und vor
dem Kaiser, der getrdumt hatte, ein Buddha-Bildnis gesehen zu haben,
erschienen waren und ihm das Buddha-Bildnis gezeigt hatten, war der Kaiser
Hanming 8] sehr erstaunt, und verwundert,. (4-5) (Der Kaiser) hat nach der
Giite der Buddhas und der Vortrefflichkeit seiner Lehre gefragt. (5-7) Dann haben
die beiden Meister angefangen mit den Vorziigen der drei Korper des
vollkommen weisen Gottergottes Buddha gepredigt. (7-8) Der Kaiser horte (es),
war erstaunt und verwundert, und glaubte (an die buddhistische Lehre). (8-9)
(Er) hat sich der Buddha-Gestalt, dem Dharma-Juwel und den gro[Ren

®Im Vergleich mit der chinesischen Entsprechung sollte es wie in den anderen Belegen bag sein,

hier ist jedoch deutlich PYQ geschrieben.
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Gemeinden] mit den fiinf Rddern sich verneigend niedergeworfen und ... (10-13)
(Er) hat die zwei Meister zu Staatslehrern gemacht, dann das wunderbare und
sehr schone Kloster errichtet, diesem Kloster den Namen Bai ma si FI f&5¢-Kloster
gegeben und die zwei Meister dort ansiedeln lassen. (13-14) Da man den Dharma,
den das weile Pferd getragen hat, dort niedergelegt hat, hat man (dem Kloster)
den Namen Bai ma si zugelegt. (14-15) Was Bai ma si angeht, so ist es das Kloster
des weillen Pferdes. (15-16) Diese Dinge in der Zeit des Kaisers Hanming, die
wunderbaren, Lehren und dao shi j& 1 ... Platz (?) ...

3. Anmerkungen zum Text

Z. 3, 15 hanme han < chin. Hanming 8. Es handelt sich um Hanming, den
zweiten Kaiser (57-75) der Ostlichen Han-Dynastie.” Die uigurische Form des
Namens ist so auch in der Xuanzang-Biographie, der Biographie des berithmten
chinesischen Pilgers Xuanzang %%, belegt, die mit hoher Wahrscheinlichkeit am
Ende des 10. Jh. bzw. am Anfang des 11. Jh. von einem der bekanntesten
Ubersetzer, Sinko Sili Tutun, ins Uigurische iibersetzt wurde.® Dort ist sie
allerdings die Wiedergabe von #+ han wang bzw. han zhu 3. Bei dem ersten
Beleg handelt es sich tatsdchlich um eine kurze Zusammenfassung der Legende’,
wihrend in der chinesischen Vorlage des zweiten Belegs'® han zhu nur als Beispiel
fir chinesische Konige zitiert wird. Man kann dies als einen Hinweis dafiir
nehmen, daR wenigstens dem Ubersetzer der Xuanzang-Biographie die
Hanming-Legende bekannt war. AuRerdem kommt der Name Hanming auch in
der uigurischen Fassung von Fo zu li dai tong zai filJE{Ci#E#E vor, deren
chinesische Vorlage erst im Jahr 1333 angefertigt wurde." Dort wird der Kaiser
Hanming nicht hanme, sondern ming ti genannt. Gegeniiber diesem spiteren
Beleg liegt hier und in der Xuanzang-Biographie mit hanme die éltere Form vor.
Z. 5 iki adari-lar1 Es handelt sich um die beiden Ménche Kas$yapamatanga (=
chin. Jia ye mo teng ;M%&) und Dharmaraksa (= chin. Zhu fa lan *27%[). Nach
einigen buddhistischen Quellen spielten diese beiden Monche eine bedeutende
Rolle in der Hanming-Legende."? Zusammen haben sie das Si shi er zhang jing U
EF4% (T 784) ins Chinesische {ibersetzt, das als erstes buddhistisches Satra gilt.

7 Vgl. seine Biographie in Hou Hanshu ##3 (Ed. Zhong hua shu ju 1 #£3 5), Kap. 2, 95-128.

8 Zur Abfassungszeit dieser Biographie und ihren Ubersetzern vgl. u.a. Zieme 1976; Hamilton 1984,
435-436; Moriyasu 1985, 59-60.

° Réhrborn 1991, 56-57, Z. 519.

19 Barat 2000, 16.

! Zhang 2003, 83-85, Z. 9. Fiir die Information zu diesem Aufsatz bedanke ich mich bei Herrn Prof. T.
Moriyasu.

2 Vgl. Gao seng zhuan &M (T. 2059), Bd. 1, 322¢-333a; Wei shu 3135 (Ed. Zhong hua shu ju), Bd. 114,
Shi lao zhi &7, 3025; Han fa ben nei zhuan FEIEA P, in Xuji gu jin fo dao lun heng &5 445 Phidizm
(T. 2105), Bd. 1, 397b ff.; Ji gu jin fo dao lun heng #4381 (T. 2104), Bd. 1, 363 ¢ ff. usw.
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Z. 10 el bahZ1s1 “(buddhistischer) Lehrer des Staats” = chin. guo shi [Efifi. Als
einer der bekanntesten guo shi gilt der tibetische Monch "Phags-pa der Mongolen-
Zeit. Er wurde vom Kaiser Qubilai 1260 zum guo shi und 1270 zum di shi 7 fifi
ernannt, der die Funktion des guo shi iibernahm. Dadurch gerieten alle
buddhistischen Schulen im Mongolenreich unter 'Phags-pas Kontrolle, wie es
Qubilai angestrebt hatte. Die Titel guo shi und di shi wurden von den Mongolen
unmittelbar vom Xixia P& -Reich ibernommen."” Wihrend der Titel di shi seinen
Ursprung in tibetischen Quellen hat, ist die Herkunft von guo shi wahrscheinlich
in Indien zu suchen. Der letztere wurde in China schon weit frither als in der
Xixia-Zeit Mdnchen verliehen." Die uigurische Entsprechung ist auRer hier auch
in der Xuanzang-Biographie belegt.”” Es ist jedoch unklar, ob auch bei den
Uiguren Monchen dieser Titel zukam, denn in den bisher bekannten Quellen ist
dies nicht belegt.

Z. 10, 14 bag ba si < chin. bai ma si 4%F “Tempel des weiRen Pferdes”. Nach
der Hanming-Legende wurde der auf Befehl des Kaisers Ming in der Hauptstadt
Luoyang ¥k gebaute Tempel so genannt, weil ein weilles Pferd das Sttra nach
China getragen haben soll." AuRer diesem einen tragen auch viele weitere
chinesische Tempel den Namen des Weillen Pferdes. Nach D. Tokiwa und A.
Palumbo geht der Tempelname jedoch nicht auf die Hanming-Legende, sondern
auf die Buddhabiographie zuriick, der zufolge Prinz Siddhartha Kanthaka, das
weille Pferd, besaR."”

Z. 16 taudL < chin. dao shi j& 1. Diese Bezeichnung steht normalerweise fiir
“Dao-Priester”, es kann aber auch “buddhistischer Priester” bedeuten. In
diesem uigurischen Text werden die buddhistischen Monche immer als acari
bezeichnet, so dal durchaus die Moglichkeit gegeben ist, taust als “Dao-Priester”
zu interpretieren. Der Terminus kommt auch in der Xuanzang-Biographie als
Wiedergabe von chin. dao & vor."” Dariiber hinaus gibt es in der Hanming-Legen-
de selbst Hinweise auf die Konflikte mit den Daoisten. Unter Berticksichtigung
aller dieser Tatsachen ist es sehr wahrscheinlich, da tau$: hier “Dao-Priester”
bedeutet.

? Sperling 1987; Dunnell 1992. Zu di shi bei den Xixia vgl. auch Shi 1988, 137-142; 1995, 174-177; 2002,
38-42; Sperling 2004; Nie 2005. Die Frage, ob der di shi auch im Xixia-Reich einen groRen Einflufl
hatte, ist noch nicht einwandfrei beantwortet. Nach Ansicht von Nie Hongjin bedeutet das
Auftauchen des Titels di shi noch nicht gleich die Festlegung des Kontrollsystems, an dessen Spitze
sich der di shi befand [Nie 2005].

* Dunnell 1992, 86; Pelliot 1991.

 Toalster 1977, 112, Z.7.

*Vgl. u.a. Luo yang gie lan ji &350 (T. 2092), Bd. 4, 1014b. Dies wird auch in der uigurischen
Fassung erwihnt, vgl. Z. 13.

7 Vgl. Tokiwa 1920, 44-47; Palumbo 2003, 180-186.

¥ BDJT, 1014d.

¥ Réhrborn 1996a, 155, Z. 1776, Anm. 1776; R6hrborn 1996b, 256.
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4. Kommentar

Da von diesem Text nur dieses eine Blatt bekannt ist, sind alle ndheren Angaben
zum Titel, Ubersetzer sowie auch zur Abfassungszeit im dunkeln. Alle Umstinde
sprechen jedoch dafiir, da die uigurische Fassung auf eine chinesische Vorlage
zuriickgeht und in der Bliitezeit des uigurischen Buddhismus zwischen der 2.
Hilfte des 10. Jh. und dem 14. Jh. entstanden ist.”*° Dariiber hinaus werden die
Varianten des Buchstaben Q fiir finales -k und -g unterschieden, wenn auch die
Zahl der Belege nicht hoch ist.” Dieser Unterschied kommt in manichdischen
Texten und einigen buddhistischen Texten vor, deren Abfassungsszeit in die
fritheste Zeit des uigurischen Buddhismus fallt. Unter Beriicksichtigung dieser
Tatsache und der &lteren uigurischen Form des Namens hanming 8] kann man
davon ausgehen, dal der betreffende Text auch einer der frithesten
buddhistischen Texte war.

Um herauszufinden, welche chinesische Version der uigurischen als Vorlage
diente, wollen wir zunidchst die verschiedenen Varianten betrachten. Aus allen
Uberlieferungen der Hanming-Legende lassen sich ihre Hauptelemente wie folgt
zusammenfassen:

1. Der Kaiser Ming der Ostlichen Han-Dynastie sieht eines Nachts einen groRen
fliegenden Menschen im Traum, dessen Nacken leuchtete.

2. Am nichsten Tag fragt der Kaiser seine Untertanen, was sein Traum bedeute.
Man antwortet ihm, daR der Mensch im Traum ein Gott in Indien sei, der den
Namen Buddha tragt.

3. Daraufhin schickt der Kaiser eine Delegation nach Indien (oder: nach Westen),
um {iber die Lehre des Buddha Niheres zu erfahren.

4. Die von ihm ausgesandte Delegation kehrt mit den beiden Monchen
Kasyapamatanga und Dharmaraksa, Stitras und Buddhastatuen zuriick.

5. Auf Befehl des Kaisers wird ein buddhistischer Tempel errichtet.

6. Dieser Tempel wird nach dem weilen Pferd, das die Sutras nach China
getragen hat, Bai ma si genannt.

7. Dialog zwischen Kaiser und den Monchen tiber die Frage des Kaisers, wie das
Leben des Buddha war bzw. warum er nicht in China erschienen ist.

8. Als den Daoisten die zunehmende Neigung des Kaisers zum Buddhismus als
Bedrohung ihrer eigenen Existenz deutlich wurde, bitten sie ihn, tiber ihren
Vorrang gegeniiber den Buddhisten streiten zu diirfen.

9. Die Buddhisten gehen als Sieger hervor. Dieser Umstand wird Anlal zum
aufblithenden Buddhismus in China.

Die Zahl der Quellen, die tiber die Hanming-Legende berichten, ist betricht-
lich, doch hat sich, zundchst nur in einigen Varianten, bis zur Sui f&-Zeit eine

* Zum Beginn der buddhistischen Bliitezeit bei den Uiguren vgl. Moriyasu 1989; 1990; 1991, 32-34,
147-160; 2004, 35-38, 174-192.
' Zum Unterschied dieses Zeichens am Ende des Wortes vgl. Moriyasu 1989, 3-4; 1992, 48-50.
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Kernlegende herausgebildet, die in der Folgezeit ohne weitere groRe Anderungen
tradiert wurde.” So werden auch hier nur die Quellen bis zur Sui-Zeit in Betracht
gezogen®”;

_A. Si shi er zhang jing xu MU+ F L7 (T. 784).

B. Mou zi li huo 722X, in: Hong ming ji 5ABA%E (T. 2102), Bd. 1, 4c-5a.

C. Wushu 2, in: Guang hong ming ji &5AA%E (T. 2103), Bd. 1, 99¢-100a; Ji gu jin fo
dao lun heng %154 & (T. 2104), Bd. 1, 365a; Xu ji gu jin fo dao lun heng
B A b R (T, 2105), 402b; Fa yuan zhu lin %36 EkMk (T. 2122), Bd. 55,
700c; Shijia fang zhi #3075 7% (T. 2088), Bd. 2, 971a.

D. Hua hu jing {L5%E, in: Guang hong ming ji, Bd. 9, 147c.

E. Hou han ji %4 (Ed. Shang wu yin shu guan Fa#5F1 #£§), Bd. 10, 5a-b.

E. Hou han shu ##2 (Ed. Zhong hua shu ju), Bd. 88, Kap. Indien, 2922,

G. Ming xiang ji E=A£RL, in: Ji shen zhou san bao tong lu SN =¥ B @ (T. 2106),
Bd. 2, 413c.

H. Chu san zang ji ji i = st (T. 2145), Bd. 2, 5c.

I. Gao seng zhuan & {4 (T. 2059), Bd. 1, 322c-323a.

J. Shui jing zhu 7K#&3% (Ed. Yue lu shu she & +L), Bd. 16, Kap. Gu shui 137K, 251.

K. Luo yang gie lan ji & B{iEEGC (T. 2092), Bd. 4, 1014b-c.

L. Han fa ben nei zhuan E{EA N, in: Xu ji gujin fo dao lun heng, 397b-401c; Ji gu jin
fo dao lun heng, Bd. 1, 363c-364c; Guang hong ming ji, Bd. 1, 98¢c-99b; Fa yuan
zhu lin, Bd. 18, 416c-417a; 40, 600b-c.

M. Wei shu 3£ 2 (Ed. Zhong hua shu ju), Bd. 114, Kap. Shi lao zhi ¥ {4, 3025.

Nicht alle Quellen enthalten die oben zusammengestellten Elemente
vollstindig. Einige Bestandteile wurden erst in spdteren Zeiten hinzugefiigt,
wihrend andere, ndmlich die Grundelemente, von Anfang an vorkommen. Des
weiteren erwdhnen einige Quellen die Legende nur in einer verkiirzten Fassung,
in der auch solche Elemente fehlen, die seit ihrer Abfassungs- und Aufnahmezeit
vorkommen konnten. Somit sind diese Quellen in drei Gruppen einzuteilen®;
Gruppe I (A, B,D,E,E, G, H, I) enthilt die Elemente 1-4 bzw. 5, die sozusagen den
Kern der Legende bilden.

Gruppe II (J, K, M) enthilt mit Element 6 ein weiteres, das den Tempelnamen Bai
ma si erklart.

Gruppe 1II (€, L) hat zusitzlich drei Elemente (7-9), die den Konflikt zwischen
Buddhisten und Daoisten widerspiegeln. Diese Fassung ist die ausfiihrlichste
Form der Hanming-Legende.

2 Maspéro 1910, 95-96; Tokiwa 1920, 7-13. Zu den Tang-Quellen s. Tokiwa 1920, 12-13.

” Diese Quellen wurden von H. Maspéro zusammengestellt [Maspéro 1910, 96], und in der
Reihenfolge folge ich ihm.

#vgl. Maspéro 1910, 123; Tokiwa 1920, 13. In diesen beiden Aufsitzen wird ein Stammbaum der
Quellen in Tabellenform dargestellt.
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Wenn ich nun die uigurische Fassung zu bewerten versuche, muf man
feststellen, daR wegen ihrer fragmentarischen Uberlieferung vieles im dunkeln
bleibt. Doch kann man wegen der Erwdhnung der Daoisten in der letzten Zeile
davon ausgehen, daR sie auch liber den Konflikt mit den Daoisten berichtete.
Damit gehort die uigurische Fassung zur Gruppe III, zu der die chinesischen
Texte C und L gehoren. Wahrend € stark verkiirzt ist und nur die Elemente 8 und
9 enthdlt, erzdhlt der Text L die Legende vollstindig. Die uigurische Fassung
enthilt die Elemente 4, 5, 6, 7 und 8, wie man trotz des Fehlens von Anfang und
Ende zu erkennen glaubt. So besteht Grund zu der Annahme, daR die uigurische
Fassung der Quelle L am nichsten gestanden haben kdnnte. Kann man dann aber
die Quelle L als Vorlage der uigurischen Fassung annehmen?

Wie man in der oben genannten Liste sehen kann, ist L durch Zitate in
verschiedenen Werken {iberliefert. Die Unterschiede zwischen den Zitaten sind
jedoch so groR, daR eine vollstindige Version nicht eindeutig festzustellen ist.
Als die ausfiihrlichste Version, die sogar Titel einzelner Kapitel mitteilt, ist die in
Xu ji gu jin fo dao lu heng zu nennen. Bemerkenswert ist, dal dieses Xu ji gu jin fo
dao lu heng unter den Dunhuang-Funden unter dem abweichenden Titel Fo fa dong
liu zhuan LR 7 E iberliefert ist.” Die anderen Werke, die die Quelle enthalten,
sind zwar auch aus Dunhuang oder Turfan bekannt, aber im Vergleich mit dem
Xuji gu jin fo dao lu heng ist die Zahl der tiberlieferten Fragmente gering.* Dariiber
hinaus unterscheidet sich das letzte dadurch von den anderen, daR es sich bei
ihm nicht um das groRe buddhistische Sammelwerk handelt, sondern um das
einbindige Werk, dessen Hauptthema die Einfithrung des Buddhismus in China
ist, wie sein anderer Titel zeigt. Das heilt, daR das Han fa ben nei zhuan im Xu ji gu
jin fo dao lu heng nicht eines der zahlreichen Zitate, sondern einer der
bedeutenden Teile des Werkes ist. Unter Beriicksichtigung dieser Tatsache ist
anzunehmen, dafl die Version von Han fa ben nei zhuan im Xu ji gu jin fo dao lu heng
als die weit verbreitete Version der Hanming-Legende im Nordwesten Chinas galt.
Daraus ergibt sich die Méglichkeit, daR diese Version der uigurische Fassung als
Vorlage gedient hat.

Dennoch gibt es zwischen beiden einige Unterschiede. Die chinesische
Fassung des Xu ji gu jin fo dao lu heng besteht aus fiinf Kapiteln (juan), fir die
uigurische Version 14Rt sich keine Angabe machen, wenngleich auf Grund der

% Yoshioka 1959; Magnin 1981. Ich bedanke mich hiermit bei Herrn Moriyasu dafiir, daf er mich auf
den Aufsatz von P. Magnin aufmerksam gemacht hat. Y. Yoshioka hat als erster einige Fragmente
inhaltlich identifiziert. Er hat sie jedoch fiir die vollstindige Version von Han fa ben nei zhuan gehal-
ten. Seine Vermutung wurde von P. Magnin korrigiert. Dieser hat sie mit einigen weiteren Frag-
menten richtig dem Xu ji gu jin fo dao lu heng zugeordnet. Entsprechend wurden bisher die folgen-
den Fragmente identifiziert: P. 2352V, P. 2626v+2862v, P. 3446v+2654v+2763v, P. 4032b+3740 +3475
+4032a, P. 3376, S. 5916.

* Vgl. Guang hong ming ji; P. 3078, P. 3127r, P. 3212r, P. 3742 [CMCT, 111, 64, 99, 164; VI, 236], Fa yuan
zhu lin; Ch 1786 [BT VI, 182].
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erhaltenen Pagination von mindestens zwei juan ausgegangen werden kann. Der
Dialog zwischen dem Kaiser und den Monchen ist Element 7 in der chinesischen
Fassung. In der uigurischen kommt 7 zwar vor, doch unmittelbar nach der ersten
Begegnung mit den Monchen (Element 4). Zudem ist das Thema nicht das Leben
Buddhas und sein Nichterscheinen in China, sondern die buddhistische Lehre
selbst. Die Monche, gefragt nach den Vorziigen Buddhas und seiner Lehre,
erkldren: “angefangen mit den Vorziigen der drei Kérper des vollkommen weisen
Gottergottes Buddha” (ZZ. 5-6). Die Lehre von den drei Kérpern des Buddha
(nirmana-kaya, sambhoga-kaya, dharma-kdya) wird z. B. im Goldglanz-Sttra erklirt,
das auch bereits Ende des 10./Anfang des 11. Jh. aus dem Chinesischen ins
Uigurische {ibertragen wurde und bei den Uiguren sehr beliebt war.” Die
verschiedenen Korper, die der Buddha fiir die Erlosung der Lebewesen als
Methode benutzt, werden unter den oben genannten verschiedenen Versionen
der Hanming-Legende nur in L im Xu ji gujin fo dao lu heng erwdhnt, was auch die
enge Beziehung zwischen dieser chinesischen Version und der uigurischen
Fassung unterstreicht. In dieser chinesischen Fassung verteidigte der Kaiser den
Buddhismus gegen die Einwidnde der Daoisten und predigte die buddhistische
Lehre, die er von den beiden Monchen empfangen hatte. Darin ist auch von den
Korpern Buddhas die Rede, jedoch wird nicht die Theorie von drei, sondern von
vier Kérpern vertreten.” Das macht die These wahrscheinlich, daR es sich um
eine uigurische Hinzufiigung handelt, obwohl nicht auszuschliefen ist, daR der
Ubersetzer auch die chinesische Fassung vergleichend herangezogen hat. Auch
die Schilderung tiber die Ernennung der beiden Ménche zu Staatslehrern (guo shi)
geht moéglicherweise auf das Konto des uigurischen Ubersetzers, denn dariiber
gibt es in keiner chinesischen Version irgendeinen Hinweis.

Trotz aller Gemeinsamkeiten zwischen den beiden Fassungen ist wegen dieser
Unterschiede die Moglichkeit auszuschlieRen, dall die uigurische Fassung direkt
aus der chinesischen Fassung des Xu ji gu jin fo dao lu heng tibersetzt wurde. Es
bleibt deshalb nur die Annahme, daR die uigurische Version auf ein nicht er-
haltenes chinesisches Werk zuriickgeht oder daR sie vom uigurischen Ubersetzer
erheblich umgestaltet wurde, wobei die betreffende chinesische Fassung
durchaus Pate gestanden haben konnte.

Die Hanming-Legende war nicht nur in China selbst, sondern méglicherweise,
wie uns die uigurische Fassung zeigt, auch in Zentralasien ein beliebtes Thema.
Sie ist dariiber hinaus auch ein weiterer Beweis dafiir, wie stark der EinfluR des
chinesischen Buddhismus, und hierbei besonders des Dunhuang-Buddhismus, bei
den Uiguren seit der Aufnahme des Buddhismus bis zur Mongolenzeit gewesen
ist. Bei der Einfithrung des Buddhismus bei den Uiguren im Westuigurischen

” Diese Lehre wird im 3. Kapitel ausfiihrlich erdrtert, vgl. z.B. BT XXL
* Yoshioka 1959, 282, 301. Nach Y. Yoshioka war bereits im 6. Jh. die Lehre von den vier Kérpern
Buddhas in China weit verbreitet.
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Konigreich des 6stlichen Tienshan Kili-Gebiets hat der tocharische Buddhismus
eine bedeutende Rolle gespielt.” Im 10. Jh. standen das Westuigurische
Konigreich und die chinesische Regierung in Dunhuang jedoch nach und nach in
engerer Beziehung, und schlieBlich befand sich die letzte in der Mitte des 11. Jh.
unter uigurischer Herrschaft.” Durch diese Verbindung mit Dunhuang, dem
Zentrum des Buddhismus in Nordwest-China, konnte der chinesische
Buddhismus bei den Uiguren zunehmend einen stdrkeren Einflu ausiiben, was
auch dazu fiihrte, daR der tocharische Buddhismus an Geltung abnahm. Nicht
nur die engen Beziehungen zwischen beiden Regierungen, sondern auch die
buddhistische Schulrichtung in uigurischen Ubersetzungswerken deutet auf den
starker werdenden Einfluf des Dunhuang-Buddhismus bei den Uiguren hin.
Sipko Sili Tutun, dessen Lebenszeit in das Ende des 10. Jh. bzw. in den Anfang des
11.Jh. féllt, ist der bekannteste Ubersetzer des fritheren uigurischen Buddhismus.
Nach K. Kudara gehdrt er wahrscheinlich zur Schule Vijfianavada, die seit dem 8.
Jh. durch die Aktivitdten von Tan kuang ZW% und Fa cheng #%5% in Dunhuang viele
Anhidnger gewonnen hatte.” In diesem Zusammenhang muf man auch die
Benutzung des Sino-Uigurischen in Betracht ziehen. Das Sino-Uigurische ist ein
Transkriptionssystem fiir die Aussprache der chinesischen Zeichen, die fiir die
Rezitation des buddhistischen Textes systematisch und mit Absicht eingefiihrt
wurde, und existierte mit hoher Wahrscheinlichkeit bereits in der Zeit Sinko Sili
Tutuns.” Es ist zwar noch im dunkeln, woher und wann dieses Transkrip-
tionssystem eingefithrt wurde, aber es ist klar, dall es auf dem Hexi {#/Pi-Dialekt
basiert, der im 10. Jh. im Dunhuang-Gebiet zunehmend gesprochen wurde.”> Man
kann deshalb zumindest davon ausgehen, daR bei der Entstehung des Sino-
Uigurischen auch der Einfluf des Dunhuang-Buddhismus eine bedeutende Rolle
gespielt hat. Im vorliegenden Fragment fehlt ein deutliches Kriterium, dem

 Moriyasu 1989; 1990. Dies wurde auch dadurch nachgewiesen, daf zahlreiche buddhistische Ter-
mini {iber das Tocharische ins Uigurische iibernommen wurden [Shogaito 1978; 1980, 274-279;
Moerloose 1980].

* Moriyasu 1980; 1985; 1987; 2000a, b; Rong 1991; 2001.

* Kudara 1983, 201; Réhrborn 1997, 551. Zu beiden Vertretern dieser Schule in Dunhuang vgl.
Ueyama 1964; 1967-1968.

%2 M. Shogaito zdgert zu bestétigen, daR Sinko Sali Tutun in seinen Ubersetzungswerken das Sino-
Uigurische bereits verwendet hat. Nach seiner Ansicht sind die chinesischen Transkriptionen in der
Zeit von Sigko Sili Tutuny noch nicht systematisch, sondern wurden von einzelnen Wértern
{ibernommen [Shogaito 1986, 18-21; 2003, 41, Anm. 59]. Dagegen weist Y. Yoshida darauf hin, dal
Sigko Sali Tutun in seinen Werken einige Transkriptionen ohne chinesische Vorlage gegeben hat.
Damit stellt er die Verwendung des Sino-Uigurischen von Sipko $ili Tutun fest [Yoshida 1994, 313;
2000, 2].

** Zum Hexi-Dialekt vgl. Takata 1988. Das Sino-Uigurische wurde von T. Takata entdeckt [Takata
1985]. Nach seiner Ansicht existierten zwei Arten des Sino-Uigurischen, doch dies wurde von M.
Shogaito und Y. Yoshida entkriftet. Bei den Uiguren gab es nur eine Varietét des Sino-Uigurischen
[Takata 1990; 1999, 80-91; Shogaito 1995, 136-140; Yoshida 1994, 313-311; 2000, 3].
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zufolge man den Text einer bestimmten buddhistischen Schule wie dem
Vijianavada zuordnen konnte. Unter Beriicksichtigung der Tatsache, daR dieser
Text inhaltlich besonders mit der in Dunhuang weit verbeiteten Version der
Hanming-Legende in einer engen Beziehung steht, ist jedoch anzunehmen, daf8
er letzlich auch unter dem Einfluf des Dunhuang-Buddhismus verfaBt wurde.
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