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In Dbetreff der Aussprache der zahlreich im Texte vorkommenden
japanischen Namen und Ausdriicke wolle der Leser beachten:

Die Transkription ist die jetzt allgemein iibliche phonetische Schreibung
des Romaji-kal.

Danach werden die Vokale wie im Deutschen, die Konsonanten annéhernd
wie im Englischen ausgesprochen.

s lautet also:

ch wie tsch
j wie dsch
y wie j

sh wie sch

S wie B

z wie 8

r ist Zungen-r.

Alle Vokale sind kurz, wenn sie nicht mit dem Lingezeichen (Strich
dariiber) versehen sind.
ei lautet wie &,






Inhaltsverzeichnis.

Seite
Transkription . . . . . .4 . . L L L 00 Lo \'
Ubersicht des Inhalts . .. . + . . . . . . . . . .« . . . . ... ..V
Allgemeine Einleitung.
Vorbemerkungen . . s ho.

Kurze Einfiithrung in die Geschlchte und Lehxe der Jodo sho . . . . . 9
1. Geschichte der Sekte . . . . . . . . . . . . . . . . . ... 9
2. Die Lehre der Sekte. . . . 5 o o I
Kurze Einfithrung in die G‘reschlchte und Lehxe der Jodo Shln sha . . 15
1. Geschichte der Sekte . . . . . . . .« . . . . . . . . .. ... . 15
2. Die Lehre der Sekte . . + . . . . . . 4 4 e e i e e e eI

Einleitung zu den einzelnen Texten der Sammlung.

A. Texte der Jodo-shii und ihre Verfasser.
1. Honen Shonin . . I & I S 0 ) |
I. Jodo-shil ryaku- sho 7010 o D AR (R ROR T o 2
II. Brief Honens an Kuroda no Shomn s . . fp AP E - E - e TR
TII. Ichi-mai kishd-mon . . . . . . . . . « & « « o oo ... 22
2. Koa Shonin . . Al v w1 B T B e & RasCan el
IV. Kimyo hongwan sho s e T A B
Vo ! Siy® @00 o o B ot o@D 5 o ot LSRR RS ool
B. Texte der Jodo-Shin-shti und ihre Verfasser.

1, Bhineemn BN e R o A I S S L o o 7
I. Shashinge . . . . . . . . . . . . ..o e e e .. 29

II. Worte Shinrans . . . . . . . « v « v v v v e e e e e .29

2, Nyoshin Shéonin . . . . . . . . . . . « .« .« o o o oo 29
IIL Tap-<ishd . . . « « « v v v e e e i e e e e e e e e e e . B2

3. Rennyo Shonin . . . . . . . . . .« « . . . . o e oo .. B2
IV. RySge-mon . . . . . . . « v« o e e e e e e e e . B4
4. Akamatsu Renjd . . . . . . . . .« .« . 0 e e e e e .. 34
V. Die Shinshd-Doktrin . . . . . . . « « &« « « « « + o o+ o« . 35
5. Tada Kana-e . . . Y B R 1 o ol 8B

VI. Proben moderner Homxllen der Shmshu R NS 10 o 6 o .o O



VIIT

I
1L
IV.

V.

II.
T11.
IV.

VI

Inhaltsverzeichnis.

Texte.

A. Texte der Jodo-shi.
Jodo-shi ryaku-shd. Kurze Darstellung der Doktrin der Jodo-Sekte. Von
Honen Shonin
Brief Honens an Kuroda no Shonin 6 oi o LA T
Ichi-mai kisho-mon. Ein Blatt des Zeugnisses von Honen Shonins Hand
Kimyo hongwan sho. Mida Nyoruis vorzeitliches Gelbnis — unsere Zuflucht.
Voo Koa Shonin . . . M o ol o .
Sai-yo shi, Das W1cht1gste von dem Remen Lande im Westen. Von Ko6a Shonin.

B. Texte der Jodo-Shin-shi.

Sho-shin-ge. Rechten Glaubens Preis. Von Shinran Shonin
Worte Shinraus, iiberliefert von seinem Enkel Nyoshin Shénin
Tan-i-shd. Klage iiber die Héresien. Von Nyoshin Shonin .
Rydge-mon. Glaubensbekenntnis. Von Rennyo Shonin.
Die Shin-shii-Doktrin. Von Akamatsu Renjd
Drei Predigten. Von Tada Kana-e. . :

1. Die Welt und wie wir durch sie gehen sollen .

2. Das Heil . .

3. Idole und religidse Symbole -

Anhang.

Verzeichnis der Abbildungen.
Namen- und Sachregister

Seite

37
40

42-

43
84

116
123
129
142
143

144
144
152
160

167
168



"CPIOLY  eUppung S8p onjeiSezUO[BSSOTOY ‘CINTWRY UOA TMSInQIR(] J19([







Allgemeine Einleitung.

Zur ersten Kinfithrung der Novizen in die Unterscheidungslehren der
verschiedenen Schulen oder Sekten, in welche der Buddhismus in Japan zer-
splittert erscheint, ist in dortigen Priesterschulen noch heute neben anderen
neuneren Werken ein Lehrbuch in Gebrauch, das vor mehr als einem halben
Jahrtausend geschrieben worden, ein zweibéndiges, in Frage- und Antwort-
form abgefaBtes Werk des gelehrten priesterlichen Literaten Gyonen, der, ein
erstaunlich fruchtbarer Schriftsteller, den Rubm hat, wihrend seines Lebens im
ganzen iiber einfausendzweihundert Binde geschrieben zu haben. ')

Nach einer Einleitung, in der die wichtigsten Klassifizierungen der vier-
undachtzigtausend verschiedenen Lehren, welche Shakyamuni oder, wie er in
Japan gewdhnlich heifit, Shaka-sama in seiner funfundvierzig- oder fiinfzig-
jahrigen Lehrwirksamkeit verkiindigt haben soll, kurz aufgefiihrt sind, die
Entstehung des heiligen Schrifttums, des Tripitaka-Kanons, beschrieben und die
Ausbreitung der Religion in den ,Drei Léndern®, d. h. in Indien, in China
und in Japan, dem sie bekanntlich zuerst im Jahre 552 n. Chr. von Korea
iibermittelt ward, verfolgt wird, gibt das japanische Werk eine knapp gehaltene
Darstellung der acht verschiedenen Hauptlehrsysteme, die, zunichst von dem
Nachbarreich Korea, sehr bald aber direkt von China eine um die andere ein-
gefithrt, damals in den japanischen Klostern studiert wurden und zur Bildung
von ebensovielen Schulen, meist sogar zu kirchlichen Sonderorganisationen
gefithrt hatten.

Die acht Sekten, iiber deren Doktrin man sich bei Gydnen Belehrung
erholen kann, die sechs iiltesten, die ihre Hauptbliite in der Nara-Periode hatten,
d. h. wihrend des goldenen Zeitalters des Buddhismus, als seine hohen Gonner
und Forderer, die Kaiser, ihre stindige Residenz in der Stadt Nara hatten, und
die beiden sogenannten mittelalterlichen, die, nach Verlegung des Hofes nach
dem heutigen Kyoto im Jahre 794 an letzterem Orte auf dem Hiyeizan und

U A, Milloud, Esquisse des huit sectes bouddhistes du Japon (Revue de Yhistoire des
Religions, vol. XXV, pp. 219—243 und 887—860; vol. XXVI, pp. 201—219 und 279—315).
Haas. ,, Amida Buddha unsere Zuflucht.' 1
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2 Hans Hauas.

in der Provinz Kii auf dem Berge Koya begriindet, die Nara-Sekten bald an
EinfluB weit iiberragten, sind:

1. Kusha, die auf den Inder Vasubandhu zuriickgehende Abhidharmakosha-
Schule,

9. Jojitsu, die von Harivarman in Indien begriindete Sautrantika-Schule,

3. Ritsu, d. h. die Vinaya-Schule,

4, Hosso, die Vijnamatra-Schule des Vasubandhu,

5. Sanron, das Madhyamika-System des Nagarjuna, gewdhnlich Drei-
Shastra-Schule genannt,

6. Kegon oder Avatamsaka-Schule,

7. Tendai, so genannt nach dem Orte ihrer Griindung, dem beriihmten
Kloster auf dem Berge T'ien tai in China, und

8. Shingon oder Mantra-Schule.

Jede Schule, bemerkt der Verfasser am Inde seines Katechismus, habe
ihre sonderlichen Theorien mit ihren sonderlichen Schwierigkeiten:!) jedermann
in Japan aber halte sich jedenfalls zu der einen oder anderen der acht Sekten,
von deren Lehren er im Vorhergehenden freilich nur das Allerwesentlichste
habe mitteilen konnen.

Es mag fiir den Augenblick befremden, daf da eben der Schulen des
japanischen Buddhismus ganz geschwiegen ist, denen dieser Band der , Religions-
urkunden der Volker gewidmet ist: der Sukhavati- oder Amitabha-Schulen.
Dieses Befremden aber muf schwinden, sobald man sich gegenwirtig hilt, daf
Gyonens Katechismus im Jahre 1289 verfafit ist, zu einer Zeit, da diese Sekten,
die 0-jo Jodo-shtt und ihre Tochtersekte, die O-jo Jodo-shin-shii, mit zwei
anderen, der Zen-shii und der Nichiren- oder Hokke-shii (Saddharmapundarika-
Sekte), erst kiirzlich angefangen hatten, Gldubige in ihr Lager zu ziehen.
Freilich, da waren sie allbereits zu der Zeit, als Gydnen sein Werk verfafte.
Und ganz totgeschwiegen hat er sie auch nicht. In einer Nachschrift oder
einem Anhang merkt er an, daf zn den alten Schulen neuerdings zwei andere
hinzugekommen seien, die er auch, um alle Gerechtigkeit zu erfiillen, wenn
gleich nur ganz kurz charakterisiert. Es heifit da: ’

Die Zen-shii_oder ~die Dhyéana-Schule ist das Tiefste, Unbegreiflichste,
Wunderbarste, was es im Buddhismus iiberhaupt gibt. Sie lehrt: Urspriinglich
existiert nichts. Urspriinglich gibt es auch keine Leidenschaften. Die Ent-
stehung dieser Sekte geht auf Bodhidharma zuriick, welcher vom Westen nach
China kam und, ohne sich jemals eines Schrifttextes zu bedienen, einfach direkt
an den Geist jedes einzelnen Horers sich wendend, lehrte, daf es, um zur
Buddhaschaft zu gelangen, einfach gelte, sein eigenes wahres inneres Sein zu
sehen. In Indien #@iberlieferten diese Lehre achtundzwanzig Patriarchen einer
nach dem andern ohne Worte dem Geiste seines Nachfolgers. Der achtund-
zwanzigste war der grofe Lehrer Bodhidharma, der zur Zeit der Liang-Dynastie

1) Uber die Lehren dieser verschiedenen Schulen siehe H. Haas, Die Sekten des
japanischen Buddhismus. Heidelberg 1905.
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{502—557) diese Doktrin nach China brachte. Sie pflanzte sich in regelrechter
Sukzession big zu dem sechsten chinesischen Patriarchen fort. Nach dem Tode
des fiinften spaltete sich die Schule in eine nordliche und eine siidliche, und
letztere hinwiederum zerteilte sich in den letzten Jahren ihres Begriinders in
fiinf Zweige. Besonders neuerdings haben hervorragende Priester unseres Landes
dieser Lehre in China nachgeforscht und haben sie nach ihrer Riickkehr von
dort in Japan verbreitet.l) Sie hat grofie Ausdehnung bei uns gewonnen.

Gleichfalls blithend, liest man dann weiter, ist die Jodo-shii oder Sekte
des Reinen Landes. Sie lehrt, um es kurz zn sagen, daf auch Menschen
gewdhnlichen Schlages, die ganz und gar im Banne ihrer Leidenschaften stehen,
dennoch die Hoffnung haben kénnen, in das Reine Land einzukommen, indem
sie nach diesem Leben dahinein geboren werden. Zwischen diesem Paradies
des Westens und dieser unserer Welt bestehen innige Zusammenhinge. Es
gilt nur den Namen Buddhas wiederholt auszusprechen, und es wird auch
niedrigeren Fihigkeiten ein Leichtes, zum Leben im Paradiese einzugehen, um
danach dorten zu Buddhas zu werden. Sich der Vollbringung guter Werke
ohne Ende hingeben in der Erwartung, es dadurch in dieser Welt zur Bnddha-
schaft zu bringen, das ist der von den anderen Sekten gewiesene sogenannte
Pfad der Heiligkeit (sho-dd). Sich als Nichstes ein Wiedergeborenwerden im
Paradiese zu wiinschen, das ist dagegen die Lehre der Sekte des Reinen Landes
(jo-do). Dieselbe leitet ihren Ursprung her von Memyos (Ashvaghoshas) Daijo
Kishinron (Mahayana-shraddhotpada-shastra) und von Ryijus (Nagarjunas)
Jujibibasharon (Dashabhiimi-vibhasha-shastra). Nachher verfaften Tenjin
(Vasubandhu), Bodairyushi (Bodhiruchi), die Priester Donran (Than-lwan),
Doshaku (Taocho), Zendd (Shén-tao) und andere eine Menge Kommentare und
arbeiteten an der Ausbreitung dieser Sekte. Zu ganz besonderer Bliite ist sie
in Japan in letzter Zeit gekommen.

Wir haben also, so schlieBt der Verfasser, im ganzen zehn Sekten.
Hauptsiichlich aber hingt man doch den acht ersten an.

Diese Konstatierung Gyonens mochte noch in seinen Tagen gelten. Bald
sollte es anders werden. Dreihundert Jahre spiter, als die romischen Sendboten,
deren erster, Franz Xavier, bekanntlich 1549 in Kagoshima landete, im l.ande
waren, trat ihrer Beobachtung kaum mehr etwas entgegen von Sekten wie
Kusha, Jojitsu, Ritsu, Hosso, Sanron, Kegon. Mehr schon von den zwei Kyoto-
Sekten. Von Bonzen der ,Universitit Hiyenoyama“, womit Priester der Tendai-
shii, die ihr Hauptquartier auf dem Hiyeizan (Hiyei no yama) bei Kyoto hatte,
gemeint sind, ist in den alten Jesuitenbriefen aus Japan oft zu lesen, und
ebenso von Monchen der Shingon-shii, an die zu denken ist, wenn in ihnen die
Rede von Anbetern des Gottes ,Nichi“ oder ,Denichi“ (d. i. Dai-nichi Nyorai,
Buddha Vairochana) ist, als deren Name ,Semgogiu“ oder, in Maffeis Latein,

) Fiir die Geschichte der Zen-Sekte siehe H. Haas, Die kontemplativen Schulen des
japanischen Buddhismus. (Mitteilungen der Deutschen Gesellschaft fiir Natur- und Vélker-
kunde Ostasiens Bd. X, Teil 2, 88. 157—221).

1*



4 Hans Haas,

LXingovini angegeben wird. Aber auch ilire Bedeutung war mit dem Hin-
schwinden der Macht der Kaiser in Kyoto, an denen sie ihre Hauptforderer
gehabt, gegen frither arg gesunken. Die Hauptrolle spielten nun seit geraumer
Zeit schon die neuen Sekten, die von China eingefithrt oder von japanischen
Priestern selbst gegriindet worden waren, wihrend in Kamakura die ungetreuen
Generalissimi des Kaisers, die Shogune, dem erhabenen Spro8 der Sonnengtttin,
der in seinem Palaste in der alten Residenzstadt unfreiwillig von der Aufienwelt
abgeschlossen war, wie nach dem altjapanischen Mythus einst voriibergehend
aus eigenem Willen in Verstimmtheit seine himmlische Stammutter Amaterasu
in enger Felsenhohle, die Last des Regierens abgenommen hatten.

Der Gunst der tatséichlichen Regenten des Reichs, der Ho6jo (1200—1233),
und nachher der Shogune aus dem Hause Ashikaga (1336—1573), hatten sich
vor allem die beiden von China eingefithrien Zweige der Zen-shii, die Rinzai-
und die Soto-Sekte, zu erfreuen. Reichsgrofie, Fiirsten und Ritter vor allem
fielen ihnen lange Zeit mit jedem Jahre in mehr anwachsender Zahl zn. Aber
man braucht sich nur des oben angefiibrten Lobes zu erinnern, das der Priester
Gyonen dieser Sekte spendet: daf in ihrer Doktrin das Tiefste, Unbegreiflichste
und Wunderbarste des Buddhismus beschlossen sei, und man wird sich sagen
miissen, daB sie nicht wohl eine Lehre fiir die breite Masse des ungelehrten
Volkes abzugeben vermochte, ebensowenig wie die tiefen Spekulationen und
abstrusen Theorien der #lteren Sekten, die diesem immer unverstanden geblieben
waren. Uber ein halbes Jahrtausend war der Buddhismus in Japan angesiedelt
(von seiner Einfithrung im dreizehnten Jahre des Kaisers Kimmei, 552 n. Chr,,
bis zur Stiftung der Jodo-shu, 1175, waren ganze 624 Jahre vergangen) und
hatte das Land, den #uBersten Norden ausgenommen, fast in allen seinen
Provinzen mit prunkenden Tempeln iibersit. Aber was er dem Volke, dessen
eigene alte Religion er beiseite zu schieben beflissen war, um selbst deren Platz
in den Herzen einzunehmen, nach so langer Zeit gegeben hatte, war schlieBlich,
recht besehen, eine neue, reiche, vielseitige Kultur, nicht eine andere bessere,
mehr befriedigende Religion. Das Volk hungerte nach Brot, und der Buddhismus
reichte — Kdelsteine.

Die ersten, die den geistlichen Hunger zu stillen verstanden, die ersten,
deren Predigt darum auch das Volk von Japan in hellen Scharen zulief und
bis zum heutigen Tage treu geblieben, waren die Priester Genkii Shonin
(1183—1212) und sein Lieblingsjiinger Shinran Shonin (1173—1262), der Stifter
der Jodo- und der Begriinder der Jodo-Shin-shii. Schon KFranz Xavier bemerkt
in einem nach seiner Riickkehr aus Japan verfafiten, Cochin, 29. Januar 1552
datierten Sendschreiben an die Gesellschaft Jesu in Europa,!) in welchem er
weitergibt, was er wihrend seines Aufenthalts im Lande iiber die religidsen
Verhédltnisse erkundet Latte, die meisten Japaner seien Verehrer Amidas. Der
Bitte, welche er an diese Mitteilung anschliefit, die Leser seines Briefes in der

1) Monumenta Xaveriana I, pp. 628—689; und P.-L. Jos. Marie Cros, S. J., Saint
Frangois de Xavier, sa vie et ses lettres II, 131,
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Heimat mochten zu Jesus Christus unserm Herrn beten, dal er uns den Sieg
ither diesen Dimon gewinnen lasse, mogen Tausende von frommen Christ-
gliubigen in der europiischen Christenheit nachgekommen sein. Erhorung ist
solchem Beten jedenfalls nicht geworden. Hunderten von Millionen sterblicher
und nun gestorbener Menschen hat seit dem zwolften und dreizehnten Jahr-
hundert Honens und Shinrans Lehre die Trostungen der Religion geboten, und
zwanzig Millionen Seelen, das wird man sagen diirfen, ohne sich einer Uber-
treibung schuldig zu machen, ziehen in Japan zur Stunde aus dem Glauben,
den sie diesen beiden grofen Priestern danken, Kraft zum Leben und getrosten
Mut zum Sterben.

Mit diesem Glauben, der — man darf es ruhig wagen, zu prophezeien —
auch noch vielen kiinftigen Geschlechtern in Japan voll geniigen wird, soll
dieser Band der ,Religionsurkunden der Volker® den Leser genauer bekannt
machen, und zwar will er dies tun durch Darbietung von Ubersetzungen einer
Reihe von Schriften sehr verschiedenen Umfangs, die, ohne etwa je zu etwas
wie einem besonderen Xanon oder Korpus zusammengefalt worden zu sein, doch
innerhalb der beiden Sekten in so allgemeiner Schitzung stehen, daB sie fiiglich
als Urkunden Dbezeichnet werden konnen und jedenfalls geeignet sind, den Leser
einen tiefen Blick in eine ihm fremde und ihn vielleicht doch in vielen Stiicken
verwandt anmutende Glaubenswelt tun zu lassen.

Oft genug ist auf die zahlreichen auffallenden Beriihrungspunkte und
Ahnlichkeiten zwischen dem Buddhismus, wie er in Japan in Erscheinung tritt,
und dem katholischen Kirchentum mit seinem Ritual hingewiesen worden,
Ubereinstimmungen so frappanter Art, daf sie schon einen Bartoli!) zu der
AuBerung zwangen: ,Non posso gid lasciar d’avvertire non senza ragionevole
maraviglia, che il demonio, a scherno ed onta della Chiesa di Cristo, abbia
voluto colad in quell’ ultimo confine del mondo contraffarla, trasfigurandola in
un'essere mostruoso, con mettere i misterj in favole, i sacramenti in superstizione,
e le cerimonie in sacrilegj, affinché, se mai penetrasse cold il conoscimento di
Cristo, il profano dal sacro e il finto non si discernesse dal vero“. Und was
im Jahre 1653 Bartoli anf Grund der Sendschreiben der Missionare aus Japan
zu konstatieren nicht umhin konnte, das gibt in wohl nie vorher so offen aus-
gesprochener Weise ein katholischer Priester, der zur Stunde noch im Missions-
dienst in Japan steht, zu, wenn er sich brieflich einem Genossen in Frankreich
gegenitber vernehmen Iift: ,Evidemment il y a beaucoup de ressemblances
avec la doctrine catholique; plus de la moitié, dans les deux religions, se
ressemble¥.?) Aber die hier mitgeteilten Schriften werden zeigen: nicht nur
der Katholizismus, auch der Protestantismus hat sein Gegenstiick im japanischen
Buddhismus, ein Gegenstiick, um nichts weniger frappant als jenes. Nicht zu
verwundern denn, daf schon die alten Jesuitenviter in Japan durch die Amida-

1) Daniello Bartoli, Dell’ istoria della compagnia di Gesi, L’Asia Parte I, 1. III, 5.
?) Ich entnehme diese Auerung dem kiirzlich (1909) erschienenen Buche von L. Delplace,
8. J.: Le catholicisme au Japon, S. Francois Xavier et ses premiers successeurs 1540—93. p. 61.
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Lehre an die ,latherische Hiresie“ erinnert wurden. In einem Briefe aus dem
Jahre 1571 schreibt z. B. P. Franciscus Cabralis, indem er von der Bekehrung
eines Bonzen berichtet (ich gebe die Stelle nach einer deutschen Ausgabe der
Jesuitenbriefe auns Japan),*) derselbe sei ,der Vorsteher der icoxuanischen?)
Sekte, die hier das, was die lutherische in Europa ist: denn sie sagen, es
brauche zur Seligkeit weiter nichts, als den einzigen Namen des Amida, und
man fiige seinen vortrefflichen und dem menschlichen Geschlechte heilbringenden
Verdiensten eine Unbild zu, wenn man glaubt, die Werke der Tugend, und
eines jeden eigenes Bestreben sey noch iiber dieB hiezn nothwendig“. Bernhard
Varen, ein alter protestantischer Autor,®) der in einem 1649 verdffentlichten
Tractatus de religione in regnis Iaponiae diese Auslassung nach Maffeius wieder-
gibt, wird, sichtlich gedrgert durch dieselbe, von ihr zu der Bemerkung gereizt :
ynon foisset opus hoc condimento de Lutheranis desumto. Nam si cui assimi-
landa est Taponia religio ex Christianae fidei Sectis, sane Pontificia adeo multis
cnm Japonensi convenit, ut in hoc quidem genere reliquis palmam facile prae-
ripiat . . . Itaque Capralis illud Solonis potius debebat perpendisse: Nosce
teipsum®“.¢) Wére dem braven Med. D. Varen schon etwas von den in diesem
Bande erstlich erschlossenen Religionsurkunden bekannt gewesen, die zu seiner
Zeit, schon seit Jahrhunderten in Japan existierten (und das hiitte recht wohl sein
konnen, wenn die sprachkundigen Jesuitenpatres das Schrifttum des japanischen
,Heidentums® des wert geachtet h#tten, es zu iibersetzen), er hiitte seinen pole-
mischen Ausfall gegen P. Cabral, der ganz im Rechte war, sicher unterlassen.

Die Auswahl der Texte, die nun hier dem Leser von heute dargeboten
werden, ist ganz und gar die des Ubersetzers. Kine Auswahl muBte getroffen
werden. Die Literatur der Jodo- und der Jodo-shin-shit ist zu umfassend, als
daBb man je daran denken konnte, sie in ihrer Gesamtheit in eine unserer euro-
piischen Sprachen zu iibersetzen. Kein Europder, auch selbst kein Japaner
wird mehr als nur einen Bruchteil derselben wirklich kennen. Der religitse
Ernst der Sekten hat, wie iiberhaupt, so auch zu literarischer Produktion
grofen Eifer hervorgerufen. Aber die Religion, um die es sich handelt, ist eine
einfache, schlichte. Sie hat im Grunde nur ein Thema: Glaube nur! Oder:
Und ist in keinem anderen Heil, ist auch kein anderer Name den Menschen
gegeben, darinnen wir sollen selig werden. Oder hochstens: So man von Herzen
glaubet, so wird man gerecht, und so man mit dem Munde bekennet, wird man
selig. Und dieses eine Thema findet man schlieflich in allen Schriften nur
variiert. Aber immerhin, es ist doch ein Thema von genugsamer Variabilitét,

1) Die Missionsgeschichte spiterer Zeiten. Der Briefe aus Japan zweiter Teil, vom
Jahre 1565—1580. Augsburg 1796. 8. 91.

2y Tkko-shil, in der alten portugiesischen Traunskription Icoxu, ist ein anderer Name fiir
Shin-shii, die von Shinran begriindete jiingere Sukhavati-Sekte, die auBerdem auch noch
Monto-sht heifit oder nach ihrem Haupttempel Hongwanji genannt wird.

%) Uber ihn siehe H. Haas, Bernhardus Varenius, ein Pionier der vergleichenden
Religionsforschung. Zeitschr. f. Missionsk. u. Religionsw. Jahrg. 1910, Heft. 1.

4y Ausgabe Amstelodami, apud Ludovicum Elzevirium 1649. p. 21.
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daB man schon eine grifere Anzahl von Kompositionen vornehmen und doch
noch immer neuen, bisher ungehorten Klingen darin begegnen kann.

Unter dem Titel Shin-shii Seiten, Heilige Schriften der Shin-shii, ist vor
einigen Jahren (1904) in Japan eine Sammlung von Texten, bestimmt fiir die
(3laubigen der Sekte, von der Fukyo-soshisha in Kyoto vertffentlicht worden.
Die Schriften, welche die Herausgeber da zusammenzustellen fiir gut hielten,
sind die folgenden:

Muryoju-kyo (Amitayus-Sitra),

Kwanmuryoju-kyé (Amitayurdhyana-Sitra),

Amida-kyd (Amitabha-Sutra),

Shoshinge-wasan, liturgische Gebete,

Kaigemon, eine Bekenntnisformel,

Gobunsho, eine Reihe von Texten aus Werken hervorragender Priester,

Ausziige aus den Werken Shinrans, des Begriinders der Sekte,

Ansziige aus Werken chinesischer Autoren und berithmter japanischer

Priester der Sekte, Go-shokyo-bassho,

Go-daidai-goshosoku, eine Auswahl von Briefen der Monzeki.

Es hitte mir nahe liegen konnen, gegenwirtigzem Bande von Uber-
tragungen diese von Priestern der Sekte selbst getroffene Aunswahl zugrunde
zu legen. Wenn ich doch mit einer Ausnahme andere Texte ausgelesen, so
habe ich das mit gutem Bedachte getan. Die ersten drei Werke des Shin-shit
Seiten, die Sambu-kyd, wie sie in Japan genannt werden, sollen nach dem Plane
des Herausgebers der , Religionsurkunden® znsammen mit einigen anderen
Mahayana-Schriften des chinesischen Tripitaka, in erster Linie mit denjenigen,
die in Vol. 49 der von Max Miiller herausgegebenen Sacred Books of the East,
zu dem man einstweilen greifen mag, in englischer Ubersetzung zuginglich sind,
einen besonderen Band dieser unserer Sammlung bilden. In der Einleitung zu
diesem Bande wird auch der rechte Platz sein, eine Antwort auf die mancherlei
Fragen zu versuchen, welche diese sich als buddhistisch gebenden und doch so
durchaus unbuddhistischen Tripitakatexte, auf denen sich die Amitabha-Religion
der Jodo- und der Jodo-shin-shii aufbaut, zn geben, und das heift, die historisch-
kritische Untersuchung anzustellen, wie so fremde, den Buddhismus in seinen
Prinzipien angreifende Ideen in das System Gotama Buddhas hineingekommen
sind, Erdrterungen, die ich daher hier dem Plane des Gesamtwerkes gemil
auszuscheiden habe. Die iibrigen Stiicke des Shin-shii Seiten, so erbaulich sie
fiitr die Angehorigen der Sekte sein mdgen, wollten mir wenig fiir den Zweck
geeignet erscheinen, dem die fiir europiische Leser bestimmten ,, Religions-
urkunden“ dienen wollen. Ihm werden viel besser die Stiicke dienen, die ich
hier in Ubersetzung biete. Das eigene Urteil allein ist mir auch bei dieser
Auslese nicht eigentlich bestimmend gewesen. Ich habe meinen Ehrgeiz nie
darein gesetzt, mein Studium des Buddhismus auf eigene Faust zu betreiben,
es vielmehr immer fiir ratsam gehalten, mich von solchen unterrichten und
leiten zu lassen, die in diese Religion schon hineingeboren wurden und in ihr
grofi geworden sind. So sind anch in diese Sammlung nur Schriften auf-
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genommen, die mir von diesen als solche bezeichnet wurden, die den Priestern
der Jodo- und den Lehrern der Jodo-shin-shit vor anderen in wirklicher Geltung
stehen. Dal ich trotz kompetenter Beihilfe — und als solche schéitze ich vor
allem die mir von Herrn Aoki Ritsujiko, mit dem die Texte zumeist griindlich
durchgesprochen wurden, zuteil gewordene — sie immer in allen Einzelheiten
richtig verstanden habe, wage ich selbst nicht anzunehmen, und gerne, wie ich
jeden Dank, den der Leser fiir ihm in diesem Bande recht vermittelte Itrkennt-
nis einer fremden Religion schuldig zu sein meinen mag, den freundlichen Ge-
hilfen meiner Studien in Japan abtrete, nelime ich jeden etwaigen Tadel kompe-
tenter Kritiker auf mich, der ich den Mut gefunden. mithsam KErarbeitetes
anderen weiterzugeben.

So simpel die Texte dieses Bandes im Grunde sind, erheischt doch fiir
Leser, die mit der japanischen Form des Buddhismus nicht allbereits vertraut
sind, vielmehr eben durch sie erst néher mit derselben bekannt gemacht werden
sollen, vieles in ihnen néhere Erklirung. Bei der gebotenen Raumbeschrinkung
sall ich keine Moglichkeit, diese anders als in moglichst knapp gehaltenen An-
merkungen zu geben, und um diese auf das MindestmafB zu beschrinken, mufite
ich wohl bei den Lesern die Kenntnis des sogenannten stidlichen oder Hinayana-
und einigermaben auch eine Bekanntschaft mit dem Mahayana-Buddhismus im
allgemeinen voraussetzen.

Was iiber die einzelnen Texte selbst und iiber ihre Verfasser zu sagen
war, ist in die Einleitung verwiesen worden.

Dem Leser erwinscht erachtete ich es aber, in dieser auch eine kurze
allgemeine Einfilhrung in die (reschichte und Lebre der beiden Sekten zu er-
halten, die ihn zu leichterem Verstehen der iibersetzten Schrifturkunden vor-
bereite. Diesen Dienst ihm zu tun, schienen mir die beiden nachfolgenden von
zwel japanischen Priestern., I'ukuda Gyokai und Akamatsu Renjo, verfaften
Skizzen wohl geeignet.)

1) 8. Bunyiu Nanjio, Twelve Jupanese Buddhist Sects, und Ryauon Fujishima, Le
Bouddhisme Japonais. Vergl. auch Premier Congrés International des Etudes d’Extréme-
Orient, Hanoi (1902), Compte rendu analytique des séances pp. 64-—67.



Kurze Einfiihrung in die Geschichte und Lehre der Jodo-shi
von Fukuda Gyokai.

(Aus Ogurusu XKochd, Ju-ni shu koyo).

1. Geschichte der Sekte.

Der Buddhismus wurde erstlich im Jalre 67 n. Chr. von Indien aus in
China eingefiihrt.

Im Jahre 252 kam ein indischer Tripitaka-Gelehrter namens Samghavarman
(Ko So-gai) nach China und iibersetzte da das Grofe Amitayus-Sitra (Dai-mu-
ryo-ju-kyo), auch Grofes Sukhavati-yyilia genannt, in zwei Binden. Das ist
das erste und umfangreichste der drei heiligen Biicher dieser Sekte. Dieses
Sttra gibt die Geschichte des Tathagata Amitabha von der Zeit an, da er in
weit hinter uns liegenden Kalpas zuerst sich inmerlich getrieben fithlte, die
Bahn zu betreten, die in zur Buddhaschaft fiihren sollte, bis zu dieser unserer
Gegenwart, wo er in der Westwelt, genannt Sukhavati (Goku-raku, d.i. hdchste
Seligkeit) wohnt, um allda alle lebenden Wesen, von wannen sie auch seien,
zu sich aunfzunehmen, indem er ihnen aus dem Zustande ihrer Verblendung
heraus zur vollkommenen Erleuchtung hilft.

Im Jahre 400 kam Kumarajiva (Ra-jii) von dem Reiche Kharachar (Ki-ji)
nach China und lieferte eine Ubersetzung des Kleinen Amitayus-Sitra (A-mi-
da-kyo), auch Kleines Sukhavati-vyitha genannt, in einem Bande. Das ist das
kirzeste der drei heiligen Biicher. In diesem Sitra ist gelehrt, daB, wenn ein
Mensch den Namen des Buddha Amitabha nur einen Tag oder sieben Tage im
Gedéchtnis halt, in der Stunde seines Abscheidens der Buddha mitsamt den
Bodhisattvas zu seiner Heimsuchung kommen wird, um ihm zum Neugeboren-
werden in sein Reines Land Sukhavati zu helfen, und daB die anderen Buddhas
der zehn Richtungen alle sich dafiir verbiirgt hitten, daf dem also ge-
schehen werde.

Im Jahre 424 kam Kalayashas (Kyo-ryo-ya-sha) von Indien in China an
und fiibersetzte auch das Amitayur-dhyana-Sitra (Kwan-mu-ryo-ju-kyo) in einem
Bande, das zweitlingste der drei heiligen Biicher. Folgendes in Kiirze der
Inhalt dieses Sutras: Vaidehi, die Gemahlin des Konigs Bimbisara von Magadha,
die es erleben mufite, daB ihr Sohn Ajatashatrn schlimme Wege ging, begann
darob, dieser Welt Saha (Sha-ba, d.i. die viel duldende) miide zu werden. Da
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wies Shakyamuni sie auf das Leben in dem Reinen Land Sukhavati hin und
belehrte sie, wie man in diese Welt geboren werden konne, indem er ihr drei
Arten guten Handelns aufzihlte, das dazu fordersam ist. Die erste ist das
weltliche Gutsein, die biirgerliche Moral, und beschlieft in sich alles Rechtver-
halten im allgemeinen: Pietiit der Kinder gegen die Eltern, Respekt der Jiingeren
gegen die Alteren, Loyalitit der Untertanen gegen ihre Oberen, Treue im Ver-
kehre Gleichstehender untereinander usw. Die zweite Art des Gutseins ist die
Pflege der Tugend oder Moralitit in héherem Sinne (shila), verschieden streng,
je nachdem es sich um Priester oder Laien handelt. Kurz ausgedriickt aber
ist in diesem Gutsein alles begriffen, was sich der allgemeinen Verordnung nicht
widersetzt, das Bose zu rigen und die Ubung des Guten zu ermuntern. Die
dritte Art ist die Rechtbeschaffenheit der religiosen Praktik, welche sich aunf
die Vier edlen Wahrheiten (Satyas) und die Sechs Vollkommenheiten (Paramitas)
bezieht. Aufierdem sind in dieser Kategorie alle anderen reinen und guten
Akte inbegriffen, wie das Lesen und Rezitieren der Mahayana-Siitras, das Be-
mithen, andere zum Anhoren des Gesetzes zu bewegen, und die dreizehn Arten
von Rechtschaffenheit, die mit gefestigtem Sinne geiibt werden miissen. (Gtegen
das Ende des Siitras sagt Buddha: ,Daf einer in seinem Rufen nicht aussetze,
sondern fortfahre, auf Buddha seinen Sinn zu richten, bis er zu einem zehend-
mal die Worte Namo'mitabhaya Buddhaya (Na-mu A-mi-da Butsu) hergebetet!“
Diese Ubung ist die beste aller Ubungen.

Buddha kiindet uns in seiner Lehre aus seiner eigenen Weisheit und
rechten Erkenntnis herans die Wahrheit der Verkettung von Ursache und
Wirkung. Schlimme Saat bringt schlimme Frucht, und gute Saat bringt gute
Frucht, wie roter Pfeffer seinem Samen gemif beibend scharf, das Zuckerrohr
dagegen, ebenso seinem Samen gem#B, siif ist. Das ist durchaus natiirlich.
Kein Mensch wird es bezweifeln. So ist es denn auch durchaus wahr, wenn
das Siitra lehrt, daf die drei Arten guten Tuns die rechte Ursache sind, aus
der als rechte Frucht die neun Stufen der Seligkeit in dem Reinen Lande
Sukhavatl erwachsen.

In Indien waren drei Patriarchen, die, auf die im vorstehenden ge-
nannten drei Sutras gestiitzt, die Lehre von dem Reinen Lande predigten. Diese
waren Ashvaghosha (Me-myo), Nagarjuna (Ryu-ju) und Vasubandhu (Se-shin),
welche in Indien, der eine sechs-, der andere sieben-, der letzte neunhundert
Jahre nach Buddhas Nirvana geboren wurden.

In China waren es E-on (gest. 416 n. Chr.) unter der Dynastie Tsin,
Donran (gest. 542) unter der Dynastie Gi, und Do-shaku und Zen-do (beide
ca. 600—650) unter der Dynastie Thang, die hauptsichlich diese Lehre ver-
kiindigten. Besonders Zen-do stellte alle seine Kriifte in den Dienst des Ami-
tayur-dhyana-Sttra, zu dem er einen neuen Kommentar in vier Biichern ver-
faBte. Xlar hat er, der selber griindlich Buddhas Sinn erfafit hatte, darin den
Text erklirt. Hierin war er tatséichlich seinen Vorgingern, wie einem J0-yo,
Ten-dai, Ka-jo und anderen, fiberlegen. Er selbst hat erkldrt, er habe die
Norm fiir alle Zukunft aufgestellt. Das ist durchaus keine Ubertreibung von ihm.
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Nachmals begab sich Hossho auf den Berg Go-dai, wo er Manjushri an-
betete und, eine Anzahl Verse verfafite, zusammen Go-e-san, ,Verse fiir die
fiinf Versammlungen® genannt. Einem anderen Lehrer, namens Sho-ko, soll
aus den Schriften, welche Zen-do im Haku-ba-ji oder Tempel des weiien Pferdes
hinterlassen hatte, ein Licht aufgegangen sein. So wirkte Zen-do iiber seinen
Tod hinaus noch segensreich. Wéihrend seiner Lebenszeit war der Einfluf
seiner Predigt so machtig, daf die meisten sich der Fisch- und Fleischkost
enthielten, und daf der Fleischmarkt der Hauptstadt nur wenige Kunden mehr
hatte. So gilt er mit Recht allgemein als der grofte Meister dieser Lehre
in China.

Etwa finfhundert Jahre nach Zen-dé, im Jahre 1133, wurde in der
Familie Uruma in der Provinz Mimasaka in Japan ein Knabe geboren, dem
man den Namen Sei-shi-maru gab. Neun Jahre alt, gelobte er, den letzten
Worten, die sein Vater sterbend zu ihm gesprochen, gehorsam, ein Priester zu
werden, und als er sein vierzehntes Jahr vollendet hatte, stieg er wirklich auf
den Berg Hiyei, wo er das Jahr darauf sein Haupt scheren lief und das Ge-
liibde aunf sich nahm, die buddhistischen Gebote zu befolgen. Der andere Name,
den er nun erhielt, war Gen-kil. In seinem achtzehnten Jahre zog er sich nach
Kurodani zuriick, wo er sich fiinfmal durch die fiinftausend Bénde der Tripi-
taka-Schriften hindurchlas. Er unterzog sich dieser Miihe zu dem Zweck, Mittel
und Weg zu erforschen, wie das arme Geschlecht dieser Tage, das aller Weis-
heit und aller Kraft zur Ubung der dreifachen geistigen Trainierung (san-gaku)
bar ist, aus seinem Elende herauskommen konne. Zu diesem Behufe studierte
er auch den erwihnten Kommentar von Zen-do. Achtmal durchforschte er ihn.
Und endlich blieb seine Aufmerksamkeit an einer Stelle desselben haften, wo
zu lesen stand: ,Vor allem haltet mit einem ganzen und ungeteilten Herzen
den Namen Amitabhas im Gedéichtnis!* (Is-shin-sen-nen-mi-da-myo-gd) usw. Da
ging ihm mit einemmale ein Licht dariiber auf, was Zen-do meinte, der in
seinem Werke lehrt, wer immer, gleichviel wann, seinen Sinn auf Buddha lenkt
oder auch nur einmal seinen Namen anrufe, der werde als Gewinn solches seines
Tuns dies ernten, daB er nach seinem Abscheiden zum ILeben in dem Reinen
Lande geboren werde. Fortab lieB Gen-kii alle die Werke, die er seit Jahren
geiibt hatte, beiseite und verlegte sich einfach darauf, téiglich sechzigtausend-
mal den Namen des Buddha Amitabha zu wiederholen. Das war im Jahre
1175, als Gen-kit in seinem dreiundvierzigsten Lebensjahre stand. Dies ist das
Jahr, in dem der Name Jodo-shii (Sekte des Reinen Landes) in Japan aufkam.
Berichtet ist uns das sowohl im Choku-shu-den, der Biographie Gen-kiis, welche
auf Befehl des Kaisers verfaBt wurde, wie auch im Sen-jaku-shii, Gen-kiis
eigenem Werke.

Gen-kil genof wihrend seines Lebens hohes Ansehen. Drei Kaiser, Taka-
kura, Go-Shirakawa und Go-Toba, erkoren sich ihn als ihren geistlichen Berater.
Nach seinem Tode wurde auf Kaiserliche Verfiigung eine Lebensbeschreibung
des Mannes verfaft, ein Werk von achtundvierzig Bénden, welches drei Kaiser,
Fushimi, Go-Fushimi und Go-Nijo, mit eigener Hand abschrieben.
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Auch vor Gen-kit schon hatte es in Japan hervorragende Priester, wie
z. B. Kiya, Eikwan und Eshin, auch Genshin genannt, gegeben, die alle diese
Lehre verkiindigten. Aber sie hatten keinen Nachfolger. Gen-ki hatte Hunderte
vor Schiilern. Die angesehensten unter ihnen waren Shéké von Chinzei und
Zenne von Seizan. Heute geht die Zahl der Tempel und der Priester dieser
Sekte in unserem Lande in die Tausende.

2. Die Liehre der Sekte.

Do-shaku sagt in seinem Werke An-raku-shil, in Shakyamunis Unter-
weisung seien zwei Hauptabteilungen zu unterscheiden: Mahayana (Dai-jo) und
Hinayana (Sho-jo). Hinayana ist die Lehre, durch welche die unmittelbaren
Jiinger Buddhas und die des ersten Halbjahrtausends nach seinem Tode die
drei Shikshas (San-gaku) oder die dreifache geistige Trainierung: Adhishila
(Kai), ,hohere Moralitdt®, Adhichitta (J0), ,hohere Meditation* und Adhiprajna
(E), ,héheres Wissen“ iibten und in ihrem gegenwirtigen Leben die vier
heiligen Friichte Srota-apanna, Sakrid-agamin, Anagamin und Arhat gewannen.
Im Mahayana unterscheidet man wieder zwei Lehrtore, ndmlich das des Pfades
der Heiligkeit (Sho-do) und das des Landes der Reinheit (Jo-do). Das erstere
ist, wie Hinayina, die Lehre, nach welcher die Menschen die erwihnte dreifache
geistize Trainierung pflegen, dadurch sie in ihrem gegenwiirtigen Leben schon
dahin gelangen, die drei Dharma-kaya (Hosshin) oder geistigen Korper, Prajna
(Hannya) oder Weisheit und Moksha (Gedatsu) oder Erlosung zu begreifen.
Die dazu imstande sein sollen, dilrfen keine Menschen von gewohnlichem Schlage,
sondern miissen starke Charaktere sein, M#nner, die durch gute Werke, voll-
bracht in den ihrem gegenwirtigen Dasein voraufgegangenen Existenzen, sich
Verdienst erworben, dessen Besitz ihnen nun eben zustatten kommt. Menschen
milssen das sein, deren Herz stark wie ein Fels und deren unbeugsamer Mut
jeglichem Widerstande gegeniiber dem Mute eines Kriegers gleicht, der seinen
Feind zu Boden wirft. Die Lehre also, welche den Menschen hiezu anhilt,
nennt man den Pfad der Heiligkeit, und der diesen Pfad geht, wird bezeichnet
als einer, der in den Zustand der Heiligkeit schon in dieser Welt eintritt.
Wihrend der ersten eintansendfiinfhundert Jahre nach Buddha gab es wirklich
dann und wann Menschen dieser Art auf Erden. Wie der Buddhismus in dieser
Epoche in Bliite stand, kann man sehen, indem man die Biographien der grofien
Priester dieser Zeit liest.

Die Jetztzeit nun aber gehort bereits zu den KEndtagen des Gesetzes
(Mappo). Und so werden denn auch die Menschen unaufrichtig, ihre Begier-
lichkeit und ihr Zornsinn mehrt sich von Tag zu Tag, und der Kidmpfe unter
ihnen ist kein Ende mehr. Die dreifache geistige Trainierung, davon die Rede
war, mag hundertmal das rechte Mittel zur Erlangung der Erlosung sein, wie
will man die letztere gewinnen, wenn man jene ansieht als etwas, das nicht
mehr zu brauchen ist?

Uberlegungen dieser Art waren es, welche Gen-kii bestimmten, ohne
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weiteres das Lehrtor des Pfades der Heiligkeit abzuschliefen und das des
TLandes der Reinheit dafiir aufzutun. Nach ersterer Lehre ist die Erlosung
etwas, das man in dieser Welt zu ernten erwartet als Frucht der dreifachen
geistigen Trainierung Moralitit, Meditation und Weisheit; nach letzterer dagegen
ist, was man sich erwarten soll, ein Geborenwerden in das Reine Land nach
unserem Tode, diese groBe Frucht, die durch nichts anderes erreicht wird als
durch die Ubung des Anrufens des Namens Buddhas. Wéahrend es ganz und
gar nicht leichtgist, auf dem Pfade der Heiligkeit seinen Launf zu vollenden,
ist dies ganz und gar nicht schwer, wenn man der Lehre von dem Lande der
Reinheit folgt. In Ryajus Werk wird diese Verschiedenheit verglichen mit
einer FuBwanderung zu Land und einer Fahrt auf dem Wasser. Gleicherweise
Mahayana-Lehren, haben das Tor des Pfades der Heiligkeit und das Tor des
Landes der Reinheit es auf dasselbe Ziel abgesehen, die Erlangung des Zustandes
der Buddhaschaft. Aber wie eben jedes der beiden Tore fiir eine andere
Zeit und fiir andere Menschen berechnet ist, sind die Lehren mit Notwendigkeit
verschieden, geradeso wie einer zu Lande reisend eines Wagens sich bedient,
wihrend ein anderer zur Fahrt auf dem Wasser ein Schiff benutzi.

Die Lehren, welche von Shakyamuni gepredigt wurden, belaufen sich auf
vierundachtzigtausend, indem er eben einer Art von Horern eine Lehre ver-
kiindigte wie die des Pfades der Heiligkeit, einer anderen die des Landes der
Reinheit, je nach ihrer Veranlagung. Die letztere Lehre wurde nicht etwa
erst von Gen-kit bekannt gemacht, sondern schon von Zen-doé in seinem grofien
Werke. Aber auch Zen-d6 ist nicht als ihr Begriinder anzusehen, sie ist viel-
mehr aus dem Amitayur-dhyana-Siitra abgeleitet, welches von dem grofien
Lehrer Shakyamuni gepredigt wurde. Man erzihlt, Zen-do habe, wéhrend er
an seinem Kommentar arbeitete, nm himmlischen Beistand gebetet. Darauf sei
ihm allndchtlich im Traume ein wiirdiger Priester erschienen, der ihm Anweisung
iiber die Art, wie er den Stoff in seinem ersten Bande am besten ordne, gegeben
habe. Daher der Autor auch von seinem Werke spricht, als wenn es das Wort
Buddhas selbst wire, und sagt, niemand diirfe sich vermessen, auch nur einen
Satz oder selbst ein einziges Wort dem Buche zuzufiigen oder von ihm weg-
zunehmen. Das ist der Grund, warnm Gen-kil in seinem eigenen Werke Sen-
jakushii die drei Sutras und Zendos Kommentar als Text zitiert.

Will jemand die Lehre von dem Lande der Reinheit recht verstehen, so
muf er vor allem an die Worte Buddhas glauben. Shakyamuni war ein grofler
Weise, der die drei Zeiten Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft, die wie
das Gestern, Heute und Morgen sind, gleich erfafte. Unter den indischen
Hiretikern gab es solche, welche von der Zukunft sprachen, aber was sie davon
sagten, ermangelte der rechten Genauigkeit; iiber die Vergangenheit aber waren
sie iiberhaupt stille. Die Heutigen aber reden nur von der Gegenwart und
wissen weder von Vergangenheit noch Zukunft etwas. FEinzig Buddha kennt
die drei Zeiten sonder Fehl.

Das Land der Reinheit ist die Welt im Westen, wo der Buddha Amitabha
wohnt. Ks ist vollkommen rein und frei von allem Fehle. Daher sein Name
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Land der Reinheit, Nur die aber, die selber dahin einzukommen wiinschen,
konnen dahinein geboren werden; ihnen aber ist dies auch sicher. Die gegen-
wirtige Welt Saha (Shaba) dagegen ist die Wirkung der Taten aller Wesen,
50 daB nun selbst diejenigen, die nicht in dieselbe geboren zu werden begehren,
in sie kommen miissen. Diese Welt nennt man den Pfad der Pein, weil sie
voll ist von allen Arten von Leid, wie Geburt, Altern, Krankheit, Tod usw.
Eine Welt also, an der man nicht haften, von der man sich vielmehr abgestofen
fiihlen und von der man loszukommen suchen soll. Wer aber eben von dieser
Welt Saha sich abgestoBen fiihlt und von Sehnsucht nach dieser Sukhavati-
Welt erfiillt ist, wird nach seinem Abscheiden daselbst wiedergeboren werden.
An diesen Worten Buddhas auch nicht im entferntesten zu zweifeln, das ist es,
was man den ,tiefen Glauben“ nennt, der zum Sukhavati fihrt; gibt man
dagegen auch nur dem geringsten Zweifel Raum, so wird man nicht daselbst
geboren werden. Deshalb hat Nagarjuna gesagt: ,Der Glaube ist dasjenige
Mittel, das den Zugang zu dem grofen Ozean des Gesetzes Buddhas erschlieft.
Dies ein Abrif der Lehre dieser Sekte.

PRNSTS__ SE



Kurze Einfiihrung in die Geschichte uad Lehre der Jo-do-shin-shu
von Akamatsu Renjo.

(Aus Ogurusu Kocho, Ji-ni shit koyo).

1. Geschichte der Sekte.

Der volle Name der Sekte ist Jo-do-shin-shii, ,Wahre Sekte des Landes
der Reinheit®. Die Bezeichnung ,Land der Reinheit (Jo6-do) ist der anderen
,Pfad der Heiligkeit“ (Sho-dd), davon in den anderen Lehren die Rede ist,
entgegengesetzt. Das Ziel der Gldubigen dieser Sekte ist, in dem Reinen
Lande Sukhavati Amitabhas geboren zu werden. Das Wort shin d. i. ,, wahre®
ist gebraucht in Antithese zn Gon-ke ho-ben, d. i. blof temporire oder provi-
sorische Auskunftsmittel. -~ Unter denen, die der Lehre von dem Lande der
Reinheit folgen, gibt es verschiedene Lehrsysteme. Da sind z. B. solche, welche
lehren, man miisse, um in das Reine Land geboren zu werden, allerlei gute
Werke vollbringen und sich einen Schatz von Verdiensten erworben haben.
Andere wieder erkliren, es geniige, einfach den Namen des Buddha Amitabha
zu wiederholen, um in sein Sukhavati geboren zu werden, dank dem Verdienste,
das in solcher Wiederholung dieses Namens liege. Diese Lehren werden alle
nech als blof ,provisorische oder tempordre Auskunftsmittel“ beurteilt. Als
.die Wahrheit“ dagegen wird bezeichnet, daf man von ganzem Herzen auf
die Kraft des vorzeitlichen Vorsatzes des Buddha Amitabha vertraut und jeden
Gedanken an Ji-riki oder Selbsthilfe aufgibt. Diese Wahrheit ist es, die die
Lehre dieser Sekte ausmacht, weshalb sie auch Shin-shu, d. i. Wahre Sekte
genannt wird.

Shinran, der Begrinder der Sekte, unterscheidet in seinem Werke scharf
vier verschiedene Systeme mit ebensovielen besonderen Namen, die zusammen
als die ,Zwei Paare“ und die ,Vier Falten® (Ni-so0 Shi-ji) bekannt sind.
Diese vier Systeme sind:

1. Shu-shutsu, ,geradlinig hinausgehen®, das heift die vollkommene Kr-
leuchtung aut die Art heiliger Menschen erst nach langem, durch viele Kalpas
fortgesetztem Ringen und stetigem Beharren erlangen.

2. Shuneho, ,geradlinig hinwegsetzen (iiberhiipfen)“, was soviel bedeutet
wie die vollkommene Erlenchtung in diesem Leibesleben erlangen oder schon
in dem gegenwirtigen Dasein zu einem Buddha werden.
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3. O-shutsu, ,schrigseitlich hinausgehen, das heifit es dahin bringen, daf
man neu geboren wird, wennschon blof erst in einer Region, deren Insassen
sich noch in einem Zustande befinden, vergleichbar dem des Embryo im miitter-
lichen SchoBe, d. h. ein Geborenwerden an den Grenzen des Reinen Landes, in
einer Art bloBer Vorhimmel. Das Unvollkommene dieser Geburt ist die Folge
davon, daf man sich laB gezeigt und Zweifel gehegt hat.

4. 0-chd, ,schrigseitlich hinwegsetzen (iiberhiipfen)“, d. i. in dem Reinen
Lande des Buddha Amitabha geboren werden gemi8 dem Gelitbde, das er auf-
gerichtet am Anfang.

Von diesen vier verschiedenen Systemen ist es das vierte, welches die
Lehre der Shin-Sekte bildet.

Man hat in dieser Sekte drei heilige Hauptschriften, in denen nieder-
gelegt ist, was Shakyamuni von dem Einkommen zum Leben in Sukhavati
gelehrt hat. Es sind dies dieselben Sutras, die auch in der Joda-Sekte hoch-
gehalten werden. Dem Dai-mu-ryo-ju-kyé oder dem GroBen Sukhavati-vyiha,
dem lingsten der drei Siitras, wird spezielle Wertschitzung zuteil, dies darum,
weil darin die achtundvierzig vorzeitlichen Gelitbde Amitabhas dargelegt sind,
deren achtzehntes die Grundlage der als ,schrégseitliches Hinwegsetzen® (O-cho)
bezeichneten Doktrin bildet.

Diese Lehre wurde zu verschiedenen Zeiten und an verschiedenen Orten
von den sogenannten Sieben groBen Priestern (Shichi-ko-so) itberliefert, welche
die Patriarchen der drei Linder Indien, China und Japan waren. KEs sind
dies die zwei Bodhisattvas Nagarjuna (Ryu-ju) und Vasubandhu (Ten-jin) von
Indien, Donran, Doshaku und Zendo von China, und Gen-shin und Gen-kil von
Japan. Als Patriarchen werden sie angesehen, weil sie simtlich Verfasser
von Werken sind, in denen die Lehre der Sekte aufs genaueste dargelegt ist
Der siebente Patriarch, Gen-kii, auch Ho-nen genannt, war der Lehrer Shin-
rans, des Begriinders der Sekte.

Shinran war ein Sprof des Hauses Fujiwara. Er wurde geboren im
Jahre 1173 und starb 1262, Er war ein Abkémmling von Uchimaro und der
Sohn des Arinori, eines Beamten im Dienste der Kaiserin-Witwe. Schon als
Knabe begab er sich auf den Berg Hiyei, wo er die I.ehre der Tendai-Sekte
studierte. In seinem neunundzwanzigsten Jahre wurde er ein Schiiler Honens,
von welchem er die Uberlieferung der Lehre von dem Reinen Lande empfing
Bald war er der Lieblingsjiinger Honens, der keinen seiner vielen Schiiler mehr
schitzte als gerade ihn. Nachmals verfabte er ein Werk mit dem Titel Kyo-
gy0-shin-sho-mon-rui, Sammlung von Maximen betreffend Lehre, Praktik, Glaube
und Erlenchtung. In diesem Werke legte er die Grundprinzipien der Lehre
dar, wie diese von seinem Lehrer verkiindigt wurde, weshalb sein Buch in
dieser Sekte auntoritative Geltung hat.

Heute ist diese Sekte die bliihendste von allen buddhistischen Sekten in
Japan. Sie hat sich in zehn Zweige geteilt, deren Anhénger beinahe die Hilfte
der gesamten Bevilkerung unseres Landes ausmachen. Die zwel sogenannten
Hongwanji-Tempel, der Hompa- oder westliche Hongwanji und der Toha- oder
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Shinran Shonin, der Begriinder der Jodo-Shin-sha.
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ostliche Hongwanji, wie sie heifen, sind von allen Tempeln diejenigen, welche
am meisten Einflu in der biirgerlichen und religitsen Gesellschaft haben. Man
zihlt jetzt 25000 Tempel und 30000 Priester allerorten im ganzen Lande, die
simtlich zu diesen zwei Hongwanji gehoren, gigantischen Bauwerken, die sich
in Kyoto zum Himmel erheben. Weder in der Art ihrer Lehre noch im Hier-
archat noch in der kirchlichen Jurisdiktion besteht irgendwelcher Unterschied
zwischen diesen Tempeln. Niemals hat die Shin-Sekte, darin verschieden von
anderen Sekten, irgendwelche Subvention oder Privilegien von der Regierung
angenommen, sie ist all die Zeit her, seit sie von Shinran begriindet wurde,
durchaus unabhiingig vom Staate geblieben.

2. Die Lehre der Sekte.

Das Fundament der Lehre dieser Sekte ist, wie schon oben gesagt worden
ist, das vorzeitliche Gelobnis des Buddha Amitabha. Der Hilfe von aufen, die
in diesem vorzeitlichen Gelébnis sich den Menschen darbietet (Hongwan-tariki),
zu vertranen und so zum Leben in dem Reinen Lande des Buddha Amitabha
einzukommen, das allein ist es daher, worauf man es hier absieht. Das vor-
zeitliche Gelobnis Amitabhas aber, das hiermit gemeint ist, ist das achtzehnte
von seinen achtundvierzig Gebeten, welches also lautet: ,Nicht will ich selber
die vollkommene Erleuchtung an mich nehmen, wenn auch nur eines von den
lebenden Wesen der zehn Richtungen, das von ganzem Herzen und mit dem
Wunsche, in mein Land geboren zu werden, an mich glaubt und etwa ein
zehendmal seine Andacht auf mich richtet, nicht daselbst geboren wiirde.“

Dieses vorzeitliche Gelobnis war ein Ausfluf seiner grofien Barmherzig-
keit, in der ihn danach verlangte, die lebhenden Wesen von ihrem Leiden zu
erlosen. Und nachdem er dies zu tun sich bei sich selber so fest vorgenommen
hatte, kannte er viele Kalpas hindurch kein Ermatten und Ermiiden, sich in
guten Werken zu iiben in dem Gedanken, damit sich genugsam Verdienste zu
sammeln, um imstande zu sein, ein Retter Anderer zu werden. All sein Tun
und Reden und Denken war immerdar rein und wahrhaftig, also daf er denn
auch wirklich seinen gnadenreichen Vorsatz hinausfithrte. Man nennt das auch
des Buddha grofe und weite Weisheit. Dieses sein Gelilbde und sein Tun
iibertrafen die aller anderen Buddhas. In dem Zustande der Buddhaschaft, der
ihm als die Frucht solcher Ursache erwachsen, heifit er Amida oder Amitabha
und Amitayus, d. h. ,unermeBliches Licht“ und ,unermefliches Leben“. Weiter
aber bezeichnen diese Namen auch die Vollkommenheit und Grenzenlosigkeit
seiner Weisheit und Barmherzigkeit. Infolgedessen ist er auch imstande, die
Gliubigen mit seinem eigenen Lichtglanz zu umfangen und ihnen zur Geburt
in seinem Reinen Lande einzuhelfen. Das ist es, was man bezeichnet hat mit
,Hilfe von auBen, die in dem vorzeitlichen Geldbnis sich zu den Menschen
neigt“ (Hongwan-ta-riki).

Der Gedanke, daB man zu diesem vorzeitlichen Gelgbnis seine Zuflucht,

nehmen muf, ist sozusagen das Credo der Sekte, und das Endziel, worauf es
Haas, ,,Amida Buddha unsere Zuflucht.* 2
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damit abgesehen ist, ist dies, daB man selber Anteil erhdlt an Buddhas Weis-
heit. Damit ist nichts anderes gemeint als die Drei Herzen (San-shin), die man
in dem vorzeitlichen Gelobnis aufgezihlt findet: 1. ein wahres Herz, 2. Glaube,
3. das Verlangen, in das Land der Reinheit geboren zu werden. Trotz solcher
Dreizéhlung handelt es sich im Grunde doch nur um eines, und dieses eine
nennt man ,Glaube“ oder anch ,das Kine Herz“. Priifen wir unser eigenes
Innere, so findet sich, es ist weit davon entfernt, rein und wahrhaftig zu sein,
es ist vielmehr bose und abscheulich, falsch und heuchlerisch. Wie sollten wir
imstande sein, durch unsere eigene Kraft alle unsere Leidenschaften zu ertoten
und das Nirvana zu erreichen? Und wie sollten wir imstande sein, die drei
genannten Arten von Herzen in uns aufzubringen? So sollen wir denn, in
Erkenntnis der ganzen Ohnmacht unserer eigenen Kraft, einfach auf den stell-
vertretenden Kraftbeistand unser Vertrauen setzen, der sich in dem vorzeit-
lichen Gelobnis uns bietet. Tun wir das, so bekommen wir Teil an Buddhas
Weisheit und werden selber auch erfiilit von seiner grofen Barmherzigkeit,
geradeso wie das Wasser der I'liisse salzig wird, sobald es in den Ozean ein-
gemiindet ist. Darum ist unser Heilsmittel ,Glaube an die Helferkraft“ (Ta-riki).

Leben wir aber wirklich in solchem Glauben, so geht daraus auch schon
ganz von selbst das rechte Tun, wir sind voll Dankes fiir Buddhas Huld, ge-
denken an sein Erbarmen und sprechen in Andacht seinen Namen. Das ist es,
wovon in dem vorzeitlichen Gelobnis gesprochen ist, wenn es darin heifit: ,wer
etwa ein zehendmal seine Andacht auf mich richtet“. Freilich soll nun damit
das Anrufen nicht auf ein bloB zehnmaliges Wiederholen beschrankt werden,
weshalb ja eben das ,etwa® (nai-shi) hinzugefiigt ist. Da mag es solche geben,
die ihr ganzes Leben hindurch den Namen Buddhas wiederholen, sie mogen
gehen oder stehen, sitzen oder niederliegen. Und da mégen hinwiedernm andere
sein, die nur ein einziges Mal vor ihrem Tode diesen Namen anrufen. Aber
gleichviel, oft oder nicht, jedenfalls kommt es aus unserem Glauben heraus zu
solchem Anrufen des Namens Buddhas. Das aber heifit nicht, da wir nun ein-
fach mit dem Munde anrufen, nein, auch unser Tun und unser Denken muf
also dazun stimmen und muf von dem barmherzigen Sinne Buddhas bestimmt
sein, der unser eigener Sinn geworden. Solches Sichauswirken ist nimmermehr
ein Kigentun, dessen unwissende Menschen, die wir doch sind, nun einmal nicht
fihig sind, und heift darum auch ein Tun durch eines anderen Kraft (Ta-ri-ki
no ki-gyo).

Dieser Glaube und dieses Tun sind es, worin Paramartha-satya (Shin-tai),
die ,hochste Wahrheit“, besteht, wo es sich nur darum handelt, ob einer glaubt
oder ob er Zweifel in seinem Herzen ndhrt. Sie aber sind etwas, dazu es
jedermann leichtiglich bringen kann. Und so werden denn auch in dieser Sekte
die sonst im Buddhismus geltenden Vorschriften, wonach man heimlos werden
und von allem irdischen Begehren sich frei machen muf, um zur Buddhaschaft
zu gelangen, nicht als bindend angesehen. Infolgedessen steht es anch selbst
den Priestern der Sekte frei, zu heiraten und Fleisch und Fisch zu essen.
wahrend ihnen in allen anderen Sekten dies strengstens verboten ist.
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Die Angehorigen dieser Sekte werden angehalten, in ihrem Berufe zu
verbleiben, welcher Art immer derselbe sein mdge, und ihren Pflichten nach-
zukommen. Sie sollen sich selber in Zucht halten, in Kintracht mit den Anderen
leben. sie sollen Ordnung bewahren, den staatlichen (Gesetzen gehorsam sein
und als gute Patrioten fiir des Landes Bestes sorgen. In dem Grofen Sukha-
vati-vyiilha sagt Buddha: ,Was euch vor allem notig ist, das ist recht zu denken
und zu bedenken, von allem Bosen euch abzukehren und jegliches Gute zu er-
withlen und zu itben“. Begeben die Gliubigen dieser Sekte sich dem vorzeit-
lichen Gelobnis des Buddha Amida, so werden sie erst recht auch der Unter-
weisung Shakyamunis und der allgemeinen Morallehre gehorsam sich erweisen.
Dies ist, was man Samvriti-satya (Zoku-tai), d. i. ,allgemeingiiltige Wahrheit*,
nennt, ein Bestandteil der Lehre dieser Sekte, derjenige, welcher sich auf die
Unterscheidung von gut und bose im Verhalten in dieser Welt bezieht.

Aber, um von Paramartha-satya (Shin-tai), von der ,hochsten Wahrheit”
zu reden, bei der der Unterschied von Glaube und Zweifel im Geiste in Be-
tracht kommt, welches sind da eigentlich die Segnungen, die denjenigen zu-
flieBen, welche ihr Vertrauen auf Buddha setzen? Sie sind zwiefacher Art:
1. Die Glaubigen werden in diesem gegenwirtizen Leben schon Glieder der
, Wahrheitsschar ¢ (Sho-jo-ju. Sanskr. Samyaktva-rashi), 2. sie gelangen im
néchsten Leben zum Nirvina (Metsu-do).

Unter der , Wahrheitsschar® zum ersten versteht man diejenige Klasse
der lebenden Wesen, welche in ihrem folgenden Leben gewisslich in das Reine
Land des Buddha Amitabha sollen geboren und zum Nirvana gelangen werden.
Von des Buddha Amitabha Licht umschirmt, sind sie innerlich immer voll
Heiterkeit, indem sie teilhaben an Buddhas grofer Barmherzigkeit, und haben
fiirder nicht im Ozean der Transmigrationen Leiden auszustehen. Deshalb
nennt man sie auch Avaivartikas (Fu-tai-ten), d. h. die nimmer wieder zuriick-
zukehren haben. Und all dieses Segens werden sie teilhaftig in dem Augen-
blicke, da sie anf Buddha ihr Vertrauen setzen.

Was aber zum andern ihr Gelangen zum Nirvana betrifft, so will das
besagen: alsbald sie in des Buddha Amitabha Reinem Land geboren werden,
werden sie aunch die vollkommene Erieuchtung teilen, in deren Besitze er schon
zur Stunde ist. Denn ist es doch eben ihr Schonteilhaben an Buddhas Barm-
herzigkeit und Weisheit, dadurch die Glaubigen in den Stand gesetzt werden,
in sein Reich einzugehen, so ist es ja klar, daf sie gewiflich auch noch zu
dem Zustande der Buddhaschaft oder zum Nirvana gelangen konnen, darinnen
ja Barmherzigkeit wie Weisheit nur in ihrer ganzen Fiille und Vollkommenheit
sind. Ursache und Folge stehen da in ganz natiirlicher Beziehung zueinander.
Die Adepten der verschiedenen Schulen des Pfades der Heiligkeit werden an-
gehalten, das Nirvana in der Weise zu gewinnen, daf sie alle menschlichen
Leidenschaften in sich ertdten, indem sie aus eigener Kratt die dreifache geistige
Trainierung hohere Moralitit, geistige Versenkung und Wissenschaft pflegen.
Nach den anderen Schulen der Lehre von dem Reinen Lande wird man zum

Buddha erst infolge der guten Werke, deren Ubung man sich, nachdem man
2%
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von hier aus in Amitabhas Reines Land geboren ist, dortselbst lange Zeit hin-
durch hat angelegen sein lassen. Anders die Auffassung der Shin-Sekte, die
ihren Ausdruck in der Formel O-j6 soku jé-butsu, ,,in das Reine Land geboren
werden und die Buddhaschaft erlangen ist eines® findet. Das heifit: wenn die
Gliubigen den unreinen Korper dieses ihres gegenwiirtigen Lebens aufgeben
(d. i. sterben) und in das Land der Reinheit geboren werden, ernten sie auch
alsbald die hochste und herrlichste aller Friichte, das Nirvana, und dies zwar
darum, weil sie einfach auf die andere Macht sich stiitzen, die in dem vorzeit-
lichen Geldbnisse gegeben ist.

In dieser Sekte bedient man sich weder magischer Formeln, noch richtet
man Gebete an die Buddhas oder an andere Kultobjekte, um dadurch Ungliick
von sich abzuwehren oder sich Gliick zu sichern, weil beides, Glick wie Un-
gliick, seinen Ursprung in Ursachen hat, die wir entweder in unseren ver-
gangenen Existenzen oder in diesem gegenwirtigen Leben selbst gesetzt haben.
Von Ungliicksursachen in diesem gegenwirtigen Leben konnen die Glaubigen
sich selber frei halten, indem sie, Buddhas Lehre folgend, sich sorgfiltig hiiten,
durch irgendwelches schlimme Tun solche zu schaffen. Was dagegen die zuriick-
liegenden Ursachen anlangt, deren Entstehung in voraufgegangenen Existenzen
liegt, so ist es unmoglich, ihr Sichauswirken zu verhindern. Jeder Vorhalt, den
man jemandem machen wollte wegen dessen, was er in entlegener Vergangen-
heit getan, wire unniitz; hinsichtlich der Zukunft aber kann man sich vor
schlimmen Folgen vorsehen. Aus diesem Grunde also steht man in dieser Sekte
davon ab, zu dergleichen, wie es etwa zauberische Praktiken sind, seine Zuflucht
zu nehmen. Dazu kommt noch ein anderes: worauf es im Buddhismus letzt-
lich abgesehen ist, ist, daf man von dem Leid der Transmigration (Samsara)
loskommt und zum Nirvana eingelangt. So aber kann weder ein Gliick, noch
irgend ein Millgeschick dieser Welt der Gldubigen Inneres erschiittern. Indem
sie aber auf der Anderen Bestes denken, wie sie das sollen, muf es ilhnen vor
allem am Herzen liegen, da Ordnung und Friede aunfrecht erhalten wird. Zu
dem Ende aber gilt es, einfach der Weisung des Bnddha Shakyamuni zu folgen.
Tut man das, so wird daraus Segen aller Art erspriefen: die Welt wird in
Harmonie sein, das Land sich gedeihlich entwickeln und die Bevolkerung in
Friede und Eintracht leben.



Einleitung zu den einzelnen Texten der Sammlung.

A. Texte der Jodo-shu und ihre Verfasser.

1. Honen Shonin.

Die drei ersten Stiicke, die fiir gegenwirtige Sammlung ausgewihlt und
iibersetzt wurden, haben zum Verfasser den Begriinder der Jodo-Sekte, dessen
Biographie in Kiirze schon in der Allgemeinen Einleitung gegeben wurde. Er
begegnet dem Leser in diesem Bande unter verschiedenen Namen. Als Knabe
hieB er Seishimaru. Als Priester nannte er sich spiter in Dankbarkeit
fiir die von ihnen empfangene Unterweisung nach zweien seiner Lehrver, dem
Priester Gen-ko, dessen Schiiler er auf dem Hiyeizan gewesen war, und dem
Ajari Ei-kii, zu dessen Fiiflen er nachher in Kurodani gesessen hat, Gen-kiu,
indem er beider Namen je eine Hilfte entlieh, um sie zur Bildung eines neuen
fiir sich selber zusammenzusetzen. Sein posthumer Name ist Honen Shonin,
sein offizieller, ihm im 10. Jahre der Periode Genroku (1697) vom Kaiser
verliehener Titel En-ko Daishi

I. Jodo-shia ryaku-sho.

Dieser ,,Abrif der Lehre der Jodo-Sekte“ wurde nach einem Vermerke
am Ende der mir vorliegenden Ausgabe von Genki fiir Ni-i no Zenni, das
heift fiir die Mutter des Shoguns, nachdem sie sich von der Welt zuriickgezogen
hatte, um ihre Tage als buddhistische Nonne zu beschliefen, verfaft. Von
Kamakura aus hatte diese die Bitte an den Shonin gerichtet, sie iiber die
Lehre von Amitabha und seinem Reinen Lande im Westen zu unterrichten,
eine Bitte, welcher er mit Abfassung dieser Schrift willfuhr. Ich gebe von
ihr nur den Anfang, etwa ein Achtel des ganzen Textes. Was dieser weiterhin
bietet, eine Belehrung iiber die ,Drei Herzen“ oder iber die zur Gewinnung
des Heils erforderliche innere Disposition der Gliubigen und iiber die rechte
religiose Praxis, das heiBt das Anrufen des Namens Amitabhas, wird klarer
noch und auch ausfithrlicher in den beiden Texten von Koa Shonin dargelegt,
die znsammen den Hauptinhalt dieses Bandes ausmachen.
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I1. Brief Honens an Kuroda no Shonin.

Wie das Jodo-shii ryaku-shé, so wurde mir auch diese Epistel Honens
an einen anderen Priester von Herrn Michishige, dem Oberpriester des Zojoji,
des grofen Haupttempels der Jodo-shi im Shiba-Park in Tokyd, als eine der
wichtigsten Schriften seiner Sekte bezeichnet. Fir das hohe Anseben, in dem
sie steht, spricht auch dies, daf sich S&tze aus ihr in der sonstigen Literatur
sehr hiufig zitiert finden. Man hat in ihr das System der Jodo-shi in nuce.

IIT. Tchi-mai kisho-mon.

Dieses ,Eine Blatt des Zeugnisses“ trigt das Datum 2. Jahr der Periode
Kenryaku, 1. Monat, 23. Tag (nach unserem Kalender der 28. Februar 1212).
Am finfundzwanzigsten desselben Monats und desselben Jahres segnete Honen
Shonin, fast achtzig Jahre alt, das Zeitliche. Zwei Tage nur vor seinem
Abscheiden also, angesichts des Todes, den der durch eine Krankheit aufs
Lager Geworfene sich herannahen sah, griff er auf seiner Jiinger Bitten noch
einmal zum Pinsel, um zum letztenmal das Wesentliche seiner Verkiindigung
zusammenznfassen. Seinem vertrauten Schiiler Seigwambd Genchi, den er auch
als seinen Nachfolger in der Leitung des Tempels Chion-in bestimmte, hindigte
er das Blatt ein, das hier in einer Reproduktion mitgeteilt wird. Seine wenigen
Sitze kennt jeder Priester der Jodo-shii auswendig. Wie dieser, so gilt auch
ihrer Tochtersekte Shin-shtt das Ichi-mai kisho-mon als eine wichtige Religions-
urkunde.

2. Koa Shonin.

Honen Shonin hatte eine grofe Schar von Schiilern, darunter nicht wenige
hervorragend tichtige Priester. So konnte es nicht ausbleiben, da8 es, und
zwar noch zu seinen ILebzeiten, innerhalb der von ihm begriindeten neuen
Sekte zur Bildung einer Anzahl Schulen kam, deren Anhénger fiber verschiedene
Punkte der Lehre des Meisters in ihren Meinungen zum Teil betridchtlich aus-
einandergingen und sich in wenig erquicklicher, die Gemiiter schlichter Glaubigen
verwirrender Weise gegeﬁseitig verketzerten. Und bald, nachdem der Shonin
dahingegangen war, standen sich seine Jiinger in fiinf Hauptparteien aus-
einandergesondert gegenilber, deren jede behauptete, des Verstorbenen wahre
Anschauungen zu vertreten.

Die Namen dieser fiinf, der sogenannten Jodo-shil go-ha, sind:!)

1. Chinzei-ha, begriindet von Shoko Shonin (Ben-a). Haupttempel : Zendo-ji
in Chikuzen.

2. Seizan-ha, begriindet von Shokit Shonin, der in Nishiyama Ao den
Tempel Komyoji baute und von da aus die Theologie dieser Schule verbreitete.

3. Chorakuji-ha, begriindet von Ryikwan Risshi im Chorakuji in Maruyama.

4. Kuhonji-ha, begriindet von Kakumyo Shonin (Chosei), einem persénlichen
Schiiler Genkis, im Kuhonji im Norden der Residenz.

) 8. Haas, Annalen des japanischen Buddhismus S. 350 f.
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5. Ichinengi-ha, begriindet von Jokaku Shonin (Gyodsai).

Nur die zwei erstgenannten haben sich bis heute erhalten, nicht freilich, ohne
sich selber wieder zu spalten.

Die Seizan-Partei zerlegte sich in vier Unterparteien:

1. Nishidani-ha, begriindet von Joon, mit dem Sitze in Kyoto, Komyoji.

2. Fukakusa-ha, begriindet von Enkd, mit dem Sitze in Kyodto, Shinso-in.

3. Higashiyama-ha, begriindet von Kwansho, mit dem Sitze in Kydto,
Amida-in.

4. Saga-ha, begriindet von Dokwan, mit dem Sitze in Kyoto, Jo-Kongo-in.
Der Haupttempel, unter dessen Jurisdiktion alle vier Parteien stehen, ist der
Komyoji (Hokokuzan) in Kyoto. :

Als wirkliche Erbin der echten Uberlieferung gilt die Chinzei-Partei,
deren beide Haupttempel der Chion-in in Kydto und der Zojoji in Tokyo sind.
Auch sie zihlt sechs Zweige: Shirahata-ha, Fujita-ha, Nagoshi-ha, Obata-ha,
Sanjo-ha und Ichijo-ha, die aber heute einfach Jodo-shi ohne weiteren Zusatz
genannt werden. Nur der Shirahata-Richtung gelang es, sich im ganzen
mittleren Lande zu verbreiten. Nachmals bestimmte ein Kaiser den von Genkil
errichteten Chion-in in Kyoto als Hauptkathedrale der gesamten Jodo-Sekte.
Nach der Keicho-Ara (1596—1614) wurde der Zojoji itber alle achtzehn Danrin
gestellt. Nach der politischen Meiji-Restauration in der Neuzeit wurde die
Sekte in eine Ostliche und in eine westliche Abteilung geteilt. Was westlich
von Mikawa liegt, wurde unter die Jurisdiktion des Chion-in gestellt, das Gebiet
ostlich von Totomi wurde dem Z6joji zugesprochen. Diese Teilung wurde
jedoch im 17, Jahre Meiji (1884) wieder aufgehoben, und nun wurden der
Chion-in (Kyoto), der Zojoji (Tokyd) und drei andere Tempel des Landes als
Haupttempel (honzan) erkldrt, aus deren Priestern abwechselnd das Oberhaupt
der ganzen Sekte gew#hlt werden sollte, In der Folge wurde aber bestimmt,
daB zum obersten Leiter nur ein Priester des Chion-in erwihlt werden dirfe.

Dem Begriinder der Chinzei-ha, Shoko-Shonin, welcher einer der hervor-
ragendsten unter Honens direkten Schillern war, folgte Roehil nach; dessen
Erbe wieder wurde Raia; ein Schiiler dieses Schulhauptes aber war der Priester
Koa Shonin. Auf ihn ist hier etwas ndher einzugehen. Dies darum, weil
er der Autor der nichsten zwei hier in Ubersetzung dargebotenen Schriften ist.

Was sich iiber diesen Koa Shonin dem Togoku Kosé-den, einer Sammlung
von Biographien hervorragender Priester Japans, entnehmen und aus Manu-
skripten im Verwahr des Tempels Shinnyodo in Kyoto erheben lifit, — von
anderem biographischen Material ist mir nichts bekannt — ist so wenig, daB
es in der Hauptsache vollstindig hier mitgeteilt werden kann.

Er soll sich haben rithmen kénnen, ein Sproff eines der bedeutendsten
(zeschlechter seines Volkes, des Hauses Genji oder Minamoto, zu sein. Als sein
Vater wird Takeda no Kami Tokitsuna genannt. Seine Mutter soll eine
Tochter des Totomi no Kami Taira no Tomitoki gewesen sein. In Kofu in der
Provinz Kai erblickte er das Licht der Welt. Sein Geburtstag: der Erste des
achten Monats des 6. Jahres der Periode Bunei (1264—1275), in unseren
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Kalender umgerechnet: der 29. Angust 1269, Wie jeder alte Japaner — und
darin hat sich ja auch heunte noch nicht viel gedindert — trug auch er wihrend
seines Lebens eine ganze Reihe verschiedener Namen. Sein erster, der ihm
nach seiner Geburt gegeben wurde, war Tokimitsu-maro. In seinem neunten
Lebensjahre bei der sogenannten Gembuku-Zeremonie, bei der ihm Sagami no
Kami Tokimune in Kamakura als Pate (Eboshi-oya) die erste Miitze (Eboshi)
aufs Haupt setzte — auch hierfiir ist das genaune Datum iiberliefert: der Elfte
des elften Monats des dritten Jahres Kenji (1275—1278), d.i. der 7. Dezember
1277 — erhielt er den neuen Namen Nobumune. Es wird erzéhlt, dab er eine
Reihe angesehener Staatsimter begleitet und daf er als Priester im Onjoji
oder Miidera sich als ausgezeichneter Prediger hervorgetan habe, der Tendai-
Sekte, der dieser altberiithmte Tempel zugehdrt, aber untreu geworden sei.
Nach einer Angabe hiitte er den Onjoji mit dreiundzwanzig Jahren im 10. Jahre
Koan (1278—1287) verlassen, ein Datum, das nicht zu seinem Geburtstag
stimmt, aber die Vermutung nahelegt, daf er erst nach Ablegung seines Priester-
gewandes in die staatlichen Stellungen einriickte, die er versehen haben soll.
Der Jodo-Sekte wurde er durch den Priester Raia gewonnen. Zweiundfiinfzig
Jahre alt, am 11. Tage des 12. Monats des 2. Jahres Gen-6 (1319—1321),
d. 1. am 11. Januar 1321, lieB er sich das Haupthaar abscheren und nannte
sich nun als Priester der Jodo-shii Koa. Als solcher lebte er in Kyoto. Hier
griindete er selbst nachher einen neuen Tempel, den Jokwa-in. Daher sein
Name Jokwabo Shoken. Ich finde aber auch, daB er den Namen Seshin Shonin
trug. Nach seinem Tode erhielt er den anderen, Kotokuji, und eine meiner
Quellen sagt, er sei der Welt bekannt unter dem Namen Kenjin (der Weise)
Takeda-dono. Nicht iibereinstimmend sind deren Angaben mit Bezug auf die
Zeit seines Todes. Nach dem Togoku koso-den wiire er im Alter von dreiund-
achtzig Jahren in das Leben der Seligkeit im Reinen Lande eingegangen.
Andererseits haben wir die ganz bestimmte Angabe, daf er am 9. Tage des
11. Monats des 2. Jahres Gen-toku (1329-—1330), also am 19. Dezember 1330
das Zeitliche gesegnet habe. Und hiernach hiitte er es nur auf einundsechzig
Jahre gebracht.

Er wird geriithmt nicht nur als Gelehrter, sondern auch als Dichter.
Geschmackvolle Verse seines Pinsels sind in ziemlicher Zahl noch erhalten und
werden heute noch Anthologien einverleibt. Seine dichterische Begabung ver-
raten aber auch die Prosaschriften, die er hinterlassen. Am bekanntesten von
seinen Werken ist eine Trilogie, die den Gesamttitel Sambu-kana-sho triigt,
»,Drei Binde in Kana-Schrift“. Wollte die schlichte Lehre Genkts von dem
ins Leben Kommen in Amitibhas Reinem T.ande im Westen, zu dessen Erlangen
nichts notig sein sollte als das gliubige Vertrauen auf des Buddha Gnade und
das Anrufen seines Namens, von Anfang an eine Religion vor allem fiir die
Armen am Geiste, fiir das ungelehrte Volk sein, und wollte man sich zu ihrer
Verbreitung nicht nur des gesprochenen, sondern auch des geschriebenen Wortes
bedienen, so ging es nicht woll an, die neuen Gedanken in den der grofien
Menge unlesbaren chinesischen Schriftzeichen auszudriicken, deren sich die



,Amida Buddha wnsere Zuflucht.” 25

buddhistischen Priester, die Haupttriger der seit langem eingefiihrten chine-
sischen Bildung, bisher in ihrer literarischen Betéitigung bedient hatten. Koa
ariff, indem er den Amitabha-Buddhismus schriftstellerisch zu verbreiten suchte,
zu dem sogenannten Hiragana, einer japanischen Silbenschrift, deren Erfindung
die populire Tradition dem berithmten Priester Kobo Daishi (gest. 835), dem
Begriinder der Mantra- (Shingon-)Sekte in Japan, zuschreibt. Seine drei
Abhandlungen, die in sieben Binden erschienen, werden darum auch die ersten
buddhistischen japanischen Werke genannt, und ich kenne japanische Priester,
die sie als japanische Gegenstiicke den sogenannten Sambu-kyd, den drei
Hauptsiitras der Sukhavati-Schulen, an die Seite stellen. Jeder gute Gliubige
der Sekte hat sie im Besitz.

Ihre Titel sind Kimyo hongwan sho, Sai-yo sho, und Fushi s0go.

Nur ungern habe ich darauf verzichtet, sie alle drei in diese Sammlung
aufzunehmen. Die dritte Abhandlung ist aus Raumrticksichten fortgelassen.
Sie lief sich noch am ehesten entbehren. In ihrer ersten Hilfte ist sie mehr
allgemein buddhistisch, genauer mahayanistisch, als spezifisch jodo-istisch;?) in
ihrer zweiten enthilt sie hauptsichlich eine Schilderung der Gefilde der Selig-
keit oder des Reinen Landes Sukhdvati des Buddha Amitabha, die ja aller-
dings zu einer vollstéindigen Darstellung der Jodo-Doktrin gehort, aber sich
auch durchaus auf die Ausmalung der Paradiesherrlichkeiten griindet, wie sich
diese schon in den Sambu-kyo der Jodo-Sekte, besonders im Amitdyurdhyana-
Siitra, findet, deren Ubersetzung ein anderer Band der Religionsurkunden der
Vilker bringen soll.

Ich habe mich besonnen, ob ich es nicht an der Ubertragung der ersten
der drei Abhandlungen Koas genug sein lassen konnte, die mir die beste und
reichhaltigste Nummer und fiir sich allein ein ziemlich liickenloses Kompendinm
der ganzen Jodo-Lehre erscheinen will. Aber die ersten beiden Texte der
Trilogie gehoren doch so eng zusammen, daB sie erst in ihrer Vereinigung ein
Ganzes bilden, und was der Autor selbst zusammengefiigt, das soll der Uber-
setzer nicht scheiden.

IV. Kimyo hongwan shé.

Der Verfasser fingiert ein eigenes KErlebnis, genauer ein doppeltes

Erlebnis.

1) Sie hebt an mit der Erinnerung, daf alle Kreatur von Natur mit dem Buddhawesen
begabt und also zum Hochsten bestimmt ist. Wir Menschen aber, wie wir so gemeinhin sind,
sind wie verlorene Sthne, wir wissen nicht mehr um die beseligende Tatsache, daf wir gott-
lichen Geschlechtes sind. So haben wir auch kein Heimweh mehr nach dem Vaterhause,
daraus wir uns verirrt, und kein Sehnen bei Amitibha, unser aller Vater, zu sein. Das
kommt von der Umdiisterung unseres Geistes, die uns nicht erkennen 148t, wie toricht unser
Haften an dieser Welt und dem gegenwiirtigen Dasein ist. Die Abhandlung sucht den Leser
vor allem iiber vier verhiingnisvolle Irrvorstellungen aufzukliren. Sie zeigt ihm, dal der
menschliche Kérper, den wir fiir etwas Reines halten, im Grunde ein stinkiger Madensack
ist; dafi diese Welt zum zweiten cine durchaus leidvolle Welt ist; daB zum dritten alles und
jedes in ihr unbestiindig, der Verginglichkeit unterworfen ist; und endlich, daf es kein Ich
gibt, dal unsere Seele oder Perstnlichkeit nichts Wesenhaftes ist.
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Er hat sich aufgemacht, einen Genossen vergangener Tage aufzusuclen,
den es ihn verlangt, nach langer Zeit einmal wiederzusehen, um sich mit ihm
auszusprechen. Wie fast jeder gelehrte Priester der Jodo-shii unter Berufung
auf den Meister Honen eine andere Lehre predigt, also daB es einem schlichten
Geiste unmoglich ist, zu wissen, woran er sich eigentlich halten soll, und aus-
findig zu machen, was denn nun der Shonin wirklich gelehrt hat, ist auch er
ratlos und im tiefsten Herzen bekitmmert. Eine Aussprache mit dem alten
Freunde soll ihm zurechthelfen. Aber er findet des Genossen Behausung in
Kita Shirakawa verlassen. Ihr einstiger Bewohner, so muB er sich sagen
lassen, ist bereits vor Jahresirist in ein besseres Sein hiniibergeschlummert.
Indem er sich von des frommen Priesters letzten Stunden erzéihlen 14i8t, ve:-
rinnt ihm die Zeit, er weil nicht wie. Zur Heimkehr ist's zu spdt. Da fallt
ihm ein, daf er ja in Kita Shirakawa einem der Hauptgnadenorte des Buddha
Amida - ganz nahe sei, und daB es an dem Tage eben der fiinfzehnte des
Monats ist, an dem Mida sich ganz besonders zu seinen Anbetern hernieder-
neigt. So begibt er sich zum Tempel Shinnyodo. Miide von des Tages
Wanderung und Aufregungen nickt er in Schlummer, wéhrend er in stiller
Nacht sein Namu Amida Butsu fromm vor sich hinbetet. Wie er aber gleich
darauf wieder erwacht, hort er, wie ein alter ehrwiirdiger Priester und ein
Novize, die, von ihm unbemerkt, in das Heiligtum gekommen sein muften, sich
miteinander iiber die Lelre von dem Reinen Lande im Westen unterhielten,
das heiBt, wie der Altere, unverkennbar ein Gelehrter, den angehenden Priester
belehrte. Der Verfasser lauscht ihrer Zwiesprache und gelangt dariiber selbst
zur Klarheit dariiber, was eigentlich des Honen Shonin echte Lehre ist, darum
es ihm so sehr zu tun gewesen. Als der Morgen zu démmern anfingt, verab-
schiedet sich der alte Priester, und auch der jingere geht gleich nach ihm aus
dem Tempel. Dem Verfasser, der ihnen folgt, verliert sich ihre Spur im dichten
Morgennebel. Das unverhoffte Erlebnis der Nacht im Tempel will ihn bediinken
als Erhérung seines Flehns zu Buddha, seinem Geiste das Licht rechter Er-
kenntnis anfgehen zu lassen. Was er aber selbst aus weisem Munde hat ver-
nehmen diirfen, das hat er niedergeschrieben Anderen zu Nutz und Frommen
und betitelt Kimyo hongwan sho.

Kin Jahr nach jener denkwiirdigen Nacht hielt sich der Verfasser wieder
zu einer siebentiigigen Andacht in einem anderen Tempel, dem Seirydji auf. In
der letzten Nacht, als alles schon stille geworden, vernimmt er auf einmal die
Stimme eines Beters, in der er alsbald zu basser Frende die des alten Weisen,
der den Novizen und mit diesem ihn selbst so trefflich unterrichtet hatte,
wiedererkennt. Und wieder ist es ihm vergdnnt, verstohlen den Worten des
Weisen zu launschen, wie dieser in freundlicher Zwiesprache auf eine Reihe
von Zweifeln eingeht, die ihm von anderen eben im Tempel anwesenden Jodo-
(lanbigen vorgetragen werden. Auch den Gewinn dieser Nacht will er nicht
tiir sich allein belialten und zeichnet deshalb wieder auf, was er mitangehort.

Von der Wertschidtzung, welche diese beiden literarischen Werke inner-
halb der Jodo-Sekte fanden, legt schon dies Zeugnis ab, dafl sich Legenden wm
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sie gesponnen. Die zwei Manner, deren ernster Zwiesprach Koa im Shinnyodo
gelauscht, sollen keine gewohnlichen Priester gewesen sein. Eine diesbeziigliche
Andeutung fand die Exegese schon im Kimyo hongwan sho selbst. Im letzten
Dialog laBt der Autor den alten Priester sagen, bei (Gelegenheit der dritten
Wiederkehr von Honens Todestag habe er den Seikaku (Shokaku) Hoin im
Shinnyodd eine Predigt halten horen. Das miifte also, da Honen Shonin 1212
aus dem Leben schied, im Jahre 1215, und zwar Anfang Mérz dieses Jahres,
gewesen sein, und der Alte miifite, als Koa ihn diese Worte sprechen horte, ein
Alter von einhundertfiinfzig Jahren gehabt haben. Wir werden geneigt sein,
diesen Stein chronologischen AnstoBes in Koas Schrift so zu erkliaren, dafi er
dieselbe durch Kinflechtung dieses Datums wohl nur als ein dlteres, der Anfangs-
zeit der Jodo-shit niher stehendes Werk erscheinen lassen wollte. Anders die
japanischen Priester. Thnen gab diese chronologische Schwierigkeit den AnstoB
zu der Vermutung, daB der alte Weise eine Erscheinung Amitabhas, der jiingere
eine solche Shakyas gewesen sei, die dem nach Walrrheitserkenntnis verlangen-
den Priester zum Frommen sich in priesterliche Verkleidung geworfen hétten.
Der niichste Schritt in der Legendebildung war, daf man schon dem Verfasser
selbst, als ihm die Gestalten der beiden Priester im Friihnebel so geheimnis-
voll entschwanden, den Gedanken kommen liefi, daf Amida selbst und Shakya
ihn ihres Erscheinens miiften gewiirdigt haben. Oder war es nicht wunderbar,
daB nur er allein und kein anderer der gleichzeitig im Tempel mitanwesenden
Beter die Unterhaltung der beiden gehort hatte? Die Legende meldet weiter,
Koa habe sich nach jener ersten Nacht im Shinnyodo wieder in den Tempel
begeben, um zu beten, es mochte ihm irgend ein Zeichen von oben werden, daf
die Lehre, die er vernommen, wirklich die echte, wahre Uberlieferung sei. Da
sei ihm im Traume der alte Priester wieder erschienen und habe zu ihmn ge-
sprochen: ,Hast du noch immer Zweifel, so begib dich nach dem Tempel Seirydji
in Saga!* TUnd indem er so sprach, reichte er ihm einen Schreibpinsel. Dar-
fiber erwachte Koa und hielt wirklich einen Schreibpinsel in der Hand. Dem
Befehle des Alten gehorchend, den er im Traume gesehen, sei er nach dem
Seiryoji gegangen und dort sieben Tage in Andacht verbliehen, wo er in der
letzten Nacht auf einmal nicht nur die Stimme des Greises wieder gehdrt habe,
sondern zngleich auch einer Gestalt gewahr geworden sei, die der des Novizen
vom Shinnyodd vollkommen glich. Nun habe er erkannt, dafli es Shakya war,
der ihm in dieser Gestalt erschienen, und auch verstanden, wozu ihm Amida
im Traum den Pingel in die Hand gegeben. Kr sollte damit.die von ihm ge-
horten Gesprache der zwei Heiligen aunfschreiben. Wie im Shinnyodo ein Pinsel,
so sel ihm in Seirydji ein Zweig von einer Palme gegeben worden. Damit
sollte ihm ausgedriickt werden, dab Amitabhas Lehre ewig dauere, wie die
Palme, verschieden von den Blumen des Frithlings, die nur fiir den Augenblick
blithen, immer griint. Beides, der Pinsel und die Palme, sollen bis zum heutigen
Tage erhalten sein, und zwar ohne daf der Zweig sein frisches Griin ver-
loren habe.

Das Kimyo hongwan sho ist im Grunde nichts anderes als eine Auslegung
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des achtzehnten der achtundvierzig Gelobnisse oder Gnadenvorsitze des Buddha
Amitabha, eine Erklirung des ,Hongwan“ par excellence, ein Kabinettstiick
praktischer IExegetik oder Katechetik. Das Schriftganze zerlegt sich in sechs
Dialoge, denen ein Prolog vorangeht und ein Epilog nachfolgt. Durch die sechs
Dialoge geht eine einheitliche Disposition, nach der der Text des heiligen Wortes
der Gnadenverheifung ausgeschopft wird.

V. Sai-yo sho.

Zu dem zweiten der Traktate der Trilogie Sambu kana sho ist hier in
der Einleitung wenig zu bemerken. Im Gegensatz zu dem kunstvoll dispo-
nierten ersten ist seine stilistische Anlage so simpel wie nur moglich. Auf
zwanzig verschiedene Fragen werden ebensoviele die Zweifel der Frager losende
und diese zur Klarheit fithrende Antworten gegeben. Worum sich Fragen und
Antworten drehen, sagt der Titel der Schrift, Sai-yo shé, der freilich eine zwie-
fache Ubersetzung zulaBt. Sai heift ,West“ und bezeichnet hier kurz das im
Westen gelegen gedachte Paradies oder Reine Land des Buddha Amida. Yo
heift ,das Wichtigste, das Wesentliche, und sho ist etwa , Abrif, Kompendium*.
Das Ganze kann ebensowohl dahin verstanden werden, dab die Schrift eine
kurze Darstellung der Lehre von den seligen Gefilden des Reinen Landes im
Westen, welche Lehre unter allen die bedeutendste sei, bietet, als auch dahin,
dali sich der Leser nur eine Erorterung der Hauptpunkte, des Wesentlichsten
dieser Doktrin von den folgenden Seiten zu erwarten habe.

Fiir das eigene Verstindnis der beiden Schriften Koas leistete mir wert-
volle Dienste ein im 4. Jahre der Periode Hoei (1707) verfaBter Kommentar
von Tanchd, einem Priester des Tempels Ho-un-ji in Kyoto.

B. Texte der Jado-Shin-shu und ihre Verfasser.

1. Shinran Shonin.

Die folgenden Schriften sind Texte der Joédo-Shin-shit, der noch bliihen-
deren und einflubreicheren Tochtersekte der Jodo-shii. Der Autor der ersten
beiden ist der Begriinder der Sekte, Shinran Shonin. Einige, freilich allzu
diirftige biographische Notizen iiber ihn sind in der Allgemeinen Einleitung
gegeben. Sie zu ergédnzen, wie mir das sonst naheliegen miifte, kann ich mir
ersparen, dies darum, weil ich anf ein Werk verweisen kann, in dem der Leser
alles Wissenswerte itber Shinran finden wird. In der Hauptsache auf ein kiirz-
lich erschienenes Werk, Shinshii Hyakuwa, verfalt von Nishimoto, gestiitzt,
hilt Professor A. Lloyd in Tokyo eben, wihrend ich diese Arbeit abschliefe,
eine Serie von zwolf Vorlesungen, die in Bilde aunch, unter dem Titel ,Shinran
and his Work, Comparative Studies in Shinshii Theology* vordffentlicht, einem
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' weiteren Interessentenkreis zugénglich gemacht sein werden. Die ersten Kapitel
des kiinftigen Buches hatte sein Autor die Freundlichkeit, mir im Manuskript

mitzuteilen.

I. Shoshinge.

' Das so genossene Privileg, vor Anderen mit der jiingsten Publikation des
um die Erforschung des japanischen Buddhismus verdienten Autors, lange Jahre
des einzigen, der sich das Studium dieser Religion ernsthaft angelegen sein lie§,
mich bekannt machen zu diirfen, hétte mich beinahe veranlaft, die erste der
hier von mir in Ubersetzung dargebotenen Schriften der Shinshii wieder aus-
zuscheiden, als ich aus Lloyds Manuskript ersah, das Kapitel V seines zu ge-
wirtigenden Buches den chinesischen Text des Shoshinge mit beigegebener eng-
lischer Ubersetzung enthalten wird. Ich habe die im ersten Augenblicke dieser
Entdeckung gefafBte Absicht wieder fallen lassen, nachdem ich des befreundeten
Autors Ubersetzung, in Wirklichkeit mehr eine Paraphrase der wichtigen Ur-
kunde, sorgfiltiz durchgegangen und gesehen, wie betréchtlich unser beider-
seitiges Verstindnis des Originals auseinander geht. Mir war es um eine mog-
lichst genaue Ubersetzung des Shoshinge zu tun, eine Aufgabe, die ich mir
dadurch nicht leichter machte, daB ich das Kunststiick fertig zu bringen suchte,
eine metrische Wiedergabe des Poéms — ein solches ist das Original — zu
liefern und den reichen Inhalt des erstaunlich konzisen literarischen Kunst-
produkts von 140 aus je 7 chinesischen Charakteren bestehenden Versen in die
gleiche Zahl deutscher Verszeilen zu bannen.

Das Shoshinge oder, wie es genauer heifit, Shoshin-nembutsu-ge ist ein
Kompendium der Dogmengeschichte der Shin-Sekte in Gestalt eines Hymnus
auf die wahre Lehre. Unter dem Titel Shoshinge Kowa ist eben erst (1909)
in Tokyo ein, von Lloyd sehr gerithmter, Kommentar zu diesem Werk von dem
Priester Tada Kana-e erschienen, den ich leider nicht mehr fiir meine Erklirung
der nicht wenigen Schwierigkeiten des Textes verwenden konnte. Indes glaube
ich in den Anmerkungen, mit denen ich gerade bei diesem schwierigsten aller
aufgenommenen Texte nicht kargen durfte, genug zur Aufhellung des Sinnes
getan zu haben.

II. Worte Shinrans.
Eine Schrift mit diesem Titel gibt es im Schrifttum der Shinshii nicht.
Was ich so nenne und als ein Stiick fiir sich gebe, bildet den ersten Teil des
dritten der hier mitgeteilten Texte, des Tan-i-sho, angeblich verfat von
Nyoshin Shoénin.

2. Nyoshin Shonin.

Nyoshin war ein Enkel Shinrans. Denn dieser war, obschon Priester, in
die Ehe getreten. Kein Geringerer als der hichste Beamte des Kaisers, der
Kwambaku Fujiwara Kanezane, ein Gonner der neubegriindeten Jodo-shii, hatte
seine Tochter ihm, dem tiichtigsten von Genkuis priesterlichen Schiilern, zur

—
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Frau gegeben. Indem Shinran, dem Dringen seines Meisters nachgebend, wie
ein gewdthnlicher Laie heiratete und ein Familienleben fithrte, solcherweise fiir
sich selbst die praktische Konsequenz der neuen Religion ziehend und als erster
offen mit dem Priesterzolibate brechend, tat er einen Schritt, der zunichst in
Japan nicht weniger Aufsehen erregte als in Deutschland ein paar Jahrhunderte
spéter Luthers Vermahlung mit Katharina von Bora, dann aber innerhalb seiner
eigenen Sekte allgemeine Nachfolge fand. Der Ehe Shinrans entsproften mehrere
Kinder, Sthne und Tochter. Einer der Sthne, Zenran, ist der Vater Nyoshins,
des Verfassers der Tan-i-sho betitelten kleinen Schrift. Als sein GroSvater
1262, ein Neunzigjihriger, das Zeitliche segnete, war er erst viernndzwanzig
Jahre alt. Nuor kurze Zeit also hatte er selbst die Shinshii-Lehre aus dessen
Munde horen konnen. Immerhin aber war er doch ein direkter Schiiler des
Meisters und wurde dessen Nachfolger als Haupt der Sekte, die sich freilich,
wie die Muttersekte, in eine Anzahl von Parteien teilte, die am passendsten
an dieser Stelle aufgefithrt werden.

Es sind zehn Zweige, die sogenannten Jodo-shinshii-ji-ha, die bis heunte
unterschieden werden, olne daf dieselben jedoch in der Lehre voneinander
abwichen. Die Reihenfolge, in der sie anfgezihlt werden, ist keine feste. Ich
folge der in Sangoku Bukkyo ryakushi, kompiliert von den Priestern Shimaji
Mokurai und Ikoma Tokuno,') eingehaltenen.

“l. Hongwanji-ha, — EIf Jahre nach Shinrans Tod, im 9. Jahre Bunei
{1272), errichteteShinrans-jingste Tochter Kakushin-ni zusammen mit Nyoshin
in der Nihe von ihres Vaters Grabe zu Otani im ostlichen Kyoto einen Tempel,
dem Kaiser Kameyama (1260—1274) nachher den Namen Hongwanji, Tempel
des vorzeitlichen Gelobnisses (Amidas) gab. Nach diesem Tempel ist dieser
Hauptzweig der Shinshi genannt, dessen Leitung den direkten Nachkommen
des Begriinders verblieb. Als ihr erster Patriarch wird dieser selbst gezéhlt,
als ihr zweiter sein Enkel, Zenrans Sohn Nyoshin. In der IFolge wurde dieser
Hauptsitz, der in den Unruhen der Zeit wieder und wieder ein Raub der
Flammen wurde, von Ort zn Ort verlegt, bis er schlieBlich 1591, zur Zeit des
elften Nachfolgers Kosa (Kennyo Shonin), wieder in der Hauptstadt, da, wo er
heute steht, in Horikawa, errichtet wurde. Seiner Jurisdiktion unterstehen
10427 Tempel der Sekte.

2. Otani-ha. — Das elfte Oberhaupt der Sekte, der eben genannte Kosa
oder Kennyo, der 1592 starb, hatte drei Sthne. Sein Nachfolger wurde sein
Sohn Koju (Kyonyo), der jedoch nach drei Jahren die Leitung an seinen
jingsten Bronder Koshé abtreten mufite. Im Jahre 1602 aber errichtete Toku-
gawa Iyeyasu einen anderen Tempel ostlich vom Hongwanji in Karasumaru,
an dessen Spitze nun wieder der abgesetzte Bruder Koji treten durfte. Auch
dieses ICloster, dem heute 8854 Tempel unterstehen, erhielt den Namen Hon-
gwanji und wurde nur zur Unterscheidung von dem &alteren Higashi (Ost) Hon-
gwanji genannt, wihrend jenes seitdem den Namen Nishi (West) Hongwanji

1) S. Haas, Annalen des japanischen Buddhismus S. 282 und SS. 356 f.
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fiihrte. Der kluge politische Herrscher der Zeit hatte es verstanden, in die
in ihrer Blite der staatlichen Macht bedrohlich gewordene kirchliche Institution
einen Ieil zu treiben. Sowohl Kojii, der erste Vorsteher des neuen Hongwanji,
wie sein Bruder Kosho, der dem alten Tempel als Abt vorstand, erhob den
Anspruch, der zwolfte rechtméfige Nachfolger der Hauptpartei der Shinshia zu
sein. Seit dieser Zeit wird ein Ostlicher und ein westlicher Zweig der Hon-
gwanji-Sekte unterschieden, die vielfach miteinander rivalisieren. Seit 1892
ist die Familie Otani, zu welcher die Vorsteher der beiden Hongwanji gehoren.
in den Grafenstand erhoben.

3. Bukkoji-ha. — Auch diese Partei erhebt den Anspruch, vom Stifter
der Sekte selbst begriindet zu sein. 1212, in dem Jahre, da er seine Lehre
ernstlich auszubreiten anfing, errichtete Shinran in dem nahe bei Kyoto
gelegenen Yamashina einen Tempel, der urspriinglich Koshoji hief, von Kaiser
Juntokn (1211—1221), der ihn zu seiner Andachtsstitte erwéhite, aber den
anderen Namen Koryu Shohoji erhielt. Sechzehn Jahre war dieser Tempel
Shinrans eigener Wohnsitz. Im Jahre 1228 fibergab er ihn seinem Schiiler
Shimbutsu. 1320, unter dem siebenten Nachfolger Ryogen, wurde der Tempel
nach Higashiyama in Kyoto verlegt. Im Jahre 1327 wurde die Hauptstatue
des Tempels von einem Diebe geraubt. Durch einen wunderbaren Lichtschein,
den die Statue von sich ausstrahlte, wurde sie wieder aufgefunden, woraufhin
Kaiser Go Daigo (1319--1338) dem Tempel seinen heuntigen Namen Amida
Bukkoji, Tempel des Lichtglanzes des Buddha Amida, gab. 1269 wurde sein
Vorsteher vom Kaiser zu einem Monzeki ernannt. An seinem gegenwértigen
Platze steht er seit 1586. Er hat 337 Tempel unter sich.

4. Takada-ha oder Senshiiji-ha. — Im Jahre 1225 oder 1226 griindete
Shinran in Takada in Shimotsuke einen Tempel, den Senshi Amidaji, d. i. Tempel
der ausschlieflichen Anrufung Amidas, dessen Leitung er 1232 seinem Schiiler
Shimbutsu ibertrug. Im Jahre 1465 verlegte der damalige Abt Shin-ei, der
zehnte in der Linienfolge, den Sitz der Partei nach Isshinden Ise no kuni, wo
er heute noch ist. Dieser Zweig z&hlt 337 Tempel.

5. Kibe-ha oder Kinshokuji-ha. — Der ebenfalls von Shinran 1235 er-
richtete Haupttempel dieses Zweiges, dem 54 andere unterstellt sind, steht in
Kibemura in Omi. FErst unter dem vierten Vorsteher des Tempels, Kakunyos
Nachfolger Kogen, wurde diese Griindung eine besondere Untersekte.

6. Koshoji-ha. — Keigo, der vierte Abt der Bukkdji-ha, trat im Jahre
1481 seine Wiirde seinem Bruder ab und unterstellte sich mit mehreren anderen
Priestern seines Anhangs dem von ihm verehrten Hongwanji-Abte dieser Zeit,
dem berihmten Rennyo Shonin, von dem weiter unten noch ausfithrlich zu
reden sein wird, indem er den Namen Renkyo annahm. In Yamashina errichtete
er dann selber einen neuen Tempel, dem er den Namen Koshoji gab, denselben
Namen also, den vormals der Bukkdji getragen. Dem Hongwanji angegliedert,
teilte dieser Tempel in den Zeiten der Unruhe auch dessen Schicksal und wurde
wiederholt an einen anderen Ort-verlegt. Einer seiner spiteren Vorsteher war
der zweite Sohn des Hongwanji-Abtes Kosa. Zu der Selbstindigkeit eines
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besonderen Zweiges gelangte der I{oshoji in Kyoto Horikawa, der jetzt 252
Tempel unter sich hat, erst im 9. Jahre der gegenwirtigen Periode Meiji (1876).

7. Izumoji-ha. — Auch dieser Zweig nimmt als seinen Begriinder Shinran
in Anspruch, der im Jahre 1233 in Izumdji einen Tempel errichtete, den er
seinem Sohne Zenran iibergab, unter dessen Verwaltung er freilich nicht gedieh.
Aufgeholfen wurde ihm dann aber wieder von Shosen, dem Bruder des Hon-
gwanji-Shonin Kakunyo, der dessen jiingsten Sohn zu seinem Vorsteher bestellte.
Der Tempel, der wiederholt verlegt wurde, steht seit 1596 in Kchizen Shimi-
zugashira Adachigun. 1872 dem Hongwanji unterstellt, erhielt er 1878 wieder
Selbstindigkeit. Zu ihm gehoren 44 Untertempel.

8. Yamamoto-ha. — Der Haupttempel dieser Partei, der nur zehn andere
unter sich hat, ist der Shoseiji in Yokogoimura in Echizen. Yamamoto-ha
heifit sie nach dem Orte, wo Shinran 1207, ein Exilierter, seinen Wanderstab
einmal niedergelegt und in Erinnerung daran sein Sohn Zenran einen Tempel
errichtet hat, in dem er selbst 1235 Wohnung nahm. Der achte Nachfolger
verlegte ihn 1475 an seinen gegenwirtigen Platz. Auch er wurde 1872 dem
Hongwanji angegliedert, aber 1878 wieder selbstindig gemacht.

9. Joshoji-ha. — Der Tempel dieser Untersekte, der 44 andere regiert,
ist in Sawae in Echizen, an einem Orte, wo Shinran 1207 auf seinem Wege
in die Verbannung im Dorfe Uyeno in einem kleinen Bauernhause einmal iiber-
nachtete und dem Volke mit grofem Erfolge sein Evangelium predigte. Spiter
wirkte sein fiinfter Sohn Dosho in dieser Gegend.

10. Sammonto-ha oder Senshoji-ha. Diese Untersekte, die 30 Tempel
zédhlt, hat ihren Hauptsitz heute in Fukui in Kchizen. Begriindet wurde sie
im Jahre 1290 in Omachimura durch Errichtung des Senshiiji. Nach Nakano-
mura verlegt, erhielt der Tempel spiiter den Namen Senshoji. Seine Gliaubigen
nannten sich Nakano monto.

IIT. Tan-i-sho.

Schon der Titel dieser von allen Anhdngern der Shinshii hochgewerteten
Schrift, der etwas frei ,adversus haereses® iibersetzt werden konnte, zeigt an,
wodurch sie veranlaBt ist. Uberdies ist ihr ein Vorwort vorausgeschickt, das
hieriiber unterrichtet. Wo mir selbst in dem kurzen Texte etwas dunkel war,
habe ich mir Aufklarung aus einem 300 Seiten starken Kommentar erholen
konnen, den erst neuerdings (1907) Nanjo zu der Schrift verfaBt hat.

3. Rennyo Shonin.

Néchst Shinran selbst genieft in der von ihm gestifteten Sekte das
hochste Ansehen als Lehrer Rennyo Shonin, der achte in der Sukzessionsreihe
der Patriarchen des Hongwanji, der ,mittlere Begriinder der Sekte“, wie er
heute genannt wird. _

Im 22. Jahre der Periode O-ei, am 25. des 2. Monats (4. April 1415)
als erster Sohn des Sonnyo Shonin (Enken Hoshi), des siebenten Patriarchen,




,Amida Buddha wnsere Zuflucht.“ 33

geboren, war er von vornherein zur kiinftigen Leitung der Sekte bestimmt.
Schon als Knabe lieB er, geistig rege und begabt, wie er war, erkennen, daB
GroBes von ihm zu erwarten war, und bereits der Fiinfzehnjihrige fafte den
Entschluf, der Reformator der Sekte zu werden, die seit des Stifters Heimgang
an Lebenskraft verloren hatte. 1431, in seinem siebzehnten Lebensjahre, trat
er, nachdem er von dem Chiinagon Kanesato adoptiert worden war, in den
Tempel Sei-ren-in ein, um sich in der klosterlichen Zuriickgezogenheit durch
eifriges Studium des Buddhismus fiir die selbstgesetzte Lebensaufgabe gewissen-
haft vorzubereiten. Erst nach sechzehn Jahren fing Chiinagon Hoshi, wie er
seit seiner Adoption gemeinhin hief, oder Kenju, wie er sich als Priester
nannte, an, &ffentlich hervorzutreten, zuerst, im Jahre 1447, in den dstlichen,
dann, 1449, auch in den nérdlichen Provinzen, da wie dort durch sein Predigen
tiefen Eindruck machend.

Im Jahre 1457 starb sein Vater, und nun trat er als dessen Nachfolger
an die Spitze der Hongwanji-Sekte. Als deren Oberhaupt verfaBte er 1460
einen Kommentar zu Shinrans Shoshinge, betitelt Shoshin ta-i, ein Werk, das,
urspriinglich nur als kurze Erklirung der Hauptpunkte der Lehre gedacht,
allmihlich auf iiber hundert Kapitel anwuchs. Durch seine eifrige Tétigkeit
brachte der durch seine Heiligkeit wie durch seine Beredsamkeit gleich aus-
gezeichnete Priester die Sekte schnell zn neuer Bliite. Der Kaiser Go Hana-
zono, der ihm eine Audienz gewihrte, lief seinen Tempel auf seine Kosten
wieder in stand setzen. Dieser Kaiserliche Gunstbeweis erregte aber den Neid
der Bergmoénche der Tendai-shit auf dem Hiyeizan, die im Februnar 1465 den
Tempel von Otani in Asche legten. Shinrans Statue mit sich nehmend, brachte
er sich nach Otsu in Sicherheit. Fiir Jahre hatte er nun keinen festen Sitz.
Er zog in den Provinzen des Reiches umher und errichtete da und dort neue
Tempel. Im Jahre 1471 griindete er sich selbst wieder einen Wohnsitz in
Yoshizaki in der Provinz Echizen, wo ihm bald wieder das Volk in Scharen
zustromte, um seine Predigt zu horen. Nun erwuchsen ihm Gegner in den
Priestern des Senshiiji, der Takada-Partei der Shinshid, die auf seine wachsende
Popularitit eifersiichtig waren. Als 1474, von ihnen in Brand gesteckt, auch
diese Behausung Rennyos wieder zerstort wurde, begann sein Wandern von
neuem. KEndlich, 1477, traf er Anstalten zur Neuaufrichtung des von den
Tendai-Priestern eingeiischerten Haupttempels. Er verlegte den Sitz desselben
jedoch nun von Otani nach dem Dorfe Yamashi in Yamashiro. 1479 im Mérz
begann er mit dem Bau, der im September des folgenden Jahres soweit fertig
war, um die von Otsu herbeigeholte Statue Shinrans aufnehmen zu konnen.
1489 iibergab Rennyo die Leitung des Tempels seinem Nachfolger Kégen Jitsunyo,
um selbst trots seines hohen Alters sich wieder auf die Wanderung zu begeben,
seine Schiiler besuchend und mit Erfolg missionierend. Im Oktober 1496
endlich nahm er wieder Wohnung in einem Tempel, den er in Ozaka sich er-
richten lieB. 1498 erkrankte er. Als er im nichsten Jahre merkte, daf es
z0 Ende mit ihm gehe, lieB er sich in den Haupttempel nach Yamashina

bringen, wo er seine Schiler noch einmal um sich sammelte, um ihnen un-
Haas, ,,Amida Buddha unsere Zuflucht.* . 8
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ablissige Sorge fiir das Wohl der Sekte ans Herz zu legen. Je niher sein
Ende riickte, desto eifriger wurde er, die Seinen zu mahnen. Am 5. Mai 1499
verschied er friedlich im Alter von fiinfundachtzig Jahren. Am 22. Mirz 1882
verlieh ihm der gegenwéirtig regierende Kaiser den posthumen Titel Eto Daishi.
Die Oberhdupter der beiden Hongwanji, die Grafen Otani, sind seine echten
Nachkommen.

Die Gobunsho oder Ofumi, Briefe oder allgemeine Episteln, in denen
Rennyo auf Fragen beziiglich der Lehre oder Disziplin, die man an ihn aus
den Reihen der Gliubigen gerichtet, Auskunft gibt, und die nach seinem Tode
dann von seinem Enkel Ennyo in eine Sammlung, die heute auns fiinf Teilen
besteht, zusammengebracht wurden, werden noch heute regelmifig bei den
Gottesdiensten der Sekte in zweiter Linie neben Schriftstellen aus den kano-
nischen Sitras verlesen. In diese Urkundensammlung wurden sie gleichwohl
nicht von mir aufgenommen, dies darum, weil sie bereits guten Teils seit
1899 durch eine englische Ubersetzung zuginglich sind, welche James Troup
in Vol. XVII, Part 1 der Transactions of the Asiatic Society of Japan (Tokyo)
verdffentlicht hat.

IV. Ryoge-mon.

Nicht fehlen durfte jedoch die kleine Schrift, in der Rennyo Shonin in
nicht mehr zu iberbietender Kiirze, und doch jedem, auch dem Ungelehrten
verstindlich, die ganze Lehre der Shinshi zusammengefaft, eine Art Credo, be-
stimmt, von jedem Gldubigen answendig gelernt zu werden, damit er jederzeit
imstande sei, Rechenschaft von seinem Glauben zu geben.

Ryoge-mon wird diese Schrift innerhalb des Nishi Hongwanji genannt,
wihrend der andere Hauptzweig, der Higashi Hongwanji, dafiir Kaige-mon sagt.

4. Akamatsu Renjo.

Der Autor des folgenden Stiickes, Akamatsu. Renjo, ist einer der nicht
wenigen japanischen Priester der neuen Ara Meiji, die sich lingere Zeit zu
Studienzwecken in Europa aufhielten und, einer oder der anderen européiischen,
vor allem der englischen Sprache michtig, in die Heimat zuriickgekehrt, gern
erbotig sind, mit gebildeten Européern, die danach verlangt, iiber ihre Religion
sich zu unterhalten. Es ist derselbe Akamatsu, der manchem Leser schon aus
einem wunter dem Titel ,Unbetretene Reisepfade in Japan® auch in deutscher
Ubersetzung erschienenen Reisewerke bekannt sein mag, in welchem die Ver-
fasserin, Isabella Bird (Mrs. Bishop), indem sie ihre Begegnung mit ihm schildert,
ihn charakterisiert: ,Ein Priester von grofier geistiger Befihigung, tiefer
Bildung, unbezwinglicher Tatkraft, grofer Volksbeliebtheit und unbegrenzter
Hoffnung auf den Sieg seines Glaubens“; derselbe, von dem auch Sir E. J. Reed,
der ihm 1879 in Japan personlich nahetrat, in seinem zweibdndigen Werke
»Japan, its history, traditions and religions* spricht.
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V. Die Shinshi-Doktrin.

Akamatsu hat im April 1881 in einer lingst toten japanischen Zeitschrift,
Chrysanthemum, in aller Kiirze fir europiische Leser auseinandergesetzt, was
die Tiehre-seiner- Sekte ist. Diese Skizze hat ans dem Chrysanthemum den
Weg in viele englische Werke iiber Japan gefunden und hat schon den Autoren,
die sie wiedergaben, zumeist den Argwohn erwecken wollen, der Hongwanji-
Priester sei beflissen gewesen, seine buddhistische Lehre moglichst in Einklang
mit der ihm bekannten christlichen zu setzen. Ich gebe sein kurzes Jxposé in

“deutscher Ubersetzung wieder. Wer die alteren, hier zum erstenmal bekannt

gemachten Urkunden gegenwirtiger Sammlung liest, wird mir beipflichten, daf
Akamatsu nichts anderes als die Lehre seiner Sekte ausgegeben hat, als was
schon seit dem dreizehnten Jahrhundert deren Glaube war.

5. Tada Kana-e.

Der letzte Autor, den ich zn Worte kommen lasse, Tada Kana-e, ist ein
lebender, noch mitten in der Arbeit stehender Lehrer der Shinshii. Domiziliert
in der Prafekturhauptstadt Chiba, iibt er als Prediger und Seelsorger, gleich
geschitzt als Gelehrter wie als tugendhafter Priester, EinfluB vor allem auf
die Studenten der dortigen Medizinschule und die Zoglinge des Lehrerseminars
aus. In seinem eigenen Lager steht Herr Tada im Verdachte bedenklicher
Hinneigung zu der christlichen Religion. Was aber seinen (Genossen an ihm
anstofig ist, sind nicht seine dogmatischen Anschauungen, es ist nur seine zu
deutlich von der christlichen beeinflubte seelsorgerliche Praxis. Er veranstaltet
seine gottesdienstlichen Versammlungen am Sonntag, wie die Christen (wie er
das nun ja klugerweise wohl tun muf, wenn er vor allem auf eine studentische
Hirergemeinde rechnet, da im heutigen Japan der Sonntag ebenso wie bei uns
der schulfreie Tag ist), erdffnet sie mit Gebet und Schriftverlesung, hilt regel-
mibig seine Predigt iiber einen dem Tripitaka-Kanon oder einer auBerkano-
nischen japanischen religiosen Schrift, Stimmen der Viter, entnommenen Text,
liBt seine Gemeinde geistliche Lieder singen, was iibrigens in der Shin-Sekte,
die auch eine reiche hymnologische Literatur hat, kein Novum ist, sammelt
auch jeden Sonntag die Kinder zur Sonntagsschule nach der Christen Vorbild.
Dogmatisch gilt er unter den Seinigen als untadelig, und das mit Recht. Was
er predigt, sind keine buddhistischen Ketzereien, wenn man die Lehre der
Shinsh@t und der Jodoshii iiberhaupt noch als Buddhismus gelten laft.

Aber: ob das freilich angeht?

VI Proben moderner Homilien der Shinshi.

Die drei Predigten, die den Schluf dieser Sammlung bilden, sind einem
Bande erbaulicher Ansprachen entnommen, die Tada Kana-e vor einigen Jahren
verbfientlichte und die unter dem Titel Shiido Kowa in Toky6 erschienen. Bald
nach ihrem Erscheinen hat Professor A. Lloyd unter dem Titel ,The Praises

of Amida, Buddhist Sermons“ sieben Stiicke dieser Sammlung in englischer
3*
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Ubersetzung herausgegeben. (Tokyd, published by the Kydbunkwan, und Yoko-
hama: Kelly and Walsh, 1907.) In der Einleitung bemerkt der Ubersetzer:
»As I read my translations of Rev. K. Tada's Sermons, I feel that they sound
so very Christian in thought that a reader might almost be attempted to
suppose that I had made them up for purposes of my own, and that they were
not translations at all. The expenditure of a few Sen on the original book
(its name is Shiido Kowa, and it is published by Bummeido, Hongo Shichome,
Tokyd) will show any person acquainted with Japanese that my tranklation,
though far from perfect, is in the main faithful, at least to the ideas of the
original“.1)

Bei der dentschen Wiedergabe der drei hier ausgewihlten Predigten habe
ich mit Dank Lloyds englische Ubersetzung beniitzt. Ich konnte das mit um so
groferem Vertrauen tun, da mir auch die zweite Auflage von Lloyds Buch
vorlag, fiir die Herr Tada selbst seinem englischen Ubersetzer eine Liste von
Korrekturen zur Verfiigung gestellt hat, die von diesem verwertet wurden. —

1) ,Wie ich meine Ubersetzungen von Rev. K. Tadas Predigten lese, wollen sie wmir
selber dermaflen christlich klingen, daB ich’s verstiinde, wenn andere Leser versucht wiiren
zu argwohnen, ich hitte sie fiir eigene Zwecke selbst zurechtgemodelt und es seien gar keine
wirklichen Ubersetzungen. Eine Ausgabe von einigen Sen fiir das Original (es betitelt sich
Shuado Kowa und ist verlegt von Bummeido in Tokyo, Hongo Shichome) wird jedermanm, der
Japanisch versteht, zeigen, daB meine Ubersetzung bei allen Méingeln, die ihr anhaften indgen,
doch in der Hauptsache jedenfalls die Gedanken des Originals getreulich wiedergibt.*




Texte.

A. Texte der Jodo-shu.

1. Jodo-shu ryaku-sho.

Kurze Darstellung der Doktrin der Jodo-Sekte.?)
Yon Honen Shonin.?)

Einleitung: Unter allen Wegen, loszukommen von dem Samsira-Zwang
des Lebens und des Sterbens, kein besserer zu dieser Frist als wiedergeboren
zu werden in das Reine Land im Westen. Unter all den Werken,?) durch die
man zu solcher Geburt im Reinen Liande soll gelangen konnen, kein besser
Werk als das Anrufen des Namens des Buddha Amida.*)

So viel es der Tore®) sind, durch die man, dieser Jammerwelt entsagend,
den Buddhaweg beschreitet, lassen sich doch alle in zwei Hauptklassen scheiden.
Diese aber sind Sho-do-mon und Jo-do-mon, das Tor des Heiligen Pfades und
das Tor des Reinen Lands.

Sho-do-mon, das Tor des Heiligen Pfades, um von diesem zuerst zu
sprechen, ist der Weg, da man, und zwar dieweil man noch hienieden lebt in
dieser unserer Welt, allen Irrtum fillend zur Erleuchtung dringt. Es gibt da
zwei Unterabteilungen, ndmlich Mahayana¢)-Shodo und Hinayana 7)-Shodo, den
Heiligen Pfad des Grofen Fahrzeugs und den Heiligen Pfad des Kleinen Fahr-
zeugs. Und wiederum unterscheidet man im Mahayana-Shodo zwei Klassen:

1) Uber diese Schrift siche Einleitung S. 21.

2) Shonin ist ein Priestertitel im japanischen Buddhismus.

%) Jap. gy0, d. i. kultische Praktiken, Andachtsakte, religitse Exerzizien, Kasteiungen usw.

1) Das Anrufen Buddhas, genauer des Namens des einen Buddha Amitadbha, kurz
Nembutsu genannt, ist nicht etwa ein freies Beten, sondern besteht im Aussprechen einer
stereotypen Formel mystischer Natur (mantra), der sechs Silben Na-mu A-mi-da Butsu (Sanskr.
namo’ mitabhiya Buddhiya). Was Na-mu, gewhnlich mit ,Heil, Ehre oder Anbetung dem . . .*
iibersetzt, eigentlich bedeutet, wird weiter unten in Koas Kimys Hongwan Sho nach dem
chinesischen Kommentator Shan-tao erklirt.

®) Jap. mon, d. i. Tor der Lehre, System, Schule, Richtung.

%y Jap. dai-jo, Grofes Vehikel.

) Jap. sho-jo, Kleines Vehikel.
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Buddha-yana?!) und Bodhisattva-yana.®) und desgleichen auch im Hinayana-
Shodo zwei: Pratyékabuddha-yana®) und Shravaka-yana,*) die man zusammen
die Vier Yana nennt. Sie allesamt aber taugen nicht fiir unseresgleichen in
dieser gegenwirtigen Zeit. Daher denn Doshaku Zenji%) mit Bezug auf sie
gesagt hat,®) mit dem ganzen Shodo sei in diesen unseren Tagen nichts mehr
anzufangen. So ist es auch unniitz, auf ihre Ubungsmethoden néher einzugehen.
Das Tor des Heiligen Pfades mag man sich nur einfach aus dem Sinne schlagen,
indem man sich gegenwirtig hilt, daf diese Lehre fiir uns, die uns ein so
grofer Zeitabstand von des Stifters Tagen trennt, schwer zu fassen, und der
von ihr gewiesene Weg, fiir unsere Kraft zu schwer zu gehen, uns nur zn
leicht zu einem Irrweg wird.

Das sogenannte Jo-do-mon zum andern, das Tor des Reinen Landes, weist
uns an, diese Welt hier fahren lassend eilends in die Gefilde der hLochsten
Seligkeit”) geboren zu werden. DaB man aber in dieses Land geboren wird,
das geschieht durch die eidliche Verheifung des Buddha Amida, dabei die Aus-
wahl unter den Menschen nicht danach getroffen wird, ob sie gut sind oder
aber bise. Nein, worauf da einzig gesehen wird, das ist nur dies, ob einer
Glauben hat an diese VerheiBung Buddhas oder aber solchen Vertrauens er-
mangelt. Daher Doshaku gesagt hat: ,Kein anderer Weg, darauf sich wirklich
schreiten 148t, als nur der eine, den Jodo-mon uns weist“. Wer immer denn
in diesen Tagen von dem Samsara-Zwang des Lebens und Sterbens loszukommen
ein Verlangen hat, der sollte das leichte Jodo sich erkiesen, Shodd beiseite
lassend, womit sich doch nur schwer bestehen 148t.

Dieses Shodo und dieses Jodo nennen wir den Weg der schweren Praktik ®)
und den Weg der leichten Praktik.’) Um es durch das alte Gleichnis®) deut-
licher zu machen: Der Weg der schweren Praktik ist zu vergleichen einer
Wanderung zu Fuf auf rauhen Pfaden. Der Weg der leichten Praktik hin-
gegen ist wie eine Fahrt iibers Meer auf einem Schiffe. Wer da an den Beinen
geldhmt oder wer da blind ist, der darf nicht auf erstere Weise zum Ziele
dringen wollen; der kann zu dem jenseitigen Gestade nur gelangen, wenn er

1) Jap. butsu-jo, Butsu oder Hotoke = Buddha.

2) Jap. bosatsu-jo.

3) Jap. engaku-jo.

4) Jap. shomon-jo. Es handelt sich hier um die verschiedenen Stufen intellektueller
und moralischer Vollkommenheit. Die Shomon, d. i. Horer, sind die unterste Klasse derer,
die den Weg der Erlosung beschritten haben.

5) Do-shaku ist der chinesische Priester Tao-cho, gest. 628 n. Chr. Zenji ist ein Ehren-
titel, der hervorragenden Priestern verliehen wird.

6) In seinem Werke An-raku-shii. S. Einleitung S. 12 und die fjbersetzung von Shin-
rans Shoshioge.

7 Jap. gokuraku, gewihnlich mit Paradies iibersetzt, Amitabhas Reines Land im
Westen, Himmel.

8 Jap. nangyo.

%) Jap. igyo.

) Das Gleichnis stammt von dem indischen Patriarchen Nagarjuna. 8. die Uber-
setzung des Shoshinge.
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auf einem Schiffe sich hiniibertragen 1aft. Wir aber, die wir in diesen Tagen
leben, sind ja nun eben Menschen, deren Augen der Weisheit erblindet und
deren Beine der Befolgung der Gebote gelihmt sind. Daher denn iiberhaupt
gar nicht daran zu denken ist, dal wir unsere Hoffnung auf den Weg der
schweren Praktik setzen konnten, den uns Shodo weist. Nein, wollen wir iiber
den Samsara-Ozean des Lebens und Sterbens hinifiber zu dem Gestade der
Gefilde der hiochsten Seligkeit gelangen, so kionnen wir das nur, indem wir zu
Schiffe hiniiberfahren, auf Midas?) vorzeitlichem Gelobnis.®)

Mit diesem vorzeitlichen Gelsbnis Midas, das hier einem Schiffe verglichen
wird, hat es sich aber also:

Nachdem er voreinst, als zuerst sein Sinn die Richtung auf das Hochste
nahm, den Palast verlassen, des hohen Ranges als Konig seines Reiches sich
begeben und den Entschluf gefafit, ein Buddha zu werden, lhat Amida, auf
Schaffung seines Reinen Landes denkend, sein achtundvierzigfach Gelobnis auf-
gerichtet, in dessen achtzehntem Eidschwur er verheifien: ,, Wenn ich die Buddha-
schaft erlangt, nicht will ich die vollkommene Erlenchtung an mich nehmen,
wenn eines der lebenden Wesen aller zehn Richtungen, die den Wunsch haben,
in mein Land geboren zu werden, und meinen Namen auch nur zehnmal an-
rufen, indem sie von der Kraft meines Geltbnisses sich tragen lassen, nicht
daselbst geboren wiirde“. Und diesen seinen Ratschiuf hat er in unentwegtem
Ringen hinausgefithrt, und zehn Kalpas sind bereits dahingegangen, seit er
wirklich zum Buddha geworden ist. Daher denn Zend6®) in seinem Kommentar
gesagt hat: ,Dieser Buddha ist es, der nun lebet nach erlangter Buddhaschaft.
So wisset denn auch, daf der solenne Eidschwur, den er voreinst getan, kein
leer Gerede ist. Und wo nur die Menschen auf ihn ihren Sinn richten und
ihn anrufen, kénnen sie gewiblich zum Leben eingehen®.

Hienach steht denn fest: wer im Glauben an Midas vorzeitliches Gelsbnis
seinen Namen anruft, der braucht ob seines Fingehens zum Leben*) keinem
Zweifel Raum zu geben. Und solches wohl bedenkend soll man nun jedenfalls
auf des Buddha Amida Geliibde iiber alle Dinge vertrauen und einfach von
ganzem Herzen sein Namu Amida Butsu sprechen, ohne sich irgend durch Ein-

1) Mida ist eine verkiirzte Form des Namens Amida, wie der Buddha Amitabha in
Japan heiBt.

) Jap. hon-gwan, Sanskr. purvapranidhana. Wortlich bedeutet pirva (jap. hon) soviel
wie anfiinglich, urspriinglich, und pranidhane ist gleich Wupsch oder Gelitbde oder Gebet.
So geben auch Max Miiller und Nanjo den Ausdruck mit Prayer oder Vow, Original vow,
wieder. Es ist aber kaum méglich, ein deutsches Aquivalent zu finden, das iiberall gebraucht
werden kinnte, wo in unseren Texten hongwan steht, so wenig sich etwa das hebriische berith,
{las mir etwas ganz Ahnliches zu besagen scheint, iiberall, wo es vorkommt, mit dem gleichen
deutschen Worte wiedergeben 1i6t. Im Japanischen iwerden als synonym die Ausdriicke
negai oder yakusoku oder chikai gebraucht. Und so hat gwan Jen Sinn Verlaugen, gnildiger
Wille, Absicht, Vorsatz, Ratschlu, Gnadenbund, Testament, Biirgschaft, Versprechen, Schwur
oder eidliche Zusage, VerheiBung usw. hon ist etwa das griechische év doyi.

%) D. i. der chinesische Priester Shan-tao. S. Shoshinge.

%) Jap. 6-6, d. i. Eingehen zum Leben der Seligkeit in Amidas Himmel.
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reden von Menschen, die solchen unseren Glauben nicht teilen, an Buddhas Ver-
heiffung irre machen zu lassen.

Ein Glaubiger des Lehrtors des Reinen Landes wird also der nur heifien
konnen, der in diesem Sinne, nachdem er das Shodo-mon als unserer armen
Fiahigkeit durchaus unangemessen hat fahren lassen und statt seiner dem Jodo-
mon sich zugewandt, in gliubigem Aufschaunen zu Buddhas VerheiBung seinen
Namen von ganzem Herzen anruft. . . . ..

II. Brief Honens an Kuroda no Shonin.?)

Priifen wir, deren Lebzeit in diese letzten Tage des Gesetzes?) fallen
mufte, uns, ob wir auch zu denen gehoren, die geschickt sind, zum Leben in
den Gefilden der héchsten Seligkeit einzugehen, so finden wir:

Wir brauchen hierob nicht darum in Sorge zu sein, weil unser Andachts-
tun3) unzuldnglich ist: an einem bloB zehn-, ja auch nur einmaligen Anrufen
des Namens Buddhas schon ist’s genug. Wir brauchen hieran nicht darum zu
zweifeln, weil wir Siinder sind: soll ja doch auch der gréfSte Siinder nicht ver-
worfen sein! Wir brauchen nicht in Unsicherheit darob zu geraten, indem wir
etwa an den grofen zeitlichen Abstand denken, der uns von dem Stifter des
Buddhismus trennt: soll es selbst der Menschheit nach dem Untergange seines
Gesetzes*) noch moglich sein, zum Leben einzukommen, wievielmehr nicht uns,
die wir in diesen Tagen®) leben. Wir brauchen auch nicht etwa darum zn
zweifeln, weil unser Selbst so durch und durch verderbt ist: heiBt es ja doch
ausdriicklich: ,ich, diese von sinnlichen Begierden erfiillte arme Kreatur!®¢)

Uns verlangt nach dem Reinen Lande im Westen, wo es doch in allen
zehn Richtungen Reine Lande die Menge gibt,?) weil das das Land ist, in

1) Uber diese Schrift siehe Einleitung S. 22.

?) Dem Gesetze der Verginglichkeit, dem alles unterliegt, ist auch die Lehre des
historischen Buddha Shakyamuni unterworfen. Im Saddharmapundarika-Siitra wird von ihm
vorausgesagt, dafl fiir einen Zeitraum von 500 Jahren nach seinem Tode sein Gesetz unver-
sehrt erhalten bleiben, in der folgenden Periode die Verehrung von Bildern walten werde,
dann die Letzten Tage des Gesetzes folgen wiirden, eine Periode, in der dasselbe mehr und
mehr nur in einem Zustande tiefer Verderbnis sich fristen werde, worauf es dann endlich
ganz aus der Welt verschwinden solle. Die Dauer der vier Perioden wird verschieden ange-
geben. In den Sekten, die der Sukhavati-Lehre huldigen, wird angenommen fiir die Periode
des ,rechtschaffenen Gesetzes“ (shobo) das erste Halbjahrtausend nach Shakyas Tod, firr die
des ,Bilderdienstes® (2005) eine Zeit von 1000 Jahren, fiir die ,Letzten Tage des Gesetzes®
(mappod) eine Zeit von 10000 Jahren (statt 1000 wie nach der Annabme anderer Sekten)
Am Ende dieser Tage folgt dann die ,Vernichtung des Gesetzes® (hometsu). Gegenwiirtig
leben wir also nach dieser Rechnung, bei welcher zu beriicksichtigen ist, daf nach der
traditionellen Annahme der chinesischen und japanischen Buddhisten Shakya 1027 v. Chr.
geboren und 949 v. Chr, ins Nirvana eingegangen ist, in den letzten Tagen des Gesetzes (mappa),

3 Jap. gyo. 4 Jap. hometsu. S. Anm. 2 dieser Seite.

5 D. h. in den Tagen der dritten Periode, wo die Lehre Buddhas doch wenigstens noch
immer in Geltung ist, wennschon sie an Reinheit und urspriinglicher Kraft viel verloren hat.

6y Zitat aus Zendos Kommentar.

") Nicht der Buddha Amitabha nur hat sein Reines Land; jeder der ungeziihlten
Buddhas besitzt sein eigen Reich oder Paradies.




,Amida Buddha unsere Zuflucht. 41

welches selbst die Menschen sollen geboren werden konnen, die die zehn Sinden?)
und die fiinf schweren Vergehen2) auf sich geladen haben. Von all den Buddhas,
den vielen, ersehen wir uns Amida, uns zu ihm zu kehren, dieweil er der ist,
der selbst zu denen kommen will, die auch nur drei- bis fiinfmal zu ihm rufen.
Von den mancherlei Devotionsakten erkiesen wir uns das Anrufen des Namens
Buddhas, weil uns das Buddhas vorzeitliches Gel6bnis anempfohlen. Wie sollte
es geschehen konnen, daB unser Hoffen zu schanden wird, wenn wir, um zum
Teben einzugehen, nur von Amidas vorzeitlichem Gelobnisse uns brauchen tragen
zu lassen? Daf wir aber von dieser seiner AnfangsverheiBung getragen werden,
dazu ist nichts von uns erfordert als nur ein glidubiges Vertrauen.

Unter allem, was hocherfreulich, ist nichts erfreulicher als dies, daf wir
sollen loskommen von dem Samsdra, von dem doch so schwer nur loszukommen,
nachdem wir, wozu man doch so schwer nur kommt, einmal auf das Hochste
unseren Sinn gerichtet; nachdem es uns vergénnt worden, Midas vorzeitliches
Geldbnis zu treffen, das so schwer zn treffen, nachdem wir ein Dasein als
Menschen erlangt, das so schwer nur zu erlangen ist.

Was das Siindigen anlangt, so sehe man sich wohl vor, auch nur die ge-
ringste Ubertretung zu begehen, und habe dabei doch den Glauben, daB selbst
ein Mensch, der die zehn Siinden begangen und der fiinf schweren Vergehen
sich schuldig gemacht hat, zum Leben eingehen werde. Selbst diejenigen, die
schwere Siinden auf sich geladen haben, sollen wiedergeboren werden, wie viel
mehr nicht erst diejenigen, die nur leicht gesiindigt!

Was aber die Betitigung der Devotion anlangt, so tue man Flei dazu,
ohne auszusetzen, darf man gleich das Vertrauen haben, daf selbst ein bloB
zehnmaliges, ja auch ein nur einmaliges Anrufen nicht vergeblich ist. Selbst
ein einmaliges Anrufen soll uns zum Leben einhelfen, wie viel mehr nicht erst
der Anrufungen Menge!

1) Es gibt verschiedene Aufziblungen der Zehn Siinden. (Siehe Mélanges Japonais XVI,
p. 436f). In Japan ist die gewShnlichste diese: I. Drei Siinden des Kdrpers oder der Tat:
1. Toten eines lebenden Wesens, 2. Diebstahl, 3. unerlaubter geschlechtlicher Verkehr; IL. Vier
Siinden des Mundes oder des Wortes: 4. Liige, 5. miiBiges Gerede, 6. Schmihrede, 7. Doppel-
ziingigkeit; TIL. Drei Siinden des Geistes: 8. Habgier, 9. Zornmut, 10. Torheit oder héretische
Ansichten. Niheres ist zu erholen aus einem von J. L. Atkinson neuerdings ins Englische
iibersetzten Werk des japanischen Priesters Katsuragi Jiun, das aus Predigten erwachsen ist,
welche dieser dem Kaiser Go Momozono (1771—1779) iiber die Zehn Gebote hielt (Trans-
actions of the As. Soc. of Japan Vol. XXXIIT, p. 159—184 und 198—205; Vol. XXXV,
p- 38—70 und 71—74; Vol. XXXVI, Part 1, p. 9—22).

%) Als die Fiinf Todsiinden, jap. go-gyakuzai (Sanskr. @nantarya) werden aufgeziihlt:
1. Muttermord, 2. Vatermord, 3. Mord eines Rakan (Arhat), 4. Einen Buddha verwunden,
5. Zwiespalt innerhalb der Monchsgemeinschaft anrichten. Vgl. Bhikku Nénatiloka, Die Reden
des Buddha. Erster Band: Das Einerbuch (Eka-Nipato) S. 51. Von Lloyd (Shinran and his
Work p. 48, note) aber lerne ich, daf die Mahayanisten eine andere Aufzihlung kennen,
niimlich: 1. Entweihung oder Zerstérung von Tempeln, heiligen Bildern und heiligen Geeriiten,
2. Veriichtliches Reden iiber die Drei Yanas, 3. Veriichtliche Behandlung von Religiosen, 4. Die
oben aufgefiilhrten fiinf Todsiinden des Hinayana, 5. Begehung irgend einer der in den ange-
gebenen Zehn Geboten verbotenen Siinden.
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Der Buddha Amida, er, der hinausgefithrt sein Wort: ,Nicht will ich die
vollkommene Erleuchtung an mich nehmen® und nun in seinem Reinen Lande
weilet, wird gewiBlich von dorten kommen, uns zu sich einzuholen,!) wenn unser
Leben zu Ende gehen wird. Und Shaka,?) indem er's sieht, wird bei sich
sprechen: ,O wohl! Nun sind sie auf dem Wege, gehorchend meiner Unter-
weisung, aus dem Kreislauf des Lebens und Sterbens herauszukommen“. Und
bei all den Buddhas der sechs Richtungen?®) wird ein Jubeln sein: ,Wie gut
doch, daB sie nun sollen zum Leben kommen in dem Lande der Reinheit, von
dannen sie nicht mehr in den Samsara werden zuriickzukehren haben!“4) Und
wir selber werden, ob wir nun himmelwérts den Blick erheben oder niederwirts
zur Erde schauen, voll Freude sein, daf es uns nun vergénnt worden, Amidas
urzeitlichem Gelobnis zn begegnen. So sollen wir nun aber auch, wir gehen
oder stehen, wir sitzen oder liegen, diesem Buddha Dank erstatten fiir seine
gnadenvollen Gaben. Es sind Worte, darauf VerlaB ist: ,Wer auch nur zehn-
mal seinen Namen anruft”, und fiiglich darf man glauben, was da geschrieben
steht: ,es soll ihm gewillich gelingen, zum Leben einzugehen®. —

II1. Ichi-mai kisho-mon.
Ein Blatt des Zeugnisses von Honen Shonins Hand.b)

Die Heilsmethode, die ich als die rechte, die zu endlicher Erlosung fiihrt,
in allgemeine Aufnabme zu bringen stets beflissen war, ist weder Meditation
von jener Art, wie sie in China und ebenso auch in unserem Lande von vielen
Priestern geiibt wird, noch auch ein Anrufen des Buddhanamens, das einer
etwa nur dann pflegen kionnte, wenn er zuvor durch Studium klar iiber den
eigentlichen Sinn solcher Andacht geworden ist. Nein, alles, was zu tun hat,
wer da begehrt, znm Leben in den Gefilden hochster Seligkeit zu gelangen, ist
einzig dies, daf er sein Namu Amida Butsu betet und nimmer zweifelt, daf er
dadurch gewiflich dort wiedergeboren werde, nichts weiter. Die sogenannten
Drei Herzen,®) Vier Exerzizien?) und was dergleichen melr ist, das alles ist
schon beschlossen in solchem Namu Amida Butsu, das einer in dem festen
Glauben, dadurch zum IL.eben einzukommen, spricht. Wo ich noch eine andere
Lehre neben dieser hitte, ich wiirde mich um die Gnade der beiden Hoch-
heiligen®) bringen und selber keinen Teil haben an Midas vorzeitlichem Gelobnis.

1) Jap. raigo.

%) Shaka ist die japanische Aussprache des Namens Shakya.

%) Die sechs Himmelsrichtungen sind auBer den vier uns geldufigen noch Zenith und Nadir.

4) D. h. sie sind zu Anagamin geworden.

5) Siebhe Einleitung S. 22.

) Die ,Drei Herzen®, (san-shin), in welche der die Voraussetzung fiir den Empfang
des Heils bildende Glaube analysiert wird, sind aufs genauste in dem n#chsten Texte, in
Koas Kimyo Hongwan Shd, erkliirt.

%) Die Vier Exerzizien sind die sogenannten sa-gyo (saku-gyo), vier verschiedene Arten
religidser Ubungen, die zur Erlangung der Gemiitsruhe (anshin) dienen sollen.

8 Jap. ni-son, d. i. Amida und Shakya.
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Wer da nun aber Glauben hat an die Kraft der Anrufung des Namens
Buddhas. der darf, und hitte er gleich alle Lehren, die Shaka wihrend seines
oanzen Lebens verkiindigt hat,’) durchaus studiert, sich nicht anders gehaben
wollen wie der simple Mann aus dem Volke, der keinen Buchstaben zu lesen
versteht, und sollte sich in eine Reihe stellen mit den unwissenden Bhikshuni,?)
und also, den Weisen ganz und gar ausziehend, wie diese einfach von ganzem
Herzen den Namen Buddhas anrufen.

Solches zu bezeugen, driicke ich als Siegel beide Hinde anf.

Ein einzig Blatt nur, ist diese Handschrift doch ein ganzes Kompendium
der Jodo-Lehre, aus dem ihr lernen konnt sowohl, welches die rechte innere
Disposition,?) als auch welches die rechte Art und Weise anzubeten ist. Es
ist nichts, das Genkii%) euch vorenthalten hitte.

Niedergeschrieben aber habe ich dies mein Credo hier, um dem vor-
zubeugen, daf nach meinem Abscheiden Hiresien auftauchen.

2. Jahr Kenryaku,®) 1. Monat, 23. Tag. —

IV. Kimyo¢) hongwan %) sho. )
Mida Nyorais®) vorzeitliches Gelobnis — unsere Zuflucht.
Yon Koa Shonin.?)

Es sind achtzigtansend *!) verschiedene Lehren,'?) die, dem Reifegrade seiner
jeweiligen Horer Rechnung tragend,!®) Shakamuni einst verkiindigt. Aber ist

1) Jap. dchi-dai-kyd, die Lehren des ganzen Lebens (sc. Shikyas).

2) Jap. bikuni, weibliche Ordensglieder, Nounnen.

3) Jap. anshin, wirtlich Gemiitsruhe, Seelenfriede, Herzensgetrostheit, HeilsgewiBheit;
identisch mit dem rechten seligmachenden Glauben oder demn Vertrauen auf Amida oder mit
den ,Drei Herzen®.

%) Genkt, d. i. Honen Shonin, = Ich.

5) Die Periode (nengd) Kenryaku umfafit die Jahre 1211 und 1212.

%) ki-myo, von mir mit ,unsere Zuflucht* wiedergegeben, kinnte geradezu auch mit
,Glaube* iibersetzt werden, gliubiges Vertrauen auf Amidas gniidige Verheifiung.

7 S. 8. 89, Anm. 2. &) = Abri, kurzer Aufsatz.

9) Nyorai ist das japanische Aquivalent fiir Tathagata, den ersten der zehn Buddhatitel.
Nach japanischer Erklirung etwa — der da bleibet, wie er ist.

10y Uber diese Schrift und ihren Verfasser siehe Einleitung S. 23—28.

11) 80000 steht hier wie oft abgerundet fiir die genauere Zahlenangabe 84000, die noch
hiufiger vorkommt. Nach buddhistischer Anschauung bestehen die Gebeine des menschlichen
Korpers aus 84000 Partikelchen, daher z. B. Konig Ashoka den Wunsch gehabt haben soll,
84000 Stopas zu errichten, d. h. fiir jedes Partikelchen von Shakyamunis Korper einen
Reliquienturm. (Fa-hiens Record of Buddhistic Kingdoms, iibersetzt von James Legge, p. 69.)
Danach kénnte die Angabe besagen, daf der groBie Lehrer mit jeder Faser seines Wesens
gepredigt habe. Ein alter japanischer Autor, der in der Einleitung genannte Priester Gyonen,
gibt in seinem Katechismus eine andere Erklirung. Auf die Frage: Warum war es nitig, daB
Buddha eine so grofie Zahl Lehren verkiindigt hat? findet sich bei ibm die Antwort: Weil
es Buddha darum zu tun war, die 84000 Ubel zu heilen, an denen alle lebenden Wesen
kranken. Nach ihm giibe es sogar zweimal 84000 Lehren Buddhas, 84000 Hinayana- und
84000 verschiedene Mahiyana-Lehren.

12) Lya-mon, wortl. Lehr-Tore. Vgl. S. 87, Anm. 5

%) Der Erleuchtete wird, insofern er nach Ansicht der Buddhisten, seine Iehre dem
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gleich eine jede von ihnmen dazu vermeint, den Menschen als eine Barke zu
dienen, um darauf hiniiberzukommen iiber den Ozean der Leiden: das Netz der
Lehre, welches taugt zu retten die je und je versinken wollen, ist doch einzig
und allein das vorzeitliche Gelobnis, der achtundvierzigfache Eidschwur, grofer
und hoher als alles andere in der Welt. Sollen ja doch, indem der Vorzeit
groBer Lehrer?) Mida durch sein geschicktes Meditieren, das durch fiinf Kalpas
hindurch geiibte, ein Auskunftsmittel ?) ausgesonnen, der Menschheit dieser letzten
Tage?) einzuhelfen zu dem ewigen Leben*) neunfachgestufter Seligkeit,’) nun
selbst diejenigen der Gnade teilhaftig werden, daf der Sambhoga-Buddhat) und
der Nirmana-Buddha?) kommen, sie einzuholen,®) die der vier Hauptsiinden?)
sich schuldig gemacht oder die acht schweren Siindeni®) auf sich geladen haben,
und soll doch nun ein jeder, der auch nur ein-, ein einzigmal den heiligen
Namen anruft, ein einzigmal nur seinen Sinn auf den heiligen Namen richtet,
sich des versichert halten konnen, daf er einkommt in das kostliche Land, da
kein Irrwahn mehr sein wird und kein Geborenwerden.

Eben weil es so etwas Grofes ist um Midas eidliche VerheiBung, darum
hat es auch, seit ihr in China in Komyo!') Daishi!?) ein Dolmetsch erstanden
und in unserem eigenen Lande der Shonin von Kurodani!s) als ihr Verkiindiger

jeweiligen Bediirfnisse und Verstdndnisse seiner Horer in jedem Falle anpassend, mancherlei-
weise gepredigt hat, von ihnen einem tiichtigen Arzte verglichen, der fiir jeden Kranken und
fiir jede Krankheit eine besondere Arznei bereit hatte. (8 byd yo yaku tsui ki seppo).

1) Jap. hon-shi.

%) Jap. ho-ben, Sanskr. upaya. Eine genaue Erklirung des Ausdrucks, der von chine-
sischen Autoren mit fang p’ien wiedergegeben wird, ist zu finden bei Suzuki, Outlines of Mahayana-
Buddhism, p. 298f. Vgl. auch Eitel’s Sapskrit-Chinese Dictionary sub voce.

% 8. S. 40, Anm. 2.

1) Jap. o-jo.

%) Die neun Stufen der Seligkeit in Amidas Reinem Lande, genauer die drei Grade
derselben, bei deren jedem wieder ein hichster, mittlerer und niedrigster Rang unterschieden
werden, finden sich im Kwanmurydjukyo (Amitayurdhyana-Satra), dem Hauptkanon der Jado-
Sekte, genau beschrieben.

%) Jap. ho-butsu.

) Jap. ke-butsu.

8) Jap. raigo.

" Mit den vier Hauptsiinden diirften die vier akaraniyani (= das, was nicht zu tun ist)
gemeint sein, die die Ausstofung aus dem buddhistischen Orden zur Folge haben sollen:
1. Toten, 2. Diebstahl, 3. Unkeuschheit, 4. Prahlen mit magischen Kriften und iibermensch-
lichen Eigenschaften.

19) Die acht schweren Siinden sind: 1. Titen eines lebenden Wesens, 2. Stehlen, 3. Un-
keuschheit, 4. Liigen, 5. GenuB berauschender Getriinke, 6. Uberma$ im Essen, 7. Luxus in
Liegestatt usw., 8. Beteiligung an Tanz, Musik, Anwendung von Parfiims usw.

1) Komyo, d. h. Wunderbarer Lichiglanz. Gemeint ist damit Zendd (Shan- t3o, der so
nach dem Namen seines Tempels genannt wird. Diesen Namen aber soll der Kaiser von China
dem Tempel verliehen haben, weil aus Shan-taes Munde, wilhrend er predigte, Licht erstrahlte.

12y Daishi ist ein posthumer Ehrentitel fiir hervorragende Priester.

%) Kurodani (wortlich: Schwarztal) ist der Name des Tales in der Nihe von Kyodto im
Hiyei-Gebirge, in welchem Honen Shonin (Genkn), ehe er eine eigene Sekte, die Jodo-shii,
begriindete, als Tendai-Monch ein Vierteljahrhundert lebte, weshalb er der Priester (Shonin)
von Kurodani genannt wird. Nachher wurde hier einer der Haupttempel seiner Sekte errichtet.
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hervorgetreten, bis zur Stunde allerorten Méanner die Menge gegeben, die diese
Lehre studiert und mit ihrer Praxis sich genau vertraut gemacht, und sind
ihrer die Hiille und Fillle gewesen, denen diese Welt der Unreinheit zum Ekel
wurde und die ein Sehnen nach dem Lande der Reinheit in ihrem Herzen hegten,
also daB nachgerade alle Welt Bescheid um sie wei8.

So durchaus geldufiz aber unserem Ohre gemeiniglich die Lehre an sich
ist, so schwer will es uns doch fallen, zu rechter Klarheit dariiber zu kommen,
wo wir nun eigentlich unseren Standort nehmen sollen, um wirklich geraden
Wegs zum Leben einzugehen. Denn es mag einem noch so ernstlich darum
zu tun sein, sich rechte Klarheit dariiber zu verschaffen, was unter der so-
genannten Herzensgetrostheit!) zu verstehen ist, oder wie die Devotion sich
nun betitigen?) mufi, die Lehraufstellungen der verschiedenen Gelehrten hier-
fiber gehen zu sehr auseinander. Und wollte einer gleich, nur um endlich
einmal herauszukommen aus dem Zweifel, welche von diesen verschiedenen
Aufstellungen denn nun eigentlich richtig wiedergibt, was Honen Shonin einst
mit seiner Verkiindigung hat sagen wollen, von einem dieser Gelehrten zum
andern laufen, sein armer Kopf wiirde dadurch nur erst recht tiefer und tiefer
in Verwirrung hineingeraten. Wiirde er doch von jedem derselben die Ver-
sicherung zu horen bekommen: ,,Bei mir ist’s annoch zu vernehmen, das wahre
Windeswehn von Kurodani“®) wiirde doch ein jeder von ihnen ihm beteuern:
»Das echte Wasser von dem Brunnquell Yoshimizu,*) hier, bei mir kannst du
es fliefen sehen®.

Nicht als ob etwa des Shonin Verkiindigung eine so vielverschiedene
gewesen wire. Nein, zu solchem Lehrwirrwarr ist es, will mich bediinken,
gewiB nur darum gekommen, weil jeder Tor meint, seinen subjektiven Gedanken
freien Lauf lassen zu diirfen.

So oft ich nun bei mir selber dariiber nachsann, wie man es doch nur
anzufangen hitte, wm recht zn unterscheiden, was an der Tradition echt, was
an ihr unecht, und ausfindig zu machen, was an den verschiedenen Lehren
wahr, was falsch an ihnen ist, war es immer und immer der gleiche Wunsch,
der in mir aufstieg: daB ich doch eine gleichgesinnte Seele hitte, mit ihr mich
auszusprechen! Und eines Tags geschah es, dafl mir einfiel, ich hatte ja frither
einmal, als ich noch in der Gegend von Kita Shirakawa?®) wohnte, eine solche
gehabt, einen Glaubensbruder, der ein Herz und eine Seele mit mir war, und
den ich nur darum so ganz aus dem Sinn verlieren konnte, weil alle die Zeit
her jeder Verkehr zwischen uns unterblieben war. Da aber lieB es mir auch
keine Ruhe, ich mufte wissen, was aus ihm geworden, und so machte ich mich
alshald auf, ihm nachzuforschen.

1) Jap. anshin. S. S. 43, Anm. 3.

%) Jap. kigyo.

3) D. h. die echte Lehre des Stifters der Sekte, des Priesters, der in Kurodani lebte.

1) Yoshimizu — Gut-Wasser, ebenfalls Name eines Platzes, wo Honen lebte und lehrte.

5 Kita Shirakawa ist ein kleines Dorf etwas nordlich von dem berithmten Tempel
Ginkakuji im NO von Kydto.
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Die Sté#tte nun zwar, deren Anblick mir dunkel die Erinnerung aufsteigen
lieB: das ist der Ort, wo er gewohnt, — sie fand ich wieder. Allein sie war
verlassen und mutete mich so ganz anders an als einst, und der Garten an
der Hitte fiihrte mir eine stumme Sprache wehmiitigen Gemahnens an Zeiten,
die vergangen. Ich trat in ein benachbartes Haus, nach dem Verbleibe meines
alten Freundes zu fragen. Der Priester, sagte man mir da, sei bereits im ver-
gangenen Jahre — es moge just um diese Zeit gewesen sein — selig in ein
besseres Leben hiniibergegangen, und seitdem gehe in seiner Hiitte eine Nonne
ein und aus, die heute nur wohl gerade nicht zu Hause sei.

Nun ist ja der Tod ein gemein Ding in dieser Welt des Unbestandes.
Nie aber doch war mir das so schmerzlich auf die Seele gefallen wie in dieser
Stunde. Mir war zumute, als sollte ich selber die Schritte beschleunigen dem
Reinen Lande des Buddha Amida entgegen. Aber alter Freundschaft vergessen
ja auch sie nicht, die dorten allbereits anf Blumen sitzen diirfen.!)

»Zur Hilfte lassen frei den Sitz,
yDie schon auf Blumen thronen,
So ist denn nun wohl auch fiir mich ein Platz bereit gehalten.
»Auf daB auch Platz fiir Pilger sei,
»Die noch auf Erden wohnen.*
Ich traue, auch ich darf mich jetzt zu denen zihlen, die dort erwartet werden.

Mit solchen Gedanken mich trostend, lief ich mir eingehendst erzihlen
von dem letzten Stiindlein des Dahingegangenen, also daB dariiber, ich wufte
nicht wie, die Zeit verstrich. Als ich einen Blick hinaus ins Freie tat, war
die Sonne eben im Untergehen. An ein Nachhausekommen war so fiir heute
bei dem weiten Heimwege nicht mehr wohl zu denken. Wie ich mich aber
nun sorgte, was da zu tun wire, fiel mir plotzlich ein, dafl es gerade der Tag
war, an dem sich Amida ganz besonders zn denen, die sich ihm gliubig nahen,
herniederneigt,?) und daf ja eben aunch in niichster Nihe einer seiner Haupt-
gnadenorte gelegen sei. Und wollte es mir gleich ein wenig gegen das Gefiihl
gehen, ihn nur so beildufig aufzusuchen, so traute ich doch auch wieder, Buddha
werde die Aufrichtigkeit meines Sinnes nicht verkennen, und machte denn
wirklich den Betergang zum Shinnyodo,?) um die Nacht in frommer Andacht
im Heiligtume zu verbringen.

Sie war schon ziemlich weit vorgeriickt, und rings bei den Menschen hatte
die Stille ihre Einkehr gehalten. Nur das Siuseln des Windes lieff dranfien
sich vernehmen, wie er im Wehen die Rinnen der Dicher streifte, — ein Chorus
zu den Stimmen der Namu Amida Butsu-Beter drinnen. Hell leuchtete der
Silbermond, dessen Schimmer auf die Behausungen der Menschen sich hernieder-

1) Die Seligen in Amidas Paradies werden auf Liotosblumen sitzend vorgestellt.

) Als Amidas Tag gilt der fiinfzehnte des Monats.

3 Der Shinnyodd, auch Reishozan Shinsei Gokurakuji genannt, ist nérdlich von Kuro-
dani gelegen. Den Hauptschatz dieses der Tendai-Sekte zugehdrigen Tempels bildet eine
Statue Amidas, die von dem berithmten Priester Ennin oder Jikaku Daishi (794-—864) ge-
schnitzt worden sein soll.
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goB, am Himmelszelt, ein Bild der Giite Buddhas, die alle Welt umfahet und
keine Kreatur verwirft.) Die hehre Einsamkeit, die méchtig auf die Seele
wirkte, dazu Krmiidung von langer Wanderung machten, daf ich, wihrend ich
mir noch bewuBt war, mein Namu Amida Butsu leise vor mich hin zu beten,
unversehens in Sehlummer sank. Nur fiir ein Weilchen freilich. Schwer nur
ja findet man, wenn man auf einer Wanderschaft ist, iiberhaupt rechten Schlaf,
und leicht ist er wieder hinweggescheucht von dem Pfithle eines alten Mannes.
Ich erwachte denn auch gleich darauf wieder, und wie ich aufhorchte, horte
ich, wie da zwei Priester, die, unvermerkt von mir, hiehergekommen sein
muBten, anzubeten, beieinander sitzend sich vertraulich miteinander unterhielten.
Der eine von den beiden, schon hoch in Jahren stehend, wie das der Stimm-
klang seiner Worte, die oft von einem Hiisteln unterbrochen wurden, annehmen
lieB, und unverkennbar eine angesehene Personlichkeit von tiefer Gelehrsamkeit,
muBte wohl ein Mann aus der nichsten Nachbarschaft sein, der in den Tempel
gekommen war, um da seine Andacht zu verrichten. Der andere, offenbar
neuerlich erst zum Glauben gelangt, schien ein Scholar zu sein, den von irgend-
woher sein Weg hierher gefiihrt.

Neugierig, was sich da, wihrend ich geschlummert, fiir eine Unterhaltung
angesponnen, horchte ich nach ihrer Unterhaltung.

[Erster Dialog.]

»Soviel ,“ also lieB der Scholar sich vernehmen, ,habe ich mir bereits
sagen lassen, daB zwar alle die Liehren, welche der Meister?) wihrend seines
ganzen Lebens verkiindigt hat, den vielfach verschiedenen Individualititen )
angemessen sind, daB es aber in diesen zehntausend Jahren der Endzeit*) aus-
schlieBlich eben der einen Lehre von der Anrufung des Buddhanamens vor-
behalten sein soll, der Menschheit alles zu bieten, was zu ihrem Heile ist. Was
ich aber nicht weiB, das ist, warum man sich denn nun eigentlich des soll ver-
sichert halten diirfen, daf man nichts weiter zu tun brauche als nur Buddha
anzurufen, um unfehlbar zum Leben einzugehen. Ohnehin schon aller Gelehr-
samkeit bar,5) habe ich auch niemals irgend so etwas wie die ordentliche Unter-
weisung eines Lehrers genieBen diirfen. So fehlt es bei mir noch an den aller-
allerersten Griinden.®) Ich bin in der Tat noch dermafen zuriick, da$ ich nicht
einmal weif, wie und was ich auch nur fragen soll. Wiarst du nun wohl so

1) Buddha mit dem Monde zu vergleichen ist sehr gebriiuchlich. Was ich dbersetzt
habe ,die alle Welt umfahet und keine Kreatur verwirft*, ist im Japanischen ein stehender
Ausdruck zur Bezeichnung des universalen Gnadenwirkens Amidas: sesshu fusha. Eine ge-
nauere Erklirung desselben wird von Koa in der folgenden Abhandlung (Sai-y5-sho) gegeben.

%) Jap. hon-ski, d. i. Shakyamuni.

%) Jap. ki-kon.

+) Jap. mappo. S. S. 40, Anm. 2.

%) Jap. ichi-mon fu-chi no mé, wortlich: einer, der auch nicht einen Buchstaben (Schrift-
zeichen) kennt, etwa unser Analphabet. Ubertreibender Ausdruck der Bescheidenheit.

%) Freie Wiedergahe eines Ausdrucks, der eine Reminiszenz an ein Wort aus den Ge-
sprichen des Konfuzius ist (iilberhaupt noch nicht in den Wald eingetreten sein).
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freundlich, mir, indem du dich in meine geistige Armut hineindenkst,~die Sache
zu erkldren, so leichtverstindlich, wie es nur immer moglich ist?*

»0a,“ gab ihm der alte Priester zuriick, ,dergleichen wire nun eine Auf-
gabe fiir einen ordentlichen Gelehrten; keineswegs aber darf ich alter Tor?)
mir herausnehmen, daranf mich verstehen zu wollen. Muf schon die Scheu vor
Buddhas Allwissenheit mich davor bewahren, mich hieriiber auszusprechen, wie
wollte ich, wenn ich es tite, dem Gespiotte der Menschen entgehen? Zudem
habe ich, was ich etwa einmal Rechtes iiber die Sache gehért und in mich auf-
genommen, nunmehr ein altersschwacher Greis, wohl so ziemlich alles wieder
vergessen. Indes da dein Fragen gar so dringlich ist, magst du denn von dem,
was mir selber noch geblieben ist, doch das eine oder andere horen.

Nach dem, was Gelehrte des Altertums hieritber sagten, wire es iiber-
haupt gar nicht angebracht, in der Lehre, da man zum Leben in den Gefilden
hochster Seligkeit eingeht, indem man den Namen Buddhas anruft, irgendwelche
Subtilititen besonderer Art zu suchen. Was fiir ein Siinder immer ein Mensch
auch sein moge, wenn er nur bei sich selber denke .Herr, hilf!?) und Namu
Amida Butsu bete, so werde er sicherlich wiedergeboren werden, indem er so
dahinfahre, getragen von dem Gelobnis, welches Buddha einst in der Vorzeit
aufgerichtet.

Das Gelobnis, welches da gemeint ist, ist die VerheiBung, welche aus-
gesprochen ist in dem achtzehnten von den achtundvierzig Worten der Ver-
heifung: ?)

»Wenn ich es zur Erreichung der Buddhaschaft ge-
sbracht, nicht will ich die vollkommene Erleunchtung
,an mich nehmen, wenn sie, die lebenden Wesen aller
,zehn Richtungen, die getrosten Herzens an mich
»glauben und den Wunsch haben, in mein Land geboren
»%20 werden, und also, wir’'s etwan ein zehendmal, ihre
sAndacht auf mich richten werden, nicht daselbst ge-
,boren wiirden“")

Diese VerheiBung im einzelnen recht zu verstehen, so ist da ein Doppeltes
erforderlich: von seiten der Individuen®) eine bestimmte seelische Verfassung

Yy Jap. gurd, echt japanischer Ausdruck der Bescheidenheit.

2) Oder ,du wollest uns erretten!“ (fasuke tamae).

3) Tn dem Sanskrit-Original des DaimurySjukyd (Sukhavatr-vytuha-Sttra), dessen Text Max
Miiller im 49. Bande der Sacred Books of the East durch eine englische Ubersetzung zugiing-
lich gemacht hat, finden sich nur 46 Gelitbde, nicht 48 wie in den von den Buddhisten Japans
beniitzten chinesischen Ubersetzungen des Satra, welche im Jahre 252 n. Chr. von Sangha-
varman und zwischen 6983—713 von Bodhiruchi gemacht wurden. Das 18. und das 21. Ge-
libde der chinesischen Ubersetzungen fehlen im Sanskrittext; nur die zweite Hilfte des 18. Ge-
liibdes der chinesischen Versionen ist in der zweiten Hiilfte des 19. Sanskrit-Geliibdes wieder
zu erkennen. Gerade das 18. Geliibde aber ist den Sukhavati-Sekten das wichtigste. Honen
nannte es den Konig aller Wiinsche oder Geliibde.

1) Vgl. Ev. Joh, 3, 16.

% Im japanischen Text steht %7, womit diejemigen gemeint sind, deren Heil in jedem
einzelnen Falle sichergestellt werden soll.
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und ein entsprechendes Tun,’) von seiten des Buddha aber der Vorsatz®) ihnen
Heil zu schaffen.

Die Worte zunichst ,die lebenden Wesen aller zehn Rich-
tungen“®) in dem vorliegendem Geliibde sind dazu vermeint, die Gattung von
Individuen*) zu bestimmen, die zum Leben eingehen sollen. Das sind aber
hienach alle Menschen, also die Bosen ebensowohl wie die Guten. Sollen sie
aber nun alle zusammen eingebracht werden, so sind es, wenn wir uns die
eigentlichen Gedanken der groBen Barmherzigkeit®) gegenwirtig halten, gewiB
in erster Linie doch die Siinder, auf deren Heil es abgesehen ist.

Mit den Worten ,die getrosten Herzens an mich glauben und
den Wunsch haben, in mein Liand geboren zu werden® ist die zum
Eingehen ins Leben erforderliche innere Disposition, die sogenannte Herzens-
getrostheit,®) angegeben. Und zwar wird da, will man ins Einzelne genau
sein, ein dreifach bestimmt geartetes Herz") als notwendig hingestellt, wohin-
gegen, wenn man nur das Wesentliche nehmen will, es schon genug ist an
einem Herzen, das sich sehnt: Herr, hilf!

JWir's etwan ein zehendmal ihre Andacht auf mich richten
werden“ — damit ist die duflere Andachtsiibung?®) bezeichnet, die zum Kin-
gehen in das Leben gehort: kein Anrufen des Namens®) Midas wird verworfen
werden, und wér's gleich daB einer nur zehn-, ja gar vielleicht nur einmal die
Stimme dazu erhobe.

oNicht will ich die vollkommene Erleuchtung an mich
nehmen, wenn sie nicht daselbst geboren wiirden“ — das ist die
Aufrichtung des Bundes, das eigentliche Gelobnis, und das will besagen: so
einer, der jemals meinen Namen angerufen, etwa nicht wiedergeboren wiirde,
will ich auch selber nicht Besitz ergreifen von der vollkommenen Erleuchtung.

In jeder Lehre, und das gilt fiir alle Schulen in gleicher Weise, ist es
von Wichtigkeit, daB sie {iber dreierlei sich erkldrend ausléfit: iiber die nach
ihr in Betracht kommende Klasse von Individuen oder die ,Féhigkeiten®,
iber die von diesen geforderte Herzensdisposition und iiber dic Art der
von ihr vorgeschriebenen #uBeren Frommigkeitsbetitigung.1?)

Nun ist es ja richtig, daB im Shodomon eine Aussage wie die zu finden
ist, daB selbst einem Nichtswiirdigen, der sich der Veriibung einer der fiinf
schwersten Vergehungen!) schuldig gemacht hat, wie das Dévadatta?) getan,

Yy Jap. shin-gyo. 2) Jap. seigwan.

%) jippo, wortlich: die zehn Richtungen; Bezeichnung fiir das ganze Weltall.

4) Jap. ki-rus. 5) Jap. dai-hi, groBes Mitleid scil. des Buddha.

%) Jap. anshin. S. S. 48, Anm. 3.

") Wortlich ,Drei Herzen® (sanshin). 8) Jap. kigyo.

9) myogo, d. i. der Sechs-Zeichen-Name Na-mu A-mi-da Butsu.

10) Jap. ki to kokoro to gyd no mitsu.

1) 8, S. 41, Aom. 2.

12y Devadatta, der ,Judas® im Jiingerkreise Buddhas, ein Bruder Anandas, des Lieblings-
jingers Shikyamunis, suchte bekanntlich, von Ehrgeiz verleitet, eine Spaltung im Samgha

herbeizufilhren, und machte selbst Anschlige auf des Meisters Leben.
Haas, ,,Amida Buddha unaere Zuflucht.‘ 4
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die Zusage geworden, auch er werde zur vollkommenen Erleuchtung gelangen,
und so konnte es auf den ersten Blick scheinen, als ob das Tor des Heiligen
Pfades eine Doktrin sei, die keinerlei Auslese unter den verschiedenen Fihig-
keiten halte. Wenn sie indes dann wieder so weit geht, die Forderung zu
stellen, daf einer, alsbald er sich nur ernstlich anschickt, den Weg zu be-
schreiten, der ihn am Ende zur Buddhaschaft fithren soll, sofort das Gelitbde
auf sich nehme, sich aller Sinde fortab zu enthalten, so ist sie damit tatséich-
lich doch zu einer Lehre geworden, die solche Auslese unter den Fihigkeiten
hilt. Denn sich zu solch einer EntschlieBung zu ermannen und Ubungen zu
vollbringen, wie sie hier dem Menschen noch aufierdem zugemutet werden, das
ist nun eben einmal niedrigergearteten Geméchten nicht moglich. Mochten wir
denn gleich mit der Buddhalehre in allen unseren friiheren Existenzen, seit uns
der ewige Kreislauf von Geborenwerden und Wiedersterbenmiissen dauert, be-
kannt gewesen sein, wir sind darum doch bis zu dieser Stunde noch diese
armen, der Transmigration unterworfenen Wesen,!) weil wir eben einmal nur
Fahigkeiten?) niederer Art sind und daher unser Wollen und Vollbringen 3) sich
immer als unzulénglich erweisen mub.

Wihrend also Erlésung durch unsere eigene Kraft etwas ist, daran iiber-
haupt gar nicht zu denken ist, steht es ganz anders in diesem unserem Lehrtor
des Reinen Landes. Hier ndmlich liegt die Sache so, daff wir, weil ja eben
Midas vorzeitliches Geltbnis schon kein Verwerfen selbst der schlimmsten Siinder
kennt, so, wie wir sind, an diesem Geldbnisse gemessen, alsbald als die rechten
zur Erlosung tauglichen Fahigkeiten erscheinen, und zwar ohne daB
vorher erst noch irgend etwas an uns gebessert werden miiBte. Sodann aber
wird, eben indem wir uns als solche ganz und gar unwerte Wesen wissen, ganz
von selbst der rechte innere Sinn rege werden, da uns der Wunsch
kommt: ,0, daB mir Hilfe wiirde!* TUnd wo nur etwas von solchem Sehnen
nach Hilfe in unserem Herzen ist, da dréingt sich einem dann unwillkiirlich
auch die Anrufung des Namens Buddhas auf die Lippen. Denn pflegt
man doch schon, wenn einem in diesem unsicheren Dasein Leid zustoBt, sich
zum Troste ein Namu Amida Butsu zu sprechen, wie sollte man nicht erst
recht sich geradezu dazu gedrungen fithlen, wenn einem der Gedanke kommt,
was wohl nach dem Abscheiden aus diesem Leben aus einem wird?

Ist es aber an dem, daf Fahigkeiten wie diese tauglich erachtet werden,
und daB es an so geringem MaBe von Herzensbereitschaft und an solch ein-
fachem Devotionsakte schon genug ist, so ist es nun also fiir uns die leichteste
Sache von der Welt geworden, aus dem Kreislaut des Lebens und Sterbens
herauszukommen.

Es mag ja nun gleichwohl Menschen geben, denen es nicht in den Sinn
will, daB es um das Eingehen zum Leben ein so Leichtes sein scll, und die

1) Jap. ruten no bompu.
%) Jap. ki-kon.
%) Jap. shin-gyo.
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geneigt sind sich Gedanken zu machen, wie es ihnen fiir ihre Person méglich
sein solle. Aber hat nun doch Amida einmal einen Eidschwur getan, er selber
wolle die vollkommene Erlenchtung nicht an sich nehmen, falls jemand micht
wiedergeboren wiirde, wie diirften wir es uns einfallen lassen, gering von uns
zu denken? Ja, wiren wir fiir Erlangung der Geburt auf unsere eigene Kraft
angewiesen, so wiirden wir figlich zu bedenken haben, wie es um unser eigenes
Vermogen bestellt ist. Da es nun aber die Kraft des Geldbnisses des Buddha
ist, auf die es einzig ankommt, konnen wir es auch ruhig sein lassen, iiber
MaB oder Grad unserer Tiichtigkeit uns irgend Gedanken zu machen. Wenn
daher Zendo Daishi, indem er das Gelobnis kommentierte: ,Wenn ich die
Buddhaschaft erlangt, nicht will ich die vollkommene Erleuchtung an mich
nehmen, wenn eines der lebenden Wesen aller zehn Richtungen, die den Wunsch
haben, ip mein Land geboren zu werden und meinen Namen auch nur zehnmal
anrufen,’) indem sie von der Kraft meines Geldbnisses sich tragen lassen, nicht
daselbst geboren wiirde“, die Worte ,indem sie von der Kraft meines Gelob-
nisses sich tragen lassen® eingefiigt hat, so hat er das eben wohl nur getan,
um es recht deutlich zu machen, daf zwar ein Wollen und ein Tun, armselig
wie dasjenige von Individuen unserer niedrigen Geartetheit, unzuldnglich und
darum iiberhaupt gar nicht zu brauchen ist, daB wir aber vermige der Kraft
des gniddigen Vorsatzes Buddhas, der in seiner Leutseligkeit machen will, da8
wir wiedergeboren werden, gleichwohl zum Leben sollen eingehen konnen, indem
wir eben dieses seines vorzeitlichen Gelobnisses gleichsam als eines Fahrzeuges
uns bedienen.

Wenn pun die Menschen, wie sie so gemeinhin sind, doch nach ihrer
Weise wihnen, allein kraft ihres eigenen Wollens und ihres eigenen Tuns
wiedergeboren werden zu sollen, anstatt sich des bewuBt zu bleiben, daf dies
ganz und gar nur durch Buddhas Kraft moglich ist, so ist das also eine Ver-
wegenheit von ihnen. Dann aber kann es ihnen nicht ausbleiben, daf sich
ihnen beides, ihr Wollen und Vollbringen, als unzulidnglich herausgestellt und
eben damit auch ihr Einkommen zum Leben zu einer zweifelhaften Sache
wird. Seinen Grund aber hat dies in nichts anderem als darin, daf sie nicht
verstehen, was die sogenannte ,Kraft eines Anderen”?) eigentlich bedeutet. —

[Zweiter Dialog)]

Wieder fragte der junge Religiose:®) ,Du sagst da, wenn es in dem Ur-
gelobnis heiBe ,die lebenden Wesen aller zehn Richtungen®, so seien damit
hauptsdchlich eben die Siinder gemeint, und danach diirfte man ja wohl der
Zuversicht sein, daB es iiberhaupt niemanden gibt, der nicht in diese Kategorie
fiele. Aber ich weif nicht, wenn ich nun wieder darauf zuriickkomme, mich

) Man beachte, wie bei dem Kommentator Zendo die Worte des 18. Pranidhana ,die
ihre Andacht auf mich richten werden* umgesetzt sind in ,die meinen Namen (my0gd) aus-
sprechen (sho)e.

%) Jap. ta-rik:.

) Jap. shugyoja.
4*
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auf meinen eigenen inneren Zustand zu besinnen, so will mir doch keineswegs
schon aller und jeder Zweifel weggeriumt sein. Denn bin ich gleich &uferlich
mit diesem schwarzen Gewande!) angetan, in meinem Herzen sieht es darum
doch unsauberer aus als in dem manch eines Laien, der in gewdhnlichem Kleide
einhergeht. Sich in die Verkleidung eines Priesters werfen und dabei auf Ge-
winnung seines Lebensunterhalts und auf Irrefithrung anderer auszugehen, sich
den Namen eines Shamon?) aneignen und ihn als ein Mittel beniitzen, um da-
durch zu Ansehen bei den Menschen und zu Wohlhabenheit zu gelangen, heiBt
das nicht ein richtiger Dieb sein, nur eben einer, der ohne Schwert umgeht?
ja, ist man so eigentlich nicht noch viel schlimmer als ein Riuber?3) Und
kommt es zuweilen vor, daB ich mich stille halte, so jagt doch auch dann
wieder ein arger Gedanke den anderen in meinem Herzen und mein Buddha-
anrufen wird zum blo8en Lippenwerke. Wird es gar zu arg damit, so daB mir
der Gedanke kommt, ganz gewif konne das in dem Mafe nicht bei den anderen
so sein, und nur gerade um mich sei es so ilbel bestellt, so meine ich dann
wohl: wolle auch ich eingeschlossen sein in diesem ,die lebenden Wesen aller
zehn Richtungen, so miisse doch erst in etwas ein Wandel in meinem Zustande
eintreten. Ist das nun falsch von mir gedacht ?¢

Der alte Priester sprach: ,Nun, das ist doch einfach genug! Oder weiBt
du nicht: viel schlimmere Siinde als ganz im Unrat zu stecken ist es, bloB halb
daraus emporgetaucht zu sein? Eben darum ist ja gelehrt, daB, wihrend ein
Laie, wenn er die zehn Siinden begeht, in der hochsten Form des dritten Ranges
geboren werden wirde, ein Priester, bei der gleichen Ubertretung nur eine
Geburt in die mittlere Form dieses niedrigsten Ranges zu gewirtigen habe.t)
Wie die Dinge in unseren Tagen liegen, wo sowohl die Gesellschaft als Ganzes
versumpft ist als auch gleicherweise der Einzelne sittlich auf niedriger Stufe
steht, lauft der ganze Unterschied zwischen Guten und Bosen im Grunde einzig
darauf hinaus, daB die einen ihre Unreinheit bekennen, die anderen dagegen
stille von ihr sind. Hinsichtlich ibres innersten Herzens verglichen, werden
wohl die einen den andern die Héinde reichen konnen. Doch, sei dem, wie ihm
wolle! Aber, um erst einmal davon zu reden, weit du denn eigentlich, aus
welchem Grunde wir diesen Buddha Amida zuhochst iiber alle die anderen
Buddhas ehren? Dadurch, daB er in geradezu unvergleichlicher Weise so un-
werte Gefife der zehn Siinden und der fiinf schweren Vergehungen®) errettet,
errettet auf Grund einer so geringfiigigen Leistung, wie es ein blof ein- bis

Yy Die Priester der Jodo-shii sind schwarzgewandet.

%) Shamon ist das jap. Aquivalent fiir Shramana, Monch,

%) Diese Schilderung priesterlicher Verkommenheit erinnert durchaus an jene, die in
einem Mahayana-Satra des chinesischen Tripitaka, dem Fo-shwo-fi-mieh-tsin, dem Buddha
Shakya in den Mund gelegt wird, indem er beschreibt, wie es auf Erden in der Zeit aussehen
wird, wenn die unvermeidliche Vernichtung seines Gesetzes Wirklichkeit werden wird. Eine
deutsche Wiedergabe des bisher in keine europiische Sprache iibersetzten Satras gedenke ich
demnichst in der Zeitschr. f. Missionsk. u. Religionswissensch. zu verdffentlichen.

4) 8. S. 44, Anm. 5.

5 8. S. 41, Anm. 2.
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zehnmaliges Anrufen seines Namens ist, dadurch eben ist sein Ruhm erhoht
iiber alle Welten und darum wird er selbst in allen Predigten Shakas von
diesem hochgepriesen.

Mit dem Ursprung des Gelobnisses, das er in der Vorzeit aufgerichtet,
hat es sich aber also: Von allen den Buddhas der drei Welten') anfgegeben
und darum auBerstande, in irgend eines der Reinen Lande aller zehn Richtungen
einzukommen, drohten wir, indem wir Boses zu veriiben schneller wie ein
Sturmwind sind und unserer Siinden Menge an Dichtigkeit die eines nieder-
prasselnden Regenschauers iibertrifft, unfehlbar den schlimmen Wegen ?) anheim-
zufallen; da hat er, sein Erbarmen uns zu zeigen, seinen Geist gesammelt zu
seiner durch fiinf Kalpas hindurch geiibten Meditation und seines Leibes Krifte
in harten, durch ungezihlte Jahre fortgesetzten Kasteiungen zerrieben, und
also hat er es schlieBlich aufgerichtet, das Gelobnis, und also ist es ihm ge-
lungen, seinen heiBen Wunsch zur Erfilllung zu bringen.

Und alles das, wem zu gute, meinst du, hat er es getan? Wohl, uns zu
gute ist’s geschehen.

Alle anderen Buddhas hatten uns, da wir so unniitze Kreaturen waren,
verdrossen uns selber iiberlassen. Da ist es Mida gewesen, er allein, der in
nicht genug zu dankender Barmherzigkeit bei sich gedacht: Was nun, wenn
jetzt auch ich sie wollte fallen lassen? und Mitleid mit ihmnen fiihlend also
sprach:

»Ich stell’ ihn auf, den welterhab’nen Wunsch,
DaB sie gewif zum hochsten Pfad gelangen.

Wird dieser Wunsch mir nicht erfullt, — ich schwor's —
Will selbst ich die Erleuchtung nicht empfangen.*?)

Darum heifit es in seinem vorzeitlichen Geldbnis ganz allgemein ,die lebenden
Wesen aller zehn Richtungen“, ohne daf irgend ein Unterschied unter diesen
gemacht wiirde. Oder wo stiinde etwas davon, daB es allein den Guten ver-
meint sei?

So hat man denn zunichst einmal dies zu beherzigen, da jedermann so,
wie er eben ist, die Guten als Gute, die Bosen als Bose, soll angenommen
werden. Verhielte sich’s also, daB uns die Moglichkeit hiezu erst gegeben
wére, nachdem wir zuvor unsere kligliche Herzensverfassung und unser schlimmes
dnferes Tun und Lassen in Ordnung gebracht haben, dann wire zu sagen: das
vorzeitliche Gelobnis ist ein Rettungsmittel einzig fir die Guten. Wire das

1) Jap. sanmse, d. i. Vergangenheit, Geegenwart und Zukunft.

%) Jap. aku-do. Gemeint sind hiemit die drei niedrigsten Daseinsformen (gati), in die
die Metempsychose die lebenden Wesen fihren kann, ndmlich chikusho-do (tiryag-yoni-gata),
Geborenwerden als Tier; gaki-do (préta), als hungernder Geist; jigoku-do (naraka), als Ver-
dammter in einer der Héllen.

%) Diese Worte, in dem von F. Max Miiller und Bunyiu Nanjio 1883 edierten Sanskrit-
text des Sukhavati-vyiha-Satra (Avecdota Oxoniensia, Aryan Series Vol. 1, Part II) so nicht zu
finden, zitiert Koa nach der in Japan beniitzten von Sanghavarman gefertigten chinesischen

Version dieses Sutras, wo sie den Anfang des zweiten der vier in den Prosatext eingestellten
Gathas bilden,
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aber der Fall, worin sollten wir dann eigentlich das Merkmal der alliber-
ragenden KErhabenheit dieser Schwurverheifung finden?

Etwas wie eine Auslese liegt einzig darin, daB es heift: ,wer den Wunsch
hat, in mein Land geboren zu werden und meinen Namen anruft¥, was doch
besagt, daf die Moglichkeit errettet zu werden nicht vorhanden ist, wo in
einem Herzen, das keinerlei Verlangen nach dem ewigen Leben hat, und in
einem Herzen, in dem gar keine Geneigtheit ist, den Namen Buddhas anzurufen,
nicht wenigstens einigermaen Besserung Platz gegriffen hiitte. Daher auch
die folgende Erklirung des Hossho Zenji:

»Dies weit Gelilbde im Beginn?)

Der Buddha tat: sWer seinen Sinn
Je, so er hort den Namen mein,

Auf mich lenkt, soll bewillkommt sein!
Nicht frag’ ich, ob er arm, ob reich,
Ob ein Genie, ob Toren gleich,

Ob hochgelehrt, ob tugendstark,

Ob fehlsam, siindhaft bis ins Mark.
Das Herz nur kehrt, oft denket mein:
In Gold dann wandelt sich Gestein.«

Damit hat er sagen wollen, daf wir nicht besonders zu fragen haben, ob
einer die Gebote befolgt oder ob er die Gebote ibertritt, ob er der oder der
ist, ob es inbezng auf seine Fidhigkeit gut oder schlimm mit ihmm bestellt ist,
daf vielmehr, was einen Menschen als Gegenstand des Urgeliibdes tauglich er-
scheinen 14Bt, einzig dies ist, daB ihm der Sinn nach dem Eingehen zum Leben
steht, und er so sein Namu Amida Butsu betet.

Nimm alle die anderen Buddhas der drei Welten,?) wo ist auch nur einer
unter ihnen, der es nicht also hielte, daf er denen Lob spendet, die durch
Wissen ausgezeichnet sind und die Gebote halten, diejenigen dagegen, die die
Gebote iibertreten und siindigen Wesens sind, von seinem Angesicht verwirft?
DaB wir, seit unvordenklichen Zeiten in die armen Niederungen der sechs
Wege3) verirrt, des kostlichen Schatzes fordersamer Weisheit bar sind, hat
seinen Grund in nichts anderem als darin, dal wir eben ob unseres Ungehor-
sams gegen das von allen Buddhas eingeschirfte Gebot, unseren bdsen Sinn zu
toten und dem Ubeltun ein Ende zu setzen, elendiglich von diesen Eltern des
Erbarmens im Stiche gelassen, zu armen in den Kreislauf der Transmigrationen
verstrickten Waisen geworden sind. Wenn da auch Midas vorzeitliches Ge-
16bnis diejenigen, welche im Besitze tiefen Wissens sind und die Gebote halten,
auserwihlte, die dagegen, welche die Gebote iibertreten und siindiger Natur
sind, verwiirfe, was wollten wir anfangen? Fiir so unwerte Kreaturen, wie

1) D, h. als er noch der blofe Biku (Monch) oder Bodhisattva Hozo war.

?) Vergangenheit, Gegenwart, Zukunft.

8) Jap. roku-do, die sechs méglichen Daseinsweisen (gati) der lebenden Wesen, die in
zwei Gruppen geschieden werden, ndmlich in san-akuds, die drei schlimmen Wege, die schon
S. 53, Anm. 2 genannt wurden, und in san-zendo, die drei guten Wege: tenjo (deva), die
Himmlischen, ningen, Menschen, sh#tra (astira), Ddmonen.
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Amidas Gnadenstrahl leuchtet tiber den armen Bettler am Wege nicht minder wie
auf den Reichen, der vor prunkvollem Hausaltare zu ihm beten kann.
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Nicht Ménch und Nonne nur gefallen Buddha, auch Schmied und Zimmermann
geh’n ein zum Leben.
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wir’s sind. wire ja doch an ein Einkommen zum Leben nie und nimmermehr
zu denken.

Nun aber wird ja in dem angefiihrten Zitate ausdriicklich versichert, daf
er eben nicht danach frage:

»Ob hochgelehrt, ob tugendstark,

Ob fehlsam, siindhaft bis ins Mark®,
Worte, die unser Ohr ganz besonders treffen und uns so recht zum BewuBtsein
bringen, was uns unwillkiirlich Trénen der Freude muB aus den Augen rinnen
lassen: daB das vorzeitliche Gelobnis in seiner Barmherzigkeit kein Sichten der
Personen kennt.

Und wiederum, wenn Honen Shonin sagte, das ewige Leben sei auch dem
Grobschmied nicht verschlossen, und das ewige Leben sei auch fiir den Zimmer-
mann vorhanden, so war auch damit gemeint, daf jemand, wofern er nur Buddha
anruft, zum Leben eingehen werde, auch wenn er an seinem fritheren Wesen
nichts gebessert hitte.

Anstatt nun aber zu erkennen, daB unser, ganz unser die groBe VerheiBung
der Vorzeit ist, und daf wir auf Mida all unsere Zuversicht setzen konnen,
mehr als auf alle anderen Buddhas, meint alles, man miisse, Buddha zu ge-
fallen, so man ein Weib sei, Nonne, so man ein Mann sei, ein Monch werden
und diirfe sich nicht beschmutzen durch den Staub des Weltlebens und miisse
von sich abtun alle Unreinigkeit arger Gedanken, da wir, so wie wir jetzt
sind, fiir das vorzeitliche Gelobnis ganz und gar nicht in Betracht kimen. Und
so kommt es denn dahin, daB man nicht nur das hochschizbare Anrufen des
Namens Buddhas als ein unniitz Ding erachtet, sondern auch gegen ihn selbst
ganz und gar lan wird, also daf einem die traute Empfindung

»S0 man den Sinn auf Buddha lenkt,

Der Buddha unser auch gedenkt®
abhanden kommt und, eine natiirliche Folge der durch das allm&hliche Immer-
weiterauseinandergehen verursachten inneren Entfremdung, das innige Vertrauen

schwindet
,Wes Andacht je dem Buddha gils,

Vor dem taucht dimmrig auf sein Bild.¢?)

Und ist alsdann, in solchem Sinn geiibt, das Anrufen Buddhas natiirlich unver-
mogend, Siinden auszutilgen, und wird damit anch das Eingeholtwerden durch
Buddha zu einer zweifelhaften Sache, so kann es auch traurigerweise nie und
nimmer etwas werden mit der Erfillung des Wunsches

,Daf ich, wenn nun mein Stiindlein kommen,

Von Buddha wiirde aufgenommen,

Auf gildnem Lotuskeleh zu thronen

Und allezeit bei ihm zu wohnen!“

So fest ist Buddha seinerseits entschlossen, uns unter keinen Umsténden

im Stiche zu lassen, und derweil miissen wir unserseits, recht eigentlich unsere

1) Worte von Zendo (Shan-tdo).
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eigenen Feinde, auf den Teufel der Halbweisheit unseres Herzens horen, das
uns einredet, wir seien viel zu groBe Siinder! Wo wir doch nur von ganzem
Herzen zu bitten brauchten und die ganze Menge unserer Siinden wiirde uns
gnidiglich vergeben. Schon im gewdhnlichen Leben ist es abscheulich, leichten
Sinnes eine Entfremdung herbeizufiihren. Und gerade je siindiger einer sich
filhlt, um so ndher nur sollte ihm der Wunsch liegen: Herr, hilf! Auch Yo-
kwan') hat gesagt: ,Wenn ich selbst Moralitiit?) iibte und die rechte Tatkraft®)
hitte, wozu wire mir dann not, auf Mida allein mich zu verlassen? Nun ich
aber ein Mensch bin, der die Gebote iibertritt und ldssig ist, bin ich auf die
Verheifung von dem Ringehen zum Leben vermittelst zehnmaligen Anrufens
angewiesen“. Wie viel mehr noch als ein Mann wie er sollten dann erst die
anderen sich darauf stiitzen!

Das will nun aber beileibe nicht besagen, daf ein Mensch, der auf das
vorzeitliche Gelobnis sein Vertrauen setzt, etwa nicht not hitte, seine Fehler
zu bessern, und vor Ubertretungen keine Scheu zu tragen brauche. Sollen gleich
auch Siinder zum Leben einkommen, so verbaut doch siindiges Tun den Weg
zu diesem Leben. Du brauchst nicht verzagend gering von dir selbst zu
denken, wohl aber soll dir vor der Siinde bangen. Diesen Spruch nimm wohl
zu Herzen!

Es ist gerade wie bei Menscheneltern, die auch Mitleid mit ihrem Kinde
haben, das gefehlt hat. Nicht als ob sie keine Riige fiir die Verfehlung hétten;
aber trotz ihrer Riige werden sie auch ihr Kind nicht von sich stoflen. So
auch hier: Errettet Midas vorzeitliches Gelobnis gleich die Siinder, so tut er
dies doch nicht, ohne Miffallen an ihren Siinden zu haben, und hat er gleich
MiBfallen an ihren Siinden, so 148t er doch sie selbst nicht fahren, worin sich
ja eben sein grenzenlos tiefes Krbarmen kundgibt. Diese Wahrheit also gilt
es fest im Sinne zu behalten. Wer solches tut, der ist, und wére er gleich
sindhaften Wesens, ein Mensch nach dem Herzen Buddhas.

In Honen Shonins Unterweisung wird gelehrt: ,Man sehe sich wohl vor,
auch nur die geringste Ubertretung zu begehen, und habe dabei doch den
Glauben, daf selbst ein Mensch, der die zehn Siinden begangen und der fiinf
schweren Vergehen sich schuldig gemacht hat, zum Leben eingehen werde.
Selbst diejenigen, die schwere Siinden auf sich geladen haben, sollen wieder-
geboren werden: wie viel mehr nicht erst diejenigen, die nur leicht gesiindigt!“4)

Wenn er da sagt: ,Man habe den Glauben, daB selbst ein Mensch, der
die zehn Siinden begangen und der fiinf schweren Vergehen sich schuldig ge-
macht hat, zum Leben eingehen werde®, so will er uns damit die gnidige Ge-
sinnung erkennen lassen, die bei allem MiBfallen an der Menschen Siinde doch

*) Name eines Priesters.

2y Jap. kai (Sanskr. shila) ist eine der sechs Paramitas (roku-haramitsu), Vollkommen.-
heiten oder Tugenden, durch deren Ubung man nach der Lebre des sonstigen Buddhismus an
das andere Gestade, d. h. zur Erldsung, zaum Nirvana, gelangt.

3) Jap. shojin (Sanskr. virya), Energie, ebenfalls eine der sechs Paramitas.

4) Dieses Zitat ist Genkus Brief an Kuroda no Shonin entnommen. Siehe oben 8. 41.
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der Siinder keinen verwirft. Wenn er aber sagt: ,Man sehe sich wohl vor,
auch nur eine geringe Ubertretung zu begehen!“, so will uns das dazu anhalten,
daB wir, obschon ja zwar kein Verworfenwerden zu gewértigen ist, dennoch
sein MiBfallen zu erregen uns hiiten.

VWissen wir, daf er uns nicht verstofen will, ob er gleich MifBfallen haben
muB, so brauchen wir nicht daran zu zweifeln, daf wir werden wiedergeboren
werden, auch wenn schwere Siinde auf uns lastet. Wissen wir aber anderer-
seits, daB er, ob”er uns schon nicht verwirft, doch Miffallen hat, und fiirchten
ans darum vor Ubertretungen, so wird man erst recht Vertrauen fassen, sinte-
malen es heifit: ,wie viel mehr nicht erst diejenigen, die nur leicht gesiindigt!“

Wéire es an dem, daf er, weil er Mififallen an uns haben muf, uns auch
von seinem Angesicht verwiirfe, dann wire uns ja mit seinem erbarmungsvollen
Gelobnis, dem hochsterhabenen, in Wirklichkeit in keiner Weise gedient. Dann
aber, worauf sollten wir unser Vertrauen setzen? Und wollten wir in falscher
Sicherheit, daf er uns doch nicht verwerfen werde, nun auch gar nicht auf
unserer Hut sein, so wire das von unserer Seite doch ein Uberma8 des Frevel-
mutes, eine Verkehrtheit, von der auch ein Buddba sich miifite angewidert
fithlen. Gleichwohl freilich wire es auch wieder ein Uberspannen der Forderung,
wollte man sagen, allem zuvor miisse von uns erst einmal jeglichem Ubertreten
ein Ende gesetzt sein. Denn auf jeden Fall 148t sich, wie eben nun einmal die
Neigung von uns Menschen gemeinen Schlages,’) die wir den fiinf Arten von
Verderbtheit?) verhaftet sind, ist, daran nichts dndern, daB wir immer wieder
in Stinde fallen, mogen wir nun gehen oder stehen oder sitzen oder liegen.

1) Jap. bompu oder bombu, ein chinesisches Lehnwort. Den Gegensatz dazu bilden die
shoja, die Heiligen.

%) Jap. go-shoku, wortl.: Furf Tribungen. Beal, Catena p. 382 benennt als solche, sicher
unrichtig, violence, perception, calamities, birth, death. Ihre Namen sind aufgezéhlt im Kleinen
Sukhavati-vyiha am Ende dieses Satras. Zu verstehen ist darunter nach japanischen Kom-
mentatoren:

1. Das Kalpa-Elend, d. i. die Korruption des gegenwirtigen Weltalters, withrend dessen
schlimme Krankheiten, Kriege und vielerlei anderes Ungliick die Menschen heimsuchen, die Zeit
der schweren Not.

2. Das Menschheits- Elend (shujo-shoku). Die Menschheit ist von der Wahrheit ab-
gefallen, hat keine Lust mehr am Gesetz und fillt so in Immoralitit aller Art.

3. Die Verderbtheit des Glaubens oder der Anschauungen (ken-shokw), d. i. Auflehnung
der Menschen gegen den rechten Glauben an die ewige Gerechtigkeit des Kausalitiitsgesetzes,
gegen den ,Edlen Pfad“ und gegen Nirvana, sowie Herrschaft einer Menge verkehrter Vor-
stellungen iiber ihren verwirrten Geist.

4. Die Leidenschaften- Korruption (bonng-shoku), d. i. die Herzen der Menschen sind
verderbt durch Begierlichkeit, Lug und Trug und bdse Liiste aller Art.

5. Die Lebens-Verderbtheit (myod-shoku), d. i. wihrend voreinst die Menschen ein Alter
von hunderten von Jahren erreichten, hat mit Abnahme ihrer Moral auch ihre Lebensdauer
sich verkiirzt und wird sich weiterhin noch mehr verkiirzen, bis sie es durchschnittlich nur
mehr auf 12 Jahre bringen, worauf dann Miroku (der Buddha Maitreya) auf Erden erscheinen
und die gesamte Menschheit auf den Weg der Gerechtigkeit zuriickfithren wird. — Vgl. auch

Eitels Sanscrit-Chinese Dictionary sub voce Kachaya und Kern, Saddharma-pundarika p. 58,
note 2.
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Wohl mégen wir ja hie und da auch einmal einen reinen (fedanken in uns er-
wecken. Aber das ist dann doch immer nur wie ein Schreiben auf den Wasser-
spiegel: die Wogen der Begierlichkeit und des Hasses kommen eine nach der
andern angebraust und ist da keinen Augenblick ein Aussetzen ihres An-
wogens. Wir haben die Quelle, unsere fleischliche Verkehrtheit,') noch nicht
verstopft: wie sollten wir imstande sein, dem Zustrome siindigen Karmas ein
Ende zu machen?

Aber ich will hier nur sprechen von dem Herzen, das weifl, daf es bose,
und fiihlt, daf es kliglich mit ihm bestellt ist.

So oft wir einer Versuchung zum Bosen erliegen, sollte uns auch alsbald
der Gedanke kommen: Ich armer Siinder! Herr, hilf! Namu Amida Butsu!
Das nennt man Buddhaanrufung, bei der dem Fehltritt die Reue auf den FuB
folgt. So wird aller Schmutz der Siinde vollig von uns abgetan und werden
wir allezeit rein dastehen, und in der Stunde unseres Absterbens wird dann Buddha,
wenn er kommt, uns einzuholen, unseren Namen, den Namen Siinder oder Bise,
indern und uns preisen: Ei, du frommer Knecht!?) oder: Ei, du fromme Magd!?)

Ja, was uns unwerte Geméichte, so bar alles eigenen Vermogens, uns,
deren Wissen so armselig und deren Tun so unzulinglich ist, was uns gleich-
wohl in den Stand setzt, anfs schnellste von dieser Welt loszukommen und
unsere Seele zu der reinen Wohnstatt zu fordern, das ist einzig und allein die
Gnade, die in dem vorzeitlichen Gelobnisse liegt, dadurch uns Mida aushilit
mit seiner Kraft.

Wie konnen wir das jemals recht vergelten, mochten wir auch noch so
viele Leben in ungezihlten Kalpas zu leben haben?

.In Midas Land, das Land voll Frieden,

Will gehn ich, um hernach hienieden,

Zurtickgekehrt, fir Mensch ued Gdotter

— So sei’s gelobt! — zu sein Erretter.?)

Zum Dank fiir Gnade, mir geworden,

Selbst will ich wohltun allerorten.*
Ja, wie anders als so sollten wir das zu tun imstande sein?“ sagte er, und
das mit einer Innigkeit im Ton, dafl selbst das verhirtetste Herz davon hétte
ergriffen werden miissen.%)

[Dritter Dialog.]
Der junge Religiose fragte wieder und sprach: ,Du hast gesagt, daB,
wenn es in dem vorzeitlichen Gelobnis heiBe ,die getrosten Herzens an mich
glanben und den Wunsch haben, in mein Liand geboren zu werden’, damit, wenn

1) Jap. bonno.

%) Jap. zennan.

3) Jap. zennyo.

1Y) Jeder Erloste kehrt aus der Seligkeit des Reinen Landes Amitabhas noch einmal als
Heiland fiir die Zuriickgebliebenen auf diese Erde zuriick.

5) Soweit reicht im japanischen Original das erste Heft der im ganzen drei Hefte um-
fassenden Abhandlung.
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man sich breiter iiber die Sache auslassen wolle, eigentlich ein dreifach be-
stimmt geartetes Herz bezeichnet wirde, daB es aber, wenn man nur das
Wesentliche nehmen wolle, schon genug sei an dem einzigen Gebetsseufzer:
Herr, hilf! Willst du nun aber so freundlich sein, mich etwas genauer zu be-
lehren, was mit diesen dreierlei Herzen gemeint ist und inwiefern auch wiederum
schon der bloBe Gebetswunsch: Herr, hilf! geniigen soll“.

Darauf der alte Priester: ,Diese Hrage ist in der Tat sehr wohl am
Platze, und ich wire auch schon von selber darauf zu sprechen gekommen.
Denn das ist recht eigentlich die Hauptsache, was das Eingehen zum lLeben
anlangt. N#mlich: in der Schrift?) wird gelehrt, daf wer die drei Herzen be-
sitze, gewiBlich in dieses Land geboren werde, und im Kommentar?) heiBt es,
daB es einem, wenn ihm auch nur eines dieser drei Herzen fehle, unmoglich sei,
wiedergeboren zu werden. So handelt es sich hier, will mir scheinen, um eine
Sache, mit deren Sinn man es keineswegs leicht nehmen darf. Wenn es unter
denjenigen, die die Anrufung des Buddhanamens pflegen, solche gibt, denen es
gleichwohl nicht gelingt, zum Leben einzugehen, so hat dies hienach seinen
Grund wohl darin, daf sie zum mindesten eines der drei Herzen ermangeln. Da8
jemand, der sie alle drei besa8e, nicht wiedergeboren wiirde, ist ganz ausgeschlossen.

Die sogenannten drei Herzen aber sind: 1. ein anfrichtiges Herz,®) 2. tiefer
Glaube,*) 3. ein Herz hinwendenden Verlangens.®)

Zum ersten denn das sogenannte aufrichtige Herz Damit ist ge-
meint ein Herz der Wahrhaftigkeit sonder Falsch. Das will besagen: bei
unserem Anrufen des Namens Buddhas miissen wir innerlich wahr sein und
darf kein Trug in uns erfunden werden. Man bezeichnet es zum Beispiel als
Trug und Falschheit, wenn jemand, wihrend ihm in seinem Herzen eine Sache
gar nicht so sonderlich aufliegt, in seinen Worten so tut, als sei sie ihm
wunder wie wichtig. Nach Analogie dieses Beispiels muf man auch ver-
stehen, wie die Gesinnung eines Menschen, der den Namen Buddhas anruft,
eigentlich ist.

Es mag solche geben, die, wihrend sie innerlich in ihrem Herzen in Wirk-
lichkeit sich wenig Gedanken um das Drum und Dran des ewigen Lebens
machen, gleichwohl anrufen, nur weil das eben zur Zeit herrschender Andachts-
brauch ist und sie aus Scheu vor der dffentlichen Meinung nicht recht den Mut
haben, eine Ausnahme zu machen. Und wiederum mag es solche geben, die
diese Andachtsiibung nur als Briicke beniitzen, um durchs Leben zu kommen,
auf ihr leibliches Wohlleben bedachte Priester, denen es unmdglich ist, ihr Leben
zu verlieren.®)

Bei allen beiden steht es so, daf ihre #ubere Frommigkeitsiibung auf die

1) Die Sechrift ist Kwanmurydjukyo (Amitayurdhysna-Stutra).
%) D. 1. in dem Kommentar des Zendd zu diesem Sitra.

%) Jap. shesho- (oder shisei-)shin.

%) Jap. shin-shin.

®) Jap. eko-hotsugwan-shin.

%) ,Reisbuddhisten®.
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Erlangung ewigen Lebens gestellt erscheint, wihrend ihr Sinn in Wirklichkeit
nur auf Ansehen vor Menschen und zeitliches Gut?!) ausgeht. Solches ist ein
eitles, heuchlerisches Anrufen des Namens Buddhas.

Wo dagegen jemand sein Namu Amida Butsu mit dem Munde spricht,
dieweil er wirklich im Herzen das sehnliche Verlangen hat, daB es ihm doch
gelingen mochte, zum Leben einzugehen, das ist ein lauteres und wahrhaftiges
Anrufen des Namens Buddhas. Ein Gleichnis anzuwenden: Selbst in dieser
unserer Welt, wo alles Ding mit schénem Schein umkleidet zu werden pflegt,
kann es doch wohl noch einmal vorkommen, daf einer etwas sagt, ohne dabei
zu liigen, in dem Fall etwa, wenn er sagt: ,Ich mdichte gern heifes Wasser”
oder ,Ich mochte gern ein Glas kalten Wassers haben“. Denn das ist doch
schlieBlich etwas, worum einer nicht leicht bitten wird, wenn er nicht wirklich
in etwas ein Verlangen danach hat. Der Stirkegrad seines Verlangens mag
verschieden, dasselbe kann grofer oder geringer sein: das Wort der Bitte wird
doch in jedem Falle ehrlich sein.

Nun, daf man es doch also auch halten wollte, wo es sich um unser zu-
kiinftiges Leben handelt! Wo einer, indem er sein Namu Amida Butsu betet,
auch nur irgendwie den Wunseh hat, daf er doch ja zum Leben eingehen
michte, da wird, sein Herzenssehnen danach mag stirker oder schwicher sein,
jedenfalls sein Anrufen des Namens Buddhas immer ein wahrbaftiges sein. Wohl
wird ja wessen Verlangen tief ist, in den ersten Seligkeitsrang geboren werden,
wahrend derjenige, bei dem es nur in schwachem Grade vorhanden ist, inso-
fern Einbufe erleidet, als er blof eines niedrigen Ranges teilhaftig wird. In
das Gehege des ewigen Lebens aber sollen beide Einla8 finden. Die Aufbringung
von so viel Sinneslauterkeit aber, als zur Sicherung einer Geburt wenigstens
in den niedrigen Rang zureichend ist, diirfte die leichteste Sache von der Welt
sein, wie wir denn iiberhaupt nie und nimmer den Gedanken sollten aufkommen
lassen, daB es schwer sei, das ewige Leben zu gewinnen.

Da ist zweitens der sogenannte tiefe Glaunbe, erklirt als ,ein Herz,
welches tiefes Vertrauen hegt“.?) Damit werden wir ermahnt, beziiglich unseres
Eingehens zum Leben keinerlei Zweifel Raum zu geben.

Hier ist nun aber ein zwiefacher Glaube zu unterscheiden: wir sollen ein-
mal glauben, daB wir, arme, tatsichlich von jeher bis zur Stunde mit Siinde
und Schuld behaftete und dem Geborenwerden und Sterben unterworfene Krea-
turen, die wir immerdar in Gefahr des Versinkens sind und immerzu von Exi-
stenz zu Existenz uns miissen umtreiben lassen, selber aller Vorbedingungen
zu einem Loskommen ermangeln; und wir sollen zum anderen das Vertrauen
haben, daf, sintemalen doch dieser Buddha Amida mit seinem achtundvierzig-
fachen Geltbnisse die lebenden Wesen allesamt umfingt, wir gleichwohl gewiB-
lich zum Leben einzugehen vermégen, indem wir, ohne zu zweifeln oder zu zagen,
von der Kraft dieser seiner Verheilungen uns tragen lassen.?)

1y Jap. myd-ri, Name (Ruhm) und Vorteil (Gewinn).

%) Diese Erklirung findet sich in Zendds Kommentar, und zwar in Sanzengi.

%) Nach Zendd. Vgl S. 40, Anm. 6.
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Was mit diesem zwiefachen Glauben gemeint ist, ist dies: Wir sollen
einmal entschieden wissen, daB wir, diese inmitten des Qualenmeeres bestindig
in der Gefahr des Versinkens schwebenden und darum auch jeder Moglichkeit
eines Loskommens baren Wesen, eine eigene Kraft zu unserer Rettung jeden-
falls ganz und gar nicht aufzubringen vermodgen. Sodann aber soll uns mit
dem Hinweise auf die Kraft eines Anderen zum begliickenden BewuBtsein ge-
bracht werden: wir brauchen uns nur auf Midas vorzeitliches Gelobnis zu stiitzen
und wir werden — o Seligkeit! — unfehlbar zum Leben eingehen.

Nehmen wir einen Fall aus dem gewdhnlichen Leben. Auch da wird es
immer so sein, daf ein Mensch am ehesten geneigt ist, in heiBer Sehnsucht
nach der Welt auszuschauen, und durch jeden Liebesbeweis, der ihm von anderen
zuteil wird, ganz besonders begliickt sich fihlt, wenn es etwa dahin mit ihm
gekommen ist, daf er itberhaupt nicht mehr als ein Glied der Gesellschaft
zahlt und er darob in Trauer ist. Ganz ebenso liegt die Sache hier. Ist uns
recht, recht zum BewuBtsein gekommen, wie tief wir doch in Siinden stecken,
dann eben wird es uns auch ganz besonders begliicken, horen zu diirfen, daf
das vorzeitliche Gelsbnis selbst Menschen unseres Schlages nicht verwirft.

Die sich den religitsen Ubungen des Heiligen Pfades zuwenden, diinken
sich selbst, da sie vom ersten Erwachen ihres BewuBtseins an schon ganze Er-
leuchtete zu sein wihnen, nicht nur als etwas Besseres als das gewthnliche Volk,
sondern stellen sich selbst iiber einen Buddha?) und iiher die grofen Patriarchen.
Natiirlich dann, daf sie, die sich briisten, selber mit Buddha identisch zu sein,
die Helferkraft der Urverheiung heruntersetzen.

Wir dagegen, die wir, der Lehre des Reinen Landes anhangend, nach
Erlosung suchen, finden es, stumpfen Geistes und der Weisheit ermangelnd wie
wir sind, unmoglich, von dieser Welt der Unreinheit loszukommen, wo wir uns
nicht den Beistand des vorzeitlichen Gelobnisses leihen. Das will besagen: wir
halten von uns selbst gering als von Wesen, denen es an aller Kraft gebricht,
sich selbst zu erlosen, und kommen darum zu dem KEntschlusse, unser ganzes
Vertrauen auf die VerheiBung, die alles itberragende, zu setzen. Ks ist, um
ein Gleichnis anzuwenden, geradeso, wie es in dieser Welt bei den Menschen zu
sein pflegt, wo einer, mag er gleich in der elendesten Strauchwerkhiitte wohnen,
doch sich stolz gehabt, wenn er selbst ihr Eigner ist, wohingegen einer, der
vielleicht in einem prichtigen Palaste von kostbarem Gestein aus und ein geht,
sich doch immer klein und gedriickt fithlen wird, weil er sich eben nur ein
Knecht darinnen weiB. Es ist, was unser Gefithl anlangt, etwas anderes, einem
anderen untertan zu sein, ein anderes, andere sich unterstellt zu wissen. Nach
diesem Gleichnisse wird man verstehen, wie ein Mensch, der seine religitse
Praxis gemiB der Lehre des Heiligen Pfades normiert, und ein Mensch, der die
seinige durch die Lehre des Reinen Landes bestimmen 148t, hinsichtlich ihrer
geistigen Gestimmtheit voneinander sich unterscheiden miissen.?) Wer also zum

1) Gemeint ist hier der historische Buddha.
*) Der Anhinger des Shodo-mon wird, eben weil er auf sich selbst gestellt ist, sich
immer stolz gehaben, wire er auch noch so minderwertig. Der Gliubige des Jodo-mon da-
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Leben eingehen will, der sei sich ja klar dariiber, wie viel oder wie wenig an
ithm ist, und hiite sich vor falschem Diinkel!

Ja, was nichtswiirdige Gesellen wir doch sind! Mit all unserem Dichten
und Trachten sind wir nur die Feinde unseres eigenen kiinftigen Seins, und all
unser Tun und Treiben, was ist es? Werke von dieser Welt. Gilt es Bases
zu tun, so vergift man dariiber selbst auf Essen und Schlaf; soll man hingegen
Gutes tun, so ist einem schon das bloSe Aufstehen und Niedersitzen eine Last.
Dieser schméhlichen Fehlsamkeit ist man sich ja wohl von selbst bewuft, und
es wird nicht erst des Beweises bediirfen, um einen zu der Einsicht kommen
zu lassen, daB man in sich selber keine Macht hat, sich zu erlésen. Laufen wir
ja doch im Gegenteil mit beschleunigten Schritten dem Flammenschlunde der
Drei schlimmen Wege?!) entgegen. Wie wollen wir sie doch ertragen, die ewige
Strafpein der Vergeltung?

Nun aber mufi auch, da Mida Nyorai, eben solch unwerte Kreaturen zu
erretten, sein vorzeitliches Geldbnis aufgerichtet, unsere Freude ganz grenzen-
los sein, daf es unserem Miihen?*) dieses einen Lebens hier gegeben sein soll,
uns auf immer die Seligkeiten der neun Rangstufen zu gewinnen. Wie kritisch
unsere Situation! Welch jammervollem Lose wiren wir anheimgefallen, wir’s
uns nicht vergonnt gewesen, auf dieses vorzeitliche Gelobnis zu stoBen! Wo
der Feind unserer Seele, der uns im Riicken steht, keinen Augenblick von
einem weichen will, da muB es einen mit besonders froher Zuversicht erfiillen,
in dem vorzeitlichen Gelobnisse einen Beistand sich zur Seite zu wissen.

Das ist es, was unter dem zweiten der drei Herzen zu verstehen ist.

Das sogenannte Herz hinwendenden Verlangens drittens bedeutet
nichts anderes, als was schon dieser Name selbst besagt, ndmlich da$ wir den
Wunsch haben sollen, gewilllich zum Leben einzugehen, indem wir unserem
Buddhaanrufen die Richtung auf die Gefilde hochster Seligkeit geben.

Freilich, wenn man mit der Erklirung so in die Einzelheiten geht, so
macht das die Sache moglicherweise so kompliziert, daf dariiber das Wesent-
liche am Ende eher verdunkelt wird.

Indes was die drei Herzen im Grunde besagen wollen, ist jedenfalls nur
dies: Sehet zu, daB ihr zum Leben eingeht, indem ihr recht auf das vorzeit-
liche Gelobnis vertraut! Da also schlieflich unter den sogenannten Drei Herzen
nichts anderes zu verstehen ist als ein Herz, das sich auf das vorzeitliche Ge-
Iobnis verldBt, so werden, wo auch nur der Sinn vorhanden ist, da man wiinscht:
Hilf, o Buddha! darin ganz von selbst schon die drei Herzen gegeben sein.
Insofern ndmlich: Wo sich jemandem aus seiner Krkenntunis heraus, daf fiir
Kreaturen, die so elendiglich tief in der Siinde stecken, daf sie ohne Buddha
unbedingt verloren wiren, der Wunsch entringen kann: Herr, hilf! da ist eben
damit auch schon der tiefe (Glaube vorhanden. Von einem aufrichtigen Herzen

gegen, der weif, daf er ganz auf Amidas Gnade angewiesen ist, wird immer demiitig sein und
sich frei von allem Selbstruhme halten.

1) Siehe 8. 53, Anm. 2.

%) D. b. dem Namu Amida Butsu-Beten der Gldubigen.

s ™ t— e N
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aber spricht man, insofern in einem Herzen, das solchen Wunsch: Herr, hilf!
hat, doch keinerlei Falsch vorhanden sein wird. Der Wunsch: Herr, hilf! selbst
eben aber ist weiter nichts anderes als das Herz hinwendenden Verlangens.

Heruntergekommen wie wir nun einmal sind, sind wir auch geistig zu
beschrinkt, um all die Einzelheiten des vorzeitlichen GelSbnisses denkend zu
erfassen. Da ist, wozu wir uns innerlich noch aunfzuschwingen vermogen,
schlieflich einzig der Wunsch: Herr, hilf! Da es nun aber auch niemanden
geben diirfte, der nicht wenigstens zu solchem Wunsche sich aufzuraffen im-
stande wire, so wird es auch jedermann mdglich sein, das Leben zu gewinnen.
Hiernach also braucht auch ein armes Maidlein, das nicht im mindesten ver-
steht, was es mit den Drei Herzen auf sich hat, ob ihres Eingehens zum Leben
nicht in Unrube zu sein, und wird hinwiederum auch die ganze Sorge eines
Mannes, der etwa fiber alle Details der Drei Herzen aufs beste unterrichtet
wire, so oft er den Namen Buddhas anruft, doch immer nur in diesem Herr,
hilf! aufzugehen haben. Also daB es bei allen, die auf den Buddha Amida ihr
Vertrauen setzend sich sehnen, zum Leben einzugehen, schlieflich einunddieselbe
Gemitsstimmung ist, zu der es in ihnen kommen muf, gleichviel ob sie nun
gelehrt oder nicht gelehrt sind. Daher wird auch beides, sowohl dies, dab
einer den meritorischen Akt des Buddhaanrufens aufbringt, wie dies, daf es
ihm mit dem angestrebten Eingehen zum Leben wirklich gelingt, nicht hoher
an Wert stehen, ob er gleich ein Weiser wire, noch niederer an Wert stehen,
mag er gleich unwissend sein; vielmehr werden Weise und Toren ganz gleicher-
weise der Gnade teilhaftig, von Buddha eingeholt zu werden, und sollen Hoch
wie Nieder zusammen den Blumenkelchsitz besteigen diirfen, darauf zu thronen.

Die Drei Herzen sind iiberhaupt nicht anzusehen als etwas, was man erst
durch geistiges Sichanstrengen in sich zu schaffen hiitte; vielmehr liegt die
Sache so, daf man nur den Wunsch nach dem ewigen Leben in sich aufkeimen
zu lassen braucht, und schon sind sie ganz von selbst in diesem Wunsch be-
schlossen. Und wenn es darum wohl vorkommt, daf einer, der weise ist, nicht
zum Leben eingeht, hingegen einer, der unwissend ist, zum Leben gelangt, so
liegt das beides weder an ibrem Wissen oder Nichtwissen, sondern vielmehr
nur daran, daB der eine eben das Verlangen danach gehabt hat, der andere
dagegen nicht.

Freilich, eben weil es so eine gar zu leichte Sache erscheinen will, ist
man gemeiniglich eher geneigt, zu glauben, es konne auch gar nicht wahr sein;
um etwas so GroBes, wie es das Eingehen zum Leben ist, gewinnen zu wollen,
milsse man vielmehr unbedingt auch im Besitze tiefer Weisheit und eines er-
leuchteten Sinnes sein, und nur dasjenige Buddhaanrufen, das aus einem solchen
Sinne komme, konne darauf rechnen, bei Buddha Anklang zu finden, wohin-
gegen ein bloBes Herr, hilf! von geringem Gewichte und, fiir sich allein ge-
nommen, jedenfalls als sehr unzulinglich erscheinen will.

Natiirlich genug mu8 einem nun ja in der Tat ein solches Zweifeln er-
scheinen. Indes Midas vorzeitliches Gelobnis ist von ailem Anfang an eben
fiir solche vermeint gewesen, die von Geburt an arm an Geist und die un-
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wissend sind. Und wire seine Verheifung wirklich so nur fir die klugen und
hochgelehrten Geister geschworen, wie konnte dann doch eigentlich die Rede
sein von einer Huld, die keine Auslese unter den Menschen halte?

Und ferner, wihrend man nach Ansicht der Lehre des Heiligen Pfades
aus dem Kreislauf des Geborenwerdens und Wiedersterbens herauszukommen
bestrebt sein muB, indem man hochstmogliche Weisheit zn erlangen sucht, ver-
hélt es sich nach Ansicht der Lehre des Reinen Landes im Gegenteile so, daB
man, zum Leben einzukommen, vielmehr geradezu umkehren und wieder zum
Unweisen werden muf.

Wie daher in der Doktrin, welche die Menschen anweist, vermittelst ihrer
eigenen Kraft sich dem Leben und Tode zu entziehen, von ganz besonderer
Wichtigkeit ein Geist sein muf, welchem Einsicht und Wissen eignet, so wird
da, wo man auf die Kraft eines Helfers sich stiitzt, um durch seine Hilfe zum
Leben einzukommen, vielmehr der blofe Wunsch ,Herr, hilf!“ das Echte und
Rechte sein.

Darum Honen Shonins Mahnung,') wer da Glauben habe an die Kraft
der Anrufung des Namens Buddhas, der miisse, héitte er gleich simtliche Lehren,
die Shaka wihrend seines ganzen Lebens verkiindet, durchaus studiert, den
Weisen ganz und gar ausziehend sich in eine Reihe stellen mit den un-
wissenden Bikuni und wie diese einfach von ganzem Herzen den Namen Buddhas
anrufen.

Ein Gleichnis zu gebrauchen: Wie es einem, wire er gleich noch so
talentvoll und willenskréiftig, tibel anstiinde, wollte er, darauf angewiesen, als
Knecht eines andern sich durch die Welt zu schlagen, sich noch etwas auf
sich selber einbilden, anstatt sich auf jenen seinen Herrn zu stiitzen, und wie
dies erst recht der FFall sein wiirde bei einem Knechte, an dem etwa ganz und
gar nichts wire, — wie dagegen einem solchen, der, iiber seine eigene Minder-
wertigkeit sich selbst klar, es als dankenswerte Huld erachtet, daB fiir eine so
unwerte Kreatur, wie er eine ist, iiberhaupt noch Gnade iibrig sein soll, wie
einem solchen, auch wenn er im Leichtsinn eine Verfehlung sich zu schulden
kommen liefe, sein Herr seinen Fehltritt, wie abscheulich er auch wire, ver-
geben wird, wenn er denselben aufrichtig bereut und ihn fiir seine Missetat
um Verzeihung bittet: so eben verhdlt es sich auch mit der Menschheit dieser
Zeit. Namlich, steht es nun einmal so, daf ein Mensch bei aller seiner etwaigen
Weisheit und Gelehrtheit doch unvermiégend ist, durch diese seine eigene Kraft
aus dem Kreislauf des Lebens und Sterbens herauszukommen, und daf er zu
dem Ende vielmehr auf die Helferkraft des vorzeitlichen Gelobnisses sein Ver-
trauen zu setzen hat, so sollte er auch, anstatt auf seinen nutzlosen Menschen-
witz sich steifend sich noch so zu stellen, als whre seiner eigenen Kraft etwas
zuzutrauen, vielmehr vollen Ernst damit machen, ganz und gar nur in dem
oHerr, hilf!* aufzugehen. Und erst recht wird aunch in Buddhas Herzen Ver-
zeihung zu finden sein, wo ein Mensch, der, anstatt im Schmucke von Voll-

1) Siehe Honens Ichimai kishomon.
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kommenheiten wie Moralitit und Meditation und Weisheit') zu prangen, viel-
von den Lastern Begierlichkeit, Zorn und Verblendung®) iiber und
bedeckt ist, eben darum in seinem Herzen auf ihn sein ganzes Ver-

mehr
iiber
trauen setzt.

Daher: indem jemand dem verzagten Gedanken in sich Raum gibt, wie

es doch einem Toren, wie er einer ist, moglich sein sollte, gerettet zu werden,
riickt er nur weiter von Buddha ab, wihrend wer, gerade im (Gedanken an
die eigene Unwiirdigkeit, in sich den Wunsch erstehen lagt: ,Herr, hilf!“ eben
damit dem Buddha n&her riicken wird. Wir stehen dem vorzeitlichen Geldb-
nisse nahe und wir sind ihm entriickt, je nachdem dies unser Herz sich dem-
selben zuwendet oder sich von ihm abkehrt.)

Wenn Zendo Daishi sagt: ,Der Ausdruck Namu besagt dasselbe wie
Kimyo, ich nehme gliubig meine Zuflucht“, so meint er damit, Namu sei
zu verstehen in dem Sinn der Worte ,,Herr, hilf!“. Und da nun eben in diesen
Worten schon die Drei Herzen gegeben sind, heift es bei ihm weiter: ,dies
hinwiederum bedeutet soviel wie hinwendendes Verlangen oder sehnsuchtsvolle
Hinkehr“. Und sagt er: ,Amida Butsu, das eben ist diese Ubung, dadurch
wir sicher zum Leben eingehen werden®, so weist er damit auf den heiligen
Namen des vorzeitlichen Gelobnisses hin, der unsere Hilfe sein soll. Ist dem
aber also, so ist es, wenn man ein Namu Amida Butsu betet, genau dasselbe,
wie wenn man die Worte ,Hilf, o Buddha Amida!“ spricht. Dienen die Worte,
welche man ausspricht, doch nur dazu, auszudriicken, was man in seinem
Inneren fithlt, so ist es klar, daB auch in den Worten Namu Amida Butsu der
Wunsch des Herzens ,Hilf, Buddha Amida!“ schon enthalten ist. Daher heifit
es auch: ,Richtet einer seine Andacht in zehn Anrufungen auf Buddha, so sind
darin zehn Wiinsche und zehn Devotionsakte enthalten“. Und da er weiter
sagt: ,So also gewinnt man sicherlich den Eingang zum Leben®, soll uns das
auch eine Sache sein, darauf wir bauen.

Nun aber¢) gibt es unter den Gelebrten in unseren Tagen leider nicht
wenige, die, um recht hervorzuheben, eine wie leichte Sache es ist, Objekt des
vorzeitlichen Geldbnisses zu werden, vor dem auch solche Siinder nicht ver-
worfen sein sollen, geflissentlich behanpten, man brauche sich vor dem Siindigen
nicht zu schenen. Sicherlich ist das ja von ihnen selbst nicht so gemeint, als
wollten sie das Siindigen als etwas Gutes hinstellen. Indes beschrinktere
Geister koénnen so etwas doch filschlich aus solcher Rede heraushéren. Und
so nehmen denn auch neuerdings, was sehr zu beklagen ist, verkehrte An-

Yy Jap. kai, jo, e (Sanskr. shila, dhyana, prajna).

%) Begierde (Sanskr. lobha), HaB (dvesha) und Unwissenheit (moha) werden oft zu-
sammengefaBt als die drei Gifte (sandoku).

%) Dieser Satz ist offenbar die Wiedergabe eines solchen von Honen, in dessen Jodo-shu
ryakushd man liest: ,Das Eingehen zum Leben ist eine Sache, die einem gewif oder ungewif
wird, je nachdem man sie fiir das eine oder fiir das andere ansieht.

) Nachdem bisher erkliirt wurde, was unter den ,Drei Herzen* zu verstehen ist, geht

der Autor von hier ab daran, die MiBverstindnisse abzuwehren, die sich an die Lehre
biingen konnen.
Haas, ,,Amida Buddha unsere Zuflucht. 5
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schauungen mehr und mehr itberhand.)) Nun aber wird es doch in der Regel
so sein, daB, wer vor dem Siindigen nicht auf der Hut ist, auch gar nicht
weiB, daB er bose ist; und vergiBt einer, daB es schlimm um ihn steht, so wird
er auch des Sinnes ermangeln, der ihn wiinschen lieBe: ,Herr, hilf!“ Eben
um solches Verlangen nach Hilfe in uns zu beleben, sollten wir uns ganz
besonders vor allem siindigen Tun fiirchten. Wer in dem Hochgefiihle, in das
vorzeitliche Gelobnis eingeschlossen zu sein, etwa meinen wollte, es darum mit
dem Siindigen leicht nehmen zu diirfen, der mag zunfchst ja scheinbar noch
das rechte Vertrauen haben, mit der Zeit aber wird ihm selbst das Herz
ersterben, aus dem der Wunsch ,Herr, hilf!“ hervorquillt. Da gilt es also
wohl auf der Hut zu sein.?)

Ein Zweifel ferner, in den zu fallen dem Menschen immer nahe liegen
wird, ist der, daB einer denkt: moge allerdings Klugheit und Wissen nicht
gerade erforderlich sein, so miifte doch der Wunsch: ,Herr, hilf!“, solle er
vermogend sein, uns das Kingehen zum Leben zu gewihrleisten, wirklich ein
tiefinnerlicher sein; da nun aber unser Sehnen keineswegs ein so tiefgriindiges,
sondern immer nur oberflichlicher Art sei, so konne es in uns gar nicht zu
der GewiBheit kommen, daf wir wirklich zum Leben eingehen werden; und
man wisse doch eigentlich nicht, ob selbst Buddha seinem Eidschwur solche
weite Ausdehnung hat geben wollen, daB wir nicht verworfen werden sollten,
auch wenn das Verlangen unseres Herzens ein dermafen schwaches ist.

Solche Zweifel sind ja nun zwar nicht durchaus verwerflich. Und doch,
warum ihnen eigentlich Raum in uns geben, wo doch des Buddha UrverheiBung
ein Schwur ist, da8 eben selbst solche nicht von ihm verworfen sein sollten?
Mag’s gleich noch so sehr bei uns menscheln, was tut das irgend zur Sache?
Ist es schlieBlich doch Buddhas Kraft, dadurch wir wiedergeboren werden, nun,
S0 mag es um unser eigenes Vermdgen noch so armselig bestellt sein, es braucht
uns nichts auszumachen. Ist auf die Kraft des Vorsatzes Buddhas besserer

%) Ein Kommentar zitiert hier als Beispiel aus der Predigt eines Priesters der Jodo-shil
den libertinistischen Satz: ,Jedermann siindige nur weidlich drauf los, soviel er immer vermag!
Das Verdienst des Namens Midas ist ja doch stiirker als alle die Siinden, die er je begehen
kann, zusammen®.

#) Zwei Nonoen des Tempels Tenndji gingen einst an das Meeresgestade. Als sich dort
die eine damit vergniigte, kleine Schaltierchen mit Steinen totzuwerfen, machte ihr die andere
den Vorhalt: Wie kabust du dich so versiindigen? Jene aber gab zuriick: Und wie kannst
du so torlick fragen? Hast du denn kein Vertrauen zu Midas vorzeitlicher Verheiffung? Und
sie fuhr fort, die Tierchen zu erschlagen. Ein Priester, Ryoju, aber, der nachher sah, was
sie getan, schrieb daraufhin: ,Es ist doch jammerschade, da8 diese Schaltierchen ihr Leben
verloren und diese Nonue zur Hélle fahren wird®.

Ein Jesuit, P. Fr. Cabral, schreibt in einem Briefe vom 81. Mai 1574 aus Japan, indem
er auf die Sekte zu sprechen kommt, die dem Volke beibringe, daf es zu seiner Seligkeit
nichts weiter als des Anrufens des Namens Amidas brauche: ,Und so wiilzen sie sich ziigellos
in allen Siinden und Greueln der Welt herum, indem sie sagen: sich mittelst der guten Werke
selig machen wolleu, sei eine Beleidigung des Amida, der durch die BuBie, die er fiir das
menschliche Geschlecht getan hat, so viel verdient hat, daf sie keiner Genugtuung mehr be-
diirfen, sie mdgen noch so grofe Lastertaten begehen®.
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Verla$ als auf die Stirke unseres eigenen Herzensplanens und man will trotzdem
bangen, wie bei der Lauheit unseres Wollens selbst Buddha imstande sein
sollte, uns zu helfen, so heifit das die Kraft seiner Verheifung miBachten.
Nein, eben weil unser eigenes Vermogen so schwach ist, sollten wir nur um-
somehr uns angelegen sein lassen, uns ganz auf Buddhas Kraft zu stiitzen.

Und ferner, unser Herzensverlangen mag noch so schwach sein, es braucht
uns kein Zweifel, wir kénnten darum verworfen werden, anzufechten, darum
nicht, weil ja doch schon gleich damals, als dariiber zuerst Bestimmung getroffen
wurde, welcher Art Menschen fir die Rettung in Betracht kommen sollten,
ausdriicklich selbst diejenigen, die sich der fiinf schweren Vergehungen schuldig
machten, also die allergrofiten Siinder, einbezogen wurden, und weil schon gleich
damals, als die Art der erforderlichen religiosen Ubung ausbedungen wurde,
selbst ein einmaliges Anrufen, also das denkbar Geringste, als ausreichend
bezeichnet worden ist. Wie sollte da, was die Beschaffenheit der Herzen
anlangt, nicht auch das denkbar schwichste Herzensverlangen -einbezogen
worden sein? Ist es ja doch wohl die Regel, daf, wo einer tief in Siinde
steckt, dementsprechend auch sein Geist unwissend sein wird, und daB, wo es
um jemandes Frommigkeitsiibungen diirftig bestellt ist, natiirlich auch sein Wollen
nicht eben tiefer Art sein wird. Und lautete in dem urzeitlichen Gel6bnis,
mit dem es auf die Rettung derer abgesehen ist, um die es sowohl in Hinsicht
auf ihre individuelle Beschaffenheit, wie auf ihre Frommigkeitsbetitigung iibel
bestellt ist, nun doch der Schwur dahin, daf8 dabei ihr innerer Sinn tief sein
miisse, so wire das, man konnte es nicht wohl anders bezeichnen, recht eigentlich
eine Verunstaltung der UrverheiBung. Nein, eine derartige Ungeschicklichkeit
konnte nicht gut unterlaufen, wo so fiinf ganze Kalpas hindurch alles Nach-
denken weisheitsvoll aufgeboten wurde.

Aus solcher Uberlegung heraus muf man wohl erkennen: mag das Herzens-
verlangen so oberflichlich sein wie nur immer, es gebricht einem deswegen
doch an keinerlei Vorbedingung zum Eingehen ins Leben, wofern man nur ohne
Lug denkt: ,Herr, hilf!“. Daf wir, die wir bislang gewesen

»Umtreibend im Samsira-Meer

Obn Ende viel Aonen her* —
und dies nicht darum, weil es etwa iiberhaupt schwierig wire, aus dem Sam-
sarazwang herauszukommen, sondern wegen der Schwierigkeit, den Entschluf
dazu zu fassen, — daB wir, sage ich, jetzt, nachdem wir der Urverheilung
Midas begegnet, imstande sind, unser Ziel, das Einkommen zum Leben, zu
erreichen, ohne daf wir zu dem Behufe mehr zu tun héitten, als bloB den Sinn
zu erwecken, der da flehen 1dBt: ,Herr, hilf!“ — ganz und gar nur seiner, des
Buddha Macht allein ist’s zuzuschreiben. O, ich bin so gliicklich, da es mir
verginnt ward, als Vergeltung fiir mein vergangen Tun eine Lehre wie diese
horen zu diirfen !¢

Und er war sichtlich bewegt und vergoB Trinen, beides, des Schmerzes
und der Freude, bei dem Gedanken an die von ihm in fritheren Leben gesetzten

Ursachen.
5*
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[Vierter Dialog]?)

Der Novize fragte wieder und sprach: ,Du hast davon gesprochen, dab,
wer auch nur zehn-, ja selbst nur ein einzigesmal eine Anrufung laut werden
lasse, nicht werde verworfen werden, sondern gewiBlich zum Leben eingehen
solle, da schon in der UrverheiBung geschworen sei: ,wir's etwan ein zehend-
mal“. Das ist ja nun ganz dazu angetan, einen wie nur etwas mit getroster
Zuversicht zu fiillen. Trotzdem will es mir aber noch nicht ganz in den Sinn,
daB so ein biBchen Anrufen des Namens Buddhas wirklich vermdgend sein soll,
das Karma zu sicherem Eingehen zum ILeben abzugeben, und dann, ein Anrufen
Buddhas, das aus meinem Munde geht, wihrend ich gleichzeitig arge Gedanken ?)
in meinem Inneren auftauchen lasse, will mir wohl scheinen, konne schon gar
nicht als wirksames gerechnet werden. Wie verhdlt es sich damit?“

Der alte Priester sprach: ,Das sind so Zweifel, die nicht dir allein nur
kommen: dergleichen Bedenken liegen schlieflich jedem nahe. DafB sich solche
halbweise Gedanken erheben konnen, das hat seinen Grund eben darin, da8
man sich iiber das eigentliche Wesen des urzeitlichen Gelbnisses noch nicht
recht klar geworden ist. Wie sollte es uns denn iiberhaupt mit dem Einkommen
zum Leben nicht gliicken konnen, wo doch Buddha schon in seinem Geldbnis,
das unmoglich liigen kann, zugeschworen, dazutun zu wollen, daf wiedergeboren
werde, wer ihn auch nur ein- bis zehnmal anrufe? Nur daB wir dazu eben
auf die Urverheifung trauend seinen heiligen Namen mit dem Munde anrufen
miissen. Daher Honen Shonins Ausspruch, niemand solle sich Gedanken dariiber
machen, ob seine Verkehrtheiten feinerer oder groberer Art seien, noch auch
meinen, ein Redens machen zu miissen von der grioferen oder geringeren
Schwere seines Siindenkarmas, vielmehr solle man ejnfach denken, da$ einem
das Eingehen zum Leben sichergestellt ist, alsbald man den Mund aufgetan
zu beten Namu Amida Butsu. Dies darum, weil die VerheiBung einfach alle
Fille vorgesehen hat. Wire da jemand, der, von dem Wunsche beseelt, zum
Leben einzugehen, auch nur zn einmaligem Namu Amida Butsn die Stimme
erhobe, er findet Bergung in der UrverheiBung, sofern darin geschworen ist,
daB gewiBlich wiedergeboren werden solle, wer auch nur eine Anrufung laut
werden lasse. Und téte einer den Mund auf zu zehnmaligem Anrufen, er findet
Bergung in der Verheiffung, sofern sie ja besagt ,die, wir's etwan ein zehend-
mal, ihre Andacht auf mich richten werden“. TUnd betete einer sein ganzes
Leben lang fort ohne UnterlaB, er findet Bergung in der VerheiBung, die auch
solchem lebenslinglichen Anrufen gilt. Darum ob wir gleich anriefen, ohne
selbst die Zahl unserer Anrufungen zu merken, Buddha wird auch nicht einen
unserer Laute fiberhéren; alle hat er einbezogen in seinem vorzeitlichen Ge-
lobnis: ,Nicht will ich die vollkommene Erleuchtung an mich nehmen, wenn

1) Nachdem bisher die rechte seelische Verfassung des Gliubigen beschrieben wurde,
schreitet die Untersuchung weiter zur Besprechung der rechten religisen Praxis, der An-
dachtsitbung.

%) Jap. mo-nen.
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sie nicht geboren wiirden®. Und da so Buddhas Kraft uns Schutz und Schirm
ist. so brauchen wir weder zu fiirchten, daB wir eine Beute der sechs Sinnes-
objekte, dieser Diebe, noch daf wir ein Raub des Feuers der Drei Gifte?)
werden. Jedwedes Anrufen Buddhas, von einem auch nur einmaligen Gebets-
seufzer angefangen bis zu dem durch das ganze Leben fortgesetzten, wird
gleicherweise die karmatische Ursache sein konnen, die das Eingehen zum
Leben sicherstellt. Das diirfte gemeint sein, wenn im Kommentar?) gesagt
wird: ,Wir nennen’s wahres, sicheres Karma, weil es ein Trauen ist anf den
Eidschwur Buddhas“.

Es ist also ein treffender Ausspruch:®) ,Man denke einfach, daf einem
das Eingehen zum Leben sichergestellt ist, alsbald man den Mund zum Gebete
aufgetan“. Wie konnte es da ein sichereres Biirgschaftszeichen dafiir geben,
da man zum Leben einkommt, als die Stimme unseres Rufens Namu Amida
Butsu? ein Biirgschaftszeichen, sicherer als der wunderbare Duft des Weih-
rauchs und sicherer als die Purpurwolken.#) Daf man sich denn nimmer von
irgendwelchem Zweifel anfechten lasse, sich vielmehr nur, aufrichtigen Herzens
den Namen Buddhas anrufend, ganz und gar der Urverheifung anverfraue!
Und kommt dann das Ende unseres Lebens, gewillich wird Buddha uns Heim-
zahlung leisten.’) Sehen wir jeden Augenblick unseres Lebens an, als wire er
unser letzter, und demgemif auch jede unserer téglichen Anrufungen Buddhas,
als wire sie die unserer Todesstunde, so wird Buddha dafiir sorgen, dal es
auch unserem zehnmaligen Anrufen in der Stunde unseres Absterbens nicht
fehlen kann.

Da wir denn so an Buddha, der, teilnahmsvollen Eltern gleich, allezeit
schirmend hinter uns steht, einen freundlichen Riickhalt haben, brauchen wir
nur alles und jedes ihm vertrauensvoll anheimzustellen und einfach zu rufen
Namu Amida Butsu. ,Die Stimme, damit man den Namen Buddhas anruft,“
heiBt es auch in der Kommentarschrift, ,ist geradeso wie die Stimme des
Schreiens eines Kindleins.“

So ein kleines Wesen, das noch zum Gebrauche von Hand und Fuf} nicht
geschickt ist und noch nicht sprechen kann, hat, mag es nun Hunger haben
oder mag es frieren, keine andere Moglichkeit, als sehnsiichtig nach seiner
Mutter zu schreien. Und hort die Mutter seine Stimme, sicherlich eilt sie ihm
zu Hilfe. Merkt sie, daB es Hunger hat, so offnet sie die Brust und l&ft es
die Muttermilch saugen; merkt sie, daB es friert, so birgt sie es in ihrem Busen,
sein Korperchen zu wirmen. FEinzig der Mutter Beistand ist es denn, der den
Hunger stillt und dem Frieren abhilft, und alles, was das Kind dabei zu tun
hat, ist nur sein kléglich Schreien.

) Jap. sandoku; siehe 8. 65, Anm. 2.

%) In Zendos Sanzengi.

) Wiederholung des eben schon zitierten Wortes von Honen Shonen.

*) Wenn Amida einen gliubig Sterbenden einholt, kommt er ihm auf Purpurwolken
entgegen, die Luft mit mystischem Weihrauchduft erfiillend.

%) Némlich: indem er uns mit einem Lotusblumensitz in seinem Himmel begnadet.




70 Hans Haas,

So auch mit uns. Ja, wir sind, wie wir nun einmal sind, wohl tappiger
noch als so ein kleines Wesen. Unser Geist, wie so génzlich bar der Weisheit!
Und unsere Glieder, wie so untiichtiz, zu tun mit Flei, was uns zu tun ge-
biihrte! Awuch uns bleibt, da uns doch diese vergiingliche Welt nicht gefallen
kann und da wir von Trauer erfiillt sind ob unseres langen Irrewanderns,
nichts anderes iibrig, als in sehnsuchtsvoller Ausschau nach Buddha zu rofen:
»Hilf uns, wir bitten dich, Namu Amida Butsu!* Und vernimmt nun Buddha
unsere Stimme, wie sollte er innerlich ruhig bleiben konnen, er, mit seinem
Erbarmen gegen alle, so tief und innig, als gilte es einem eingeborenen Sohn ? 1)
So aber ist es auch seine Macht allein, durch die wir aus diesem Lande der
Unreinheit herausgehoben und in das Reine Land geboren werden, und alles,
was wir uns haben angelegen sein zu lassen, ist einzig dies, daB wir seinen
heiligen Namen laut werden lassen mit dem Wunsche: Herr, hilf!, worauf er
sich allsofort aufmachen will, der Stimme des Rufens nachzugehen.

Erbarmt er sich aber also iiber uns, wie sich ein Vater oder eine Mutter
erbarmen iiber ihre Kinder, so sollten nun auch wir, unserem Rufen nicht
minder vertrauend wie ein kleines Kindlein, das nach der Mutter schreit, einfach
festiglich uns versehen, daB er kommen wird, uns zu sich einzuholen. So laf
dir nur ja von deinem eigenen Herzen nichts vorreden, was dir Zweifel beziiglich
deines Eingehens zum Leben erwecken konnte!

Und sodann, wiren es der argen Gedanken gleich noch so viele, die in
uns aufsteigen, dieweil wir beten, unser Namu Amida Butsu-Rufen wird darum
doch ein sicheres Karma des Lebens bleiben. Ist es doch auch von Buddha
schon von Anfang an gar nicht anders erwartet worden, als daf es Kreaturen,
die so tief in Siinden stecken und so schwer von Schuld beladen sind, nicht
wohl moglich sein werde, dem Aufsteigen arger Gedanken Einhalt zu tun. Und
ward nun sein urzeitliches Gelobnis von ihm getan, indem er sich eben dessen
dabei allbereits vorausversah, so kann es nun doch gewiBlich nicht an dem sein,
daB er am Ende von einem unreinen Anrufen seines Namens sich abwenden
wollte. Daher ja auch zu lesen steht:

»Aunf dem weiien Pfade des Weges der Mitte
Hin iiber die Wellen gefordert die Schritte!“?)

Zudem ist es doch wohl bei jedem Beter so, daB er, wenn er die An-
dachtsverrichtung des betreffenden Tages aufnimmt, im Anfang wenigstens
jedenfalls in dem Wunsche, daB er doch zum Leben eingehen méchte, zu beten

'y Jap. dsshi.

%) Reminiszenz an ein Gleichnis, das sich in Zendds Kommentar zum Amitiyurdhyana-
Satra findet. Shan-tao vergleicht dort die beiden Laster Habgier und HaB mit zwei Stromen,
einem Strom von Wasser und einem Strom von Feuerflammen. Zwischen beiden zieht schmal,
kaum sichtbar, ein weiler Pfad sich hin, der zum seligen Leben in Amidas Reinem Lande
fithrt: das Sehnen nach dem Himmel. Auf diesem Pfade soll der Gliubige itber die Wellen
des Samsira-Meeres weg geradeswegs dem Reinen Lande Buddhas entgegenschreiten, ohne
sich bangen zu lassen vor den beiden Stromen, die zu seiner Rechten und zu seiner Linken
drinen. Das Gleichuis Zendds findet der Leser zusammen mit einer Auslegung desselben in
der zweiten der hier in f]bersetzung mitgeteilten Schriften Koas, in deren viertem Dialoge.
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anhebt. Darum aber nun ist jedem einzelnen Namu Amida Butsu, das dem
zuerst gesprochenen folgt, die Richtung nach dem urzeitlichen Geldbnis gegeben
und haftet also jeder seiner Anrufungen gewissermaflen etwas von dem am
Anfang der Andacht wirklich vorhanden gewesenen Herzensernste an. Unter-
laufen da gleich solche Buddhaanrufungen mit, die ohne rechte Andacht aus-
gesprochen werden und darum eigentlich nicht mitzihlen, am Ende werden,
weil doch am Anfang ein Gedanke stand, der nach den Gefilden der hdchsten
Seligkeit gekehrt war, sicher auch sie mit zuhaufe gesammelt werden.!) TUnd
alsdann werden die argen Gedanken von selbst aunsgeschieden werden, und alle
Buddhaanrufungen, so von unreinen Beimischungen geldutert, werden Annahme
finden, also daB schlieflich doch eine jede zu einer karmatischen Ursache sonder
Makel werden wird. Und darum nur immer angerufen, wir's gleich der Fall,
daB es nur mit dem Munde allein geschieht! In der Stunde unseres Ab-
scheidens, wenn wir uns nach dem Reinen Lande wenden, wird es schon dahin
kommen, daB unser Anrufen des Namens Buddhas mit dem rechten Herzens-
verlangen in eins zusammenflieft, also daB wir, wire es gleich mit argen Ge-
danken gesellt, nimmer zu fiirchten brauchen, es kénnte schlieBlich doch fiir
nichts gewesen sein. Das eben wird gemeint sein mit der Mahnung, daf man
der beiden Strome, des Stroms von Wasser und des Stroms von Feuer, nicht
achten solle.

Und weiter, wire es etwa einmal, indem arge Gedanken sich in dir er-
heben, der Fall, daB es dir innerlich zuwider wiirde, so in einem fort tausend-
mal, zehntansendmal anrufen zu sollen, so sieh lieber immer zu, daB du es
wenigstens zu einem nur ein- oder zehnmaligen Anrufen bringst, und es wird
dann fiir andere Gedanken sicherlich gar kein Raum mehr in dir sein. Will
man fiber einen Bach hiniitber, so wird man nicht darauf warten, daf etwa
einmal der Wasserzustrom aussetzt; man setzt vielmehr einfach den Fuff auf
die Stromung, und das Wasser darunter ist gestaut. So ist es auch hier mit
uns: wie tief auch die Strome der Begierlichkeit und des Hasses sind, und
setzt gleich der Zustrom verkehrter Gedanken nimmer aus, — wihrend wir
unser Namu Amida Butsu sprechen, wird es ganz von selbst geschehen, daf
die argen Gedanken, von unserem Rufen gleichsam unter den Fuf getreten,
weichen miissen. So wird das Anrufen des Namens Buddhas den argen Ge-
danken in uns den Weg verbauen, anstatt selbst von ihnen beeintrichtigt zu
werden. Die argen Gedanken abtun zu wollen ist ein vergebliches Bemiihen,

1) Bei diesem Gedanken scheint dem Autor eine Stelle vorgeschwebt zu haben, die sich
in Genshins (gest. 1017) Ojo yo-sha findet. Genshin (oder Eshin), der, obwohl ein Priester
der Tendai-Sekte, als Autor dieses Werkes, einer Zusammenfassung des Wichtigsten iiber das
Eingehen zum Leben in Sukhavati, der Jodo-shii als einer ihrer Patriarchen gilt, sagt: ,Hat
jemand, dieweil er mit dem Munde anruft, ernstlich den Vorsatz gefaft: Ich will nichts mehr
um meines leiblichen Liebens willen tun, sondern fortab nur mehr auf das Reine Land meinen
Sinn richten, so wird all sein Tun darnach, gleichviel, es sei erleuchtet oder unerleuchtet, ganz
von selbst der Erleuchtung sich zuwenden, geradeso wie, wenn einer einen Graben macht,
alle Gewiisser in der Nihe von selbst diesem Graben zuflieBen und alle zusammen in den
Ozean mitgenommen werden®,
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wie sehr man auch darauf aus wire. So besteht die rechte Taktik darin, daB
man sie aufsteigen 148t, wie sie eben aufsteigen, und, ohme ihrer irgend zu
achten, sich einfach an das Beten macht.

Sagt jemand, er kénne den Namen Buddhas nicht anrufen, da ihm seine
sonstigen Beschiftigungen die Zeit dazu nicht lassen, so ist das jedenfalls nichts
als eine bloBe Ausrede, wihrend es in Wirklichkeit so steht, daf ihm eben der
Sinn nicht nach dem ewigen Leben steht. Denn, wie gesagt, es bedarf durch-
aus nicht eines tausend- oder zehntausendmaligen Wiederholens der Anrufung,
damit diese vermdgend wire, einem das Kingehen zum Leben zu wirken: auch
ein nur einmaliges oder zehnmaliges Anrufen wird von der UrverheiBung nicht
verschmiht. KEs kommt nicht darauf an, dab man zum Rosenkranz greift.
Nein, die Hauptsache ist nur, dafl man {iberhaupt anruft. Daber es auch bei
Rakuten ) heiffit: ,Ob du nun aufstehst, — Omito!?) Ob du dich niedersetzest,
— Omito! TUnd wir’s gleich noch so flichtig hingesprochen, kein Omito wird
dir verloren sein“. Das also ist eine Wahrheit, die schon die alten Weisen
dargetan, und nicht ein neunes Fiindlein, das man etwa jetzt erst ausgeheckt.

Mit Recht heifit es: ,Sinden, und wiren sie so schwer, daf sie dem
Siinder fiir achtzigmalhundert Millionen Kalpas immer neues Geborenwerden und
Wiedersterbenmiissen zur Folge haben miiBten, sie werden ausgetilgt durch eine
einzige Anrufung®.

Nun aber mochte es sein, daf jemand, wenn er nun hért, wie so selbst
ein einziges Anrufen schon nicht ungeniigend zum ewigen Leben sein soll, etwa
sagt, dann sei ein Wiederholen der Andachtsverrichtung auch ganz und gar
nicht niotig. Wer sich aber so etwas einfallen liefle, der hitte die Urverheifung
doch auch wieder falsch verstanden. Honen Shénin hat gelehrt:3) ,Was den
Glanben anlangt, so haltet fest daran, daB schon eine einzige Anrufung wirk-
sam ist, seid aber dabei doch fleiBig, recht oft anzurufen! Vermdge einer
einzigen Anrufung schon sollen wir wiedergeboren werden: wie viel mehr nicht
erst durch der Anrufungen Menge!“* Wenn es da heift, selbst ein einmaliges
Anrufen schon werde uns zum Leben helfen, so will das sagen, welcher Art der
rechte Glaube an das vorzeitliche Gelobnis ist; und wenn es heifft, man solle
fleifig sein, recht oft anzurufen, so ist das als Mahnung an uns vermeint, in
unserer Andachtspflege nicht la8 zu werden. Wollte jemand, weil er das Ver-
tranen hat, daf schon einer einzigen Anrufung das Eingehern zum [Leben sicher
ist, sich faul im Anrufen zeigen, so hiefe das dem Sichauswirken des Glaubens
wehren; und wollte einer darum, weil gemahnt wird, man solle fleiBig sein,
recht oft anzurufen, den Wert einer einzigen Anrufung geringschitzen, so hiefie
das den Glauben verkiimmern, der sich im Anrufen des Namens Buddhas be-
kundet. So wenig wir unseres kiinftigen Heiles wegen irgend in Unruhe zn

1) Rakuten, gewdhnlicher Haku-Rakuten, ist die sino-japanische Aussprache fiir den
chinesischen Namen Lo-t‘ien oder Po Lo-t‘ien; dies aber ist der Beiname des chinesischen
Dichters und Essayisten Po Chii-i (762—846 n. Chr.).

) Omito ist die chinesische Aussprache des Namens Amitabha.

%) Siehe seinen Brief an Kuroda no Shonin.
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sein brauchen, wir sollen darum doch, soviel es uns nur immer moglich ist,
FleiB anwenden, rechte Andacht zu iiben. DaB schon einer einzigen Anrufung
s0 wunderbare Kraft innewohnt, daf sie uns des Eingehens zum Leben ver-
sichert, eben das soll uns nur immer mehr ein Antrieb werden, mit allem Eifer
anzurufen ohne UnterlaB.

Mit dieser Mahnung zu anhaltendem Kifer im Gebet will nun aber keines-
wegs eine feste Vorschrift beziiglich der Zahl der Anrufungen, die etwa notig
seien, gegeben sein. Es will damit nur gesagt sein, daf ein jeder hierin eben
leistet, soviel er fiir seine Person zu leisten vermag. Da mag einer sein, der
imstande ist, tdglich einhundertmal anzurufen, und wieder ein anderer, der es
auf tausend Anrufungen bringt, und wieder andere, die, je nach ihrer Fihig-
keit, gar aunf 30000 oder 60000!) kommen. Wer da als Laie haust, der tue
Flei, soviel ihm das inmitten seiner Verstricktheit in das Weltgetriebe mog-
lich ist. Wer ein Dasein als Priester in der Hauslosigkeit fiihrt, der wende
solchen Fleif an in seinem geruhigeren und stilleren Leben, soviel er allda
vermag. Und wiederum, ist jemand, der zuweilen, wenn er gerade von sonstiger
Beschiftigung frei ist, sich zwar vornimmt, nicht la8 zu sein, dann aber doch,
trige veranlagt, wie er, ein schwacher Mensch, eben ist, seiner loblichen Ab-
sicht wieder uneingedenk wird, nun, der halte in seinem Eifer wenigstens soweit
an, als ihm die Erinnerung an seinen Vorsatz bleibt! Kurz, je nach dem
Menschen wird sich das eben verschieden machen. Von Uniformitit kann da
gar keine Rede sein. Entsprechend seiner individuellen Veranlagung wird der
eine viel, der andere weniger Kifer in seinen Andachtsverrichtungen an den
Tag legen: das mag der Einzelne mit sich selbst abmachen; nur daf ein jeder
eben sein Mogliches tue und sich bei seinem Streben frei von aller Unwahrheit
halte! Heift es ja doch: ,Gleichviel, wir gehen oder stehen oder sitzen oder
liegen! nichts auch verschligt so Zeit wie Ort, noch alles Drum und Dran“.?)
Hienach also kommt es nur darauf an, daf wir, wir mogen stehen oder sitzen,
wir mogen uns aufrichten oder niederlegen, anrufen, ohne daB wir hinsichtlich
der Stunde oder des Platzes irgend wihlerisch zu sein und ohne daf uns die
jeweiligen Umstinde etwas auszumachen brauchen.

Beim Anrufen des Namens Buddhas gibt es keine sogenannte Ungebiihr-
lichkeit. Der wahre Respekt liegt da nur darin, da man nach besten Kriften
anruft. Nimm mich selbst: von Haus aus schon phlegmatisch veranlagt, dazu
aber jetzt auch noch vom Alter geschwicht und durch Krankheit mitgenommen,
bringe ich es kaum mehr fertig, auch nur fiir eine kleine Weile aufrecht zu sitzen,
geschweige eine anstandsvolle Haltung einzunehmen. Wo sonst diirfte man sich
wohl solche Freiheiten nehmen, wie sie die Doktrin des Reinen Landes zuldB8t?

) 60000 Mal soll z. B. der Stifter der Jodo-shui tiiglich sein Namu Amida Butsu wieder-
holt haben. Vor ihm schon iibte die gleiche Praxis der Priester Rydnin (1072—1132), der
Begriinder der Yuzd-nembutsu-shii, der Vorlduferin der Jodo-Sekte. Von dem chinesischen
Patriarchen Ddshaku (Tao-cho) wird berichtet, daB er tiglich 70000 Anrufungen zu absolvieren
sich zur Regel gemacht.

%) Worte des schon genannten Patriarchen Genshin.
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Gerade wenn man sich das recht vergegenwéirtigt, mub einem Dankbar-
keit gegen die urzeitliche VerheiBung aufsteigen und mub es einem lebhaft zum
BewubBtsein kommen, was es doch Kostliches ist um die Anrufung des Namens
Buddhas. Gleichwohl nun aber wiire es auch wieder falsch, zu meinen, man
diirfe sich ganz und gar gehen lassen, und niedertrichtig wire es jedenfalls
gehandelt, wollte einer darum, weil es doch so leicht ist, zum Leben einzugehen,
etwa ungescheut darauflos siindigen“.?)

Das war nun wohl leichtverstindlich genug gesprochen.?)

[Finfter Dialog.]

Der junge Priester fragte wieder und sprach: ,Ich habe ganz wohl ver-
standen, daf, wie da in dem vorzeitlichen Geldbnisse die Féhigkeiten benannt
werden, die als Erlosungsobjekte in Betracht kommen sollen, und die Herzens-
disposition, welche die Voraussetzung solcher Erlosung bildet, sowie das 4duBere
Tun, dessen sich die zu Rettenden zu befleifigen haben, bezeichnet wird, alles
und jedes gerade fiir unwerte Kreaturen unseresgleichen eingerichtet ist, ohne
daB irgendwelche besondere Subtilititen dabinter zu suchen wiren. DaB wir,
so wie wir sind, zum Leben einkommen, das, sagst du, ist darum der Fall, weil
wir uns auf die Kraft der VerheiBung Buddhas stiitzen, der da den Schwur
getan: ,Nicht will ich die vollkommene Erleunchtung an mich nehmen, wenn sie
nicht geboren wiirden’. Aber leuchtet es mir gleich ein, daB damit in der Tat
der wahre Sachverhalt bezeichnet sein muf, so ganz ist mir die Sache darum
doch noch nicht geklart®.

Der alte Priester erwiderte ihm: ,Ja, so ungefihr ergeht es allen Menschen.
So gelaufig schlieflich aller Ohren dies ist, daf, wenn wir Kreaturen gemeinen
Schlages zum Leben eingehen, dies darum geschieht, weil wir auf das vorzeit-
liche Gelobnis uns stiitzen, so wenige sind sich wirklich klar darfiber, was es
denn nun eigentlich bedeutet, sich anf dies Geldbnis stiitzen. Aber wihrend
es den Menschen, wie sie nun einmal der Aufrichtigkeit ermangeln, gemeinhin
schon genug ist, wenn sie nur den Schein haben, als wiiiten sie um eine Sache,
und sie gar nicht darauf aus sind, dieser Sache durch weiteres Nachforschen
wirklich auf den Grund zu kommen, fragst du angelegentlich weiter. Das
verrit, daB es dir innerlichst Ernst ist mit dem Verlangen, zum Leben ein-
zugehen. Und so will ich dir denn auch alles so genau wie moglich aus-
einandersetzen.

Zunéchst einmal: ,Nicht will ich die vollkommene Erleuchtung an mich
nehmen, wenn sie nicht geboren wiirden“. Diese Worte driicken den Wunsch

1) Ahnlich #uBert sich einmal ein anderer beriihmter japanischer Priester, Gedatsu
Shonin: ,Erwartet einer fiir sich das ewige Leben und strebt gleichwohl nicht danach, wann
soll dann dieses ewige Leben fiir ihn verwirklicht werden? Und was kann ihm die Trigheit
seiner Natur zuwege bringen? Hilt er sich selbst fiir einen der Unwissendsten, wohl, so habe
er acht auf seine Unwissenheit! Will er seiner Trigheit die Schuld beimessen, warum doch
wehrt er nicht dieser Trigheit?*

%) Hier schlieft das zweite Heft des japanischen Originals ab.
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aus: mag einer gleich noch so eine unwerte Kreatur sein, ich will doch machen,
daB er gewiBlich in mein Land wiedergeboren wird, wenn er betet Namu Amida
Butsu, und ich will selber nicht zum Buddha werden, wenn die Kraft dieses
meines Herzensvorsatzes etwa nichts vermochte und einer also nicht wieder-
geboren wiirde. Man spricht da von einem Wunsche,’) iMdofern es ih darum
zu tun ist, daB ein jeder, wie jimmerlich es auch mit ibm bestellt wire, wenn
er den Namen Buddhas anruft, sicher wiedergeboren werde; und man spricht
von einem Geldbnis,?) sofern er den Eidschwur tut, selber nicht zum Buddha
werden zu wollen, wenn sie nicht wiedergeboren werden sollten. Dieser durch
ein Gelitbde versiegelte Wunsch3) nun eben ist die Urverheilung, welche, so
ein Grofes, wie es doch die vollkommene Erleuchtung ist, als Pfand aufs
Spiel setzend, Mida Nyorai einst, zur Zeit, da er noch nicht zum Buddha
geworden war, sondern noch der Biku H6zd hiefi, geschworen hat, ge-
schworen aus seiner Barmherzigkeit heraus, die gleicherweise iiber alle lebenden
Wesen ohne Unterschied sich erbarmte, dermafBen erbarmte, daf er in seinem
Mitleid fiir die anderen seine eigene Person einsetzte: Wenn die lebenden Wesen
also, wie es mein Wunsch ist, wiedergeboren werden, so will auch ich zum
Buddha werden; wiirde es ihnen dagegen nicht moglich sein, also wiedergeboren
zu werden, so will ich nur gleich lieber selber auch mit ihnen untergehen.
Nimmer soll es mir in den Sinn kommen, unter Preisgabe der lebenden Wesen
fiir meine Person allein zum Buddha zu werden! Wenn nur sie, die lebenden
Wesen errettet werden,

»Und blieb’ ich selbst inmitten gift’ger Pein,

Kraftvoll will ich doch keine Mithe scheuen,

Ausharrend bis zum Ende in Geduld,

Und nimmermehr soll’s jemals mich gereuen!®?)

Die Sache lag also folgendermafien. Verwirklichte sich sein Wunsech, den
Anrufern seines Namens zur Wiedergeburt verhelfen zu diirfen, so mufite er,
wie es seinem Schwure entsprach, unbedingt zum Buddha werden; sollte hin-
gegen sein Wunsch vergeblich sein, also daf wir trotz unseres Betens zu Amida
nicht wiedergeboren wiirden, dann durfte auch er selbst, ebenfalls in GemiBheit
seines Schwures, unbedingt selbst nicht zum Buddha werden. So nun aber ist
die Tatsache, daB der Biku Hozo wirklich die Buddhaschaft erlangt hat, uns
sichere Gewihr dafiir, daf auch wir zum Leben eingehen werden. Daher Zendd
Daishis Kommentar: ,,Wenn ich die Buddhaschaft erlangt, nicht will ich die
vollkommene Erleuchtung an mich nehmen, wenn eines der lebenden Wesen
aller zehn Richtungen, die meinen Namen auch nur zehnmal anrufen, nicht ge-
boren wiirde. — Dieser Buddha lebt jetzt in der Gegenwart, nachdem er die

1) Jap. gwan.

%) Jap. ses.

3) Jap. seigwan.

%) Zitat aus einem der Gathas der chinesischen Version des Sukhavativyuha-Satra von
Sanghavarman. Siehe Anecd. Oxon., Aryan Series Vol. I, Part IT, wo Nanjio diese Verse iiber-
setzt: ,Even if T abide in the midst of poisons and pains, I shall always practice strength
(virya) and endurance (kshanti), and be free from regret®.
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Buddhaschaft wirklich erreicht hat. Darum sollen wir wissen: sein urspriing-
liches Geltbnis, sein kriftiger Wunsch war nicht vergeblich, und die lebenden
Wesen, die seinen Namen anrufen, werden gewiflich zum Leben eingehen.
Also: eben weil es sicher ist, da die lebenden Wesen wirklich zum Leben ein-
kommen, hat Buddha die vollkommene Erleuchtung an sich genommen; und
daf Buddhas vollkommene Erleuchtung bereits eine vollzogene Tatsache ge-
worden, eben das kann den lebenden Wesen eine Biirgschaft sein, daf auch sie
zum Leben eingehen werden.

Wenn denn also von seiten des Buddha von jeher die Veranstaltungen,
vermittelst deren er uns fithren will, in Bereitschaft sind, indem, seit es bei
ihm selbst zur vollkommenen Erleuchtung gekommen und also sein urzeitlicher
Ratschluf hinausgefiihrt war, unverriickbar feststeht, da, wer den Buddhanamen
anruft, zum Leben eingeht, so lag es an nichts anderem als an der Halbweis-
Aeit unseres Denkens, die uns daran gehindert, auf die UrverheiBung uns zu

stiitzen, also nur an dem MiBtraunen auf seiten der Menschen, wenn ihrem Ein-

gehen zum Leben bis jetzt noch der Weg verbaut gewesen. Aber selbst wenn
sie von nun ab beginnen wollten, Vertrauen zu fassen, ohne irgend zu zweifeln,
wird sie alsbald die Urverheiflung tragen. Man braucht diese nur als das
rechte Fahrzeug zu besteigen, und es ist nicht im geringsten mehr daran zu
zweifeln, daf man, sobald dies Leben zu seinem Ende gekommen sein wird, in
dies Land geboren wird.

Die Wahrheit also gilt es wohl zu beherzigen: Wer da zum Leben ein-
gehen will, der muf sich einfach auf das vorzeitliche Gelobnis stiitzen. Kin
Gleichnis mag dies deutlicher machen.

Die Mutter jenes Moso,') die eine Vorliebe fiir Bambussprossen gehabt
haben muf, verspiirte einst mitten in winterlicher Zeit ein starkes Geliiste da-
nach, solche zu essen. Obwohl er sich nun doch sagen mulite, daf sie dabei
ganz aufer acht lief, daf dafiir die Jahreszeit nicht war, begab er sich doch,
ein pietitvoller Sohn, der er war, hinaus nach dem Bambusgehdlze, das kanm
mehr sichtbar war, so tiefer Schnee war gefallen. Da stand er nun und konnte
nichts als weinen. Aber siehe, wie er um sich blickte, — Bambussprossen,
so schon, wie sie selbst um die Zeit, da sie aufzuspriefen pflegen, nicht zu
finden sind, die — welch Wunder! — eben aus der Erde aufgeschossen sein
mufiten!

Eigentlich, wenn man es recht bedenkt, hitten diese ja bis gegen das
Ende des Sommers zn warten gehabt, d. h. eben bis zu der Jahreszeit, die
ihnen fiir ibr naturgem#fes Aufspriefen gesetzt ist. DaB sie, obwohl ihre Zeit
noch nicht da war, wider ihre Natur doch aufsprofiten, das ist geschehen, weil
Mosos Herzenswunsch so stark war und eben darum nicht vergeblich sein
konnte, sondern Erfillung finden mufte. KEinem aufrichtigen und ernsten
‘Wiinschen kann diese offenbar gar nicht versagt bleiben.

1) M6so ist der Name eines der 24 in China wegen ihrer Pietiit gegen ihre Eltern be-
rithmten Kinder.
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Dieselbe Bewandtnis hat es auch mit Midas Urverheifung. Dem schein-
baren Unvermogen der Bambussprossen, inmitten tiefen Schnees aufzuspriefen, .
vergleichbgr ist unser Unvermdgen, wiedergeboren zu werden. Wie aber infolge
der Ernstlichkeit von Mosos Wunsch die Bambussprossen doch hervorkommen
mubten, so wird auch gleichwohl, wer immer den Namen Buddhas anruft,
geboren werden, dies darum, weil Buddhas Wunsch, denjenigen, die ihn anrufen
wiirden, gewiblich zur Geburt in sein Land verhelfen zu wollen, gar nicht
vergeblich sein konnte, sondern Erfiillung finden muf. War es ja doch tiefes
und starkes Erbarmen, aus dem heraus sein vorzeitliches Gelobnis einst ent-
sprungen. Das eben ist es, was man Eingehen zum Leben durch Vertrauen
auf das vorzeitliche Gelobnis nennt. Und darum ist es uns so hocherfreulich,
daB Buddhas Wunsch Erfilllung gefunden. Haben, nur weil dort Mosos Wunsch
darauf ging, trotz des tiefen Schnees die Bambussprossen in einem Nu auf-
schiefen konnen, wie sollte es dem Anrufen des Buddhanamens, davon Midas
Urverheifung redet, und wire es gleich nur ein einmaliges, nicht méoglich sein,
allen Schmutz, der auf dem Beter lasten mag, wegzufegen, also daf auch er
ans Licht geboren werden kann!

Uns zum Einkommen zum Leben zu bringen, hat Mida schon in seinem
vorzeitlichen Geldbnis geflissentlich Fiirsorge getroffen, und spricht nun jemand
bloB sein Namu Amida Butsu, so wird Buddha in seiner Weise schon recht
fiir ihn sorgen. Ist es nicht unsere eigene Kraft, durch die unser Einkommen
zum Leben zu bewerkstelligen ist, was braucht sich da unser Herz viel zu
beunruhigen? Indes, wie an der Stelle, wo sich jener Moso Bambussprossen
ersehnte, keinerlei andere Pflanze aufwuchs, so kann auch, da Buddha nur eben
mit dem Absehen auf das Anrufen seines Namens seinen Schwur getan, niemand
wiedergeboren werden, auler wer sein Namu Amida Butfsu betet.

Wohl mag ja hie und da einmal auch einer aus sich selbst es dahin
bringen, daf er zum Leben geboren wird; aber das ist unter hundert doch
immer hochstens einer. Eben darum sollten wir, indem wir den Namen Buddhas
von ganzem Herzen anrufen, nur umsomehr danach trachten, zu der Zahl der-
jenigen zu gehoren, auf die sein Wiinschen geht. Und da nun Buddhas Sinn
allbereits eben nach denjenigen steht, die mit dem Sehnen, zum Leben ein-
zukommen, das Namu Amida Butsu beten, so fillt ja unser eigenes Wiinschen,
wenn Wwir unsererseits mit einem Verlangen nach dem Ieben Namu Amida
Butsu rufen, ganz und gar mit dem Wunsche des Buddha zusammen, und dann
sind eben wir, gerade wir, recht eigentlich diejenigen, die Buddhas Wunsch
sich ausersehen. Und wenn er sagt: ,wenn sie nicht geboren wiirden% — wie
konnte es daran fehlen, daB wir auch wirklich und gewiBlich des Geboren-
werdens teilhaftig werden?

So gilt es denn, sich die rechte innere GewiBheit zu behaupten und nie
und nimmer einen Zweifel im Herzen aufkommen zu lassen. Denkt man ihm
s0 im einzelnen nach, so wandeln sich einem die Freudenzshren unwillkiirlich
in bitteres Weh. MuB es uns schon mit Trauer erfiillen, daB wir bis zur
Stunde diese armen Kreaturen gewesen, die fiir was und wieder nichts durch
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Kalpas ohne MaB und Zahl dem Leben und Tode unterworfen immer und immer
mit dem Versinken zu k&mpfen gehabt und ohne Aufhdren umhergetrieben
worden, Wwie traurig wire es erst, wenn wir, ohne gewitzigt zu sein, auch
weiterhin, ein Spiel der Wellen des Ozeans der Existenz, ohn Ende den Gift-
kelch der Bitternisse trinken miifiten! Daf wir nun aber dieser Urverheifung
begegnen durften, das fiirwahr muf uns fiir alle Zukunft denkwiirdig bleiben.

Ein Sprichwort sagt: Der Fisch, der an der Angel angebissen, ist die
lingste Zeit im Wasser gewesen. Und des diirfen wir uns hochlichst freuen.
Wenn ein hungriger Fisch auf der Suche nach Futter an die Angel kommt,
so schnappt er allsofort nach ihr, und um sein Leben ist's geschehen. Zunichst
zwar, solange er noch im Wasser ist, mag er fiir ein Weilchen eine fliichtige
Freude haben. Alsbald aber wird ihm auch schon die Reue gekommen sein.

So gerade ist es auch mit uns, die wir, des langen Umhertreibens in dem
Samsaragewoge milde und nach der Speise der Erlosung hungernd, das Glick
haben, auf die Angel, d. i. auf den heiligen Namen,!) zu stoBen und sie
hinunterzuschlucken. Wie lange kann es nun noch sein, daB wir in dem Meere
der Qualen werden zu verharren haben? Mag es als eine Last von uns
empfunden werden, daf man, solange dieses bifichen Leben noch wihren wird,
nimmer darauf vergessen soll, anzurufen, — so steht es dafiir doch so, da8,
wenn unser Leben unter einer Anrufung zu Ende geht, sofort unter der folgenden
Anrufung schon uns der Eingang zum Leben erfolgt. Und ist es um ein ewig
Seligsein nicht ein erfreulich Ding?

So sollten wir denn auch, alles anderen Dings vergessend, ernstlich den
Namen Buddhas anrufen und des nicht miide werden.

Die UrverheiBung ist wie die Angelrute, der heilige Name gleich der
Angel dran; und daB8 die Menschen rufen Namu Amida Butsu, das ist nichts
anderes als wenn der Fisch im Gleichnis den Ko&der hinuntergeschluckt. Und
bringen wir nun die Angel, d. i. den heiligen Namen, in den Mund, die der
erbarmungsvolle Fischer?) von seiner Angelrute, der Urverheifung, bereits
herniedergelassen, so werden wir deshalb auch unfehlbar sicher herausgelangen
aus den Tiefen des Lebens und des Todes.

Die Angel, die von der Angelrute niederhiingt, wird so viele Fische ein-
fangen, als nur immer an ihr anbeien. Und so kann es auch nicht fehlen,
daB8, soviele nur immer den Namen Buddhas anrufen, auch wirklich wieder-
geboren werden: ist es ja doch hier eben dieser Name, den die Urverheifung
herniederhilt.

Alles, was dem Fisch zu tun obliegt, ist nichts weiter als dies, da8 er,
nach Nahrung suchend, die Angel schnappt, wihrend es eben des Fischers
Sache ist, die Angel bereitzuhalten und die Fische einzufangen. Und so ist
auch alles, was den Menschen zu tun obliegt, nicht mehr als dies, daB sie, nach
dem Einkommen zum Leben verlangend, den heiligen Namen anrufen; einzig

1) myogo, d. i. Namu Amida Butsu.
?) Amida.
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und ganz und gar des Buddha Sache aber ist es, daf er sein vorzeitliches
Geldbnis aushalt und die Menschen herzubringt.

Wir mogen also die Siinder noch so groB sein, Menschen unwertester Art,
toricht im Denken, trige im Tun, wir brauchen nur, so wie der Fisch, der
Nahrung suchend nach der Angel schnappt, nach Rettung uns sehnend unser
Namu Amida Butsu herzubeten, indem wir, dem Fisch gleich, der sein Leben
der Angel anvertraut, anf das vorzeitliche Gelobnis uns verlassen, darin
geschworen ist: ,nicht will ich die vollkommene Erleuchtung an mich nehmen,
wenn sie nicht geboren wiirden,“ — und wir werden sicher zum Leben eingehen.

Das ist gemeint, wenn wir belehrt werden, da wir zum Leben eingehen,
indem wir auf die Kraft eines Anderen, eines Helfers uns stiitzen. ‘f

Wohl uns denn, daB wir sie verschluckt, die rechte Angel, tf7i. den
heiligen Namen! Wohin sollten wir nun gelangen, wenn nicht in die Gefilde
der hochsten Seligkeit? Alles Ding mu8 doch eine Grenze haben, und (so
schloB er mit vor Tridnen erstickter Stimme) nun ist es auch fiir unser Geboren-
werden- und Immerwiedersterbenmiissen endlich herbeigekommen, das Ende.”

[Sechster Dialog.]

Der Novize ergriff wieder das Wort und sprach: ,Wahrend ich in diesen
letzten Tagen so umherwanderte und bei so manchem vorsprach, um ihn iiber
dies und jenes genauer zu befragen, habe ich ja mancherlei zu horen bekommen.
Fast durchweg aber waren das doch Lehren, die zu den Siitras') und deren
Kommentaren ganz und gar nicht stimmten. Und weil ich so zu keinem rechten
Verstindnis gelangen konnte, konnte mir das Gehorte auch nicht zur rechten
Herzensgetrostheit?) verhelfen und mir ebensowenig als Aufmunterung zu
fleiBiger Andachtsiibung®) dienen. Daf mir nun aber diese Nacht das Gliick
zuteil geworden, so eingehende Belehrung zu empfangen, die den Entschiuf in
mir erweckt hat, meinen Sinn fortab unentwegt auf den Weg zum Leben zu
richten, das hat sicherlich Buddhas liebevolle Weisheit¢) so gefiigt. Trénen
der Frende erschweren mir das Sprechen. Wen aber hattest du eigentlich im
Sinn, indem du dich vorhin auf Gelehrte des Altertums und was sie gelehrt
beriefst?5) Das brauchte ich ja nun eigentlich nicht zu wissen, aber es hat
nun doch einmal immer einen eigenen Reiz fiir uns, der Quelle nachzugehen,
von deren Strom man geschopft hat.“¢)

1) Gemeint sind die drei Siutras (sambukyd) der Jodo-sha.

?) Jap. anshin.

%) Jap. kigyo.

%) So darf hier wohl hoben (Sanskr. upaya) iibersetzt werden.

%) Am Anfang des 1. Dialogs. S. S. 48.

%) Nagare wo kumite minamoto wo tasuneru. Ehmaun (Die Sprichworter u. bildl. Aus-
driicke der jap. Sprache) hat als No. 2013 das Sprichwort: Nagare wo kumite minamoto wo
shiru d. i. ,Wenn man (Wasser) aus dem Strom schopft, kennt man auch (das Wasser der)
Quelle* und gibt dazu die Erklirung: Man schlieft von den Kindern auf die Eltern, von der
Gegenwart auf die Vergangeuheit usw.
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Der alte Priester sprach: ,Du darfst nicht etwa denken, daf ich nur
bei einem bestimmten Lehrer?) in die Schule gegangen wére. Nein, es ist unter
Honen Shonins Jiingern, soweit sie im Rufe der Weisheit und Gelehrsamkeit
standen, iiberhaupt keiner, den ich unaufgesucht gelassen hitte. Von dem, was
ich so gehort, ist mir unter anderem eines wohl im Gedéichtnis geblieben.

Es war bei Gelegenheit der dritten Wiederkehr von Honen Shonins
Todestag?) bei der Gedichtnisfeier,?) als Seikaku H6in*) in eben diesem Tempel
hier®) vor einer Versammlung von Priestern und Laien die siebentigige Zere-
monie Eine Million Mal Anrufen des Namens Buddhas®) leitete. In seiner
SchluBpredigt, in der er sich iiber die Lehre von den Drei Herzen auslieB, tat
er am Ende zu dreienmalen einen Schwur, jedesmal mit den gleig@im Worten,
also lautend: »Wo diese meine Lehre von dem, was mein groBer Lurer Honen
verkiindigt hat, auch nur im geringsten abwiche, moge der Heilige, des dieser
Tempel ist,”) mit seiner Strafe mich’s entgelten lassen! Sollte einer aber doch
noch zweifeln, der mag gehen und Shokobo®) von Tsukushi®) befragene¢. Nun,
Shoko war mir als ein Heiliger und Weise hinreichend Autoritit, da8 er mir
als Zeuge gelten konnte, und da ich so hoch von ihm dachte, hitte ich auch
sehr gern eine Begegnung mit diesem Weisen gehabt, um von ihm Genaueres
iiber die rechte Herzensgetrostheit und fiber die rechte Weise der Andachts-
fibung zu erfragen. Zur Ausfihrung ist freilich mein Vorsatz nicht gekommen.
Fiir einen von der Last der Jahre gebeugten Alten wie ich war das nichts
mehr. Das war mir ja nun bedauerlich genug. Doch trostete ich mich auch
wieder, indem ich bei mir dachte: Schon gut, Kyiishii®) ist ja zwar weit, weit
von hier gelegen, und die Wasser der Westsee, die sich zwischen uns breiten,
lassen es nicht zu, dal es zu einer Unterredung zwischen uns kommt; aber

1) Reminiszenz an Konfuzius. Der Ausdruck ,ein bestimmter Lehrer® ist dem 19. Buch
der Analekten entlehnt, wo eine nicht niher bekannte Person den Schiiler Tsi-kung fragt, von
wem Konfuzius seine Weisheit gelernt habe, worauf dieser antwortet, die Lehren der Kénige
Wen und Wu seien noch nicht verloren gegangen, sie lebten noch unter den Menschen, so
daB die Weisen noch das Grofie davon im Gedichtnis triigen und selbst kleinere Geister sich
noch an diesen und jenen Punkt erinnerten; die Lehren von Wen und Wu seien iiberall noch
vorhanden. Wie, heiBt es dann weiter, sollte also der Meister sich dieselben nicht angeeignet
haben? und warum hitte er einen bestimmten Lehrer dazu haben miissen?

?) Honen Shonin starb 1212.

%) Jap. ombutsuji.

%) Hoin ist ein Ehrentitel fiir Priester. Seikaku oder Shokaku war ein Schiiler Grenkiis
und war besonders als vorziiglicher Prediger geschiitzt.

%) Siehe S. 46, Anm. 3.

) Jap. nanuka hyaku mampen no nembutsu.

%) Jap. honzon, eigentlich: die Hauptstatue des Tempels.

8) Shokobo (Shoko Shonin), auch Ben-a genannt, ist der Begriinder eines der beiden
Hauptzweige, in die sich die Sekte Genkiis, dessen direkter Schiiler er war, teilte, der sog.
Cbinzei-ha. Er starb, 77 Jahre alt, im 4. Jahre Katei (1238).

®) Tsukushi ist der alte Name fiir Kyashi, die siidlichste der vier japanischen Haupt-
inseln, und im besonderen fiir die beiden Provinzen Chikuzen und Chikugo, in denen der aus
Chikuzen stammende Priester zumeist wirkte.

10) Siehe die vorige Anm.
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ein Leben ist ja schlieflich auch nicht so lang, und haben wir doch zu ge-
wirtigen, daf wir uns dermaleinst werden von Angesicht zu Angesicht sehen
diirfen im Schein des Mondes auf dem kostlichen Teich.!) Dieweil ich mich
aber in solchen Gedanken erging, geschah es, dab mir einige Schriften in die
Hinde fielen, die eben dieser Weise verfaBt, Schriften wie San-shin-yo-shii?)
und Shugyo-mon,?) und ich fand da, ihr Inhalt war durchaus im Einklang
mit dem, was Seikaku gesagt hatte. Und erst gar, nachdem ich in seinen
Schriften lesend fand, wie er sich da wieder und wieder verschwirt: ,, Wofern
ich des Shénin wahre Meinung auch nur im geringsten falsch wiedergéibe® —
da war mir in der Tat trotz der weiten Entfernung, durch die wir geschieden
waren, ganz so zu Mute, als stiinde ich ihm Auge in Auge gegeniiber, und es
iiberkam mich von neuem beides, ¥Freude und Bedauern zugleich. An den
genannten Biichern ist kein Mangel in der Welt. Daf sich nur jedermann
angelegen lassen sein wollte, nach ihnen zu fahnden und in ihnen zu lesen!
Es muB unser Vertrauen und unsere Achtung gegen diese Weisen noch erhshen,
dag sie, an sich ja schon preiswert als Ménner, welche ihre Weisheit und
Frommigkeit weit iiber uns Durchschnittsmenschen emporhebt, auch noch be-
sonders durch Schwiire bekriftigt haben, daf ihre Verkiindigung in keiner
Weise von Honen Shonins Lehre abweicht.

Daher sagt auch Seigwambo in einem an den Weisen Shokd gerichteten
Schreiben: ,Es gereicht mir zu ganz besonderer Freude, da, wihrend heutigen
Tages in und um Kyoto der rechte Sinn der Anrufung des Namens Buddhas
ganz und gar verwirrt und verdunkelt ist, du allein doch die rechte Lehre
daritber festhiltst und hiitest”. Dieser Seigwambo war ein Weiser, dessen Ohr,
da er lange Jahre¢) dem Shonin gedient hatte, die Predigt des Meisters durch-
aus vertraut geworden war. Und den betreffenden Brief habe ich mit eigenen
Augen gesehen und kann bezeugen, daf er wirklich ein Schreiben von seiner
Hand war. Und was mir Madnner wie Horembo und Shoshimbo, als ich sie um
Belehrung anging, als die echte Lehriiberlieferung mitteilten, ist ebenfalls nach
den Worten sowohl wie nach dem Sinne in nichts davon verschieden gewesen.
Und aufilerdem haben diese grofien Jiinger?) mit Bezug auf die in Kyoto
herrschenden Theorien ausdriicklich erklirt, daf dieselben nie und nimmer die
Verkiindigung des Shonin seien, ja daf sie, wire er nur néher, im Ei-sen sich
die Ohren ausgewaschen haben wollten.®)

Indem ich so, sei es direkt als Schiller zu den FiiBen dieser Meister saf,

1) Die genaue Ausmalung der Schatzteiche des Reinen Liandes, in denen die Seligen
auf Lotusblumen mit verschriinkten Beinen sitzen, ist in dem Kleineren Amitayus- Sutra
(Amida-kyo) zu finden.

) ,Sammlung des Wichtigsten iiber die drei Herzen*.

) ,Die Lehre von der religiosen Praxis‘.

4) Achtzebhn Jahre soll er als Schiiler zu Genkas Fiifflen gesessen haben. Ihm iibergab
der Meister vor seinem Tode sein Credo, das Ichimai kishomon.

®) Jap. josoku, wortl.: die ausgezeichneten Beine (= Léufer).

) (Die Ohren), die ihnen durch das Anhtren der ketzerischen Lehren verunreinigt
schieneu; Anspielung auf eine bekannte chinesische Erziihlung. Ei-sen ist ein FluSname.

Haas, ,,Amida Buddha unsere Zuflucht.* 6
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sei es in ihren Schriften lesend die echte Uberlieferung von der falschen klar
unterscheiden lernte, habe ich nun zwar die wahre Lehre von Kurodani wohl
im Geddchtnis bewahrt. Nichtsdestoweniger hitte ich, von Haus aus schon
kein reger Geist und nun durchs Alter noch triger geworden, eigentlich wohl
besser daran getan, mich fein stille zu halten, des eingedenk, daf es mir an
beidem, an natiirlicher Begabung wie an erworbenem Wissen so gebricht. Wenn
ich mich dir gegeniiber nun gleichwohl iiber diesen und jenen Punkt der Lehre,
der mir im Gedichtnis verblieben, ein wenig ausgelassen habe, so habe ich das
getan, weil mir dein Fragen ein so aufrichtiges inneres Verlangen bekundete
und indem ich mir sagte, ich mochte vielleicht doch in etwas niitzen konnen
und diirfe deshalb nicht schweigen.

Toren werden vielleicht spotten iiber das, was ich dir gesagt habe!) weil
sie eben den wahren Sinn der Lehre nicht erfassen konnen; wer dagegen klug
ist, sollte es nicht in den Wind schlagen. Gibt es ja doch nur weiter, was
Weise gesprochen haben. So bewahre du es recht, recht gut in deinem Ge-
dichtnis und nimm es ja nicht leicht damit! Wenn ich so spreche, so mag
das klingen, als ob ich anmaBlich den Mund zu voll nehme. Aber man kann
ja leicht ausfindig machen, ob in meiner Unterweisung etwas Falsches enthalten
ist oder nicht. Lassen sich doch Sechriften, die Honen Shonin verfaft hat,
allerorten finden, und gibt es doch auch da und dort noch immer Méinner, die
sich der Worte der vorhin erwéhnten Weisen wohl erinnern. So braucht man
ja nur jene Schriften aufzuschlagen oder diese Minner aufzusuchen.

Aber wihrend ich so mit der Redseligkeit des Alters schwatze, ist die
Nacht bereits so weit vorgeriickt, daf schon gleich der Morgen zu dimmern
anfangen wird. Mich frostelt am Korper und ich fiihle einen Schmerz in der
Brust. Es wire mir unmoglich, l&nger fortzusprechen. Nach der Beziehung,
die in dieser einen Nacht sich zwischen uns angekniipft hat, anf Wiedersehen
denn dort in den Gefilden der neunfachgestuften Seligkeit!“

Mit diesen Worten empfahl er sich.

Wie leid das dem jungen Priester gewesen sein mufi, der doch sicher
noch so manches auf dem Herzen hatte. Er folgte ihm auf dem Fufle nach,
vermutlich in der Absicht, doch noch eine oder die andere Frage an ihn zu
stellen. Auch ich ging und schaute nach ihnen aus. Der Frithnebel war indes
50 dicht, daB mir ihre Spur darin verloren ging. Wéhrend ich noch verwundert
und in Trauer dastand, ddmmerte der Morgen und der Nebel klirte sich auf. So
verabschiedete ich mich denn von dem Hotoke?) und ging ebenfalls meines Weges.

Ist es um das Innere des Menschen nicht recht bestellt, so sind alle so-

1) Gedacht ist an die Priester der anderen ,gelehrten® Sekten, die auf die simple, alle
Metaphysik beiseitesetzende Religion Genkfis mit Verachtung herabblickten. Ein bekaunntes
japanisches Sprichwort lautet: Monto mono shirazu, ,die Monto-Priester wissen nichts®. Unter
Monto-Priestern sind die Priester der Jodo-Shinshd zu verstehen. Das Sprichwort ist aber
ebenso auch auf die Anhinger der Muttersekte gemiinat.

%) Hotoke ist die japanische Aussprache von butsu (Buddha). Gemeint ist hier das
Hauptbuddhabild (honeon) des Tempels, d. h. die Amida-Statue.
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genannten guten Werke 1) ein eitles Mihen. So gilt es recht sorglich auf der
Hut sein vor Irrlehrern und verkehrten Lehren. Darum hatte ich seit langem
dariiber nachgedacht, wie ich doch nur der wahren Lehre Honen Shonins hab-
haft werden und so den rechten Pfad, darauf Menschen gemeinen Schlages
kiirzlichst zum Leben gelangen konnen, ausfindig machen méchte. Vergeblich
aber waren mir die Jahre dahingegangen, bis ich nun beinahe ans Ende meiner
Tage gekommen, fort und fort gehetzt von dem Jager Verginglichkeit. Wie
ein Schaf, das zur Schlachtbank gefiihrt wird, muBite ich meine Schritte be-
schleunigen, ich mochte wollen oder nicht.?) Das ist ein Gang, bei dem es
kein Zuriickkehren gibt: so riickt einem das Wegziel niher und ndher. Kein
Atem, den man einmal ausgehaucht, kehrt zuriick: so werden wir mit einem
jeden dem kiinftigen Leben entgegengefordert. Und strauchelt man auch nur
mit einem Gedanken, man verfillt damit der Transmigration. Wer da einzig
seines Leibes achtet, des Leibes, der zu Erde oder Asche werden muf, anstatt
Sorge zu tragen fiir seine Seele, die doch elendiglich den Qualen der kalten
und der heiBen Hollen anheimfallen kann, der wird nur allzubald Leid zu
tragen haben, daf er nicht frither in sich gegangen.

In solcher Angst hinsichtlich des Endes meines Lebens war es, daB ich,
aller Zuversicht beziiglich meiner Zukunft bar, innig zu Buddha flehte, und
auf dies mein Gebet war es wohl die Antwort, daf ich der Unterweisung eines
wahren Priesters teilhaftig geworden und so habe erfahren diirfen, was der
Shénin3) wirklich urspriinglich gedacht, also daf ich nun in Gedanken an mein
letztes Stiindlein innerlich ruhig sein kann und gewif bin, daB ich zum Leben
eingehen werde.

Wie voreinst zu der Zeit, da Idaike sich vor dem Hochstehrwiirdigen zur
Erde niederbeugte, Shaku und Bon, still am Himmel oben stehend, aus der
Unterweisung der beiden Heiligen Nutzen fiir sich ziehen durften,*) ganz so
wie es dazumal mit Buddhas Predigt gewesen, so habe ich eben an dem Tage,
als dieser junge Religiose mit dem gelehrten Priester zusammentraf, just an
denselben Ort kommen miissen und so zu rechter Kenntnis der urspriinglichen
Lehre dieser einzigen Religion®) gelangen diirfen. Indem ich dem Gewinne
nachdachte, der mir da zuteil geworden, konnte ich nicht wohl anderes als ihn
auf gute Taten zuriickfithren, die ich in voraufgegangenen Existenzen vollbracht
haben muf.

Was ich bedauerte, war nur dies, daB auf die Trennung nicht friiher
schon ein Wiederbegegnen folgen sollte. KEinzig die von ihm gesprochenen

1) Jap. mangyo.

%) Jap. to-sho no hitsuji kokoro-narazu ayumi wo isogu.

3) D. i. Honen.

*) Idaike ist die japanische Aussprache des Namens von Vaidehi, der Gemahlin des
Konigs Bimbisara von Magadha. Die Szene, die hier als Vergleich angezogen wird, ist im
Amitiyurdhyana-Sitra zu finden. Shaku und Bon sind die japanischen Namen fiir Shakra
(Indra) und Brahman.

5) Jap. ésshit.

6*
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Worte, die mir im Ohre haften geblieben, konnten nun dem Herzen als
Erinnerung dienen. Weil mich aber bediinken wollte, daB es doch schade drum
wire, wenn eine so wertvolle Erinnerung der Vergessenheit anheimfiele, habe
ich die Zwiegespriche dieser Nacht gesammelt und in diese drei Béinde') ver-
einigt. Weil aber alles, was ich habe mitanhoren diirfen, hinauslief auf das
eine: Bitte nur immer in gliubigem Vertrauen, und das vorzeitliche Gelobnis
wird dich retten, so konnte ich wohl fiiglich keinen treffenderen Titel dafiir
finden als den: Kimyo Hongwan sho, ,Das vorzeitliche Gelobnis — unsere
Zuflucht®.

Y. Sai-yo sho.
Das Wichtigste von dem Reinen Lande im Westen.?)
Yon Koa Shonin.

Es war so um den zwanzigsten des Langen Monats®) letzthin, daf ich
mich, da ich von lange her schon einige Gebetsanliegen auf dem Herzen hatte,
eine Woche andichtig im Shéry6-ji4) hielt.

Wie einen in herbstlicher Zeit an so abgeschiedenem Orte melancholische
Gedanken zuhauf geradezu iiberkommen miissen, 146t sich denken. Der Blitter
tiefes Herbstrot — wer hat es aufgetragen auf des Laubgrunds braunes Gelb?
Das Buddhaholzbild, dessen weiles Stirnmal altersgrau geworden, — wer hat
es einst geschnitzt aus rotem Sandel??)

So waren mir, wihrend Gedanken solcher Art, von der Jahreszeit wach-
gerufen, ohn’ Ende in meinem Inneren aufstiegen und die Glaubenszuversicht
in mir iiber meinen Andachtsiibungen reger und reger geworden war, die sieben
Tage, die ich da zu verweilen mir vorgenommen, im Flug vergangen. Und wie
mir nor mehr eine, die letzte Nacht verblieb, da gab ich mich noch einmal
ganz besonders, alle Andacht sammelnd, der Anrufung hin.

Y In der Urausgabe verteilt sich der Inhalt dieser Abhandlung auf drei kleine Biinde.

2) Uber diese Schrift siehe Einleitung S. 23—28.

3y Jap. nagatsuki, d. i. der 9. Monat im alten Mondjahr.

4) Shoryoj (Seirydji), auch Gotaizan genannt, bekannter unter dem Namen Shakado,
ist ein urspriinglich der Shingon-Sekte gehériger, nachmals aber in Besitz der Jodo-shd iiber-
gegangener grofler Tempel in Kami Saga, einige Meilen westlich von Kyoto gelegen.

% Das Hauptheiligtum (Zonzon) des Shorydji ist eine 5 FuB hohe Statue des Buddha
Shikya, angeblich zu des Dargestellten Lebzeit in Indien von Bishukatsuma (Vishvakarman)
gefertigt. Nach Japan soll sie im Jahre 987 Chonen, ein japanischer Priester des To-dai-ji
in Nara, von China mitgebracht haben. Nachdem sie zuerst im Daigoku-den des Kaiserlichen
Palastes Aufstellung gefunden, soll der Kaiser Ichijo (987—1011) zu ibrer Aufnahme den
Tempel Shorydji haben bauen lassen. Die Legende meldet, Buddhas Jiinger hitten sich,
withrend er selbst im Tosotsu-ten, d. i. im Tushita-Himmel, weilte, um dort seiner Mutter zu
predigen, in seiner Abwesenheit so verwaist gefiihlt, daB Konig Uten (Udayana), Mitleid mit
ihnen fithlend, ibnen aus seinen Vorrdten ein Stiick roten Sandelholzes zu einer Statue des
Meisters schenkte. Einer der Jiinger, Mokuren (Mdudgalyayana), entwarf aus dem Gedéchtnis
das Bild des Erleuchteten, wonach dann Bishukatsuma (Vishvakarman) die Statue schnitzte.
Als Shakya nach neunzig Tagen von dem Tushita-Himmel zur Erde niederkehrte, schritt ihm
die Statue, die pach ibrer Vollendung im Gion Shéja (Jedavana Vibhara) aufgestellt worden
war, die Stufen hinunter entgegen und trat dann zusammen mit ihm in das Kloster.
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Schon war die Nacht allgemach weit vorgeriickt, es war stille, und nur
vereinzelte Beter standen noch vor Buddhas Angesicht, da vernahm ich eime
Stimme, die, offenbar von einem Greise kommend, in tiefer Ebrfurcht betdis
,Namu Shaka Zenzei,) du, dessen Giite weit und grof!“, und das mit einer
Inbrunst, daB man als bloBer Zuhbrer innerlichst ergriffen werden mufte und
es selper fithlte, da8 Buddhas Gnade und Erbarmen wirklich grof ist.

Indem ich noch verwundert bei mir dachte: was mag das fiir ein Mann
sein?, vernahm ich alsbald schon wieder seine Stimme, wie sie verhaltenen
Tones betete: ,Diesseitig Shaka, der nach dorten sendet“.?) Kein Zweifel mehr,
das war der Weise, dessen Spur mir im vergangenen Jahre im Nebelgewoge
jenes Herbstmorgens entschwunden war.?) All die Zeit her hatte ich gemeint,
ich diirfte mir erst im Reinen Lande dereinst ein Wiedersehn mit ihm erwarten,
und nun, o Gliick! sollte ich ihn hier vor diesem Bildnis Shakas wiedertreffen!
‘Was wunderbare Dinge wiirde ich nun wieder diese Nacht aus seinem Munde
horen diirfen?

Aber ob die groBe Glocke gleich tont, sie wartet mit ihrem Klingen doch
immer, bis sie angeschlagen wird. Wie ich mir jemanden herbeiwiinschte, der
sich darauf verstiinde, kliiglich Fragen zu stellen, sicher, daf er ihm wieder
iiber die Mafien trefflich Red’ und Antwort stehen wiirde! Da jedoch keine
Aussicht war, daB sich ein solcher wirklich einstellen sollte, wollte ich bereits,
so wenig ich mich auch dazu geschickt fithlte, selbst den Frager machen.
Indem ich aber noch unschliissig war, siehe, da trat ein Mann aus dem an-
stoBenden Raume heraus und an ihn heran, der sprach: ,Wir sind hier ein-
gekehrt. Wenn du in deiner Andacht eine Pause machst, willst du nicht zu
uns hereinkommen* ?

Eine ziemliche Weile verstrich noch. Dann aber ging er wirklich hinein.
In freudiger Erwartung, daf auch fir mich bei dieser Gelegenheit wieder
sicherlich ein Gewinn abfallen wiirde, sdumte ich nicht, mich gleichfalls in die
Néhe zu machen, und horchte auf.

1.
Es war eines Mannes Stimme, die sich vernehmen lief: ,lch hatte ja
immer vor, dich einmal in deiner Tempelbeschaulichkeit aufzusuchen. Aber,
wie es so geht, es hat mir immer die Mufle dazu gefehlt. Tag um Tag von

Yy Zenzei ist einer der zehn Titel (jiigd), die dem Buddha als solchem beigelegt werden.
Diese zehn Titel sind: 1. Nyoras, Sanskr. Tathagata; 2. Ogu, Sanskr. Arhat, der Anbetung
wiirdig; 8. Shohenchi, rechte Allwissenheit, oder Shotdgaku (Sanskr. Samyaksambuddha),
rechte Erleuchtung; 4. Myogyosoku. Die Bedeutung dieses Epithetons ist mir nicht klar;
5. Zenzei (Sanskr. Sugata), gutes Sterben; 6. Sekenge mmujo-shi, hiochster Ritter weltlicher
Weisheitserkenntnis (?); 7. Chogyo-jobu, trefflicher Beherrscher; 8. Tenninshi, Meister der
Gotter und der Menschen; 9. Butsu (Buddha), der Erleuchtete; 10. Seson (Sanskr. Liokajyechtha),
den alle Welt verehrt.

%) Erste Hilfte eines Satzes von Zendo, dessen zweite lautet: ,und dort von driiben
heranpahend schon Mida, uns einzuholen. Von dorten denn bewillkommt und von hinnen
fortgeleitet, wie sollten wir von dieser Welt nicht Abschied nehmen ?*

%) Vgl 8. 82.
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allerhand Geschiften in Anspruch genommen, dffentlichen und privaten, konnte
ich nicht wohl daran denken, eine so weite Wanderung zu unternehmen. Es
ist doch immerhin ein schénes Stiick Weg zn deinem abgeschiedenen Waldheim.
So aber stehe ich nachgerade religiosen Fragen recht laienhaft gegeniiber.
Nicht als ob mir etwa das groBe Sehnen nach der Erlésung abhanden gekommen
wiére.  Aber ich bin nun eben von den kleinen Nichtigkeiten dieser Welt ganz
in Beschlag genommen. So wirst du dir nur zu gut vorstellen kionnen, wie
unordentlich es um mein Inneres bestellt ist. Wie gerne hitte ich mir da
immer deine freundliche Zurechtweisung gefallen lassen! Warum doch bist du
so zuriickhaltend gewesen, daf du mich nicht wenigstens dann und wann ein-
mal ipesucht? Ist es gleich ein Gebot der Schicklichkeit, daf ein Lehrer
nicht™ ungebeten kommt,*) so ist doch wohl auch das ein solches, daf man
darauf aus sein soll, einem armen Siinder, wie ich einer-bin, Beistand zu leisten.
Es isf eine angenehme Fiigung fiir uns alle, da wir npun diese Nacht hier mit
dir zusammensein und uns mit dir sollen unterhalten diirfen.

DaB ich denn selber gleich eine Frage an dich stelle: Ich habe mir immer
gesagt sein lassen, daf Midas vorzeitliches Geltbnis alle gleicherweise er-
barmungsvoll umschliefie, und daf alle Menschen ohne Unterschied, wie sie auch
geartet seien, die Bosen wie die Guten, wiedergebracht werden sollen. Halte
ich mir nun vor, dal Buddhas Wille wirklich dahin zielt, und zwar dermafen,
daB selbst Siinder, welche sich der fiinf schweren Vergehungen schuldig machen,
nicht ausgenommen werden, und daf selbst ein einmaliges andéichtiges Anrufen
von ihm nicht verschmiht werden soll, so habe ich ja wohl das Vertrauen, da
es dann ohne Zweifel auch mir selbst nicht fehlen konne. Wenn es dann aber
heift, das Einkommen zum Leben sei nur einem solchen Anrufen des Namens
Buddhas sicher, das ein Mensch mit rechtem Glauben spreche, so will mich erst
recht wieder Zweifel anfechten, ob wohl auch ich selbst des Eingehens zum
Leben so ganz gewiB sein kénne, da es mir ja doch, so wie ich bin, eben an
dieser unerliflichen Voraussetzung gebricht. Selber nicht zufrieden mit diesem
meinem Zweifeln, versuche ichs wohl, mich zu dem Gedanken zu zwingen, es
sei ja alles recht und gut, wenn nur Midas vorzeitliches Gelobnis nicht auslagt.
Aber immer wieder will mir dann der andere Gedanke kommen, daB es doch
auch heiBt, man miisse innerlich getrost sein, wenn man solle errettet werden
konnen. Nach welcher Seite soll ich nun wohl meinen Stand nehmen ?“

Der Weise antwortete und sprach: ,Was du mich da von dir hast horen
lassen,. das verrit mir, dag der Glaube in dir bereits erwacht ist, und daf du
nur eben in bedauerlicher Verkennung des wahren Sachverhaltes ihm nicht die
gebiihrende Bedeutung beilegst. Glaube nennt man’s, wenn jemand, nachdem

1y DaB hier an Kounfuzius, dessen Grundsatz es war, sich nie wegzuwerfen, zu denken
ist, steht auBer Zweifel. Aber an welches Wort von ihm? In den Analekten konnte etwa
Buch IX, Kap. 12 als Quelle in Betracht kommen. Wahrscheinlicher ist mir, daf diese im
Li-ki, einem der fiinf kanonischen Werke, zu finden ist, wo man im 1. Buche liest: ,Ich habe
gehort, daB es den Regeln der Schicklichkeit gemif ist, da8 Schiiler kommen, um zu lernen:
ich habe nicht gehdrt, daf der Meister geht, zu lehren.* Vgl ebenda Buch 38, 3.
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er gehort hat, daf das vorzeitliche Gelgbnis keinen Menschen, mag seine natiir-
liche Veranlagung gleich die armseligste und sein eigenes Werketun noch so
diirftiger Art sein, ob dieser seine Mingel verwirft, sich fest darauf verléBt
und nicht daran zweifelt. Und was kannst du mehr begehren? Ein Zeichen
aber, daf es bei ihm an solchem Glauben fehlt, ist es, wenn jemand, obwohl
er doch gehort hat, daf selbst die zehn Siinden und die fiinf schweren Ver-
gehungen nicht vom Heile ausschlieBen, und dab es selbst an einem blo§ zehn-,
ja auch nur einmaligen Anrufen genug sein soll, dennoch meint, das Eingehen
zum Leben konne nichts so Leichtes sein, wenn er also, anstatt sich von dem
Gefithle durchdringen zu lassen, was Grofies es doch um das vorzeitliche
Gelobnis ist, sich beikommen l48t, an ihm zu zweifeln. Nun werden aber doch
heutzutage, wo die Lehre vom Anrufen des Namens Buddhas aller Ohren etwas
Altgewohntes ist, die zu zdhlen sein, die tiberhaupt in die Kraft des vorzeit-
lichen Gelobnisses irgend Zweifel zu setzen sich in den Sinn kommen lassen.
Dann aber kann es doch auch gar nicht wohl anders sein, als daf jedermanns
Herz, wenn er von so etwas wie dem groBen Erbarmen Buddhas hort, ganz
selbstverstindlich auch von einem Gefiihl der Zuversicht durchdrungen wird.
Und wei jemand nur, daf eben dieses Gefithl schon ist was man Glaube nennt,
dann muB es ihm ja wohl innerlich gewiB werden, daB es gar nicht schwer
fiir ihn sein kann, zum Leben einzukommen. Wo sich dagegen jemand selber
durch die Vorstellung beunruhigt, der Glaube sei ein Etwas, das er noch
auBerdem und iber solches Gefiihl der Zuversichtlichkeit hinaus in sich zu er-
wecken habe, dem entschwindet auch jenes Gefiihl der Zuversichtlichkeit, das
er im Herzen hat, und er fingt schlieBlich an, Trauer dariiber zu empfinden,
daB es ihm am Glauben gebreche. Das kommt aber wohl nur daher, daB es
ihm in etwas am rechten Verstindnis fehlt. Das beherzige du wohl!“

»Ja“, erwiderte darauf der andere, ,da hat es mir wirklich in etwas an
dem rechten Verstindnis gemangelt. Habe ich mir gleich bislang nie beifallen
lassen, irgend Zweifel mit bezug auf Buddhas gnidigen Vorsatz zu hegen, so
habe ich mir doch immer Sorgen dariiber gemacht, ob es wohl auch richtig
mit meinem Glauben stehe, wodurch dann auch die GewiBheit, daf ich zum
Leben einkommen werde, in mir daniedergehalten wurde. Wenn es nun aber
an dem ist, daB allbereits diese Hoffnung, die man auf das vorzeitliche Gelbnis
setzt, selbst schon der Glaube ist, was brauche ich mich fiirder zu beunruhigen ?
Ja, ja, so ist es immer: eine Lehre mag noch so einfach sein, mangelndes Ver-
stindnis macht sich uns doch als Hindernis geltend.

Nun, wie steht es da mit euch anderen, soviele jhr hier seid? Sicher
habt doch auch ihr manches auf dem Herzen, was euch quilt. Wohlan, so

ricke doch ein jeder mit seinem Innersten heraus und sage, woriiber er sich
unklar ist!«

2.

Es war eines Mannes, anscheinend eines sich selbst klugdiinkenden Mannes
Stimme, die auf diese Ermunterung hin sich vernehmen lieB:
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,Es mag sein, daB ich mich damit im Irrtum befinde, jedenfalls aber
glaube ich doch wenigstens jetzt keine Zweifel im Herzen zu haben und bilde
mir ein, ein vollkommenes Verstindnis davon zu besitzen, was Midas vorzeit-
liches Gelobnis bedeutet, was es mit den Drei Herzen auf sich hat und was
dergleichen mehr ist. Trotzdem will dieses Urgelobnis keinen wirklich tiefen
Eindruck auf mein Inneres machen, wie es mir auch nicht gelingen will, mich
des Einkommens zum Leben festversichert zu halten. Indem ich aber dariiber
nachsann, woher das kommt, bin ich der Sache auch wirklich auf den Grund
gekommen, so daB mir dieser Zweifel behoben ist. Ich weil nun: daf es mir
nicht gelingen will, zu dem Gefithle der Vergewisserung zu gelangen, das kommt
daher, daB die rechte Herzensgetrostheit noch nicht in mir aufgegangen ist.
Aber obwohl ich mich nun deshalb von frith bis in die Nacht gemiiht, iiber die
Drei Herzen ins Reine zu kommen, habe ich doch bis jetzt zu meinem Leid-
wesen nichts als Lohn fiir alle meine Miihe gewonnen.“

Also seine Rede.

»Ja,“ erwiderte ihm der Weise, ,,das pflegt nun Anfingern immer so zu
gehen. Es im allgemeinen zum Verstéindnis des vorzeitlichen Gelbbnisses zu
bringen, ist nicht schwer. Sehr schwer dagegen ist es, einen tiefen Kindruck
davon zu erhalten. Eben deshalb nun lassen sich Anfinger gerne dazu ver-
leiten, das erstere ganz beiseite zu lassen in der Meinung, sich dieses Versténd-
nis zu verschaffen, dazu sei es nachher noch immer Zeit, und machen sich zu
frith daran, zu untersuchen, ob sie im Besitze der Drei Herzen sind oder nicht.
Da nun diese aber sich nicht so einfach wecken und darum auch nicht hand-
greiflich sich fiihlen lassen, gerit man in einemfort in unnotige Besorgnisse
und bereitet sich damit nur selbst das grofite Hindernis. Das ist eine
leidige Sache.

Ist es dir darum zu tun, wirklich einen Fortschritt dahin zu machen, daf
du zu rechter Herzensgetrostheit gelangst, so muBt du zuvorderst einmal eine
zeitlang alle Griibeleien iiber die Drei Herzen beiseite lassen und dir statt
dessen von ganzem Herzen nur vergegenwértigen, was Hohes es doch um den
Buddha Amida ist. Und da der Mensch doch nicht von Holz oder von Stein
ist, vielmehr ein empfindendes Herz hat, so kann es, wenn jemand so anhaltend
auf die erbarmungsvolle VerheiBung, die wirklich héher ist als alle Welt,?) seinen
Sinn richtet, gar nicht ausbleiben, daf ein Gefiithl des Vertrauens fiber ihn
kommt, und ist er nur von solchem Vertrauen wirklich innerlich erfiillt, dann
wird er auch fithlen, daB es ihm méglich ist, zum Leben einzukommen. Alsdann
mag er eine Untersuchung seines Inneren anstellen und wird dann die Drei
Herzen vollkommen darin beschlossen finden. Es ist wie bei jenen erschépften
Kriegern: wie sich ihnen alshald ihre trockenen Kehlen feuchteten, als sie von
der Sduere der Pflaumen reden horten,?) so miissen wir es in uns zu der Herzens-

1 ge ni makotoshiku yo ni ko-etaru hi-gwan.

?) Anspielung auf eine Erzihlung aus der Geschichte Chinas. Ein alter Kaiser verlor
sich auf einem Marsche mit seiner Heerschar in eine wasserlose Gegend. Als die Soldaten
vor Durst zu verschmachten drohten, verfiel der kluge Heerfuhrer auf den Gedanken, zu ihnen

—
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getrostheit, in der wir unseres Eingehens zum Leben versichert sind,') bringen,
indem wir uns die Erhabenheit der Kraft Buddhas vorhalten. Was du dir
denn geflissentlich angelegen sein lassen muft, das ist dies, dir immer und immer
wieder sagen zu lassen und zu bedenken, warum doch auf das vorzeitliche Ge-
16bnis Verla8 ist, und fahrst du damit fort, bis es dir zu einer festen Gewohn-
heit wird, so wird sich dir die rechte Gewifheit ganz von selbst tief in dein
Inneres eindriicken. Hohlt doch das Wassergetriufel des T‘ai-san,?) indem so
immerzu Tropfen auf Tropfen niederrinnt, selbst hartes Felsgestein. Wie sollte
anhaltende Ubung verlorene Miihe sein, wo wir unseren (lauben in den Wellen
dieses Geliibde-Ozeans reinigen? Immer und iberall kommt alles nur daraunf
an, daB man stetsfort Leistung an Leistung reiht, wie gering die einzelne auch
sei. Nicht in diesem Falle blof gilt es, daf einer m#hlich geradezu selbst zu
dem wird, dessen Pflege er sich angedeihen lafBt; das liegt vielmehr ganz all-
gemein in der Innenart des Menschen.®

3.

Wieder lie eine Stimme, diesmal eine weibliche, sich horen:

»DaB man zum ewigen Leben einkommt, ist nicht nur das Allerwichtigste
im ganzen Leben eines Menschen, es ist auch etwas, was sich nur einmal tun
148t und nicht etwa bel einem zweiten Male besser gemacht werden kinnte.
Weil ich des wohl eingedenk bin, war ich immer geflissentlich sorgsam darauf
bedacht, keine Gelegenheit zum Anhoren einer Predigt, wo immer sich eine
solche bot, zu versiumen. Infolge solcher festen Ubung bin ich ja jetzt, wie
mir dieses grofe Ereignis niher und niher riickt, auch guter Zuversicht. Aber
so gegen jede Verdiisterung ist diese darum doch noch keineswegs gefeit, und
manchmal kann es selbst geschehen, daf ich in richtige Angst gerate bei dem
Gedanken, wie es wohl mit mir sein wird, wenn nun mein letztes Stiindlein
kommen soll. Liegt das daran, daB doch noch ein Rest von Zweifel in mir
verblieben ist, wihrend wir, wie es heifit, auch nicht dem geringsten Argwohn
Raum in uns verstatten sollen ?

So ihre Frage.

Ihr wurde diese Antwort:

wda, wie sollte es wohl anders sein konnen, als daf uns mit Bezug aunf
das Einkommen zum Leben je und dann noch ein Miftrauen beschleicht?
Handelt es sich doch hier um ein Etwas, das man noch nicht erprobt! Und
haben wir das doch iiberhaupt so an uns, daf wir uns einer gewissen Bangig-
keit micht erwehren konnen, wo wir uns ungeteilt einer Sache hingeben, die
uns schwierig zu sein diinken will! Das also brauchst du dich nicht im ge-
ringsten anfechten zu lassen.

von einem Pflaumengarten vor ihnmen zu reden, wo sie erfrischende Friichte zu erwarten
hiitten. Bei diesen Worten, so wird erzihlt, lief den Lechzenden in dem vorher ausgeddrrten
Munde das Wasser zusammen.

1) Jap. ketsujo 6j6 no anshin.

®) T*ai-san, in der Provinz Shantung gelegen, ist der erste der fiinf in der chinesischen
Literatur gefeierten Berge, denen von allen Zeiten religiose Verehrung zuteil wurde.
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Zweifel im eigentlichen Sinne wir's iiberhaupt nur, wenn man Midas vor-
zeitlichem Gelobnis gegeniiber Miftrauen hegen wollte, insofern dieses die Ver-
sicherung gibt, niemand, er mag sein, wie er will, werde verworfen werden.
Hingegen kann es nicht auch schon wirkliches Zweifeln genannt werden, wenn
jemand sich fiir sich persénlich noch nicht ganz iiber alle Besorgnis hinaus-
gehoben fiihlt, sondern bei allem festen Vertrauen zn dem Eidschwur Buddhas
doch, wenn er ihn in Beziehung zu sich selber setzt, sich fragt: ist es wohl
an dem, daB auch ich werde zum Leben eingehen diirfen? Ist doch selbst
jenem wohlbekannten Gelehrten sein MiBtrauen erst ganz zerstreut worden,
nachdem er von der Kiefer gehort, die doch auch auf diirrem Felsgestein er-
wachse!?’) TUnd hat doch ein anderer?) bei seinem Zweifeln beharren kénnen,
indem er sprach: ,Es sei denn, daf§ ich zuvor wirklich die Lotusblume gesehen
habe, auf der ich in die Gefilde der hochsten Seligkeit soll eingeholt werden®.
Wie sollte es nicht natiirlich der Fall sein bei unsereinem, dem noch kein
solches Offenbarungswort Buddhas zuteil geworden und dessen Seele noch kein
Buddha, ihn einzuholen, erschienen ist? Es ist nun doch einmal etwas anderes,
wenn man sagen kann: Ja, so ist es in der Tat!, nachdem man bereits wirk-
lich hat schauen diirfen, und etwas anderes, wenn man, nachdem man blo§ ge-
hért hat, glaubt: GewiB wird es so sein. Wie konnte man diese zwei Dinge
auf eine Linie stellen?*

4.

Wieder lie§ sich eine Stimme horen. Es war anscheinend eine schon
bejahrte Frau, die sprach.

»,Wie sich einem so die Jahre hdufen, gibt es sich ganz von selbst, da8
man unwillkiirlich zur Anrufung des Namens Buddhas seine Zuflucht nimmt.
Man tut es schon in dem wehmiitigen Gedanken, daf es einem selbst auch
nicht anders gehen kann wie den vielen, von denen man schon gehort, daB sie
dabin muBten, wie denn eben alles hienieden der Verginglichkeit unterworfen
ist.  Aber kommt es so gleich bei mir zum Gebete, mein Verlangen nach dem
Eingehen zum Leben will mir darum doch noch nicht die Art des rechten,
wahren Sehnens haben. Es ist doch nur sehr selten, daf sich mein Sion auof
die Gefilde der hochsten Seligkeit richtet. In meinem Inneren nehmen Nichtig-
keiten zu sehr allen Raum ein. Nicht als ob ich mir vorzuwerfen hitte, daB

) Anspielung auf eine bekannte Erzihlung, nach der einem Priester, welcher daran
zweifelte, dafl er selig werden konne, Buddha erschien und ihn beruhigte mit den Worten:
,Du siehst hier den nackten Fels, scheinbar ohune alles Erdreich, daraus eine Pflanze er-
wachsen konnte. Und doch, fiillt ein Samenkdrnchen darauf, es ersprieBt doch selbst auf so
diirrem Boden.* Dieses Motiv ist auch verwertet in einem Liebesgedicht der alten japanischen

Gedichtsammlung Kokinshu, das Chamberlain (The Classical Poetry of the Japanese p. 126)

iibersetzt hat:
. The barest ledge of rock, if but a seed
Alight upon it, lets the pine-tree grow: —
. If, then, thy love for me be love indeed,
We'll come together, dear, it must be so!
%) Genku.
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ich eben nur anderen es nachtue, indem ich den Namen Buddhas anrufe. Wohl
aber werfe ich mir selber vor, da mein Herzenssehnen doch nur ein recht
schwaches ist, und so kann ich nicht wohl anders als bestdndig kleinmiitig ver-
zagt sein. MuB ich mir doch selber sagen, so wie ich bin, stehe es mir am
Ende gar nicht an, doch noch Vertrauen haben zu wollen®.

Dieser Sprecherin wurde folgende Antwort:

,Solche kleinmiitige Verzagtheit ist ein Hindernis auf dem Wege zum
Teben. DaB unser Herzensverlangen nur so schwichlicher Art ist, das brancht
uns nicht im geringsten anzufechten. Mift den Nichtigkeiten, die, wie du sagst,
dein Inneres einnehmen, meinst du wohl die argen Gedanken, Begierlichkeit
und Haf. Aber die gehiren ja nun eben zu der Art von uns Menschen ge-
meinen Schlags, so da8 man sich durch sie nicht beirren zu lassen braucht.
Daf man das doch alles sein lieBe, wie es eben ist, ohne ihm Beachtung zu
schenken! Wire es an dem, daB man auf dem Wege zum Leben vorwirts-
kommt oder zuriickgeworfen wird, je nachdem das Heilsverlangen in uns stirker
oder schwécher ist, oder je nachdem der argen Gedanken in uns mehr oder
weniger sind, so wirs eine andere Sache. Ist es aber einzig die Kraft des
vorzeitlichen Greldbnisses, dadurch man zum Leben eingehen soll, was willst du dir
dann irgend Sorge darob machen, ob du auch selbst dazu tiichtig bist?

Eben darum hat Zendo Daishi durch ein Gleichnis niher erklirt, was es
mit der Herzensgetrostheit auf sich hat. Dies sein Gleichnis brauche ich dir
nur im einzelnen darzulegen, und alle deine Zweifel werden bis auf den letzten
Rest zerstreut sein.

»Nimm an, da ist ein Mensch, der, nach Westen zu
»Schreitend, den Blick geradeaus vor sich gerichtet halt.“
Das ist dem zu vergleichen, daf wir darauf aus sind, in die Gefilde der hochsten
Seligkeit zu kommen.
wZu seiner Linken?!) loht ein Strom von Feuer®
Das ist zu vergleichen mit dem Haf in unserem Herzen.
»Zu seiner Rechten? flieft ein Strom von Wasser.”
Das ist zu vergleichen mit der Begierlichkeit in unserem Herzen.
wZwischeninne, schmal nur sich hinziehend, ist
seine weie Pfadspur.”
Das ist dem zu vergleichen, daB inmitten des unaufhérlichen Gewoges der
Leidenschaften Haf und Begierlichkeit in uns ganz selten dann und wann ein-
mal der Sinn sich regt, den danach verlangt, zum Leben einzugehen.
»30 machtig grof sind die beiden Strome, da ihre
wTiefe nicht zn ergritnden noch ihre Ausdehnung zu er-
ysMmessen ist

1) Wortlich: im Siiden. Hierzu sei erinnert an die Bemerkung, welche A, Forke in der
Einleitung zu seinen ,Bliiten chinesischer Dichtung* macht, daB den Chinesen der Ortssinn so
zur zweiter Natur geworden ist, daB sie den Platz eines Gegenstandes selbst im Zimmer nicht
mit rechts oder links, sondern nach der Himmelsrichtung bezeichuen.

%) Wortlich: im Norden.
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Das ist zu vergleichen der Gewalt und Tiefe und den Gefahren des Hasses und
der Begierlichkeit in unserem Innern.
»Die ganze Breite des weiflen Pfades aber belduft
wSich auf nicht mehr als 4—5 Zoll“?Y)
Das ist dem zu vergleichen, da8 der Sinn in uns, den nach dem Eingehen zum
Leben verlangt, so schwach und selten nur sich regt.
»30 schmal der Pfadstreif, daB er dem Manne kaum
,einen Punkt zu bieten scheint, darauf er den Fub
.setzen konnte, und alles nur Strom und nichts als
sStrom erscheinen will. Ihn deucht, er wiirde iiber-
ohaupt nimmermehr imstande sein, dariiber wegzu-
skommen. TUnd fiberdies noch dringen unausgesetzt
» Wogen an, also daf die Wegspur bestdndig iiber-
sschwemmt wird. Welchem Fleckchen soll er seinen
sFuf anvertrauen? Wie soll er’s anstellen, da hiniiber-
szZukommen? Wollt' er’s versuchen, hiniiberzuschreiten,
salso denkt er bei sich selbst, und hédlt &ngstlich inne,
,sicherlich,er wiirde allsobald ein Mann des Todes sein.”
So ist es auch mit uns, die wir kleinmiitig verzagt und in Angsten ob unserer
ginzlichen Ohnmacht sind, weil unseres Herzens Heilsverlangen, wenn wir es
mit der Tiefe unserer Begierlichkeit und unseres Hasses vergleichen, uns fast
ein Nichts erscheinen will, und iiberdies infolge des unausgesetzten Auftauchens
arger Gedanken in uns unser auf das Leben gerichteter Wille immer und immer
zu erlahmen droht.
oDa lift hinter ihm? eines Mannes Stimme sich
svernehmen, die ihm ermunternd zuruft: Geh ihn nur
,stracks, den Weg, es wird kein Leid dich rithren!®
Das ist der Unterweisung Shakas zu vergleichen, die uns ermuntert, dem Leben
zuzustreben.
»Desgleichen 148t von vorne?® eine Stimme sich
yhioren, welche ihm zuruft: Komm nur herzu! Ichschirme
,dich ja wohl und lasse dich nicht fallen in die Stréme
»von Wasser und Feuer, ist gleich der Pfad nur schmal.®
Das ist damit zu vergleichen, daB Midas vorzeitliches Geltbnis, seine Kraft
gesellend unserer Schwachheit, uns zum ewigen Leben verhilft.
,Wie er solches hort, entschlieBt er sich: Sei’s
,denn! Und wie er trotz der Féahrlichkeit des Weges
4fiirbaB schreitet, von ganzem Herzen nur auf die
oStimmen trauend, auf die eine hier, die ihn antreibt,
ound.auf die andere dort, die ihn kommen heifit, ohne
sder zwei Strome zu achten, —¢
1) Jap. sun.

2) Wortlich: im Osten.
3) Wortlich: vom Westen her.
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Das ist dem zu vergleichen, daf wir, hitten wir gleich schon, im Gedanken an
die Seichtigkeit unseres Heilsverlangens und an die Tiefe unserer Begierlich-
keit und unseres Hasses, alle Hoffnung, je wirklich zum ewigen Leben ein-
kommen zu konnen, fahren lassen, doch anfangen, die Schritte unseres Namu
Amida Butsu-Rufens zu beeilen, einzig von ganzem Herzen an die Lehre des
verehrungswiirdigen Shaka unsere Zuversicht héingend und im Vertrauen auf
Midas vorzeitliches Gelobnis, ohne des Aufwucherns arger Gedanken zu achten
oder in Schreck dariiber zu geraten, daf unseres Herzens Wollen so gar
schwach nur ist.
»— Siehe, da gelangt er, wacker behiitet, auch
»wirklich sicher an daswestliche Gestade zu Freuden
,ohne Grenzen.“

Das ist zu vergleichen der grenzenlosen Seligkeit, die wir darob empfinden
werden, daB wir, da die Kraft von Buddhas Ratschluf tatsichlich nicht ver-
sagte, in die Gefilde der Seligkeit geboren werden.

So dieses Gleichnis.

Was die Parabel eigentlich besagen will, ist angenscheinlich dies: Man
méchte ja wohl, indem man sich selber priift, in jedem Betrachte versucht sein,
alle Hoffnung fahren zu lassen, sowohl angesichts dessen, daB unsere argen
(edanken so michtig sind, wie angesichts dessen, daB es um unser Heilsver-
langen so schwach bestellt ist; daB man sich aber gleichwohl ein Herz fast
zu einem Und dennoch!, das tut man im Vertrauen darauf, daf man hort, von
Midas vorzeitlichem Gelobnis wird auch ein solcher Mensch nicht verworfen
werden. Wihrend nun aber die Lehre dahin lautet, daf man das eigene
Herzensverlangen ganz und gar aufer Betracht lassen moge, meinen die Menschen
gemeinhin, sie miiften zuvorderst einmal ihr eigenes Innere dem priifenden
Blicke unterwerfen, dann erst konnten sie auf das vorzeitliche Gelobnis ihr
Vertrauen setzen. Das aber steht durchaus im Widerspruch mit dem Sinne
des Zwei Strome-Gleichnisses. Anstatt daher unseren Blick an der Schwiche
unseres Herzensverlangens haften zu lassen, ja dieselbe auch nur in Betracht
zu ziehen, sollten wir einfach, auch wenn unser Geist ganz und gar nicht ge-
sammelt wire, auf Buddhas Ratschluf vertrauend bestdndig seinen Namen an-
rufen, ohne des Aufwucherns der argen Gedanken zu achten.

Es hat unserer Seele etwas so Trostliches, daf da gesagt ist: Ich schirme
dich wohl. Eben darum sollte man einfach in rechter Herzenszuversicht fiirbab
schreiten, wire es gleich um unser Sehnen nicht so sonderlich bestellt. Selbst
wer der zehn Siinden oder der fiinf schweren Vergehungen schuldig ist, selbst
wessen Herzensverlangen nur 4—5 Zoll groB wire, selbst wessen ganzes Werke-
tun auf eine zehnmalige, ja auch nur auf eine einmalige Anrufung sich be-
schrinkt, sie alle sollen fihig sein, des vorzeitlichen Gelobnisses sich als Fahr-
z€.gs zu bedienen. Wer sollte es dann iiberhaupt nicht sein konnen?

So laf dich denn auf dem Wege zum Leben nur ja nicht beirren durch
den Gedanken, du seist nicht geschickt genug dazu!“
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Wieder wurde eine Frage gestellt, der Stimme nach zu schliefen, von
einer noch sehr jugendlichen Frau.

wEs gilt ja fiir jedermann gleich, daB er dem Tode nicht aus dem Wege
gehen kann; aber, ich weif nicht, fiir mich hat der blofe Gedanke an mein
Ende schon etwas so Grausiges wie nur etwas in der Welt, so daB mir wohl
8o ein nirrischer Gedanke kommen kann wie der, warum man doch eigentlich
nicht zum Leben eingehen diirfe, ohne erst dieses Sterben durchmachen zu
miissen. Ist das bei mir deshalb so, weil ich vielleicht des rechten Heilsver-
langens ermangle, und weil es etwa mnoch nicht zum Erwachen des rechten
Glaubens in mir gekommen ist? Denn ist jemand wirklich frei von Zweifel
und hat er wirklich ein Sehnen, zum Leben einzugehen, wie koénnte ihm wohl
s0 wie mir zumute sein?“ .

Der Weise sagte: ,Das ist je und je so gewesen bei den Menschen, denen
es nun einmal anhingt, das Leben hochzuwerten und vor dem Tod zuriick-
zuschrecken, und das ist ein Gefiibl, dem sich auch so schnell bei keinem ahb-
helfen 14B6t, mochte sein Glaube auch noch to tief sein und mochte er gleich
von dem rechten Heilsverlangen beseelt sein. Aber wenn nun doch Midas vor-
zeitliches Gelobnis hieran keinen Anstof nimmt, welchen Grund sollten wir
dann haben, deshalb an unserem Einkommen zum Leben zu zweifeln? TUnd
zudem, naht sich uns nur erst einmal die Schar der Heiligen, uns einzuholen,?)
so wird man sich ganz von selber alles dergleichen aus dem Sinne schlagen,
ohne daf man sich’s auch nur vorzunehmen hiitte. Freilich, vorbereitet soll
man immer sein. Die Alten haben wohl gesagt, der Tod sei einem Schiummer
gleich. Das ist ein beruhigender Gedanke.“

6.

Darauf nahm eine andere das Wort, eine von jenen, die da meinen, etwas
Rechtes zu wissen.

~Wenn es von Midas Eidschwur heifit, da8 er als ein Erbarmen, héher
als alle Welt, alle gleich umfasse, so kann man ja wohl das Vertrauen haben,
daB vor ihm keinerlei Ansehen der Person sein werde. Aber wenn man dann
wieder horen muB von dem Fiinferlei, was einem weiblichen Wesen iiberhaupt
zu erreichen versagt ist,?) so daf unsereinem recht eigentlich zu allem, was
irgend grof und bedeutend ist, der Weg verbaut ist, dann will es mich immer
bediinken, es konne erst recht keine leichte Sache fir uns sein um etwas, wie
es das Eingehen zum Leben ist. Und man weil es ja selbst nur zu gut, wie
vielerlei in Wirklichkeit an uns ist, um dessen willen wir gar nichts anderes
erwarten konnen, als verworfen zn werden. Selbst wihrend man dariiber ist,

1) In der Todesstunde naht dem Gliubigen nicht nur Mida allein, sondern mit ihm eine
Schar von Bodhisattvas.

%) Jap. dtsutsu no saward. Eine Frau kann nach buddhistischer Lehre nicht werden:
1. ein Buddha, 2. ein Weltbeherrscher (Chakravartin), 3. Brahma, 4. Shakra (Indra), 5. Mara.
Vgl. die Aufzihlung im Anguttara-Nikdayo des Pali-Kanons. Das Einerbuch (Eka-Nipato),
iibers. von Bhikkhu Nanatiloka S. 52 f.
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diese seine vergingliche Gestalt herauszuputzen, wie viel mehr garstiger Flecken
als dem Manne treten da unsereinem an sich entgegen, so da man sich selbst
vor der Seele seines Spiegels schdmen muf! Ich brauchte dir nur einmal
grindlich von meinem Inneren zu erzéhlen, wie das voll ist von tausend
schlimmen Gedanken, welchen Abscheu wiirdest du in deinem tugendhaften
Herzen empfinden! Und glaube ich nun gleich, da Midas vorzeitliches Gelob-
pis auch mich nicht verlifit, zu dem (lauben, daf ich gewiBlich zum Leben
eingehen werde, will es nicht bei mir kommen.“

Also ihre Rede.

Ihr wurde die folgende Antwort.

sNun ja, das mit den fiinf Hindernissen hat ja wohl seine Richtigkeit.
Nimmer aber brauchst du darum so weit zu verzagen, daf dir auch die Hoff-
nung auf das Hinzugelangen zu der neunfach abgestuften Seligkeit eine zweifel-
hafte Sache wird. Schon darum nicht, weil in der achtzehnten Verheifung der
Eidschwur steht: ,Nicht will ich die vollkommene Erleuchtung an mich nehmen,
wenn die lebenden Wesen aller zehn Richtungen, die, wir's etwan ein zehend-
mal, ihre Andacht auf mich richten werden, nicht wiedergeboren wiirden’, und
weil in dem ,die lebenden Wesen aller zehn Richtungen‘ doch einfach alles,
Weib wie Mann, gleicherweise inbegriffen ist, ohne da8 ein Teil unberiicksichtigt.
bliebe. Und darum, soll, was Mann heifit, zum Leben eingehen, so soll ein
gleiches auch, was den Namen Weib trigt. Wenn doch beide von ein und dem-
selben vorzeitlichen Gelobnisse sich tragen lassen, warum sollten nur die einen
zum Ziel gelangen, die anderen aber hintan bleiben ?

Dazu aber hat er, eben in Beriicksichtigung dessen, daf es einem weib-
lichen Wesen, dem so schwere Hindernisse den Weg verbauen, noch viel weniger
leicht fallen kann, sich des Zweifelns zu entschlagen, als dem Manne, auch
noch besonders in dem fiinfunddreiBigsten seiner Worte der Verheifung den
Schwur getan, daB er auch dem Weibe zum Eingehen zum Leben ver-
helfen wolle.

Und denkt diese nun dem recht nach, so muf sie wohl einsehen, daB sie
bei der Erwdhlung in keiner Weise zu kurz kommt, wofern sie nur Vertrauen
hat. Schon das muB ibr ein Gruud zum Danke sein, daf sie zasammen mit
dem Manne Objekt der VerheiBung ist. Erst recht aber muB es ein Gefiihl
der Freude und zugleich der Betriibnis in ihr werden, daB er aus der Tiefe
seines Erbarmens heraus so treulich eben fiir die Frauen noch ein zweites Mal
besonders einen Schwur getan. Ist es nimlich ein betriiblicher Gedanke fiir
sie, daB sie so iibertief in Siinden stecken, daB es um ihretwillen wiederholter
Schwurleistung bedurft hat, so ist es doch auf der anderen Seite auch wieder
erfreulich, daB er so wieder und wieder um ihretwillen seine VerheiBung ge-
geben, so daf es ihnen nun ein Leichtes ist, zum Leben einzugehen, wenn sie
nur auf sein vorzeitliches Gelobnis ihr Vertrauen setzen.

Wird der Mann von einer Verheiflung getragen, so sind es fir die
Fran der Verheiffungen gleich zwei, darauf sie sich stiitzen kann, also daf
fiir sie die Helferkraft nur noch michtiger ist als schon fiir ihn. Wie sollte
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sie da mit bezug auf ihr Eingehen zum Leben noch ein Zweifel anzufechten
brauchen? Mochte man auf das Weib doch schon eher neidisch und eifersiichtig
werden!1) Und kann sie nun bei solcher Bewandtnis der Dinge doch noch
meinen, darum, weil sie ein Weib ist, kleinmiitiz an sich verzagen zu miissen,
so ist das schon ein Zweifeln, das wirklich nimmer zu entschuldigen ist. Ist
es doch schon bedauerlich, wenn eine Frau, die zom Glauben kommt, sich etwa
nur zu demselben MaBe von Vertrauen wie der Mann aufschwingen kann, da
sie so noch immer ganz und gar die eidliche VerheiBung verkennt, die gerade
fiir sie speziell wiederholt gegeben worden ist.

Dem Weibe eignet von Natur ein fester Sinn.?) Dal sie denn doch, ohne
nach rechts oder links zu blicken, recht tief vertrauen wollte, in dem Gedanken,
daB eben auch ihr die eidliche Urverheifung gemeint ist! Welch grofe Freude
muf es nicht fiir sie sein, daf ihr weiblicher Korper, der durch alle die tausend
oder zehntausend Kalpas ihres vergangenen Daseins nicht hat verwandelt
werden konnen, nun so im Handumdrehen zu dem eines Mannes soll werden
konnen,?) und zwar alsbald in dem Augenblicke, da sie es vermittelst einer so
geringfiigigen Leistung, wie es ein ein- oder zehnmaliges Anrufen ist, dahin
bringt, daB sie miihelos zum Leben eingeht! Hierin besonders auch tritt so
recht zutage, wie wahrhaftiglich das vorzeitliche Gelobnis Midas iiber alles in

1) Die J&do-Lehre hat, wie hier ganz besonders klar zum Ausdruck kommt, ein Evan-
gelium auch fiir das im Buddhismus sonst unbestreitbar sehr hintangesetzte Weib (S. Max
Schreiber, Buddha und die Frauen.), daher es sehr verstindlich ist, daf ihr insonderheit die
japanische Frauenwelt zufiel. Zur Ergiinzung finde hier ein Passus aus Rennyos Gobunsho
Platz (Abt. V): ,Das weibliche Geschlecht ist den fiinf Unmoglichkeiten und dem dreifachen
Gehorsam [gegen Eitern, Gatlten und eigenen Sohn] unterworfen und seine Fehler sind gréSer
als die des Mannes. Daher denn auch selbst alle die Buddhas der ganzen Welt nimmer im-
stande sind, durch ihre Kraft einem Weibe zur Buddhaschaft zu helfen. Da aber ist es
Amida Nyorai mit seiner vorzeitlichen Verheifiung: ,Ich allein will das Weib erretten“, der
den Frauen zu Hilfe kommt. Es sei deon, daB sie auf diesen Buddha ihr Vertrauen setzt,
kann eine Frau unmiglich zur Buddhaschaft gelangen. Und fragt ihr denn, welcher Ver-
fassung der -Greist sein, und wie ihr auf den Buddha Amida euer Vertrauen setzen miift, um
die Buddhaschaft zu erreichen, so antworte ich: Garnichts besonderes habt ihr selbst dazu zu
tun. Genug, wenn ihr nur in schlichter Einfalt einzig und allein auf den Buddha Amida
euere Zuversicht setzt und mit festem Sinne einzig seinen Beistand fiir das nichste Leben
erfleht. So wird es keinerlei Schwierigkeit fiir euch haben, Buddhas zu werden. Habt ihr
nur solchen Sinn ohne jegliche Spur von Zweifel, gewifilich, ganz gewifillich werdet ihr, indem
ibr in das Land der Seligkeit eingehen werdet, eine jede von euch, ein schoner Buddha
werden.*

?) Ahnlich wie hier liest man auch in einer der schon erwithnten Predigten des Priesters
Katsuragi Jiun aus dem Jahre 1773: ,In einer heiligen Schrift steht geschrieben, daf der
Mann dem Weibe iiberlegen sei, was die Fahigkeit anlange, hohere Weisheit zu gewinnen,
daB hingegen das Weib dem Manne iiberlegen sei, was die Festigkeit des Sinnes betrifft.©
(Transact. of the As. Soc. of Japan, Vol. XXXVI, Part I, p. 211).

%) Man beachte, wie trotz alles guten Willens, das Weib dem Manne durchaus gleich-
zustellen, die Jodo-Lehre sich doch noch nicht ganz von der buddhistischen Geringerein-
schitzung des weiblichen Geschlechtes frei zu machen vermag. Der Frau ist dasselbe Heil
erreichbar wie dem Manne, aber in den Besitz dieses Heils tritt sie doch nur ein, indem sie
erst die Metamorphose zum Manne durchmacht.
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der Welt erhaben ist. Und erstreckt sich dieses Erbarmen doch auf alles und
jedes, so mag hinwiederum eben hieraus der Mann fiir sich die Beruhigung
ziehen, dali er erst recht zum Leben eingehen wird.”

7.

Demnichst war es wieder eine ménnliche Stimme, die sich vernehmen
lieB und also fragte:

»Wenn wirklich schon ein einmaliges Anrufen als vollgeniigend anzusehen
ist, warum doch wird dann eigentlich gelehrt, man solle oft anrufen® Ich bin
doch geneigt, anzunehmen, daf das mit dem einmaligen Anrufen nur so gesagt
ist, und daB man in Wirklichkeit doch Fleif dazu tun mus, oft anzurufen, wenn
man sich des Kingehens zam Leben will versichert halten diirfen.®

Thm wurde diese Antwort:

»Es hat beides seinen guten Grund, sowohl daf die Lehre so milde Form
annimmt, wie auch daB sie mit solchem Ernste mahnend auf uns eindringt.
LaB uns einen Vergleich anziehen! Ein Herr, der seinem Knechte wohl will,
wird ihn mit Liebe behandeln; der Knecht hinwiedernm aber wird, indem er
seinem Herrn dient, dies mit aller ihm nur immer méglichen Treue tun. So
hat auch Buddha, da er voll tiefen Erbarmens ist, den Schwur getan, dab er
uns nicht von seinem Angesicht verwerfen wolle, wenn wir auch nur ein einziges-
mal seinen Namen anrufen wiirden, wihrend dabei doch wir Menschen an-
gehalten werden, ihn eifrigst anzurufen, weil es uns eben auch ansteht, uns als
treue Knechte zu erweisen. Indes, wie das denn immer so war bei uns
Menschen, die wir so tief in Siinden stecken, da sind Zeiten, wo wir miide sind
und darum laf werden, oder wo wir zerstrent und darum vergeflich sind. Der
(Geist zwar ist nicht gerade unwillig und man méchte ja wohl gerne Fleil anwenden ;
dem Fleische aber will es schwer fallen, auch das rechte Vollbringen zu finden.

Liegt nun aber in Midas Urgeliibde letztlich -das Schwergewicht eben auf
diesem ,wir's etwan ein zehendmal’, darauf unser Vertrauen fufen soll, um unser
Eingehen zum Leben wirklich zur vollendeten Tatsache zu machen, dann ist
es das Falscheste, was du meinen kannst, wenn du meinst, das ,wer auch nur
einmal anruft’ sei nur eben so gesagt, wihrend die rechte Praxis doch wohl
nur in oft wiederholtem Anrufen zu sehen sei. Nein, mag es uns gleich in
Wirklichkeit nicht moglich sein, groBen Eifer an den Tag zu legen, es sollte
doch wenigstens der gute Wille bei uns vorhanden sein, nach bester Kraft uns
zu bemiithen. Und wenn sich nun so beides begegnet, von seiten des Menschen
ein Wollen, das sich vornimmt: ich will anrufen, so oft ich nur immer kann,
und von seiten des Buddha der Vorsatz, zu helfen, wo einer seinen Namen auch
nur einmal anriefe, so muf es ja woll geschehen, dal sie zusammenkommen
wie im klaren Teiche das Wasser und der Mond. Heift es doch, da8 selbst
Nord und siidliches Geldnde Briider werden, wenn sie eintrichtigen Sinns und
Willens sind,?) wie sollten nicht anch Buddhas Reinheit und unsere, der Menschen,

1) Reminiszenz an eine Stelle in einem Schreiben, das ein chinesischer Literat an einen

Kaiser von China richtete.
Haas, ,,Amida Buddha unsere Zuflucht. 7
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Unreinheit sich zusammenfinden konnen, wenn er uns und wir ihm entgegen-
streben? Und wie sollten sie es nicht recht erst dann konnen, wenn wir seinen
Namen anrufen ohne Unterlaf? Darum hat auch Zendo Daishi in seinem
Kommentar gesagt, zwischen Buddha und den Menschen bestehe ein enges Ver-
hiiltnis, indem, wenn ein Mensch seinen Sinn auf Buddha lenke, Buddha seiner-
seits des Menschen gedenke.!)

Wenn er sagt, Buddha gedenke des Menschen, so hat er wohl damit ge-
meint, daB, wann immer er die Stimme ihres Anrufens hort, er seinerseits da-
gegen sich erinnert: Jawohl, ihr sollt mir in mein Land geboren werden! Und
ist schon selbst in uns torichten Menschen gemeinen Schlags die Kraft unserer
Gedanken, wenn sie sich wiinschend auf ein Ziel richten, vielvermdgend, wie
sollte dann eines Buddha Wunsch vergebens sein konnen, dessen Vorsatz, ge-
wiblich unser zu gedenken, doch so ernstlich ist?

Bedenkt man solches, so wird man erst recht von dem Vertrauen erfillt,
daB es uns an dem Einkommen zum Leben gar nicht fehlen kann. Selbst so
aber sollen wir uns angelegen sein lassen, Buddha immer mehr anzurufen, sicher,
daf auch er allezeit unser eingedenk sein wird. Und tun wir Fleiff, so fort
und fort anzurufen, so wird auch ganz von selbst in uns der Glaube erwachsen,
der da weiB, daf auch ein blof einmaliges Anrufen schon nicht vergeblich ist.
Wo wir dagegen gar zu laf wiirden, indem wir anf die Worte ,wer auch nur
zehn-, ja auch nur einmal anruft’ bauend innerlich erschlafften, so miifte es
trotz allem und allem schlieflich doch dahin kommen, daf wir selbst des Ver-
trauens verlustig gehen.®

8.

Der Mann fragte abermals und sprach:

,Wohl, den Grund, warnm es einerseits heift, schon ein einmaliges An-
rufen geniige, und warum wir dann doch wieder zu hanfigem Anrufen ermuntert
werden, habe ich jetzt klar verstanden. Aber wie? wenn man sich nun so
vornimmt, Fleif zu tun, recht oft anzurufen, muB man da nicht auf den Ge-
danken kommen, man bringe sein Heil durch seine eigene Kraft zuwege?“

Hierauf die Antwort:

,Was die beiden verschiedenen Lehrtore, das der eigenen Kraft und das
der Kraft eines Anderen, anbetrifft, rithrt die Idee selbst von Ryijus? Argu-
mentieren her, wihrend die dafiir gebrauchten Ausdriicke den néheren Aus-
fihrungen Donran?®) Daishis entstammen. Besieht man sie auf ihre eigentliche
Bedeutung, so bezeichnet man es als eigene Kraft, daf man, bereits dieweil
man noch hienieden in diesem Lande der Unreinheit weilt, dem Ziele nach-
trachtet, zu einem Avaivartika*) zu werden, wihrend Kraft eines Anderen die
Bezeichnung ist fiir das Lehrtor, nach welchem man erst in das Reine Land

1) Vgl 8. 55.

?) D. i. der indische Patriarch Nagirjuna. Siehe Shinrans Shdshinge.

3) D. i. der chinesische Patriarch Than-lwan. Siehe Shoshinge.

%) Jap. fu-tai, ,einer, der nicht [in den Kreislauf der Transmigrationen] wiederkehrt.
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hiniiberzugehen hat, worauf man dann ferneren Geborenwerdens iiberhoben ist.
Im iibrigen ist in allen heiligen Lehren anch nicht eine Stelle zu finden, welche
das hiaufige Anrnfen des Namens Buddhas als ein Bauen auf die eigene Kraft
abwiese. Gleichwohl haben bisweilen torichte Gelehrte, ihrer Willkiir die
Zugel schieBen lassend, unordentlicherweise dies und das ausgetiiftelt, wovon
weder in den Sttras noch in den Kommentaren etwas steht. Derlei kann aufler
Erorterung bleiben.

Der Gebetsruf Namu Amida Butsu bedeutet schlieBlich nichts anderes als:
Du wollest uns erretten, o Buddha Amida! TUnd ein hiufig wiederholtes An-
rufen ist dann erst gar nichts weiter als nur eben ein recht tiefes Sehnen nach
dem Beistand eines Helfers, nach der Kraft eines Anderen. Mag man so oft
wie nur immer anrufen, wie sollte je daraus werden, was man eigene Kraft
nennen koénnte?

Der Namu Amida Butsu-Beter ist einem kleinen Kindlein zu vergleichen,
das, in eine tiefe Grube gefallen, mit Schreien nach Vater und Mutter ruft.
Wie sollte das je durch die Kraft seines Rufens ans der Grube herauskommen
konnen, es mochte noch so lange mit Schreien anhalten? Nein, wenn es seine
Stimme laut werden lifit, so tut es das nur in dem Wunsche, von aufen her
Hilfe zu erlangen.

Hiernach mufl die Verfassung des Herzens, in welcher jemand den Namen
Buddhas anruft, verstanden werden: Wir sollen, indem wir, so oft als wir nur
immer konnen, Buddha um sein Erbarmen anrufen, einzig durch die Kraft
eines Anderen, d. i. durch seine Hilfe, zum Leben einzukommen trachten, weil
es eben nun einmal, wir mochten anrufen, soviel wir wollen, immer ein Ding
der Unmoglichkeit wire, zu diesem Ziele durch unsere eigene Kraft zu
kommen.

Freilich aber, wollte einer nun aus dem Grunde im Anrufen anhalten,
weil er einer einzelnen Anrufung oder einer nur einmaligen Andacht nichts
zutraut, so wire das zu verwerfen. Trite doch eben darin zutage, daf er die
falsche Meinung hat, es sei seine eigene Kraft, durch die er etwas ausrichte.
Nicht abzusehen ist dagegen, inwiefern es irgend unvertriglich mit dem rechten
Vertrauen auf die Kraft eines Anderen sein sollte, wenn jemand solchen Fleif
anwendet, indem er bei sich denkt: Ist schon eine einzige Anrufung nicht un-
zureichend, zum Leben zu verhelfen, so muf doch, dahin zu gelangen, erst recht
moglich sein, wenn man sich angelegen sein liBt, den Namen Buddhas wieder
und wieder anzurufen. Darum hat der Shénin von Kurodani gesagt: Sintemal
Buddhas Schwurwort lautet: ,Wer seine Stimme auch nur zu einer einzigen
Anrufung meines Namens erheben wird, dem will ich gewiBlich helfen, daB er
in mein Land geboren wird‘, so ist es nun an dem, daB, wer auch nur einmal
ein Namu Amida Butsu betet, des Eingehens zum Leben sich versichert halten
kann; wie viel mehr mu8 dann nicht erst seines Eingehens zum Leben gewiB
sein konnen, wer sein Leben lang Namu Amida Butsu auf Namu Amida Butsu
gesammelt !“

7*
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9.

Darauf fragte wieder ein anderer und sprach:

»Ich bin darnm gewif kein Ungliubiger, was das Anrufen des Namens
Buddhas anlangt. Aber was ich nicht fertig bringe, das ist, daB ich mir auch
bestindig gegenwiirtig halte, was ein kostlich Ding es um Midas Urverheifung
ist. Was soll ich da wohl machen ?¥

Thm wurde folgende Antwort:

»Ja, mit dem Glaunben sollte es in der Tat immerzu vorwirts bei uns
gehen. Aber so ist es nun allgemein bei uns Menschen: wie der Wildhirsch
sich nicht festbinden li8t, der Haushund dagegen einem nicht von der Seite
weichen will,!) so steigen schlimme Gedanken, ob wir sie gleich verabscheuten,
doch nur allzuleicht in uns auf, wohingegen gute Herzensregungen, obgleich
unser Wunsch darauf ginge, ebenso leicht von uns entweichen. Und la8t man’s
nun einfach gehen, wie es eben geht, so kann es nicht ausbleiben, daf es
schlimmer und immer schlimmer mit uns wird.

Nun steht uns aber auch mehr als ein Mittel, den Glauben in uns zu er-
wecken, zuo Gebote. Und vor allem kommt da fiinferlei als besonders zweck-
dienlich in Betracht:

1. Bei einem Lehrer in die Schule gehen, um von ihm wertvolle Lehren
zu hdoren.

2. Die heilige Lehre selbst befragen und ihrem Sinn nachdenken.

3. Umgang mit religios gesinnten Freunden pflegen und sich bestindig
mit ihnen iiber die zukiinftige Welt unterhalten.

4. Mit leiser Stimme sein Namu Amida Butsu beten.

5. Dieweil man bei Vergegenwirtigung seines eigenen Inneren der Siind-
haftigkeit all seines Tuns sich wohl bewufBt ist, seinen Glauben an die Urver-
heiBung mehr und mehr férdern in dem Gedanken, wie wunderbar es doch ist,
daB man trotz allem nicht von ihr verworfen werden soll.

Nun ist ja ein jedes dieser Mittel von hoher Bedeutung. Indes, da es
doch in der Hauptsache der Glaube ist, aus dem es zum Tun kommt, und der
Glaube hinwiederum iiber dem Tun immer mehr erstarkt, so sollte man recht
geflissentlich vor allem den rechten Glaubenssinn in sich zu wecken suchen,
indem man sein Namu Amida Butsu betet. Wenn einer im stillen Kémmerlein
so ganz und gar nichts tut als nur von ganzem Herzen sein Namu Amida Butsu
betet, so kann es gar nicht ausbleiben, daB es zum Erwachen des Glaubens in
ihm kommt. Ist aber erst einmal solcher Glaube in einem Beter erweckt, so
ist eben damit wieder ein Antrieb zum Anrufen des Namens gegeben. Und
weil so Glaube und Tun, gegenseitig sich Beistand leistend, mitsammen dem
Fingehen zum Leben niher, immer niher riicken, ist es eine kliigliche Uber-
lieferung, die den Rat gibt, beiden nachzutrachten.“?)

) Vgl. das japanische Sprichwort: Bonnd no inu oedomo sarazu, ,Wenn man den
Hund der Leidenschaften (auch Sorgen) aiich verjag! e geht nicht von einem weg.*

%) Soweit reicht Band 4 der siebenbiindigen Origi 3 ausgabe von Kdoas Sambu-kana-sho.

% L
\¥ S




Amida Buddha unsere Zuflucht.” 101

10.

Wieder fragte der andere und sprach:

,Ist es wohl gleich gut im Einklang mit dem vorzeitlichen Gel6bnis, ob
man das Namu Amida Butsu nur bei sich im Herzen denkt, oder ob man es
laut betet? Oder aber welche dieser beiden Weisen ist als die vorzuziehende
anzusehen ?¥

Darauf wurde ihm die folgende Antwort:

»Zendo Daishi hat, indem er kommentierte: ,Wer zehnmal ruft, wer auch
nur einmal ruft, ja nur ein einzigmal an ihn denkt‘, jede dieser Weisen vor
Midas Urgelitbde gelten lassen. Und so ist auch keine von ihnen als ungeniigend
zur Erlangung des ewigen Lebens anzusehen. Indes, wenu es denn doch einerlei
ist, fiir welche man sich entscheidet, so ist es das Bessere, anzurufen, indem
man die Stimme erhebt.

Was nun aber wieder letzteres anlangt, so spricht man von einem Anrufen
des Namens Buddhas mit gedampfter Stimme, worunter man ein leises Beten
versteht, das nur dem eigenen Ohr vernehmlich ist. Das Anrufen des Namens
Buddhas mit lanter Stimme wird dementsprechend ein solches sein, das auch
filr die Ohren anderer horbar ist.?)

Darin aber sind nach alter Auslegung zehn verschiedene Segenswirkungen
enthalten. Ich will sie dir nicht alle aufzihlen, es wire zu umstdndlich, sie
eine nach der andern vorzunehmen. Yon hauptsichlichster Bedeutung aber ist
unter ihnen besonders die Segenswirkung, daB solches Beten zuvirderst den
Peinen der Drei Wege ein Ende setzt. Jede der drei Existenzweisen, die in
der Hélle, die als Préta, wie die als Tier, bedeuten Qualen ohnegleichen, nur
daB wir sie nicht mit Augen sehen. Aber man darf sich dieselben nur einmal
in Ruhe vorstellen, und die bloSe Vorstellung schon muf einem selbst korper-
lichen Schmerz verursachen. Wie sollte, wer ein Herz hat, bei dem Gedanken
an sie seelischer Trauer sich erwehren konnen? Ganz besonders, wenn er sich
etwa noch sagt: Welches von den Wesen, die darin hausen, ist nicht am Ende
gar mein eigener Vater oder meine Mutter, die dahingegangen? Dal sie jetzt
solcher Pein verhaftet sind, wofiir ist's die Vergeltung? Am Ende gar nur
dafiir, daf sie mit solcher L.iebe an ihren Kindern gehangen, infolgedessen sie
sich nun verirrt in die lange, lange finstere Nacht??) Bei solchem Gedanken
packt er einen erst recht, der Schmerz. Man mdchte ihrer Seele so gerne,
wir's auch nur fiir eine kleine Weile, Erlosung schaffen, wenigstens fiir eine
kurze Spanne Zeit ihren Peinen abhelfend. Nur da8 man leider, leider so ganz
unvermdgend ist, solches zu tum, wie denn geschrieben steht: ,Ob Mann, ob

) Vgl. Siegfried Sudhaus, Lautes und leises Beten. Archiv fiir Religionsw. IX,
S. 185—-200.

) Auch der Eltern Liebe zu ihrem eigenen Fleisch und Blut ist nach buddhistischer
Anschauung ein ,Haften®, das eben als solches den Haftenden im Samsara festhiilt, In einem
1669 verdffentlichten japanischen Werke, Wa Rorgo, einer Ryobu-Shints-Schrift, heift es
sogar: ,Aller Menschen Liebe zu ihren Kindern wie alle Eigenliebe ist verruchte Freveltat.«
S. W. G Aston, Shints, The Way of the Gods p. 371.
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Weib, sie sind der rechten Weisheit und darum auch der rechten Macht er-
mangelnd; sie konnen ihre eigenen Transmigrationen nicht fibersehen und sind
darum auch auBerstande, was sie gefehlt, zu siihnen‘') DaB jetzt aber wir
ihren Leiden durch die Stimme dieses unseres Buddhaanrufens ein Ende machen
konnen, des freuen wir uns iiber alle Mafen.

Eine andere Segenswirkung, welche das Anrufen des Namens Buddhas mit
lanter Stimme hat, ist die, daB dadurch die argen Gedanken gebannt werden
und der Geist gesammelt wird, wihrend sonst unser Sinn immer zerstreut ist.
So heiBt es denn auch in Junshiki Hoshis Schrift iiber die rechte Weise, den
Namen Buddhas anzurufen, man miisse mit lauter Stimme rasch anrufen, und
zwar so, daf man die einzelnen Laute Na-mun A-mi-da But-su deutlich
aussprecle.

Besonders kostlich ist weiter die Segenswirkung, die mit dem Ausdruck
JFreude vor allen Buddhas' bezeichnet wird. Da allen den ungezéhiten Buddhas
mitsammen nach nichts so sehr der Sinn steht wie nach unserem Buddhaanrufen,
so muB erst recht Freude hei ihnen sein, wenn sie uns mit lauter Stimme an-
rufen horen, und wann immer wir daher anrufen, wird es uns mit einem Ge-
fiihle besonderer Zuversicht erfiillen, wenn wir bei uns selber denken: Wie werden
sié jetzt erfreut sein!

Ein bekannter Priester®) hat dazu noch eine weitere Segenswirkung an-
gefithrt, indem er sagt: ,Wer solches Beten hort, des Siinden werden dadurch
vernichtet werden‘. Und das ist doch wirklich auch kein geringer Vorteil. Es
sind hienieden derer leider nur zu viele, die so tief in der Siinde stecken, daf
man nicht umhin kann, Erbarmen mit den Armen zu fiithlen, die immerfort in
die schlimmen Wege gebannt bleiben, einem nicht ausgeheckten Ei vergleichbar,
das unberithrt im Nest verbleibt. Sie selber aber lassen es sich nicht einfallen,
auch nur einmal das Wort kiinftiges Leben‘ in den Mund zu nehmen. Wie
konnte es da anders sein, als daB ihr Siindenkarma sich, durch nichts gehindert,
auswichst? Lassen wir sie’s denn wenigstens horen, wenn wir anrufen: so
werden dann doch ihre Siinden in etwas getilgt werden. Und ist es hierum
nicht eine grofe Sache?

Und noch ein anderer grofier Gewinn: auch unsere eigenen Verfehlungen
werden dadurch vernichtet werden. Was Engo Hoshi meinte, wenn er in seinem
Kommentar sagt: ,Horst du nur achtsam drauf, wenn so von selbst der Klang,
der wundersame, an die Tire deines Herzens klopft: alsbald wird stets der
Staub, der dich umbhiillte, von dannen weichen, und was in deinem Innersten
gehemmt war, wird dann frei zum Flug die Schwingen regen‘, das ist dahin
auszulegen: Wenn die Stimme, die wir zn lautem Anrufen erheben, von selber
zu uns zuriickkehrend in unser eigenes Ohr dringt, so vernehmen wir sie uns
selbst zu grofem Gewinne, indem unser Imneres davon getroffen und bewegt
wird; alsbald wir sie vernehmen, ist immer auch schon unser Siindenkarma ver-

1) Zitat aus dem Mahayina-mulajata-hridayabhiimi-dhyana-Sitra.
?) Gemeint ist Eikwan Rishi, der Wiederhersteller des nach ihm benannten Tempels
Eikwandad.
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nichtet, und freier wird uns die Brust, und leichter wird es uns ums Herz,
indem die argen Gedanken, die uns umstricken, vertrieben werden. Also, indem
wir anrufen und dabei auf uns selber horen, schmilzt unsere Siinde sowohl vor
unserem Horen w,ir vor unserem Anrufen zugleich dahin, so dab sie durch
eine Anbetung Buddhas gleich zwiefach von uns abgetan wird. Und das ist
doch wohl Gewinn, grof genug, um voll damit zufrieden zu sein.

Ja, was doch hienieden, es wiire denn das Allerwundervollste, liefe sich
an Verdienstlichkeit damit vergleichen? TUnd solcher Segenswirkungen sind es
die Menge. So rufe du nur immer denn geflissentlich mit lauter Stimme den
Namen Buddhas an, ohne dich irgend daran zu kehren, wenn andere etwa darob
iiber dich spotten!®

11.

Darauf war es wieder die Stimme der jugendlichen Fragerin von vorher,")
die sich vernehmen lief.

,Die Verhiiltnisse bringen es nun einmal so mit sich, man muf mit der
Welt gehen und mit den Leuten verkehren; da ist es einem gar nicht moglich,
in einem fort den Rosenkranz in der Hand zu halten. Ist es nun doch als
Labheit anzusehen, wenn ich da meine, es sei genug daran, wenn ich nur friih
am Morgen eine beschrinkte Anzah! von Anrufungen erledige, alsdann aber
mich darauf beschriinke, nur im Herzen frommen Sinn zu bewahren, ohne der
gepflogenen Andacht wieder zu vergessen ?

Ihr wurde diese Antwort:

,Das ist soweit eine ganz gute Uberlegung von dir und zeigt, daB du
wirklich ernst gesinnt bist. Im allgemeinen sagt man ja wohl, daf Honen
Shonin gelehrt, man solle den ganzen Tag und die ganze Nacht geflissentlich
dazu verwenden, seine bestimmte Anzahl von Anrufungen herzubeten. Damit
hat er aber doch im Grunde auch nur eben dies gewollt, daf man innerlich
bestindig in der rechten Gebetsstimmung bleibe. Und so magst du es denn
ruhig bei deiner gegenwiirtigen Praxis belassen. Aber ein Hilfsmittel, wohl-
geeignet, unseren Sinn auf Buddha zu lenken, bleibt darum der Rosenkranz
doch, und wo man sich seiner nicht bedienen wollte, konnte es doch leicht ge-
schehen, daB man der Andacht tiberhaupt vergifie.

Nun gibt es aber nach Hishaku Zenjis Erklirung einen Rosenkranz von
ganz besonderer Art. FEr nidmlich sagt: ,Gemeinhin fertigen sich die Leute
Rosenkrinze von Kristall oder von Seifenbaumbeeren. Ich dagegen mache
meine Ausatmungen und Einatmungen zu meinem Rosenkranze. Wenn ich, in-
dem ich den heiligen Namen anrufe, dies in Anpassung an mein Atemholen tue,
so kann ich jederzeit guter Zuversicht sein. Sollte es gleich sein, daB da ein-
mal ein Odemzug mein letzter wire, also daf ich mit ihm dem zukiinftigen
Leben anheimfiele, was sollte mir darob bangen >

Das ist nun freilich ein Sentiment, das nicht eben jedem liegen wird.
Aber ist es in der Tat ein listig Ding, so einen Rosenkranz von Kristall oder

1) Vgl. den 5. Dialog.
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von Seifenbaumbeeren in der Hand zn halten, so konnte man schon nichts
kliigeres tun als sein Namu Amida Butsu herzubeten, indem man sein Aus- und
Einatmen sich den Dienst des Rosenkranzes leisten liBt. Schickt man sich an,
zu schlafen: daf man sich niederlegte mit Namu Amida Butsu auf den Lippen!
Wachte man dann auf, man wiirde alsbald wieder fortfahren, anzurufen. Und
wire so jeder unserer Atemziige ein Gebet zu Buddha, was brauchte man sich
dann Sorgen zu machen, ob man auch die bestimmte Anzahl Anrufungen erledigt?
Und geschihe es, daf uns dabei zuletzt einmal der Atem stockt, nun denn, so
hitten wir dies Leben mit einer Anrufung Buddhas beschlossen. Was Not fiir-
wahr wire da, sich zn firchten vor dem Vonhinnen- in das zukiinftige I.eben
Hiniibergehen? Es ist jedenfalls ein hochlichst bernhigender Rosenkranz. DaB
du denn lernen wolltest, bei deinem Anrufen dich seiner Hilfe zu bedienen!®

12,

Darauf sprach wieder der Mann, der schon gleich am Anfang mit einer
Frage zu Worte gekommen war, der etwas von sich selber eingenommene. Jetzt
lief er sich aus, wie folgt:

sAuf Midas vorzeitliches Gelobnis mag ja, allitberragend wie es ist, durch-
aus Verlal sein; aber, ich weif nicht, wie das so kommt, es will mir nun ein-
mal ganz und gar nicht in den Sinn, daf das bloBe Namu Amida Butsu-Herbeten,
ein Tun also, geringfiigiger als irgendwelche andere Frommigkeitsleistung, so
etwas Verdienstliches sein soll. Ohne Zweifel befinde ich mich im Irrtum, wenn
ich so denke. Willst du denn wohl so gut sein, mich iiber diesen Punkt des
niheren zu belehren? Es liegt mir wirklich daran, zu festerem Glauben zu
kommen.*

or antwortete ihm und sprach:

yDariiber ist nicht not, ein langes zu reden. Der hehre Name Midas wird
im Muryojukyé als allgenugsam gepriesen, und in dem Shosan-jodo-kyo wird
von ihm gesagt, daBb er unermeflich und grenzenlos und in seiner Vortreftlich-
keit wundervoll sei. DaB nun aber dieser hehre Name so ein einzigartig hohes
Gut ist, das hat seinen Grund in der Geschicklichkeit der einstmals durch fiinf
Kalpas hindurch von Ho6zo Bosatsu fortgesetzten Meditation und in der Kraft
der gliicklich hinausgefiithrten Urverheibung des Mida Nyorai, infolge deren er
nun eben recht eigentlich das Mittel ist, Menschen, die in ihren vergangenen
Existenzen trige gewesen auf ihr kiinftiges Gliick hinzuwirken, zum Heil zu
fordern. Um das zuwege zu bringen, hat er zuerst als Bodhisattva, seines
eigenen Leibes und Lebens nicht achtend, in nicht genug zu verdankender Weise
an Stelle der in Siinden verlorenen Menschheit alle moglichen schweren
Kasteiungen und schmerzvollen Bufiiitbungen auf sich genommen und dann, nach-
dem er nach vollkommener Vollbringung alles Guten endlich zum Buddha ge-
worden, als solcher all sein Mithen und alle gute Frucht seines Miihens ganz
und gar in den hehren Namen hineingelegt und diesen, ohne auch nur das Ge-
ringste ihnen vorzuenthalten, den Menschen vermacht. Und darum nun: wo
einer diesen Namen ausspricht, da geschieht es, daB eben damit alle guten

o
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Werke und verdienstlichen Akte, die darin beschlossen sind, in seinen Mund
einstromen und alsbald zu seinem eigenen Besitze werden, so daf dann des
Namu Amida Butsu-Beters Verdienst wird, was Midas Verdienst ist, und zwischen
beiden kein Unterschied mehr ist.

In der Tat, hitte Buddha nicht solch eine Veranstaltung getroffen, wie
hitte es uns bei unserer Unwissenheit je moglich sein sollen, so leicht wie jetzt
des hochsten aller Giiter teilhaftig zu werden? Ja, in der vollkommenen Buddha-
schaft fehlt auch nicht eine von all den ungezidhlten Tugenden; und da es eben
der hehre Name ist, der aller dieser Vollkommenheiten Band ist, wie sollte sich
ein Gutes vorstellen lassen, das nicht in ihm beschlossen wire? Jede einzelne
gute Tat, die wir vollbringen mogen, ist nicht mehr als nur ein Partikelchen
darin, und keine einzige kommt auch nur entfernt an Bedeutung dem Anrufen
des Namens Buddhas gleich.

Wiahrend denn der hehre Name, wiirde er auch nur ein einziges Mal an-
gerufen, reich ist an Kraft, alle Siinden zu tilgen und alles Gute zu wirken,
taugen alle die anderen Ubungen, so viel Anstrengung man auch an sie setzt,
nur wenig, die Hindernisse, die uns im Wege stehen, wegzurdumen und uns
Heil zn schaffen. Daher auch im Amida-kyo aus den anderen Ubungen als
solchen, die nur wenig Gutes zu schaffen méchtig seien, so wenig gemacht und
erklart wird, daf man es durch sie nimmer dahin zu bringen vermoge, dafl man
in jenes Land wiedergeboren wird, wohingegen der heilige Name als Wurzel
alles Guten gepriesen und gelehrt wird, daB es ein Leichtes sei, durch ihn zum
Leben einzugehen. Und trotzdem konnen die Menschen in ihrer Torheit diesen
Namen, der iiber alle Namen ist, gering achten und dafiir ein Aufhebens machen
von den mancherlei guten Werkchen, hinter denen doch so ganz und gar nichts
ist. Das ist eine schwere Verirrung.

Buddha selbst hat in langem Miithen gewissermafen Scholle auf Scholle
gehinft, also dag nun alle die harten Ubungen, die er auf sich genommen, da-
stehen wie der ragende T¢ai-san.’) DaB wir unsererseits nun blo8 nicht siumen
wollten, auf die Kleinodien in der Tiefe unseren Blick zu richten, nicht achtend
des wertlosen Sandes sogenannter guter Werke!

O, wie es doch nur zugegangen, daf wir, von Ewigkeit her unfiilig, selbst
auch nur ein Gutes zu vollbringen, nun, auf dieses allesiiberragende vorzeit-
liche Gelobnis Midas treffend, diesen Namen haben horen diirfen, in dem alles
Gute so vollkommen beschlossen ist? Kinzig durch Buddhas weise Veranstaltung,
die erbarmungsvolle, gnadenreiche, ist es geschehen, die wir ihm nimmer zu
vergelten, fiir die wir ihm nie genugsam zu danken imstande sind. Selbst wenn
wir alle unsere Gebeine zerbrichen, wir vermochten’s nicht, uns ihm recht dafiir
erkenntlich zu zeigen. Da$ wir ihm denn wenigstens unseren Dank erstatteten,
indem wir ihn anrufen aus allen Leibeskraften!

Wire uns Hirteres als dies zu leisten zugemutet, die geforderte Ubung
mochte an sich noch so wunderkriftig sein, wie iibel wiren wir gleichwohl

') Siche 8. 89, Anm, 2.
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dran, da wir nun doch einmal untiichtig sind, Schwierigeres zu leisten! Nun
aber, wo da alles auf ganze sechs Laute?) reduziert ist, die alles Guten unend-
liche Fille in sich befassen, nun brauchen wir auch nur, was das leichteste
Ding von der Welt ist, diesen Namen auszusprechen, und tun damit doch etwas,
dessen Verdienst ganz unermeflich ist. So haben wir ganz von selbst, ohne
daB wir selbst darauf ausgegangen sind, Schitze die Fiille gewonnen, Schiitze
von uniiberbietharem Werte, und haben, was uns leichtiglich die Frucht ewigen
Lebens wirket, vollkommen zu unserer Verfigung. So geringfiigig all der
anderen guten Werke Verdienst ist, so schwer sind sie doch alle zu vollbringen.
Ganz anders hier! Und arme, unwissende Geschopfe, die wir nun einmal sind,
konnte ja auch Buddha gar nicht wohl anders fir uns sorgen als eben in
solcher Weise.

Eben darum aber miissen wir ihm nun auch dankbar sein, indem wir nur
an das eine denken, wie Buddhas Freundlichkeit gegen uns so ganz grenzenlos
ist. Und wolltest du darum, weil es so ein Leichtes ist, seinen Namen anzu-
rufen, gering davon halten, so wiirde das eben nur bekunden, daf du noch ganz
und gar nicht erfaBt hast, was es iiberhaupt wm diese Sache ist. Ein Pferd
mag zufillig abgemagert sein, ein rechter Pferdekenner wird es ihm darum
doch ansehen, wenn es etwa ein schueller Renner ist, und nur wer sich auf
Rosse nicht versteht, wird sich durch die Magerkeit eines Renners verfiihren
lassen, seinen Beinen nichts zuzutrauen. Ein Tor auch du, wenn du die Kraft
der Anrufung des guten Buddhanamens verkennen wolltest nur darum, weil sie
so etwas Leichtes ist.”

Mit solchen Worten schalt und beschimte er unverbliimt den Frager.

13.

Wieder nahm jemand das Wort. Is war wieder die anscheinend wohl-
bejahrte Frau, die schon einmal das Wort ergriffen hatte.

.Ich habe gehort, daf der Buddha Amida keinen, der sein Namu Amida
Butsu betet, verwerfen, sondern ihn mit seinem Buddhalicht umfahen werde.
Was aber wollen eigentlich die Worte ,umfahn und nicht verwerfen‘?) besagen ?
Es ist ja nun einmal so, dal man etwas erst dann nach seinem ganzen Werte
zi wiirdigen imstande ist, wenn man es ganz und voll begriffen hat.“

Ihr wurde diese Antwort:

,Das ist ein Punkt der Lehre, der auch in den Siutras®) und Kommen-
taren als einer von groBer Wichtigkeit bezeichnet wird. Und so muf einem
in der Tat daran gelegen sein, sich innerlich recht dariiber klar zu werden.

Zuvorderst denn, wenn es heiBt, daB er umfahn und nicht verwerfen
werde, so will das besagen, da8 der Buddha Amida ihrer keinen, die seinen
Namen anrufen, von seinem Angesicht verstoft, sondern einen jeden von ihnen
von ferne her mit seines Lichtes Glanz umfingt. Da war, so habe ich mir

1) D. i. das Aussprechen der sechs Laute Na-mu A-mi-da Butsi.
%) Jap. sesshu fusha.
3) D. h. in den drei Hauptsttras der Jodo-shu.




Das Buddhabild im Tempel steigt von seinem Lotusthronsitz hernieder, einem
Anbetenden die Gnadenband zu reichen.
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erzihlen lassen, — es ist nicht lange her — ein Weiser, den eben itber diesen
Punkt auch Zweifel anfochten und der deshalb ein Gebet an Buddha richtete, er
wolle ihn doch wissen lassen, wie die Sache recht zu verstehen sei. Und siehe,
dieweil er in einem Traume lag, streckte das Buddhabild im Tempel nach ihm
die Hinde, faBte des Weisen Arme fir geraume Weile und sprach alsdann zu
ihm: ,Umfahn und nicht verwerfen — siehe, das ist es, was damit gemeint ist‘.
Hieraus kann man sich in der Tat trefflich zum Bewufitsein bringen, was die
Worte eigentlich besagen. Ihr Sinn ist der, daf er, die Hénde seines Lichts
ausstreckend, seine Gldubigen immerfort in seinen Armen hilt und nimmermehr
verlaft. Ist Mida uns bereits allezeit mit seinem vorzeitlichen Gel6bnis Schutz
und Schirm, bedacht, uns sicherlich zur Wiedergeburt zu helfen, und will er
auch noch selbst hernachmals in der Stunde unseres Absterbens kommen, uns
zu sich einzuholen, und ist so also bereits zwiefach von ihm dafir gesorgt, daf
wir wegen unseres Kingehens zum Leben keinerlei Furcht zu haben brauchen,
so kann er es gleichwohl nicht itber sich bringen, anch nur fiir einen Augen-
blick, dieweil wir noch hienieden wallen, seine Hand von uns abzutun, sondern
Liillt uns aunch von jenseits her, auf uns scheinend, in sein Licht und schaut
auf uns hernieder, ob etwan unser Herz in Angsten sei. Und darum, sind wir
nur einmal in seinen Lichtglanz anfgenommen, so kdénnen wir uns unseres Ein-
kommens zum Leben aufs beste versichert halten, weil da nimmermehr zu
fiirchten ist, wir konnten je von seinem Angesicht verworfen werden. Solange
wir hienieden wallen, sollen wir wallen diirfen, vom Glanze seines Lichts um-
fangen, und endet dieses Leben, so sollen wir von hinnen gehen, um driiben
auf der Lotusblume einen Sitz fiir uns bereit zu finden. Und 148t es sich denn
so amser ganzes Leben lang bis zur Stunde unseres Abscheidens beruhigten
Herzens wallen, so brauchst du nur, in deinem Innern gewif, daf du immerdar
von Buddhas Iicht umfangen bist, geflissentlich mit ernstem Sinne seinen Namen
anzurufen.®

14.

Noch einmal nahm dieselbe Frau das Wort:

sMan tut doch wirklich gut daran, so eingehend wie nur immer moglich
zu fragen. Nunmehr erst bin ich in meinem Inneren beruhigt, trotz der Schmal-
heit des Pfades, gerade als ob mich jemand bei der Hand genommen, mich zu
fithren. Denn so gefahrdriuend die zwei Strome im Gleichnisse der Vorstellung
erscheinen miissen, grofer noch ist doch die Zuversicht, die einem der Gedanke
an dies Licht verleiht, das uns nicht im Stiche 1d8t. s ist doch etwas Kost-
liches um diesen Glanz aus der Hohe!

Aber da ist noch eins, was mir nicht recht klar ist, und wie ist es damit?
Ich meine némlich, ich hiitte einmal davon reden héren, daB die drei Arten
Schmutz vernichtet wiirden.“

Der Weise sprach:

zJawohl, so etwas ist gelehrt. Es heifit, daf, wo einer von dem Licht-
glanz dieses Umfahens beschienen wird, alsbald alle drei Arten Schmutz, Begier-
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lichkeit, Ha8 und 7Torheit, an ihm vernichtet seien. Was das besagen will,
kann ein Vergleich dir deutlich machen. Dem Sonnenlichte wohnt, weil es von
einem Feuerball entsprungen, die Iigenschaft inne, die Dinge auszutrocknen,
dem Mondlichte dagegen, da es von einem Wasserball kommt, die andere, die
Dinge zu feuchten.!) Xbenso ist nun auch diesem Lichtglanze, da er aus
Buddhas Nicht-Gier, Nicht-HaB und Nicht-Torheit als aus seinen drei guten
Wurzeln entsprungen, die Kraft eigentiimlich, die drei Gifte aller Menschen:
Begierlichkeit, Haf und Torheit, zu vernichten.

Und wiederum: Wie, es mag noch so viel Schnee fallen, dieser doch weg-
geschmolzen wird, also daB er sich nicht aufhiufen kann, solange nur droben
am Himmel noch ein Strahl der Sonne wirmt, ebenso ist es auch mit den argen
Gedanken: so dicht sie oft in uns beieinander wohnen, es braucht nur dieses
Licht von oben aunf sie niederzuscheinen und die Siindenhindernisse werden
immerzn vernichtet, also daf es gar nicht dazn kommen kann, daf sie sich
ansammeln.

Alle Begnadung dieser Art iiberhaupt aber hat ilren Grund in nichts
anderem als darin, daf der Buddha Amida in seinem Erbarmen mit den armen,
siindigen Menschen, um ihre Siinde zu vernichten, sein Geliibde aufgerichtet
und ihm entsprechend recht gerungen hat, dadurch er eben dann zu solchem
wundervollen Licht gekommen.

Dieses Licht nun, heift es, umfiingt einzig diejenigen, die den Namen
Buddhas anrufen. Da nun aber wir das ja allbereits tun, so wird auch sein
Licht gewiBlich auf uns scheinen. Wir brauchen nur seinen Namen anzurufen
und uns dadurch das hochste Verdienst, das wir uns erwerben konnen, zu er-
werben, so kann es uns nicht fehlen, daf wir in das Reine Land einkommen.
Denn welches Hindernis sollte uns noch den Weg zum Leben verbauen konnen,
nachdem wir, von dem Lichte Buddhas getroffen, unserer Siinden Menge haben
vernichten lassen? TUnd wie anders sollten wir in der Tat befihigt werden,
unsere Siinden zu vernichten und dem Guten freie Bahn zu machen, als durch
die Hilfe des hehren Lichtnamens? Ja, einzig der gnadenvollen Veranstaltung
des vorzeitlichen Gelobnisses mit seiner VerheiBung von Midas Kraftbeistand
haben wir das zu danken.

Denkt man dem in Ruhe nach, so hat man allen Grund, voll Freude zu
sein. Wie sollte man da aber nicht anch den Wunsch haben, sich seinerseits
dafiir erkenntlich zu zeigen, gilte es gleich, Leib und Leben daran zu setzen?*

15.
Darauf nahm wieder ein Mann das Wort.
»Es gibt nichts, was so bedeutsam wiire wie eines Menschen letztes Stiind-
lein. Nun kommt es aber doch vor, daff ein Sterbender so abgelebt und alters-
schwach ist, daB er zu rechter Andacht gar nicht mehr die Fiahigkeit hat, oder

) Yon der wiisserigen Natur des Mondes spricht auch der grofie japanische Altertums-
forscher Kamo Mabuchi (gest. 1769) einmal in seinem Kommentar zum Manydshi. S. Cham-
berlain, The (lassical Poetry of the Japanese, p. 89, note.
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daB einer dermaBen von Schmerzen heimgesucht ist, daf er auf alles und jedes
sonst vergiBt. Und stelle ich mir solche Zustinde vors Auge, so faft mich un-
willkiirlich ein Bangen fiir mich selbst, was wohl aus mir werden wiirde, wenn
es mit mir zum Sterben ginge, wihrend ich mnicht mehr die Kraft besife, auch
nur die letzten zehn Anrufungen iiber die Lippen zu bringen. Miifte in solchem
Falle nicht die Schar der Heiligen, auch wenn sie sich schon zun meiner Ein-
holung aufgemacht hétte, auf halbem Wege wieder ihre Schritte hemmen? Der
Gedanke daran erfilllt mich immer mit dem gréfiten Schrecken.“

Auf diese Frage wurde nachstehende Antwort gegeben:

wDer Zweifel, den du mir da #uBerst, 148t mich beinahe annehmen, du
bildest dir ein: ob man angenommen wird oder nicht angenommen wird, das
hénge daran, ob einem das letzte Stiindlein frither oder spiter komme. Dann
aber hiéttest du noch gar nicht recht begriffen, welcher Meinung Buddha seine
UrverheiBung, da8 er uns zu sich einholen wolle, aufgerichtet hat.

Es ist sicher von vornherein schon ein Irrtum, wenn jemand meinen wollte,
daf man in seinem Sterbestiindlein iiberhaupt aus eigener Kraft wahrer Andacht
fihig sein konne. Gemeinhin ist es doch an dem, da ein Mensch in seinen
letzten Momenten nicht nur die Schmerzen fiihlt, die ihm sein Kranksein ver-
ursacht, sondern daf dazu aunch noch die Pein des Sterbenmiissens, die unertriig-
liche, kommt, und daB auBer diesen beiden Heimsuchungen auch noch alle
wéhrend des ganzen Lebens von ihm veriibten Missetaten, eine um die andere,
vor ihn hintreten und jede derselben ihn wie ein Folterknecht bedriut: Bezahle
vorerst, was du mir schuldig bist! jede wetteifert, die erste zu sein, den Armen
zu schlimmen Qualen wegzuschleppen. Und weiter bieten die vier Maras?) ihre
Macht auf und suchen, wie sie ihn in die drei schlimmen Regionen?) hinab-
stiirzen konnen, also dafl schlieBlich der arme Kranke, so allenthalben eingeengt
und behindert, um alle wahre Andacht kommt und immer weniger weill, wo
aus und ein mit seinen Gedanken. Das ist dann ein Moment, in dem sowohl
des Sterbenden eigener Geist, wie sehr er sich immer anstrengen méchte, ohn-
méchtig ist, als auch keines anderen Menschen Macht Hilfe zu leisten vermag.

Eben in solcher Stunde aber will der Buddha Amida, also hat er zu-
geschworen, auf ihn herniederblicken wnd, ihm zu helfen, gewiflich mit der
Schar seiner Heiligen kommen und ihn zu sich einholen. Und darum, wenn es
einem Menschen nun herangekommen, das Stiindlein seines Absterbens, so wird
er auch eilends, ohne der Stunde zu verfehlen, fiir die er sein Kommen ver-
heiBen, vor ihm erscheinen und erbarmungsvoll ihm die helfende Hand reichen,
also daB seine Seele nimmermehr in Verwirrung sein wird; denn Buddhas Macht
ist stark genug, selbst itber des Siindenkarmas Kraft im Ringen zu obsiegen.
Und so wird es geschehen, daB schlieBlich auch die vier Maras sich werden

') Jap. ma, wortl. Morder, d. i. Teufel. Als die vier Arten Teufel werden angegeben:
L. die, welche sich aus den fiinf Skandhas erheben, 2. die aus den bosen Begierden sich er-
hebenden, 3. die des Todes, und zu diesen drei im Menschen selbst wohnenden, den sogenannten
nai-ma, noch als vierte Art der {uBere Teufel (ge-ma).

% 8. 8. 53, Anm. 2.
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davon machen und die drei schlimmen Regionen ihre Zugénge werden schliefen
miissen.

Halten wir denn nur fest im Sinn, daf es auch in unserer Sterbestunde
noch zu der wahren Andacht bei uns einzig durch den Beistand der Schar der
Heiligen kommen soll, die uns einzuholen herbeieilen werden, und daf wir dieser
Heiligen Einholung hinwiederum uns einfach als einer sicheren Folge unseres
Anrufens Buddhas in gewdhnlichen Tagen versehen diirfen, nun denn, so braucht
es ja nichts weiter, als daB wir, Tag fir Tag zu Buddha flehend, so oft wir
nur immer kénnen, die Anrufung seines Namens wiederholen, bittend, daf er
uns doch ja zu sich aufnehmen wolle.

Ein eitel Hoffen kann das gar nicht sein, wo doch die eidliche Urver-
heifung so ganz ohne Falsch freundlich aufgerichtet worden. Ist es ja doch
schon in irdischen Dingen, die uns von grofier Wichtigkeit zu sein diinken, so.
Hat man da einmal eines zuverlissigen Menschen Zusage erhalten, so kann
man fortab innerlich ruhig sein und volles Vertrauen haben. So just auch hier.
Wie viel leibliche Schmerzen ein Kranker auszuhalten haben und wie umnachtet
sein Geist sein michte, Buddha wird doch gewifilich kommen, ihn einzuholen
und zu sich aufzunehmen, und dabei nimmermehr gegen seinen eigenen im An-
fang geleisteten Eidschwur fehlen; denn wie sollte er je eines Versprechens
vergessen konnen, das er einmal gegeben?

Und naht er sich, den Sterbenden einzuholen, linder werden diesem als-
dann ganz von selber die Schmerzen, die seinen Korper peinigten, und leichter
wird es ilm ums Herz, und es wird dann auch nicht ausbleiben, daf er noch
ein zehendmal anruft und sicher zum Leben eingeht. Ist es also ganz und gar
ausgeschlossen, daf Buddhas Vorsatz vereitelt wiirde, was sollte man sich vor
dem Sterben grauen lassen?*

So stellte er ihm die Sache als etwas hin, dariiber man véllig beruhigt
sein konne.

16.

Wieder lief sich eines Mannes Stimme horen.

»Ich bin ein armes, unwissendes Menschenkind, das sich auf Subtilititen
nicht versteht, und so werden mir auch alle die Kinzelheiten von Midas Urver-
heifung immer Dinge bleiben, die fiir mein Verstindnis zu tief sind. Was ich
denn gerne hitte, das wire, daf du aus diesen vielen Einzelheiten eine be-
sonders leicht faBbare herausgriffest, die gerade fiir mich, wie ich nun einmal
bin, geeignet ist, mich fiir mein ganzes Leben innerlich dariiber zu beruhigen,
daB ich mich des Kingehens zum ILeben versichert halten darf.“ '

Thm wurde diese Antwort:

,Nun, fiir deinesgleichen wird das Leichtestverstindliche und Zumeistein-
leuchtende immer der Hinweis darauf sein, daf in den Worten: ,wenn jemand
nur meinen Namen anruft, so wird er wiedergeboren werden‘ darum unmoglich
ein Trug sein kann, weil es eben Worte sind, die wirklich und wahrhaftig
von Buddha gesprochen wurden. Glaubst du nur fest an dieses eine, so werden
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alle deine Zweifel, so viele es ihrer sein mdgen, aufgelichtet werden und du
wirst innerlich vollig beruhigt sein beziiglich deines Eingehens zum Leben.“
1\

Noch einmal liefi derselbe Mann sich horen:

_Natiirlich lasse ich es mir niemals einfallen zu meinen, Buddha konne
]'L‘lgen.v Aber daB ich zum TLeben eingehen werde, will mir darum doch noch
nicht als eine ausgemachte Sache erscheinen.®

Worauf ihm folgendes als Antwort wurde:

»Aber wie kannst du doch nur? Ist Buddhas Wort Wahrheit, so ist ja
doch gar nicht abzusehen, warum unser Kingehen zum Leben irgend noch frag-
lich sein sollte. Als Menschen gewohnlichen Schlages, die durch und durch
verblendet sind und nur ganz dunkle Vorstellungen iiber die tieferen Zusammen-
hinge von Ursachen und Folgen haben, sind wir nun doch einmal nicht in
anderer Lage wie ein Blinder, der darauf angewiesen ist, der Fiibhrung eines
anderen zu folgen, der selbst gesunde Augen hat. Wenn wir nun aber z. B.
eine Wahrheit wie die, daf wer da siindigt, zur Holle fahren werde, glauben
einzig darauf hin, daf wir es eben mit einem Lehrausspruche des erlenchteten
Buddha zu tun haben, warum sollte dann gerade nur die Lehre von ihm, daf
wer Midas Namen anruft, zum Leben eingehen werde, dermaflen skeptisch von
uns aufgenommen werden, wie es oft geschieht? Wie das auch Yoketsu') aus-
gesprochen, wenn er einmal sagt: ,Wer da Siinde tut, der wird einzugehen
haben zu dem Orte der Pein; wer auf Mida seines Herzens Andacht richtet,
der wird in die Gefilde der hochsten Seligkeit geboren werden. Der eine wie
der andere Satz ist gleicherweise Buddhas Spruch. Aber wihrend nun die
Menschen wohl sich #ngstigen, sie mochten zur Hélle fahren, wollen sie doch
nicht der Zweifel beziiglich ihres Eingehens zum Leben sich entschlagen. Ist
das nicht falsch von den Menschen ?

Das also ist ein Grund, aus dem du dir die Sache als unbedingt gewil
und versiegelt gelten lassen kannst. Dazu aber kommt noch ein anderes: Ks
sind keineswegs nur Shakusons?) Worte allein, die uns Midas vorzeitliches Ge-
1obnis kundgemacht, nein, auch die Buddhas aller zehn Richtungen, zahllos wie
die Korner des Sandes im Ganges, sie alle sind als Zeugen aufgestanden und
haben einhellig ihre Stimme erhoben zu der Versicherung: Ja, es ist Wahrheit,
und ihr sollt nicht daran zweifeln, dah wer da Buddhas Namen anruft, zum
Leben eingehen wird.

— !

Y Mit Yoketsu ist der beriihmte chinesische Priester Chikai oder, wie er in Japau
gewdhnlich genannt wird, Chisha Daishi (588—597) gemeint, der Begriinder der Tien-tai-
Schule. Uber ihn siehe Hackmann, Ein Heiliger des chinesischen Buddhismus und seine
Spuren im heutigen China (Zeitschr. f. Missionsk. u. Religionsw. XVIII, 8. 65—72), sowie
dess. Verf. Aufsatz: Aus der Heilsmethodik des Buddhismus (ebenda XVII, 5. 360—367).
Vgl. auch Haus, Der heilige Kanon des Buddhismus in Japan. (Mitteil. der Deutschen
Gesellsch. f. Natur- u. Volkerk. Ostasiens Bd. X, Teil 1, S. 95 ). Der im Text zitierte Satz
findet sich bei Chikai in der Einleitung zu seiner Schrift Tsing-thu-shi-i-lan, jap. Ja-gi-ron,
Abhandlung iiber zehn Zweifel [beziiglich des Reinen Landes]. S. Nanjios Cat. No. 1574.

3 D. i. Shakya.

—
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Trotz allen Falsches, davon die Reden der Menschen so voll zu sein
pflegen, kann man doch selbst in ihre Worte noch Vertrauen setzen, dann
wenigstens, wenn einem ihrer viele alle iibereinstimmend einunddasselbe sagen.
Buddhaworte nun aber gar, diese Worte, die niemals triigen, sie sind doch erst
recht nicht gering zu achten. Sie wiren es nicht, wir's gleich nur der eine
Buddha Shaka, der sie uns gekiindet. Wie erst miissen wir aber nicht von Ehr-
furcht durchschauert werden, wenn wir uns vorstellen, wie da leibhaftig eine
ganze Heerschar von Buddhas zusammen uns das gleiche Wort der Wahrheit
kiindet! Wie sollte in einem Menschen, nachdem er solches gehort, auch nur
im geringsten noch Raum fiir MiBtrauen sein?

Ja, auf solches dreitausendfache Biirgenzeugnis hin magst du ruhig un-
verziiglich allen Zweifel beziiglich deines Eingehens zum ILeben fahren lassen
und brauchst du keinen Augenblick zu siumen, den Glauben in dir erstehen
zu lassen, daB dein Heil wohlgesichert ist, indem du mit dem Munde dein
Sechs-Laute-Gebet sprichst. Uberdies ist es auch, da die Buddhas allesamt der
Anrufung des Namens solcherweise die grofte Bedeutung beimessen, nicht an
dem, daB es etwa nur eine Weise gibe, auf die uns zur Erreichung des ewigen
Lebens duBerer Beistand zuteil wird. Ein Dreifaches ist es, was es uns so
iiberaus leicht macht, in die Gefilde der Seligkeit geboren zu werden: von dritben
her der Kraftbeistand des vorzeitlichen Gelitbdes Buddhas, das uns lockend zu-
ruft, von diesseits Shakas Kraftbeistand, der, lehrend und das vorzeitliche Ge-
l6bnis preisend, uns ermuntert und vorwérts treibt; rings um uns her auf allen
Seiten aber der Kraftbeistand, der in dem YWahrheitszeugnis all der andern
Buddhas liegt, die uns Schutz und Schirm sind. Und dieser dreifache Kraft-
beistand wirkt zusammen, uns zum Anrufen des Namens Buddhas zu helfen.

Daher heifit es in Kozans') Kommentar: ,Es ist geradeso, wie wenn einer,
der gewillt ist, iitber die grofe See zu fahren, nachdem er ein grofies Schiff mit
einem guten Fahrmann aufgetrieben, dazu nun auch noch giinstigen Fahrwind
hat. Ihm kann es nicht fehlen, daff er ehestens sicher wohl anlangt am anderen
Gestade’. So hier. Daf Mida, seine Urverheifung aufrichtend, den Versinken-
den eine Rettung geschaffen, das ist dem Schiffe zu vergleichen. Daf Shaka
voll Erbarmen den Irrenden ein Fiihrer wird, das ist dasselbe, was der Fihr-
mann tut. Und daf uns auf dem Weg zum Reinen Lande die Scharen der
Buddhas schirmend zur Seite stehen, das ist damit zu vergleichen, daf man
giinstigen Fahrwind erlangt. So gibt es nun fiirder fiir den, der den Gebetsruf
Namu Amida Butsu als Segel hiBt, nichts mehr, das ihn dran zu hindern ver-
mochte, daf er iiber die Samsara-See des Lebens und Todes hiniiberkommt. Und
verblieben wir doch noch, nachdem so durch aller Buddhas Zusammenwirken
in aller und jeder Weise fiir unser sicheres Dahinfahren beste Fiirsorge getroffen
ist, zweifelnd hier in diesem Lande der Unreinheit, wem anders konnen wir es
schuld geben als uns selber? Sicherlich, wir hdtten kein Recht, uns iiber irgend
jemand sonsten zu bekagen.“

1) D. i. Chien Hoshi, ein Tien-tai-Priester der Sung-Dynastie. Verfasser eines Kommen-
tars zum Kleineren Sukhavatil-vytuha-Satra.

I
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18.

Darauf nahm wieder ein anderer das Wort zu folgender Frage:

»Ich habe gehort, daB, wer da in seinem Herzen noch Zweifel nihre, ein
Wiedergeborenwerden in einem Winkel des Reinen Landes zu gewirtigen habe.
Was hat es eigentlich damit auf sich?“

Thm wurde zur Antwort:

,Mit diesem Winkel ist eine Stétte gemeint, die zwar auch in den Ge-
filden der hochsten Seligkeit, aber doch abseits, aufBerhalb des Bezirkes der
neunfach abgestuften Seligkeit gelegen ist. Dahin aber, heiBt es,?) wird ge-
boren werden, wer bei sich selber denkt: Es wire ja etwas anderes, wenn einer
vermichte, sich einen Schatz von guten Werken anzusammeln, hinreichend, es
mit seinen Siinden aufzunehmen; fiir einen so groBen Siinder aber, wie ich einer
bin, diirfte es schwer halten, vermittelst einer so geringfiigigen Leistung, wie
es ein ein- oder zehnmaliges Anrufen Buddhas ist, zum Leben einzukommen,
die UrverheiBung mag noch so vortrefflich sein. Das aber heilt von Buddhas
Kraft gering denken und an ihr zweifeln. Und eben wer solches tut, hat zu
gewirtigen, daB er in diesem Winkel wiedergeboren und dort fir fiinfhundert
Jahre im Kelche der Blume eingeschlossen bleiben wird, wo er das Angesicht
der Buddhas nicht schauen noch das Gesetz wird horen konnen. Dies darum,
weil wir nun einmal keinen Zweifel darein setzen sollen, daB wir in einer
einzigen Anrufung Buddhas selbst die schwersten Siinden vernichten und also
des ewigen Lebens mit seinen neun Rangstufen teilhaftig zu werden vermogen.
Hat Buddhas Weisheit, die wunderbare, doch die Kraft, sowohl ein geringes
Verdienst in ein grofes, wie auch schwere Siindentat in ein leichtes Vergehen
zu wandeln. Daher denn auch jener Ausspruch eines Alten:%) ,Wer da ver-
blendet ist, wird Zweifel darein setzen. Indes, bei Buddha ist kein Ding
unmdoglich’.

Daf solche Zweifler nun gleichwohl in der Unwissenheit ihres Herzens
fort und fort beharrlich Buddhas Macht verkennen, dafiir verdienten sie es ja
wohl gewiB, zur Strafe den schlimmen Wegen anheimzufallen. Und wenn nun
statt dessen die grofe Barmherzigkeit, die alle Welten iiberragende, dennoch
auch ihnen einen Winkel wenigstens im Reinen Lande einrdumt, ein MafB der
Gnade Buddhas, dafiir man in der Tat nicht genugsam danken kann, wie sollte
da erst von ihm verlassen werden konnen, wer von ganzem Herzen an seine
Urverheiung glaubt?

19.

Wieder fragte der Mann und sprach:
»Nun wird aber auch noch von einem sogenannten Keman ®)-Lande ge-

i 1) Némlich im Grofien Sukhavati-vyuha-Sitra. (Vgl. auch Einleitung S. 16, sub 8)
O-shutsu.
*) Gemeint ist Hodon Zenji, ein chinesischer Priester der Sung-Dynastie.
%) Wortlich: Lissigkeit. Niheres iiber diesen Aufenthalt bietet ein Werk des japanischen
Priesters Yokwan (gest. 1111) mit dem Titel Ujo-ja-in ,Zw&lf Ursachen zum Eingehen zum
Haas, ,,Amida Buddha unsere Zuflucht.* 8
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sprochen. Wo doch hat man sich eigentlich dieses zu denken, und welche Sorte
von Menschen sollen dortselbst wiedergeboren werden ?¢

Auf diese Frage wurde ihm als Antwort:

,Keman ist ein auBerhalb des Paradieses und dieser unserer Welt ndher
gelegenes Land. Es ist der Ort, wohin vorerst einmal diejenigen geboren
werden, die, mogen sie gleich gelegentlich einmal davon reden, daf sie zum
Leben eingehen mochten, doch zu wenig starken Willen haben, um sich ent-
schlossen mit ganzem Herzen auf Buddha zu stiitzen und auf die rechte An-
dachtsiibung zu verlegen, ein Ort, von welchem aus sie erst nachher, wenn ihr
Leben dort beendet ist, sicher in die Gefilde der hochsten Seligkeit sollen
weitergelangen konnen. Ist man nun aber selbst mit einem so aller rechten
Lebendigkeit ermangelnden Herzensverlangen noch imstande, dem Heile niher
und niher zu riicken, wie sollte fiiglich irgend um dieses besorgt zu sein
brauchen, wer von dem festen Wunsche nach solchem Heile innerlichst durch-
drungen ist?

20.

Abermals fragte der Mann und sprach:

~Was aber endlich wird mit denjenigen werden, die, mogen sie gleich
den Sinn in etwas auf die Gefilde der Seligkeit gerichtet haben und zuweilen
den Mund auch zu einem Namu Amida Butsu aunftun, doch der rechten Herzens-
getrostheit ermangeln und es zur Weckung rechter Andachtsiibung nicht bringen,
also daB sie selbst hinter denen noch zuriickbleiben, die doch noch in den
dnbersten Winkel des Reinen Landes oder wenigstens in das Keman-Land ge-
boren werden ?“

Darauf antwortete der Weise also:

,Leuten solcher Art zum Ziele zu verhelfen, ist unter den Schwurworten
von Midas vorzeitlichem Gelobnis eines, das eben in Fiirsorge fiir ihresgleichen
gesprochen worden.)) Und darum liegt die Sache fiir sie denn so, daf sie
nicht zwar schon in ihrem néchsten Leben — das ist in ihrem Fall nicht mog-
lich —, woh! aber in ihrem né#chsten, auf jenes folgenden Dasein sicher (kann
die Verheifung doch unméglich wirkungslos bleiben) zum ewigen Leben werden
geboren werden.

Denkt man recht dariiber nach, so wird klar: So tief ernst es Mida mit
seiner Herzensabsicht ist, sich iiber die Menschen zu erbarmen, so umsichtig,
auf jeden einzelnen bedacht ist auch in ihrer auf die Errettung der Menschen
gerichteten Tendenz die von ihm aufgerichtete urspriingliche Verheifung. Sie
ist eine Heilsveranstaltung?) von so lickenloser, alle und jeden Einzelnen be-
riicksichtigenden Vollkommenheit, daB auch nicht einer verloren gehen kann.

Leben¢. Er wird in westlicher Richtung von unserer Welt, aber weit von dieser entfernt
gelegen gedacht und als eine Stitte voll Sanges und Klanges, Tanzes und Spieles und
prichtigen Schmuckes, iiberhaupt sinnlicher Geniisse aller Art vorgestellt.

1) Dieses Schwurwort ist das zwanzigste von den 48 Pranidhanas.

2) Jap. hoben.
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Nicht nur daB da eine neunfache Seligkeitsabstufung vorgesehen ist, damit keine
der verschiedenen Fihigkeiten hoherer und niedrigerer Art zu kurz komme,
nein, auch solche, die, weil sie in Buddhas Weisheit Zweifel setzten, zu einem
dieser neun Ringe himmlischer Seligkeit nicht wohl zugelassen werden konnen,
werden noch herzugerufen, so zwar, daf ihnen doch noch ein Winkel wenigstens
im Reinen Lande vorbehalten ist; und wiederum nicht nur dies, es ist da ferner,
bestimmt fiir solche, die selbst fiir diesen Winkel nicht reif sind, weil es um
ihr Sehnen nach dem Himmel gar zu schwach bestellt ist, auch noch das Land
Keman bereitet, dahin sie Mida fithren will. So aber kann es nun iiberhaupt
niemand geben, der nicht fiir die eine oder fiir die andere dieser Stétten taug-
lich wére.

Und doch, selbst dariiber hinaus noch ging sein Verheifien: er will sogar
solchen Menschen, denen es etwa unmoglich sein sollte, auch nur zu der ge-
ringsten dieser Stdtten einzngehen, und die darum noch in dieser Welt der
Unreinheit hienieden zu verbleiben haben, behilflich sein, daff auch sie ehestens
zum Ziel gelangen.

© All dem gegeniilber muf es einem doch wohl geradezu iiberwiltigend zum
BewuBtsein kommen, daf seine Barmherzigkeit von einer Tiefe ist, die sich gar
nicht aussagen 1ift. Wer immer also in diesem gegenwirtigen Zeitalter nur
Namu Amida Butsu betet, der ist damit alsbald auch schon, es mag sonst mit
ihm stehen, wie es will, zu einer Féahigkeit geworden, die fiirder nicht mehr
im Samsara umherzuwandern braucht. Und ist in der Tat schon das als grofer
Gewinn zu schitzen, daf es einem Menschen, von dem nicht abzusehen ist, wann
er iiberhaupt je dahingelangen sollte, sich selbst dem Zwange endlosen Wanderns
von Geburt zu Tod und immer wieder neuer Geburt zu entwinden, vergénnt
sein soll, schon in seinem dritten Dasein, vom gegenwirtigen aus gerechnet,
ans Ziel seiner Wiinsche zu kommen, und zwar ohne da8 er dazu selber mehr
zu tun hitte, als daf er einen einzigen Andachtsgedanken in sich aufkeimen
146t, so ist es erst recht eine Seligkeit, der in alle Ewigkeit keine andere sich
vergleichen 148t, daf wir uns alsbald in der Nacht unseres Abscheidens aus
diesem Dasein der Einholung durch Mida sollen versehen und am Morgen un-
mittelbar darauf des Eingehens zum ewigen Leben sollen gewéirtig sein diirfen.
Fiirwahr, wiire es nicht so etwas unbegreiflich Wunderbares um die Kraft der
VerheiBung, wie lieBe sich so kiihnlich darauf bauen? TUnd denkt man dem
nur tiefer und tiefer nach, so miissen einem in der Tat nacheinander Trénen
des Schmerzes und Trinen der Freude aus den Augen brechen, und je linger
man davon spricht, mit desto groferer Lebendigkeit muf einem Buddhas Gnade
zum BewuBtsein kommen.

Aber daB einer nun blof ja nicht etwa in keckem Vertrauen auf eine
so erbarmungsvolle VerheiBung sich dazu verleiten 1dBt, in seinem Heilsstreben
la8 zu werden, daf vielmehr minniglich sich stindig angelegen sein lieBe, sein
Herz in solcher Verfassung zu halten und es so wenig am rechten Vollbringen
fehlen zu lassen, daB er sich wiirdig erweist, der hochsten Stufe der Seligkeit

teilhaftig zu werden!“
8%

—
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[Schlug].

Mittlerweile aber, wihrend der Weise, solcherweise auf die mancherlei
vorgebrachten Zweifel eingehend, in einer Reihe von Auseinandersetzungen alle
erwiinschte Erklirung gegeben, war am Ostfenster bereits das Morgenlicht
heraufgestiegen, wihrend iiber dem Westtor noch der Mond verweilte. Und
als er nun sagte: ,Jetzt muB ich mich aber allgemach auf den Weg machen.

So wie es jetzt drauBen ist, so eben liebe ich’s“ — da wagte es niemand,
ihn linger aufzuhalten, so sehr leid es einem jeden auch war, daB er von
ihnen ging. —

DaB es aber mir unerwartet zweimal beschieden worden, seiner Unter-
weisung beiwohnen und daraus Gewinn fiir mich selbst ziehen zu diirfen, das
habe ich einzig der freundlichen Fiigung der zwei Verehrungswiirdigen') mit
ihrem Ermuntern und Anlocken zu danken. Nachdem es mir so wieder und
wieder vergonnt gewesen, dal der Wind der Lehre mich umfiichelt, sind alle
die dunklen Nebel des Zweifels mir bis auf den letzten Rest verscheucht. Weil
ich aber besorgen mufte, es mochte mir infolge der mit jedem Tage zunehmen-
den Altersschwiche mit der Zeit alles wieder aus dem Gedichtnis entschwinden,
habe ich auch diese Reihe von Auseinandersetzungen wieder niedergeschrieben
und biete sie den Lesern nun in diesen zwei Binden?) dar. —

B. Texte der Jodo-Shin-shu.

I. Sho-shin-ge.

Rechten Glaubens Preis.?)
Yon Shinran Shonin.

Er, dessen Leben wihret ohne Ende, Nyorai,*) — unsere Zuflucht!
Dem Lichtglanz, den kein Mensch begreifet, ihm sei Ehre! —

Hozo Bosatsu,%) als er noch im Zustand seines Werdens®) sich befand,
Zai-se-ji-zai O") noch, dem Buddha, selbst zu Fiiflen sitzend,

1) D. i. Shaka und Amida.

) In der Urausgabe umfaft die Abhandlung zwei schmichtige Bénde,

3) Uber diese Schrift siehe Einleitung S. 29.

%) Tathagata.

%) Bodhisattva Dharmakara. Ehe er Ménch und Jiinger des Tathagata wurde, war er
ein Kénig, in Japan Ryuchin-5 genannt.

) Jap. én-i-f¢, zur Zeit als er noch erst die Ursachen zu seinem kiinftigen Buddha-
werden setzte.

) Sanskr. Lokeshvara Radja, ,unumschrinkter Herr der Welten®. Name des letzten
der 81 Tathagatas der Vergangenheit, welche Shakya im Eingang des Groferen Sukhivati-
vyiha-Sutra seinem Jiinger Ananda aufziihlt,

el
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Er war es, der, — erschau'nd der Reinen Lande aller Buddhas Ursach,

Was Gutes oder Ubles an jedwedem Reiche, wie an den Menschen und den
Deévas, die darinnen, —

Gestiftet einen Bund, der nicht zu iiberbieten,

Und ein Gelsbnis aufgerichtet, groB, wie kein anderer je,

Und fiir fiinf Kalpas drob gesonnen und gepriift

Und wiederum verheiBen: Alliib’rall?) wird man)héren meinen Namen.?)

Entsendend iib’rall Licht ochn Ma#, ohn Ende,

Lichtflamme, fiirstlich unbeschrinkt und ohnegleichen,

Der Reinheit und der Wonne und der Weisheit Licht,

Licht, unversieglich, nicht zu nennen, unbegreifbar,

Licht, mehr denn Mond und Sonne, — scheinet er ob Landen, zahllos wie
der Staub,

Und was da lebt, umfingt der Glanz, der von ihm ausgeht.

Des Urgeliibdes Name?) ist’s, der recht des Heils versichert 4)

Die, so an diesen Bund getrosten Herzens glauben.®)

DaB uns verwirklicht die Erleuchtung, das grofe Nehan®) uns erwiesen,
Geschah, indem er selbst vollbracht den Vorsatz, gewiBlich in Nirvana”) einzugeh’n.®)

Der Grund, warum in diese Welt Nyorai trat?
Nur Midas Wunsch, dies Gnadenmeer, zu kiinden.
Die Menschheit dieser bosen Zeit von fiinf Gebresten,?) —
DaB sie der Wahrheit glauben wollte, die Nyorai sprach!

So einer einmal nur erweckt das Herz zu Freud’ und Liebe,

Sein ist Nirvana schon, eh’ er noch abgetan die Liiste.

Der Tor, der Weise, der Verichter, sie alle sollen gleicherweise eingeh’n,

Wie all die Wasser, so ins Meer geflossen, nur ein Geschmack, ein einziger,
durchdringt.

Das uns umfingt, das Geisteslicht, ist immer hie, mit seinem Glanz uns
schirmend.

Gebrochen denn bereits fiir uns Nichtwissens !°) Dunkel!

1) Wortlich: in den zehn Richtungen.

2) Jap. myo, Name, d. i. Namu Amida Butsu.

%) D. i. der Name, der Hozo Bosatsu zuteil wurde, weil und nachdem er sein groSes
Geliibde wirklich erfiillt. Es ist kein anderer Name den Menschen gegeben, darin sie sollen
selig werden.

*) Jap. shgjo, Sanskr. samyaktva. Er macht die Gliubigen zu Festerwihlten, zu Ver-
siegelten, die die Biirgschaft haben, daf ihr Heil allbereits fiir alle Ewigkeit sichergestellt ist.

®) nGetrosten Herzens glauben': Worte aus dem 18. Pranidhana.

®) Nehan oder nehanna, der japanische Name fiir Nirvana.

7) Hier im Japanischen metsudo, wortlich ,,Vernichtung®.

®) Diesen Vorsatz sprach Amida im dreizehnten seiner 48 Geliibde aus.

9) Jap. goshoku, S. S. 57, Arm. 2.

19) Jap. mumyd, Sanskr. avidya.
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Habgier und Haften, HaB und Zorn, die Nebelwolken,

Auch wahren Glaubens Himmel bleiben sie verhiillend.

Indes: So wird der Sonne Glanz verhiillt von Nebelwolken,

Und unterhalb ist’s dennoch licht und keine Finsternis.

Gewinn ihn nur, den Glanben, schau ihn mit Ehrfurcht, freue baf dich sein, —
Der ganzen Fiinfzahl schlimmer Sphiren?) bist sicherlich du allsofort entriickt.?)
Jedwedem von uns kliglichen Geschopfen, sei gut es oder bose,

Das Nyorais weit Geliibde hért und daran glaubt,

Will Buddha sagen: Ei, du grofler Weise!

Und selb’gem wird der Name werden Pundarika.?)

Nur da8 an diesen Vorsatz Buddha Midas, an Nembutsu+*)

Fiir dieses siindige Geschlecht voll falscher Meinungen und Hoffart’

Zu glauben, an demselbigen zu halten, ein so gar schweres Ding.

Von allem Schweren, das da ist, kann schwerer keines sein als eben dies.

So Shastra-Denker Indiens fern im Westen,

Wie Priestergrofen aus dem Reich der Mitte und in Japan?®)
Bezeugten, was gewollt, indem er kam zur Welt, der grofie Weise: ¢)
Kund tun: Nyorais Vorsatz ist’s, der unsrer Reife angemessen.

Weissagend lehrte auf Ryoégas?) Hoh'n Nyorai Shaka
Die Menge, die versammelt dort: In Indiens Siid
Wird aufsteh’n einst auf Erden hier ein GroBer,®) Ryuju,?)

1) Jap. go-aku-shii. Wenn von fiinf, statt von sechs, gati oder Daseinsweisen die Rede
ist, so ist dabei entweder unter AusschlieBung der iiber den Menschen stehenden Devas an
Menschen, Dimonen (shura, Sanskr. Astira), hungernde Geister (gaki, Sanskr. préta), Tiere
und Hollenwesen gedacht, oder aber die Devas sind mitgemeint, dagegen die Astras, wie dies
oft der Fall ist, nicht als eine besondere Klasse von Wesen gerechnet.

%) Jap. G-cho. S. Einleitung S. 186.

8) D. i. Lotusblume Das tertium comparationis ist die fleckenlose Reinheit (der aus
dem Schlamm erwachsenden Wasserblume).

4) Nembutsu — die Anrufung des Namens des Buddha Amitabha.

%) Die von der Shin-sh@i als Patriarchen der ,,Drei Liinder" verehrten sieben Priester,
die durch Schriftwerke zum Ausbau des Systems der Sekte Beitréige lieferten, die sogenannten
Shichi-ko-s6. In der Jodo-Sekte wird vor Nagarjuna an die Spitze der Patriarchenliste noch
Asghvaghosha (Memyd) gestellt als Verfasser des Mahayana-shraddhotpada-shistra, in dem sich
der erste nachweisbare Hinweis auf die Sukhivati-Lehre findet. Diese wichtige Schrift ist
neuerdings zweimal ins Englische iibersetzt worden, 1900 von dem Japaner Teitaro Suzuki,
1907 von Rev. Timothy Richard.

¢) Shakyamuni.

") Ryoga ist die japanische Aussprache von Lankid, und dies einer der vielen Namen,
unter denen Ceylon einst in Asien bekannt war. (S. Tennent, Ceylon, 5. ed. Vol. I, p. 549,
oder Lassen, Indische Altertumsk. 2. Aufl. Bd. I, S. 240, Anm.). Auf einem Berge im
Siidosten der Insel soll Shakyamuni das Ryoga-kyo (Lankavatara-Sutra) gepredigt haben, in
dem sich die hier mitgeteilte Prophezeiung findet.

8) Jap. dai-sh¢ (nicht dai-shi ,,groSer Lehrer*).

9) Nagarjuna. In China heift er Lung-shu.
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Vernichter aller Theorien von Sein und Nichtsein,?)

Der Lehren hochste pred’gend, Mahdyana,
Um zur , Verziickung“?) erst und dann zum Leben hochster Seligkeit?) zu geh’n.

Der lehrt’: , Voll Qual, was jharte Praktik‘4) heit, wie Wandern auf dem Land;
Traut euch der Jleichten‘%) die vergniiglich ist wie eine Fahrt zur See!

Wes Andacht Buddha Mida sich erkiest und sein Geltbnis,

Von selbst tritt der alsbald der Zahl der Festerwihlten®) bei

Und ruft ohn Ende dann Nyorais Namen an,

Die Huld des Bund’s vergeltend, der die Welt umschliet“.7)

Tenjin Bosatsu®) dann, sein Shastra schreibend, hat gelehrt:

»wZu ihm, des Licht ohn’ Schranken, zu Nyorai, nehmt die Zuflucht!“
GeméB dem Sutra®) legte er die Wahrheit dar,

Kund tu'nd, der eh’stens aller Qual entriickt,’®) den groBen Ratschlu.
Weithin die Kraft des Urgeliibdes wendend auf Erlésung

1) D. i. der einander entgegengesetzten Theorien der Astikas und Nastikas.

) Sanskr. pramudita-bhumi.

3) Jap. anraku. 4) Jap. nangyo. ) Jap. ¢gyo.

6) Sanskr. samyaktva-rashi.

) Diese seine Lehre hat Nagarjuna dargelegt in seinem um 405 n. Chr. von Kumara-
jiva ins Chinesische iibersetzten Dashabhuomi-vibhasha-shastra (jap. Jujibibasharon), in dessen
9. Kapitel die Amitabha-Lehre den chinesischen Buddhisten zum erstenmal literarisch aus-
einandergesetzt wurde. Ashvaghoshas erwiihntes idlteres Werk ,,Von Weckuvg des Glaubens®, in
dem bereits auf das Sukhavativyuha-Satra hingewiesen ist, wurde erst viel spiter (im Jahre 558)
ins Chinesische iibersetzt. Fiir Nagirjuna verweise ich am besten auf Griinwedel, Mythologie
des Buddhismus S. 29—34 und 8. 208 f,, Aom. 31, wo man die wichtigste Literatur fiber ihn
verzeichnet findet. Ein festes Datum fiir den Patriarchen (zu dessen Festsetzung die Be-
stimmung der wirklichen Lebenszeit Ashvaghoshas und Konig Kanishkas die Voraussetzung
bilden wird) anzusetzen, wage ich so wenig wie Griinwedel, verweise aber auf Takakusu,
A Record of the Buddhist Religion by I-tsing, p. LVII und LIX, sowie auf Louis de la
Vallde Poussin, Bouddhisme, Etudes et Matériaux p. 67, Aom. 2.

&) Tenjln oder Seshin, in China Thien-tsin genannt, ist der indische Bodhisattva Vasu-
bandhu. Uber ihn siehe Griinwedel, Mythologie des Buddhismus S. 36 f, Nanjios Catal,
Appendix I, No. 6, sowie besonders Takakusu, ,,The Life of Vasu-bandhu by Paramartha
(A. D. 499—569) in der T’oung Pao Ser. II. Bd. V (1904) 8. 269—296 uud desselben Autors
Aufsatz ,,A Study of Paramarthas Life of Vasu-bandhu, and the Date of Vasu-bandhu‘ im
Journal R. A. 8. 1905, 8. 33—53. O. Frankes Referat iiber die religionswissenschaftliche
Literatur itber China seit 1900 im Archiv fiir Religionswissenschaft Bd. XIII, 1. Heft (1910)
entnehme ich, daf Takakusus Untersuchungen iiber das Leben des Vasubandhu auch in einer
von diesem im Bull. Ee. fr. d’Extr. Orient Bd. IV (1904) veréffentlichten Abhandlung ,La
Samkhyakarika étudiée & la lumiére de sa version chinoise* enthalten sind. Gelebt hat er
nach der Feststellung dieses gelehrten Verfassers jedenfalls vor 546, wahrscheinlich (er wurde
achtzig Jahre alt) von 420—500. Was ihm die Ehre eintrug, als zweiter Patriarch der Shin-
shal zu gelten, ist, daB er eine kurze Abhandlung tiber das GréBere Sukhavativyuha-Satra verfat
hat, die, 529 von Bodhiruchi ins Chinesische iibersetzt, Aufnahme in den Kanon gefunden
hat, Aparimitayus-sitra-Shastra oder Amitayus-sitra-Shastra (japan. Jodo-ron) betitelt.

%) D. i. das Grofie Sukhavati-vytha-Sitra.

10) Jap. 0-chd. Siehe Einleitung S. 16,
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Der Menschheit, wies die Wahrheit er: , Ein einig Herz.?)

Wer glaubend eingeht in die Schatz-See hochster Tugend,?)
Wird mitgezéhlt als Glied der grofen Schar;3)

Die Lotosblumen-Welten erbend, die verborg’nen,+)

Wird allsobald er werden selbst des Absoluten AlL%)

Ein Wunderkrafterweiser tritt er in der Liiste Waldung,®)
Ein Wandlungskiinstler’) in Samsaras Garten ein“.

Donran, der Patriarch,®) sodann, den selbst ein Liang-Kaiser?)

Als Bodhisattva ehrte, stets nach seinem Ort den Blick gewandt.

Ihm gab die Lehre von dem Reinland Sanzo Rylishi;!?)

Und er, verbrennend die Hermitensutras, bekehrte sich zum Land der Seligkeit.1*)

1y Jap. isshin. Die ganze Vielheit differenzierter Phiinomene, die unsere Sinne wahr-
nehmen und unser Geist sich vorstellt, ist nur Scheinj in Wirklichkeit existiert nur Eines,
eine sich ewig selbstgleiche Geistsubstanz.

9 Jap. kudoku dai ho-kai. Gemeint ist der Name iiber alle Namen, dessen Tugend
(virtus) und Verdienst unermeBlich wie die weite See ist.

%) sc. der Seligen, der Buddhas. o

%) Ren-ge z0-sekai ist im Kegongyd (Avatamsaka-mahavaipulya-Sutra) einer der Namen
fiir das Reine Land, das von Leidenschaften nicht befleckt ist, wie die Lotusblume in makel-
loser Weifie sich aus dem schmutzigen Schlamm erhebt.

5 Jap. shinnyo hosho-shin, Termini, die ich kiirzer und sinnentsprechender nicht
wiederzugeben wiifite, als es im Text geschehen. Zu ihrer Erklirung bediirfte es einer ganzen
Abhandlung. Ich verweise auf die Kapitel V, IX und XI in Suzukis Outlines of Mahayana-
Buddhism und auf Kap. X in A. Lloyds Shinran and his Work. Shénnyo ist das japanische
Aquivalent fir Bhitatathati. Ho-shén ist Dbarmakaya. Die drei letzten Zeilen besagen
simtlich das Gleiche: daB, wer an Amitabhas Pranidhana rechten Glauben hat, die Buddha-
schaft erlangt.

%) Nach der Lehre der Jodo- und der Shin-sh@i kehren die Glidubigen, nachdem sie
selbst das hochste Ziel alles Strebens erreicht, von dem Reinen Lande noch einmal in diese
siindige Welt (,der Liiste Waldung®, bonng-rén) zuriick, um, nun mit gottlichen Kriiften aus-
gestattet, Heilande der noch daselbst Verweilenden zu werden.

?) Dem Dharmakaya eignet die Fihigkeit, jede Art materieller Verkorperung (nirmana-
kaya) anzunehmen, die ihm die rechte scheint, der siindigen Menschen ein Heiland zu werden.

8) Donran heift in Japan Thap-lwan, der als der erste groSe Patriarch (honski) der
Amitaibha-Lehre in China gilt, gest. 542 n. Chr.

9 Die Dynastie Liang hatte den Kaiserthron von 502—557 inne. Mit dem Liang-
Kaiser ist der Kaiser Wu gemeint, der, 48 Jahre regierend, sich als ein groBer Forderer des
Buddhismus erwies (,,the most Buddbistic emperor China ever possessed, sagt de Groot,
Sectarianism Vol. I, p. 89, note 2, von ihm) und sich selbst als Sklave an ein Kloster ver-
kaufte. Siehe Faber, Chronological Handbook of the History of China.

10) Sanzo Ryushi, in China gewGhnlich P‘u-ti-lin-chi genannt, ist der Tripitaka-Gelehrte
Bodhiruchi, ein Shramana aus dem nordlichen Indien, der im Jahre 508 n. Chr. in der
chinesischen Hauptstadt Loyang ankam und bis 535 als Ubersetzer von Sitras und Shastras
titig war. Unter den von ihm iibersetzten Werken sind auch Vasubandhus Dashabhimika-
shastra und desselben Autors Aparimitayus-siitra-shastra.

1) Donran war, ehe er Buddhist wurde, ein Anhiinger des Taoismus, der Lehre Laotszes
von der schlieflichen Riickkehr des Menschen in das Tao und daB tio-gemiBfe Lebensweise
vermbgend sei, die irdische Lebensdauer des Menschen auszudehnen, eine Lehre, die zu
Donrans Zeit bereits zu dem Aberglauben ausgeartet war, daB sich das Leben durch alchi-
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Tenjin Bosatsus Shistra-Text') hat kommentiert er,

Eroffnend: ,Midas Vorsatz war es, der das Paradies erwirkt;

In seiner Kraft allein erfolgt so Hingang wie Zuriickkehr zu der Anderen Rettung,?)
Und nur der Glaube ist’s, der wahrhaft uns das Heil verbiirgt.

Wer diesen Glauben in sich weckt, und wir's der grofte Siinder,

Erkannt hat der: Samsara ist nichts and’res als Nirvina,?)

Und sicher wird er eingeh’'n in das Land des ew’gen Lichts,

Und alles, was da lebet, wird ohn Fehl von ihm bekehrt“.%)

Do6-shaku?) legte fest: ,Hart zu erweisen ist der Heil'ge Pfad“

Und machte kund: ,Recht hilft die Reinland-Doktrin nur uns ein*,

Jedweder uns'rer Kraft entsprossmen Guttat sprach er ab den Wert,

Den allvollkomm’nen Tugendnamen einzig riet er anzurufen.

Nicht-Glaubens Arten hat er drei und drei des Glaubens freundlich uns gelehrt,®)
Und daB es gleicherweise gilt der Zeit des Bilderdiensts, des Endes, der Zerstorung :7)
Wer da, und hiitt’ er lebenslang gefehlt, dem Bunde nur genaht, dem grofen,
Zur Welt des Friedens geht er ein, die Wunderfrucht ist ihm erschlossen.

mistische Priparate oder Elixiere verlingern lasse. Es wird erzéihlt, da er Bodhiruchi, als
er mit diesem zusammentraf, die Frage vorlegte, ob es auch im Buddhismus eine Anweisung
gebe, den Tod hinauszuschieben. Bodhiruchi zeigte ihm als Antwort die im Jahre 424 von
Kalayashas gefertigte Ubersetzung des Amitayur-buddha-dhyana-Satra und belehrte ihn, da8,
wer dieses Siitra in sich aufnehme, ewiglich leben werde. Daraufhin soll Donran die bisher
von ihm hochgeschiitzten taoistischen Schriften den Flammen iihergeben haben.

) D. i. Bodhiruchis ehinesische Ubersetzung von Vasubandhus Aparimitayus-sutra-
Shastra. S. 8. 119, Apm. 5. In diesem Kommentare, dem Jodoronshu, zitiert Donran auch
Nagarjunas Dashabhiimi-vibhasha-Shastra, das er aus Kumarajivas Ubersetzung vom Jahre 405
kannte. Nach Nanjio (Anecd. Oxon; Aryan Series Vol. I, Part II, p. XX) verfafite er auBer-
dem auch viele Verse zum Preise Amitayus’ und seines Reinen Landes sowie des Nagarjuna.

%) Vgl. 8. 120, Anm. 6.

%) Wie die ganze Welt und die ganze Vielheit ihrer Erscheinungen gleicherweise nichts
anderes sind als das einzig Seiende, die absolute Geistsubstanz, so sind auch Verirrung und
Erleuchtung, Samsara und Nirvina nicht verschiedene Zustiinde. Siehe Suzuki, Outlines of
Mahayana Buddhism p. 352 ff.: Nirvina and Samsara are One.

%) Vgl 8. 120, Anm. 6.

) Do-shaku ist der chinesische Priester Tao-cho, gest. im Jahre 628 n. Chr. Urspriinglich
der Nirvana-sutra-Sekte ergeben, wandte er sich, nachdem er iiber dem Lesen von Than-lwans
Denkmalschrift einen tiefen Eindruck erhalten hatte, der Sukhavati-Lehre zu und meditierte
eifrigst iiber Amitayus, dessen Namen er téglich 70000 Mal wiederholt haben soll. Als
Patriarch zihlt er den japanischen Jddo-Sekten mit, weil er der Verfasser des Anrakushu ist,
einer zweibiindigen Lehrschrift, die vor allem zu erweisen sucht, daf die Amitabha-Lehre
gerade den Menschen der gegenwirtigen Zeit recht angemessen ist.

¢) Lloyds Manuskript seines unter der Presse befindlichen Buches Shinran and his
Work verdanke ich die Belehrung, daB ein japanischer Autor, der Priester Tada Kana-e, als
Merkmale eines Glaubens, der nicht Glaube zu heiBen verdiene, angibt: 1) er ist nicht simpel,
2) er erkennt die Grundwahrheit von dem Einen Herzen nicht an, 3) er unterliegt Ver-
inderungen. Den wahren Glauben dagegen erkennt man daran, da8 er 1) klar und einfach
ist, 2) auf die Lehre von dem Einen Herzen sich griindet, 3) verniinftiger Entwicklung fihig
ist (im Gegensatz zu gewaltsamen Anderungen).

7) Siehe 8. 40, Anm. 2.
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Zendo?) allein war’s dann, der, klar erfassend Buddhas wahren Willen,
Mit Bosen wie mit Guten gleiches Mitleid fiihlte.

Er hat gelehrt, wie's kam, dal Ho6z6 ward der hehre Lichtglanzname,
Der ein uns bringt in seines Urgelilbdes weites Weisheitsmeer.

»Bin Strebender, empfing er wirklich das Herze, stark wie Diamant,?)
Und fafte einmal ihn im Innersten drob Freude,

Hat allsobald, wie Vaidehi,?) drei Arten der Erleuchtung*) sich gewonnen
Und wird erweisen allsofort des Dharmawesens %) stind'ge Seligkeit®.

Genshin,®) als griindlich er, was Shaka je gelehrt,”) erforscht,

Erkor sich selbst und riet dem Volke an vom Friedensland die schone Mar.
Je wie der Herzen Haften ungeteilt, zersplittert, schied er seicht und tief,
Schied ferner scharf der Lande zwei, Vergeltung und Verwandlung.®)

1) Zendd ist der chinesische Priester Shan-tio, ein unmittelbarer Schiiler Dd-shakus.
Kein anderer Autor wird in der Literatur der Sukhivati-Sekten Japans ofter zitiert als er,
der wohl auch geradezn als der Begriinder der neuen Religion bezeichnet wird. Er ist
geboren am Ende der Sui-Dynastie (589—618) und starb in einem Alter von 69 Jahren. Er
lebte in der damaligen Hauptstadt des Reichs, in Ch‘ang-ngan. Es sei daran erinnert, da8
im Jahre 635 der Nestorianer Olopen in eben dieses Ch‘ang-ngan seinen Einzug hielt, wo er
von Kaiser T‘ai Tsung freundlich aufgenommen wurde. Shan-tio verfafte fiinf Werke iiber
die Amitabha-Doktrin. Sein Hauptwerk ist ein Kommentar zum Amitayur-dhyana-Sitra, das
immer und immer wieder zu studieren er nicht miide wurde, seit er von Tao-cho durch das-
selbe der neuen Lehre gewonnen worden war. Im Japanischen fithrt dieser Kommentar den
Titel Kwangyoso. Er besteht aus vier Teilen: 1) Gengibun, 2) Jobungi, 8) Josengi, 4) Sanzengi.
Die Namen seiner anderen vier Werke sind: Ojo-raisan, Hojisau, Hanshtisan und Kwannen-
homon.

%) D. h. ein Herz, das Glauben hat.

%) Siehe S. 83, Anm. 4.

4 Jap. san-nin. Hierunter sind nach miindlicher Belehrung, die mir iibereinstimmend
mehrere um Auskunft befragte gelehrte Jodo-Priester erteilten, drei Arten von Erleuchtung
zu verstehen, niimlich 1) die in glidubigem Vertrauen des Herzens, 2) die in dem Gefiihle
seliger Freude, 8) die in der Erkenntnis der Weisheit Buddhas bestehende. Ich kenne nin
(in san-nin) nur in der Bedeutung ,Geduld‘, eine Bedeutung, die meine japanischen Autori-
titen hier nicht zulassen wollen

5) Jap. ho-sho. 8. S. 120, Anm. 5.

%) Genshin, auch Eshin genannt, lebte 942—1017. Niheres iiber ihn siehe bei Haas,
Annalen des japanischen Buddhismus, unter dem Jahre 1017. Er wird, obwohl er ein Priester
der Tendai-shi war, als erster japanischer Patriarch der Shin-Sekte verehrt, weil er ein
hauptsiichlich auf Zendos Schriften gestutztes Werk verfaSte, betitelt 0jo-yo-shii ,Das
Wichtigste iiber das Eingehen zum Leben [in Sukhavati]*. Ausziige aus diesem Werke, das
in durchgingiger Anlehnung an die Sambukyd eine Ausmalung des Paradieses im Westen,
daneben aber auch eine Schilderung der Hollen bietet, hat Spinner 1899 gegeben (Zur
buddhistischen Eschatologie. Zeitschr. f. Missionsk. u. Religionsw. XIV, S. 193—204). Eben
diese Abschnitte hatte, wovon Spinner nicht unterrichtet zu sein scheint, schon 1895 Atkinson
in seinem Prince Siddartha in Kapitel XXV, 8. 225—276 iibersetzt. Beide Verfasser geben
den Namen des Autors falsch, Spinner als Gunshin, was er fiir ein Pseudonym hilt, Atkinson
als Yei-Shiu.

%) Jap. ichi-dai-kyo. Vgl 8. 43, Anm. 1.

%) Jap. ho-do und ke-do. Das letztere, das Land der Verwandlung, ist eine Zwischen-
sphiire zwischen dem Reinen Lande (ho-do) und dieser unserer Welt, denen bestimmt, deren
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,Ruf ich nur Buddha an, ich mdchte sein der schlimmste Siinder,
So werd' auch ich zu denen zdhlen, die rettend seine Huld umfaBt.
Ob Leidenschaften uns, daB wir nicht seh’n, den Blick verschleiern,
Das groBe Mitleid leuchtet allezeit ob uns, ohn’ zu ermiiden.”

Genkii,?) der Patriarch, durchaus vertrant mit des Buddhismus Lehren,
Von Mitleid tief beseelt fiir arme Kreaturen, gut und bos,

Er war es, der erstellt in diesem Winkel?) Shin-shiis?) Lehre,

Zur Geltung brachte Midas Bund, den Shaka dieser schlimmen Zeit erseh’n.
,Daf wir verhaftet bleiben dem Samsara-Hause,

In unserm Zweifeln hat’s gewif nur seinen Grund.

So wird, was zu Nirvanas und zu Nichttuns®) Gliick uns fiihrt,

Auch nur ein Herze sein, das Glauben hat.®

All diese Grofien denn, der Siitra-Lehren Kiinder,
Unzéhl'gen wurden Retter sie von Schmutz und Siinde.
Daf denn auch heute alle, Lai'n wie Priester, eines Sinnes
Nur glaubten dieser weisen Priester Wort! —

II. Worte Shinrans, iiberliefert von seinem Enkel Nyoshin Shonin.%)
1.
Sobald in einem Menschen aus dem gldubigen Vertrauen heraus, daf er,
durch die Wunderkraft von Midas Gelobnis errettet, seines Einkommens zum
Leben sich versichert halten darf, der Vorsatz erwacht, den Namen Buddhas

religigser Ernst noch der Tiefe ermangelt, die, anstatt sich ausschlieSlich auf die eine Ubung
der Anrufung Buddhas zu konzentrieren, sich auf Vollbringung aller méglichen sog. guten
Werke und religigsen Praktiken verlegen.

1) Genku (1183—1212) ist Hoven Shdnin, Shinrans eigener Lehrer, der Begriinder der
Jodo-Sekte in Japan.

%) Jap. hen-shu. Mit dem Winkelland, d. h. dem im #HuBersten Winkel der Erde
gelegenen Lande, ist Japan gemeint, eine Bezeichnung, die heute im Munde eines Japaners
undenkbar ist, die aber in der buddhistischen Literatur des Mittelalters oft vorkommt. Es
gab Zeiten, wo den gebildeten Japanern in ihrer Bewunderung alles Chinesischen China das
»Reich der Mitte*, Japan das der ,ostlichen Barbaren* (iteki) war, manche sich sogar ihrer
japanischen Namen schiimten und sich nach chinesischer Manier umtauften. (Siehe Florenz,
Geschichte der jap. Literatur, S. 431). Den Buddhisten gar lag es nahe, Indien als Geburts-
land Shakyas als das Mittelland anzusehen. Vgl. Beals Ubersetzung einer Beschreibung des
buddhistischen Kosmos von dem Priester Jin-ch’au, in Catena p. 15—35), infolgedessen den
jepanischen Bekennern der Lehre Shakyas ihr eigenes Land noch mehr als der #uBlerste Ost-
winkel erscheinen mubBte.

%) Shin-sh#i konnte hier direkt mit ,wahre Religion® iibersetzt werden. Die Anhiinger
Shinrans behaupten, nur durch ihren Meister sei Honens Lehre unverfilscht erhalten worden,
wihrend die anderen Jiinger des Begriinders der Jodo-sha alle von seiner Doktrin mehr oder
weniger abgewichen seien.

*) Jap. mu-i, chines. wu-wei, urspriinglich ein taoistischer (und auch konfuzianischer)
Begriff, ist den chinesischen und japanischen Mahayanisten nur ein anderer Name fiir Nirvana.
Vgl de Greot, Sectarianism and religious persecution in China p. 183 ff.,, besonders 185 f.

8) Siehe Einleitung S. 29.
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anzurufen, alsbald wird dieser ihn seines Segens teilhaftig machen, indem er
ihn umfahn und nicht von sich verwerfen?) wird. In Midas vorzeitlichem
Gelobnis, muB man wissen, gibt es keine Unterscheidung der Menschen nach
alt oder jung, gut oder bose, sondern das, worauf es ankommt, ist einzig und
allein das Herz, das Glauben hat. War es doch mit seinem Gelobnis eben dar-
auf abgesehen, den Menschen, deren Siinden tief und schwer und deren fleisch-
liche Liiste miichtig sind, Errettung zu schaffen. Darum so einer nur Glauben
an Midas vorzeitliches Gelobnis hat, so besteht fiir ihn fiirder keine Notwendig-
keit, sich auf die Vollbringung anderer guter Werke zu verlegen, sintemal es
kein besser Werk gibt, als es das Anrufen des Namens Buddhas ist. Noch
auch brauncht ihm irgend seiner Missetaten wegen bange zu sein, sintemalen
keine Siinde ist, die méichtig genug wire, Midas vorzeitlichen Vorsatz zu
verhindern.

2.

Daf ihr, eueres Leibes und Lebens nicht achtend, es euch nicht habt
verdriefen lassen, durch zehn und mehr Provinzen hieher zu wandern und
mich aunfzusuchen, das habt ihr alle einzig in der Absicht getan, von mir
zu horen, welchen Weg ihr einschlagen miift, um zom Leben der hochsten
Seligkeit zu kommen. Wenn sich nun aber einer unter euch etwa des von mir
versehen hitte, ich wiiite noch von einem anderen Wege, der zum Leben fiihrt,
auBer der Anrufung des Namens Buddhas, oder ich wire sonderlich in den
heiligen Schriften beschlagen, der befinde sich in einem grofien Irrtum und
tite besser daran, sich nach Nanto?) und Hokurei®) zu begeben, wo es ja
Leuchten der Wissenschaft die Menge gibt, und wohl aufzuhorchen, was sie ihn
Wichtiges iiber das Eingehen zum Leben zu lehren haben. Was mich, Shinran,
anlangt, so weib ich von keinem anderen aufler dem einen, was ich selbst
gliicklich genug gewesen, von dem trefflichen Manne4) lernen zu diirfen: dem
Glauben ndmlich, da8 von Mida wird errettet werden, wer seinen Namen anruft.
TUnd selbst wenn ich zur Holle fahren sollte, indem ich, von Honen Shonin
betrogen, auf die Anrufung des Namens Buddhas mich verlegte, ich wiirde es
nicht bereuen. Und zwar darum nicht: Solche Reue, mich von ihm haben
betriigen zu lassen, hitte doch nur dann eine Berechtigung, wenn es an dem
wire, da ich mit meinem Anrufen Buddbas zur Hélle fithre, wohingegen ich
es sonst, das heiBt wenn ich gute Werke anderer Art vollbrichte, zur Buddha-
schaft zn bringen vermdchte. Nun bin ich aber doch ein Mensch, der irgend-

Y Jap. sesshu fusha.

) Nanto, wortl. Siidliche Hauptstadt. So nannte man Nara, nachdem die Residenz im
Jahre 794 n. Chr. von dort nach dem heutigen Kyoto verlegt worden, auch wohl den gréften
Tempel dortselbst, den der Hosso-Sekte gehdrigen Kobukuji, an dessen gelehrte buddhistische
Studien pflegende Priester Shinran diejenigen verweist, die in religidsen Dingen Wert auf
Wissenschaft legen.

3 Holkuret ist ein Gesamtname fiir die hunderte von Kldstern der Tendai-Sekte, die
einst den Hiyeizan, das der Hauptstadt im Nordosten vorgelagerte Gebirge, bedeckten.

) D. i. von seinem Lehrer Genku (Honen Shonin).
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welches andere gute Werk gar nicht zn verrichten imstande ist, also daB
schlieBlich doch so wie so die Holle die gegebene Wohnstatt fiir mich wire,
Ist Midas vorzeitliches Gelobnis wahr, so kann des verehrungswiirdigen Shaka
Lehre nicht Liige sein; ist dieses Buddha Lehre wahr, so wird auch Zendos
Kommentar derselben keine Liige sein; ist Zendos Kommentar wahr, sollte dann
Hénens Unterweisung falsch sein? Und ist Honens Unterweisung Wahrheit,
so wird doch wohl auch was ich, Shinran, sage, kein leer Gerede sein. So
also verhilt es sich mit meinem Glauben. Im iibrigen aber steht es ja bei
einem jeden von euch, ob er die Anrufung des Namens Buddhas aufnehmen und
an ihre Kraft glauben oder aber ob er das bleiben lassen will.

3.

Den Guten selbst ist es moglich, zum Leben einzukommen; wieviel mehr
nicht erst den Siindern! So ist’s. Statt dessen hort man nun gemeinhin von
den Menschen in dieser Welt sagen: Selbst Siinder sollen zum Leben eingehen;
wieviel mehr mufi es nicht erst den Guten moglich sein!®) Hat aber solche
Rede scheinbar gleich einen guten Sinn, so steht sie doch durchauns in Wider-
spruch zu der Wahrheit von der Kraft eines Helfers, die Midas vorzeitliches
Gelobnis darbeut. Némlich: eben wer noch aus seiner eigenen Kraft das Gute
zu vollbringen beflissen ist, der ist, sintemalen er des Sinnes ermangelt, der
sich einzig und allein anf die Kraft eines Anderen?) verlift, von Midas
urspriinglicher Verheifung gar nicht ins Auge gefaft. Wohingegen wer sein
noch von Vertrauen auf die eigene Kraft erfiilltes Herz umkehrt und seine
ganze Zuversicht in Demut auf die Kraft eines Helfers setzt, sich dessen soll
versichert halten diirfen, daB er zum Lohne dafiir wirklich das wahre Leben
erlangen wird. Durch irgendwelche Eigenleistungen anderer Art vermoigen
wir, die wir so tief in fleischlichen Liisten stecken, uns nun einmal dem
Samsara nicht zu entwinden. Und so ging Midas Absicht, indem er unser sich
erbarmend seinen Vorsatz gefaBt, von allem Anfang an darauf, eben solchen
Siindern zur Erlangung der Buddhaschaft zu helfen. Daher denn nun auch zum
Eingehen ins Leben in erster Linie eben die Siinder bestimmt sind, die ihr
Vertrauen auf die Kraft eines Anderen setzen. Und so hat es denn seine volle
Richtigkeit mit dem Ausspruch: ,Wenn schon die Guten zum Leben eingehen
sollen, wieviel mehr noch wird es so mit' den Siindern sein!“

4.

Barmherzigkeit gibt es von zwieverschiedener Art: die des Heiligen
Pfades und die des Reinen Landes. Die sogenannte Barmherzigkeit des Heiligen
Pfades bedeutet soviel wie sich fiber Andere erbarmen, Mitleid mit ihnen fiihlen,
sie in seine Hut nehmen. Schade nur, daf es einem so schwer halten will,
Anderen wirklich ein Helfer zu werden, wie man dies wohl mochte. Die

') Ein &hnlicher Satz findet sich in Honens Epistel an Kuroda no Shonin. Siehe

S. 41 und vgl. 8. 56, wo Koa Shonin die betreffende AuBerung Honens zitiert. Shinran
polemisiert denn hier offenbar auch gegen seinen eigenen Meister.
%) Jap. ta-riki, d. i. die Kraft des Heilands Amida.
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sogenannte Barmherzigkeit des Reinen Landes dagegen besagt, daf man zuvor-
derst einmal so schnell wie moglich Buddha zu werden trachten muB, indem
man Amida anruft, worauf man dann mit einem Herzen, das ganz Erbarmen
fir Andere geworden, den lebenden Wesen wirklich nach Gefallen als Wohl-
titer sich erweisen kann. In unserem gegenwirtigen Leben mogen wir noch
so sehr von Erbarmen und Mitgefiihl durchdrungen sein, Anderen irgend zu
helfen, wie es wohl unser Wunsch wire, sind wir darum noch nicht in der
Lage, so daB also mit solcher Barmherzigkeit nichts auszurichten ist. Was
dagegen wirklich wirksam ist, ist einzig das Anrufen des Namens Buddhas,
und eben in solchem Anrufen erweist sich, daB unser Herz von wirklich tiefem
Erbarmen erfillt ist.

! 5.

Nie ist es mir bis heute eingefallen, um der Pietéitspflicht gegen meine
Eltern willen auch nur ein einzig Namu Amida Butsu als Fiirbitte fiir sie
fiber meine Lippen kommen zu lassen.!) Darum nicht: Die lebenden Wesen
allesamt sind, wihrend so Generation um Generation und Leben um Leben
voritberging, schon einmal Eltern oder Geschwister von mir gewesen, und einem
jeglichen von ihnen habe ich dermaleinst, wenn ich in meinem kiinftigen Leben
nur erst einmal zum Buddha geworden bin, ein Retter zu werden. Konnte
iiberhaupt von verdienstlichen Werken die Rede sein, deren wir uns aus eigener
Kraft zo befleifigen imstande wiren, so mochte man ja wohl auch auf den
Gedanken kommen konnen, das Verdienstliche, das dann im Anrufen des Namens
Buddhas lige, seinen Eltern zuzuwenden,*) um ihnen so Hilfe angedeihen zu
lassen. Nun das aber nicht der Fall ist, bleibt einem eben nur das eine iibrig,
jeden Gedanken an eigenes Vermogen fahren lassend sich so schnell als moglich
die Erleuchtung des Reinen Landes zu erschlieBen. Alsdann mag’s an der Zeit
sein, auf die Rettung Anderer zu denken, und zwar in erster Linie auf Rettung
derer, die einem die néichsten sind. Und dann wird es einem auch nicht an

') Polemik gegen die sonst im Mahayana-Buddhismus iiblichen Seelenmessen wie iiber-
haupt gegen den Glauben an die Wirksamkeit des Gebets. Das Namu Amida Butsu-Beten
soll nach Shinran nur als AuBerung des Dankes fiir die Erlosung, deren der Gliubige bereits
sich versichert halten darf, geiibt werden.

?) Jap. eko, Saunskr. parivarta. Siehe iiber die Parivarta-Lehre Suzuki, Outlines of
Mahayana Buddhism pp. 19. 194. 282f. 283 ff. An die Stelle der von der altjapanischen, durch
den chinesischen Abnenkult bestimmten Shintd-Religion gepflegten Verehrung der Verstorbenen
hat der Buddhismus in Japan mé#hlich einen Ritualdienst interzessorischer Natur zum besten
der armen Seelen zu setzen verstanden. Eine Konsequenz der Shinshii-Lehre, da8 der Mensch
zu seinem eigenen Heile schlechterdings selbst nichts zu tun vermdge, war, daB er noch viel
weniger etwas zur Seligkeit Anderer auszurichten die Moglichkeit hat. ,Genau genommen
gestattet diese Sekte keine Verehrung der Ahnen. Ist ja doch nur Ein Buddha, dem Ver-
ehrung zukommt. Wohl ist es Brauch der Glidubigen der Shinshii, jedes Jahr am Todestage
ihres Vaters oder ihrer Vorviter eine Kultfeier zu veranstalten. Die Absicht dabei ist aber
nur die, die Erinnerung ap die Ahnen zu bewahren, und der Kultus ist in solchen Fillen nicht
den Toten vermeint, weder in dem Sinne, daB man ihnen Anbetung erwiese, noch in dem
Sinne, daB man fiir ihr Seelenheil betete. Die Kultfeier ist eine gewohnliche Dankfeier, be-
stehend aus dem Singen von Hymnen, dem Lesen einer Schriftstelle, einer Ansprache und etwa,
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wunderbaren Mitteln 1) fehlen, ihnen solche Hilfe zu leisten, welcher Art auch
die Karma-Pein sei, in die sie auf ihrer Wanderung durch die Sechs Wege 2)
und die vier Arten von Geburt?) versunken sein mbgen.

6.

Es ist eine leidige Gepflogenheit, daf unter denen, die alles Heil nur in
dem Anrufen des Namens Buddhas sehen,*) Streitereien laut werden als da
sind: der ist ein Jiinger vor mir, und der ist ein Jiinger von dem und dem.
Was mich, Shinran, anlangt, ich nenne auch nicht einen meinen Jiinger, und
zwar darum nicht: Verhielte es sich so, daB ich es meinem Betreiben zu-
schreiben konnte, daf einer dazu kommt, den Namen Buddhas anzurufen, wohl,
so mochte er mein Jiinger heiBen. Ist es hingegen an dem, daB wer den
Namen Buddhas anruft, dies in jedem Falle einzig tut, weil eben Mida ihm
die Gunst erwiesen, ihm solches einzugeben, so wire es ein groBer Fehler von
mir, wollte ich einen als meinen Jiinger ansprechen. HKs geht nicht an,
AuBerungen laut werden zu lassen wie die, daB sich einer sein Eingehen zum
Leben verscherze, wenn er etwa von seinem bisherigen Lehrer sich abkehrt
und, mit einem anderen gehend, den Namen Buddhas anruft, wo es doch ganz
nur von der Fiigung des Schicksals abhingt, ob es zu einem Zusammenkommen
oder zu einem Auseinandergehen kommt. Dieweil der Glaube in Wirklichkeit
eine Gabe des Nyorai ist, meint man wohl gar, ihn als sein Eigentum rekla-
mieren zu konnen. Dergleichen sollte nicht vorkommen. So lasse man doch
den Dingen ihren natiirlichen freien Lauf, und es wird nicht ausbleiben, daf
den Schiilern beides zum BewubBtsein kommt, die Giite Buddhas wie auch die
Giite ihrer Lehrer.

7.

Wer sich der Anrufung des Namens Buddhas widmet, der befindet sich
auf dem einen Wege, da nichts ihn hindern kann. Und fragt ihr: wie so das?
Vor einem Krommen, der fest im Glauben steht, werden selbst die Gotter des
Himmels und die Geister auf Erden sich in Reverenz verneigen, noch vermdgen
Mara samt seiner Schar und die D&monen ihm irgendwelches Hindernis zu

ohne dal diese notwendig dazu gehorte, einer Unterhaltung iiber des Verstorbenen Leben.
Es mag wohl sein, daB diese Art Gedichtnisfeier eine Konzession ist, die der Griinder der
Sekte der alteingewurzelten Ahnenverehrung gemacht hat. Jedenfalls aber ist der Sinn, der
mit ihr verbunden wird, ein durchaus anderer als in den sonstigen Sekten.® (Takakusu,
Buddhism as we find it in Japan. Transact. and Proceed. of the Japan Soc. London, Vol. VII,
Part 11, p. 274£).

1) Jap. hoben.

%) 8. 8. 54, Anm. 3.

®) Nach buddhistischer Annahme treten die lebenden Wesen ins Dasein entweder
1) durch Geburt aus einem Mutterleibe, wie die Menschen und die Sdugetiere; oder 2) indem
sie aus einem Ki ausgebriitet werden, wie Vogel und Schlangen; oder 3) durch Entstehung
aus Feuchtigkeit, wie die Wiirmer; oder 4) auf wunderbare Weise. Statt des letzteren Modus
findet man in japanischen Schriften auch die Apgabe: durch Metamorphose (kengesho), wie
der Schmetterling. Vgl auch Takakusu, I-tsings Record p. 8, note 4.

4) D. h. unter den Anhingern der Jodo-Sekten.
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bereiten. Weder Siinde und Bosheit noch Strafvergeltung konnen ihm jemals
etwas anhaben, und kein ander gut Werk reicht an das seinige hinan. Darum
befindet er sich auf dem einen Wege, da nichts ihn hindern kann.

8.

Das Anrufen des Namens Buddhas ist weder ein gutes Werk noch iiber-
haupt eine Eigenleistung vonseiten des Glidubigen. Eine Eigenleistung kann
es nicht heiBen, da es kein Tun ist, das aus des Menschen eigener Ent-
schlieBung entspringt, und ein gutes Werk kann es nicht genannt werden,
da es zu seiner Vollbringung bei ihm nicht ans seiner eigenen Entschliefung
kommt. Sintemal dabei einzig und allein die Kraft einer anderen Macht
wirksam ist, ohne jede Betéitigung der eigenen Kraft des Menschen, kann weder
von einem guten Werke noch iiberhaupt von einer Eigenleistung des Glaubigen
die Rede sein.

9.

(Auf die Frage: Obgleich ich den Namen Buddhas anrufe, ist es doch
noch nicht dahin mit mir gekommen, da mein Herz vor Freude in
Spriingen ginge, oder daB mich die Sehnsucht erfiillte, so schnell wie
moglich in das Reine Land eingehen zu diirfen. Woran mag das wohl
bei mir liegen?)

Diese Frage ist mir selbst auch schon gekommen, und so befinden wir,
ich, Shinran, und du, Yuiembo,') uns innerlich in gleicher Lage. Uberlegt man
sich’s aber recht griindlich, so miissen wir wohl zu dem Schlusse gelangen:
daB es zu solchem Gefithle der Freude in uns nicht kommen will, wo wir doch
eigentlich allen AnlaB h#tten, himmelhoch zu jaunchzen und vor Freude wie
Tolle zu tanzen, das eben muf uns erst recht eine Biirgschaft dafiir sein, daB
uns das Einkommen zum Leben sicher ist. Was unser Herz, das sich eigentlich
fremen miite, so daniederhdlt, dal es zu rechter Freudeempfindung in uns
nicht kommt, das ist das Wirken der fleischlichen Liiste in uns. Eben das
aber war Buddha schon vorher bewuft, wie er uns ja auch schon als diese
armen durch Liiste in Irrtum versunkenen Geméchte angesprochen hat. So
wissen wir denn wohl und kénnen umsomehr die gewisse Zuversicht haben,
daB das gnidige Gelobnis, das uns den Beistand einer anderen Macht ver-
heiBt, eben fiir unseresgleichen vermeint gewesen ist. Kine Folge unserer
fleischlichen Liiste ist es auch, da wir so ganz und gar nicht darauf aus
sind, in das Reine Land so schnell wie moglich einzugehen, vielmehr jedesmal
bei der geringsten Erkrankung gleich von Angst erfafit werden, wir mochten
etwa der Krankheit erliegen. DaB es uns so schwer fallen will, die alte
leidvolle Heimstatt dranzugeben, darinnen wir seit ungezihlten Kalpas bis
heute umhergetrieben werden, und da8 wir so gar kein Sehnen nach dem Reinen
Lande der Seligkeit verspiiren, solange wir noch nicht dorthin geboren sind,
das hat also seinen Grund darin, daf diese unsere fleischlichen Liiste eine

') Yuiembd war ein Schiiler Shinrans,
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solche Macht in uns sind. Eingehen aber sollen wir darum doch in jenes Land
dermaleinst, wenn wir in génzlicher Ohnmacht unser Leben beschliefen, selbst
wenn es uns leid wire, von aller Beziehung zu dieser gegenwirtigen Welt
abgeschnitten zu werden. Erbarmt sich ja doch Mida insbesondere eben iiber
solche, die der Sehnsucht, eilends dahin zu kommen, bar sind.) Hélt man sich
das gegenwirtig, so mub man erst recht erkennen, daf auf das grofe Erbarmen
und auf die groBe Verheifung wohl Verlal und daf unser Eingehen zum
Leben darchaus gesichert ist. Ginge unser Herz vor Freude in Spriingen und
fithlten wir in uns die Sehnsucht, ehestens in das Reine Land zu kommen, so
miifte uns das eher befremdlich erscheinen. Sihe das doch ganz so aus, als
gibe es in uns gar keine fleischlichen Liiste. —

III. Tan-i-sho.
Klage itber die Héresien.?)
Yon Nyoshin Shonin.

Indem ich mir in ernstem Nachforschen angelegen sein lief, mir selbst

itber Vergangenheit und Gegenwart klar zu werden, hat sich mir eine betriib-

liche Tatsache herausgestellt: die Tatsache ndmlich, daf Lehren unter uns im

Schwange sind, die nicht im Einklang stehen mit der echten Uberlieferung, die

wir von unserem verflossenen Meister?®) itberkommen haben. Dariiber aber

dringte sich mir die Befiirchtung auf, es werde geschehen, daf die Lernbeflissenen

der Folgezeit mit Bezug auf die Tradition am Ende iiberhaupt nicht mehr

wissen, woran sie eigentlich sind. Wie soll imstande sein, sich dem einen Lehr-

tor der leichten Ubung*) zuzuwenden, wer nicht so gliicklich ist, Lehrer zu

haben, auf die er sich als auf sichere Autorititen verlassen kann? TUnd durch

unsere eigenen subjektiven Meinungen soll nun einmal die Kernwahrheit von

der Kraft der anderen Macht, die unserer Ohnmacht hilft, nicht verkehrt und

I verkiimmert werden. Das ist es, was mich bestimmt hat, im folgenden von dem,

was ich von dem verflossenen Shonin Shinran mit eigenen Ohren gehért und im

Geddchtnis behalten habe, einiges niederzuschreiben, in der einzigen Absicht,
meinen Glanbensgenossen Zweifel, die sie etwa haben, zn benehmen. —

1.
Es kommt vor, daf einer, mit Anrufern des Namens Buddhas zusammen-
J trefifend, die ganz und gar ungelehrt sind, sie mit der Frage iiberrumpelt: , Wie

ist es, betet ihr euer Namu Amida Butsu in gliubigem Vertrauen auf das
Mysterium des Geltbnisses, oder tut ihr es, indem ihr an das Mysterium des

') Diese Auslassung 148t deutlich erkennen, wie Shinran darin noeh iiber Honen hinaus-
geht, daB er allen und jeden Synergismus des Menschen, wo es sich um Gewinnung des ewigen
Lebens handelt, ausschlieBt. Sethst das bloSe Heilsverlangen ist zur Erlangung der Seligkeit
nach ihm nicht erforderlich.

%) Uber diese Schrift und ihren Autor siehe Einleitung S. 29 f. w. S. 32.

* D. i. Shinran Shonin.

1) Jap. dgyo.

Haag, ,,Amida Buddba unsere Zuflucht.' 9
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heiligen Namens glaubt?* Wird nun dabei, wie das wohl geschieht, unter-
lassen, den Leutchen zugleich klar und deutlich auseinanderzusetzen, was es
eigentlich mit diesen beiden Mysterien anf sich hat, so muB das dazu fithren,
daf die armen Menschen in ihrem Inneren in beunruhigende Zweifel verstrickt
werden. Das ist ein Punkt, der aufs allersorgfltigste zu bedenken ist.

Die Sache liegt so: durch das Mysterium seines Gelobnisses hat Mida
den heiligen Namen geschaffen, der so leicht zu behalten und so leicht aus-
zusprechen ist, und es steht nun fest sein gnidiges Versprechen, da8, wer immer
diesen seinen Namen anruft, von ihm freundlich solle aufgenommen werden.
Eben darum aber gilt es nun bloB, sich innerlich gegenwirtig zu halten: selbst
dieser unser Glaube schon, dal man, getragen von dem Mysterium der grofSen
Barmherzigkeit und des groflen Gelobnisses Midas, gewillich aus dem Samsara
herausgelangen wird, und daf wir in solchem Glauben seinen Namen anzurufen
itherhaupt vermogend sind, schon das ist von Nyorai gewirkt. H&lt man sich
solches gegenwirtig, so kann man sicher sein, in das wahre Land der Ver-
geltung geboren zu werden. Denn eben weil so unser Glanbe ganz und gar
unverworren ist mit jedem falschen Gedanken, als ob wir selbst etwas zu unserer
Seligkeit zu tun vermdchten, sind wir recht geschickt, von Midas vorzeitlichem
Gelobnisse umfaft zu werden. Das heifit: glauben wir von ganzem Herzen an
das Mysterinm des Gelobnisses, so wird darin auch schon der (Glaube an das
Mysterium des heiligen Namens mit beschlossen sein; Gelobnis- und Namen-
mysterinm werden in eins zusammenfallen, also daf ein Unterschied zwischen
beiden gar nicht gefunden werden kann.

Und sodann: wer noch seine eigenen Gedanken zwischeneinbringt, indem
er so zwiespiltig iiberlegt, was von beiden ihm zum FEingehen zum Leben gut,
was nicht gut, was ihm dazu dienlicher, was hindersamer ist, der erweist sich
damit des Vertrauens auf das Mysterinm des (Gelobnisses bar und verkehrt die
Anrufung des Namens Buddhas in eine Eigenleistung, indem er eben sein Ein-
gehen zum Leben aus sich selbst zu wirken trachtet. Bei einem solchen
Menschen aber wird es dann so stehen, dal er auch an das Mysterium des
heiligen Namens nicht glauben wird. Und soll es nun doch trotz solches seines
Unglaubens auch bei ihm-dazu kommen, daf er um des wirkungskriftigen Ge-
liibdes willen zuletzt in das Land der Vergeltung geboren wird, wire es auch
nur daB er im #HuBersten Winkel desselben, oder im Keman oder im Zweifel-
schlof oder innerhalb des Lotuskelches zum ewigen Leben kommt,!) das ge-
schieht einzig kraft des Mysteriums des heiligen Namens, und das ist ein und
dasselbe wie wenn man sagt: um des Mysteriums des Geliibdes willen.

2
Etwas, woriiber iiberhaupt kein Wort zu verlieren sein sollte, ist die
Rede: um das Einkommen zum Leben sei es eine zweifelhafte Sache bei solchen,
die die Siitras und die Kommentare nicht gelesen und studiert hétten. Wenn

1) Siehe Koas Sai-y(‘)-sh(‘),‘Dialog No. 18, 19 u. 20. Zu ,Zweifelschlo¢ siche Timothy
Richard, Guide to Buddhahood p. 100f.

e ]
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doch alle die heiligen Lehren, welche sich dariiber auslassen, worin ‘das wahre
\Wesen des Beistandes einer anderen Macht besteht, klirlich kiinden, daf man
sum Buddha wird, wenn man an Midas vorzeitliches Gelbnis glaubt und seinen
Namen anruft, was soll es doch dann auBerdem noch zu unserem Einkommen
sum Leben gelehrter Studien bediirfen? Wer sich wirklich iiber diese Wahr-
heit noch in einem Irrtum befinden sollte, der sehe doch gefilligst zu, daB er
mit seinen Studien vor allem einmal zu innerer Klarheit dariiber kommt, was
mit dem vorzeitlichen Geltbnisse eigentlich gemeint ist. Es ist doch eine klig-
liche Sache, wenn einer, obwohl er die Sitras und Kommentare gelesen und
studiert hat, doch den Sinn der heiligen Lehre nicht zu erfassen vermag.
Leichte Ubung nennt man sie ja eben darum, weil der heilige Name derart ist.
dab ihn leichtiglich anrufen kann, auch wer den Sitras und Kommentaren ganz
und gar verstindnislos gegeniibersteht, ja so aller und jeder Gelehrsamkeit bar
ist, daB er auch nicht einen Buchstaben kennt. Es ist die Lehre des Heiligen
Pfades, von welcher Wissenschaft als notwendig hingestellt wird. Und das ist,
was wir die ,schwere U'bung“ nennen. So steht ja auch mit bezug auf einen
solchen, der in falscher Weise studiert hat und in dem Gedanken an Ruhm und
Reichtum lebt, geschrieben:?) , Wie wird es da hernach um das Eingehen zum
Leben bestellt sein?“ Wie die Verfechter des Anrufens des Namens Buddhas
und die Anhinger der Lehre des Heiligen Pfades miteinander in Streit kommen:
,Unsere Sekte ist die vorziiglichere, und die anderen konnen sich nicht mit
ihr messen®, ist es nur natiirlich, da8 neuerdings der Lehre Widersacher und
Listerer erstehen. Aber heiBt das schlieBlich etwas anderes als die eigene
Doktrin zugrunde richten? Mogen doch gleich die Anhinger der anderen
Systeme alle zusammenstehen und das Anrufen des Namens Buddhas als ein
unniitz Ding heruntersetzen und die Lehre davon fir seicht und niedrig er-
kliren, wenn nur wir selbst keinerlei Feindseligkeit zeigen, sondern einfach
geltend machen: ,Wir haben nun eben einmal Vertrauen zu der Lehre, daB
solch arme Kreaturen niedrigster Fahigkeit, wie wir es sind, errettet werden,
wenn sie nur glauben, und darum, mag sie gleich fiir euch als héher stehende
Geister armselig sich ausnehmen, so ist sie doch jedenfalls fiir uns die beste
Lehre; und mogen die anderen Sekten noch so vorziiglich sein, fiir uns, die
niederste Klasse, die wir bilden, sind jene nun einmal viel zu hoch; daB ihr
uns doch kein Hindernis in den Weg legen wolltet, sintemalen es der heilige

1) Die hier angezogene Stelle findet sich in einer Sammlung von Briefen Shinrans, die
sieben Jahrzehnte nach seinem Tode von Jakaku Hoshi, dem zweiten Sohne des Kakunyo
Shonin (eines Enkels der Tochter Shinrans), unter dem Titel Mattdshd (Lampen der Letaten
Tage des Gesetzes) verGffentlicht wurde. In einem Briefe an einen seiner Schiiler erzihlt da
der 88jihrige, indem er ermahnt, bei dem Streben nach dem ewigen Leben alle Gelehrsam-
keit beiseite zu lassen, er erinnere sich nicht nur, da8 Honen Shonin gesagt habe, die Jodo-
Gliubigen gingen zum Leben ein, indem sie Toren wiirden; er sei auch selbst Zeuge gewesen,"
wie derselbe einmal angesichts vieles armen und unwissenden Volkes, das im Tempel zu-
sammengekommen war, lichelte, indem er sagte: ,daB die zum Leben einkommen werden, ist
sicher.“ Hingegen habe er einmal, als er einen groSen Gelehrten gesehen habe, seine Be-
fiirchtung ausgesprochen, wie schwer es diesem werden miisse, zum Leben einzugehen.

g
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Wille aller Buddhas ist, daf wir ebenso gut wie ihr anderen aus dem Samsara
loskommen sollen“ — wenn wir also sprechen, wer wird uns dann etwas Boses
anhaben? Sagt doch auch ein Wort der Schrift:1) ,Wo man sich in Wort-
gezinke einldBt, da erheben sich Leidenschaften aller Art. Wer denn weise
ist, der halte sich ferne davon!* TUnd unter den Ausspriichen des verflossenen
Shénin ist einer, der lautet: ,Ich fiir meine Person glaube schon darum, weil
der Buddha?) ausdriicklich gelehrt hat, daf es unter den Menschen solche geben
werde, die an diese Lehre glauben, und andererseits solche, die sie verlistern.
Daf des Buddha Predigt wahrhaftig ist, das wird eben darin kund, daf es nun
solche gibt, die diese Lehre verlistern. So konnt ihr denn nur umsomehr dar-
auf vertrauen, daB euer Eingehen zum Leben sicher ist. Wo es dagegen nie-
manden gibe, der uns listerte, wiirden wir uns geradezu verwundert fragen
miissen: Wie geht es doch nur zn, daf da gar niemand ist, uns zu schmihen,
sondern daf nur solche da sind, die glauben? Wenn ich nun aber schon so
rede, will ich damit doch nicht etwa sagen, daB wir unter allen Umstéinden von
den Leuten geschmiht zu werden wiinschen sollten. Was ich meine, ist nur
dies, daB der Buddha, die Tatsache bereits vorhersehend, dal es diesen Glauben
geben, daneben aber auch Unglaube sich breit machen werde, mit dem Absehen
lehrte, Menschen zu haben, die da nicht zweifeln®.

In unseren Tagen, so will es mir vorkommen, verlegt man sich in unseren
Reihen viel zu viel darauf, gelehrte Studien zu betreiben, hauptséchlich um
sich im Disputierkampf der Schmédhungen der Gegner zun erwehren. Kher schon
wollte ich mir eine Gelehrsamkeit eingehen lassen, die, nachdem man forschend
sich selbst den wirklichen Wunsch des Nyorai und die Grofe seines Gnaden-
vorsatzes zum Bewubtsein gebracht hat, sich’s angelegen sein lieBe, andere, die
daran zweifeln wollen, dab auch solch unwerte Kreaturen wie sie zum Leben
eingehen konnen, aufzukliren, daff in Midas vorzeitlichem Gelobnis zwischen
Guten und Bosen, zwischen Reinen und Unreinen kein Unterschied gemacht ist.
Menschen, die in schlichter Einfalt, dem vorzeitlichen Geltbnis angepaft, den
Namen Buddhas anrufen, zu verachten und ihnen zu sagen, Studium sei notig,
das heiit nichts anderes als der Liehre ein teufelisch Hindernis bereiten und
ein Feind Buddhas?) sein. Wer solches tun kann, der ermangelt selbst des
rechten Glaubens an die Kraft eines Helfers und fithrt auch noch Andere in
die Irre. Man sollte es doch mit rechter Scheu fithlen, daf man sich so in
Widerspruch zu dem Geist und Sinn unseres verflossenen Meisters+) setzt, und
zu bedauern ist, wer Midas vorzeitliches Gelobnis so ganz und gar ver-
kennen kann.

3.
Da kann man weiter sagen horen: Midas vorzeitliches Gelobnis moge so
wunderherrlich sein wie immer, mit dem Kingehen zum Leben konne es darum

) Dieses Wort findet sich im Daihdshakkyd (Mahd-ratnakiita-Satra).
%) D. i. der Buddha Shiikya.

%) D. i. des Buddha Amida.

1) D. i. Shinran Shonin.
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doch unméglich etwas werden, wo einer keine Scheu vor dem Bosesein hat, da
dies soviel hieBe wie in falscher Sicherheit auf das Urgeltbnis pochen. So
aber kann nur reden, wer von dem Sichauswirken vergangenen Karmas, sei es
nun guter oder schlimmer Art, nichts weiB, infolgedessen er dann dazu kommt,
der Kraft des vorzeitlichen Gelobnisses zn wenig zuzutrauen. Wo sich ein
Wille zum Guten in uns regt, geschieht dies immer nur darum, weil ein Karma
guter Art ihn erweckt. Und ebenso geschieht es wiederum nur in Auswirkung
eines vorhandenen Karmas schlimmer Art, wenn wir Boses in unserem Herzen
denken. Unter den Worten des verstorbenen Shonin ist eines, welches lautet:
»1hr sollt wissen, jede Siinde, und wire sie so winzig wie ein Staubatom auf
der Spitze eines Hirchens eines Hasen oder einer Ziege, ist nur notwendige
Auswirkung eines Karma der Vergangenheit®. Und einmal tat er an Yuiembo
die Frage: ,Yuiembd, wirst du auch volles Vertrauen haben zu dem, was ich
dir sage?* Da antwortete ihm dieser: ,Ja doch, natiirlich!* TUnd ebenso auch
als er wieder fragte: ,Und wirst du auch meinen Weisungen nicht ungehorsam
sein?“ Als er aber darauf zu ihm sagte: ,Nun denn, so bringe einmal tausend
Menschen um, und ich sage dir, das Fingehen zum Leben wird dir sicher sein®,
und jener nun zur Antwort gab: ,Ist solches gleich dein Geheifl, mich will
doch bediinken, ich brichte es, wie ich nun einmal bin, nicht iiber mich, auch nur
einem einzigen Menschen das Leben zu nehmen“, da sprach er: ,Nun ja, wie
konntest du da sagen, du wollest meinen Weisungen nicht ungehorsam sein?
Damit aber weiit du nun wohl: ist es einem innerlich méoglich, es zn tun, so
wird er auch alsbald gehorchen, wenn man ihm etwa befiehlt, tausend Menschen
ums Leben zu bringen, um fiir sich das Leben zu erlangen; und andererseits
wird er nicht einen einzigen zu toten vermdgen, wenn er innerlich nicht kar-
matisch dazu pridestiniert ist. Dafi einer auch nicht an einem seiner Mit-
menschen zum Mérder wird, hat seinen Grund nicht etwa darin, daf sein Herz
gut wire, und daf ein anderer, ohne es eigentlich zu wollen, an hundert oder
tausend Menschen zum Morder wird, das liegt eben wieder nur daran, daf sein
Karma ihn zwingt, das zu tun“. Mit diesen Worten wollte er bedeuten, daB
wir, solange wir noch meinen konnen, es sei ein gut Ding um die Gutheit
unseres Herzens, und es sei schlimm, wenn das Herz bose ist, vollstindig ver-
kennen, dab es einzig das Mysterium des vorzeitlichen Gelébnisses ist, von dem
uns alle Hilfe kommt. Und wenn er in einem seiner Briefe sagt: ,Ist gleich
auch eine Medizin zur Hand, man soll darum nicht Gift trinken“ — eine
AuBerung, die er tat, als einst einer, der in ketzerische Anschauungen verfallen
war, eben mehr und immer mehr von sich reden machte, ein Mann, der geradezu
darauf ausging, Missetaten zu begehen, indem er sagte: ,Ich will sie znm Karma
des ewigen Lebens machen, da das Gelobnis doch eben darauf aus ist, Sinder
zu retten’, so hat er auch damit nicht etwa das Siindetun als ein Hindernis
tir das Einkommen zum Leben bezeichnen, sondern nur jenes Menschen Ketzerei _
démpfen wollen. Wie sollten wir je ans dem Samsara herauskommen koénnen,
wenn unser Vertrauen auf Midas vorzeitliches Gelobnis nur in dem Falle etwas
niitzte, dal wir auch die Gebote hielten und den Vorschriften gehorchten?
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Nein, eben als die oberflichlichen Kreaturen, die wir sind, auf was sonst sollten
wir uns denn fiberhaupt etwas zugute tun kénnen, wenn nicht eben darauf, daf
wir auf dieses vorzeitliche Gelobnis getroffen? Boses aber, zu dem wir nicht
schon das Zeug in unserer Natur haben, kénnen wir gar nicht veriiben. So
hat auch Shinran Shonin wieder gesagt: ,Es ist immer dasselbe, ob sich nun
jemand durch die Welt schligt, indem er in der See oder im Flusse mit Netz
oder Angel das Fischergewerbe treibt, oder ob einer sein Leben fristet, indem
er in Feld oder Wald Eber jagt oder Vigel fingt, oder auch ob einer von
Handel oder Ackerbau lebt, ein jeder fithrt sich, gut oder schlecht, je nachdem
er eben, von dem ihn bestimmenden Karma getrieben, sich filhren muff“. TUnd
doch gibt es neuerdings solche, die, fiir sich selber des kiinftigen Lebens natiir-
lich sicher, wihnen, das Anrufen des Namens Buddhas sei nur den Guten ver-
stattet, oder auch wohl durch Anschlag am Tempel erkliren, der Zutritt zu der
heiligen Stitte sei fiir diejenigen verboten, die dies oder das begangen hitten,
Heuchler offenbar, die nur duBerlich so tun, als wiren sie selbst fromm und
ernst in ihrem Ringen, wihrend sie in ihrem Innern voll Falschheit sind. Be-
ginge einer wirklich Siinde, indem er auf Midas Gel6bnis pocht, so tédte doch
auch er das immer nur, weil eben sein Karma ihn zwingt, so zu handeln. Wer
all sein Tun und all sein Lassen, es sei nun gut oder es sei bose, diesem seinem
Karma anheimstellt und einzig und allein auf Midas vorzeitliches Gelobnis seine
Zuversicht setzt, der hat den rechten Glauben an die Kraft einer anderen
Macht. HeiBt es doch auch im Yui-shin-sho:) ,,Wie so wenig miiite doch um
die wahre Grife der Kraft Midas wissen, wer auf den Gedanken kommen
kionnte, daf ihm seines siindigen Karmas wegen nicht geholfen werden konne!*
Gerade dies, dafl da ein Herz ist, das anf das vorzeitliche Gelobnis sich steift,
mub einen in dem Glauben Dbestirken, der sich ganz und gar auf die Kraft
eines Helfers verldBt. Wohl médchte es sich ja schlieBlich eines Herzens, das
auf Midas Geldbnis sich steift, anch entraten lassen, dann némlich, wenn einer
sein Vertrauen auf das vorzeitliche Gelébnis setzt, nachdem er zuvor alles
schlimme Karma und alle fleischliche Verkehrtheit in sich vernichtet hitte.
Indes wer so alle Fleischesschwachheit von sich abgetan hatte, der wére eben
damit auch schon zum Buddha geworden. Und fiir einen Buddha ist doch wohl
selbst das aus fiinf Kalpas hindurch fortgesetztem Meditieren hervorgegangene
Gelobnis iiberfliissig. Sie aber, die uns vorwerfen wollen, daf wir auf Midas
vorzeitliches Gelobnis pochten, sehen mir gar nicht danach aus, als ob sie schon
so ganz frei von allen Leidenschaften und von aller Unreinigkeit seien. Téten
da nicht auch sie gut daran, auf die VerheiBung sich zu steifen? Oder gibt
es etwa zweierlei Art von Siindigen? Und welche von beiden soll dann falsches
Pochen auf die vorzeitliche Verheifung sein? Als ob es iiberhaupt ein Siindigen
gibe, dabei man nicht des sich zu getrésten hitte, daB wir diese VerheiBung
haben!

Y Yui-shin-sho (= Sola Fide) ist der Titel einer Schrift des Priesters Shogaku
Hoin,
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Da heiBt es ferner, wir sollten den Glauben haben, daf Siinden, und
wiren sie so schwer, daf sie dem Siinder fiir 80 mal 100 Millionen Kalpas
immer neunes Geborenwerden und Wiedersterben zur Folge haben miiten, durch
eine einzige Anrufung ausgetilgt wiirden. Damit soll gesagt sein: auch ein
Mensch, der die zehn Siinden begangen und der fiinf schweren Vergelungen
sich schuldig gemacht hat, und mochte er gleich wihrend seines ganzen
Lebens nicht daran gedacht haben, den Namen Buddhas anzurufen, sondern
einzig im Augenblicke seines Todes, durch einen wiirdigen Priester unterwiesen,
erstmalig eine solche Anrnfung iiber die Lippen bringen, wird doch zum
Leben eingehen, indem er, vermittelst derselben, Ubertretungen, so schwer, daB
sie ihn fiir 80 mal 100 Millionen Kalpas, und wenn er es zu zehn Anrufungen
bringt, Siinden, die ihm fiir 10 mal 80 mal 100 Millionen Kalpas im Samséara
festhalten miiBten, vernichten wird. In der Absicht, einem zum Bewuftsein zu
bringen, wie viel es mit den zehn Siinden und den fiinf schweren Vergehungen
auf sich hat, zeigt das die siindentilgende Kraft, die darin liegen soll, daf man
den Namen Buddhas ein- oder zehnmal anrufe, reicht aber keineswegs an die
Hohen unseres Glaubens hinan., N#mlich: Wenn unser Leben geendet, wird
Mida, nachdem er uns hienieden schon, und zwar alsbald in dem Augenblicke,
da wir, von seinem Glanz bestrahlt, zu rechter Andacht gelangten, den diamant-
festen Glauben verlichen und uns eben damit schon die feste Anwartschaft auf
Krlosung gegeben hat, alle fleischlichen Iiiste und schlimmen Hindernisse von
uns abtuend, uns der Erlenchtung teilhaftig machen, die uns der Notwendigkeit
neuen (Geborenwerdens in diese Welt iiberhebt. All unser Anrufen seines
Namens aber, das wir in unserem ganzen gegenwirtigen Leben iiben, sollen
wir, bedenkend, wie ohne sein erbarmungsvolles Geltbnis solch elende Siinder
wie wir wohl je hitten imstande sein sollen, aus dem Samsara erlést zn werden,
einfach ansehen als ein Dankerstatten fiir allen Segen, der uns von Nyorai
zuteil geworden. Wer da meinen wollte, in dem Mafe, als er die Anrufung
des Namens Buddhas pflege, tilge er aunch schon seine Ubertretungen, von dem
wire zu urteilen, daB er das Leben zu erlangen trachtet vermittelst Vernich-
tung seiner Siinden durch seine eigene Kraft. Wire es aber wirklich, wie er
sich dies einbildet, so konnte cs doch jedenfalls nur ein unablédssig bis zum
Ende unseres Lebens fortgesetztes Anrufen des Namens Buddhas sein, das uns
zur Erlangung des Lebens zu verhelfen vermogend wire, sintemal ein jeglicher
Gedanke, der wihrend unseres ganzen Lebens in uns aufsteigt, nur eine neue
Fessel wird, die uns an den Samsara bindet. Schade nur, daB es so schwer
hilt, den Namen Buddhas anzurufen, wenn es einem etwa an der rechten An-
dachtsstimmung gebricht, was doch immer der Fall ist, wenn uns irgend etwas
AuBerordentliches zust68t oder wenn uns Krankheitsschmerzen foltern. Wie
doch sollen wir es in solchen Zeiten anfangen, unsere Siinden zu vernichten?
Will man demgegeniiber noch immer festhalten an der Ansicht, es sei unmdg-
lich, zum Leben einzugehen, man habe denn zuvor seine Siinden getilgt? Nein,
setzt einer nur einfach seine Zuversicht auf. die VerheiBung, daf Mida alle
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umfahen und keine Kreatur verwerfen werde, so kann nichts ihm auch nur fiir
einen Augenblick den Weg zum Leben verbauen, die Umstéinde mogen so aufer-
ordentlicher Art sein wie immer, selbst wenn er Siinde tut oder dahinfdhrt,
ohne den Namen Buddhas anzurufen. Und wer da hinwiederum imstande ist,
in seiner Todesstunde noch ein Namu Amida Butsu zu beten, der tut damit
nichts anderes, als daf er fiir empfangene Huld seinem Danke Ausdruck leiht,
indem er angesichts des Herannahens des Augenblickes, da Mida ihm die Er-
leuchtung erschlieen wird, nur umsomehr auf ihn all seine Zuversicht setzt.
Wer dagegen erst seine Siinden tilgen zu miissen meinte, oder wer da in seinem
letzten Stiindlein noch die rechte Andacht zu haben verlangt, dessen Sinn steht
noch auf seine eigene Kraft, und das rechte glinbige Vertrauen zu der Kraft
des Helfers geht ihm noch ab.

5.

Da wird auch gelehrt, man konne sich die vollkommene Erleuchtung be-
reits mit diesem unserem von sinnlichen Liisten behafteten Korper erschlieBen.
Es ist das Hauptdogma der Geheimnislehre der Shingon-Sekte,?) daf man mit
dem gegenwirtigen Korper schon die Buddhaschaft zu erlangen vermogend sei.
Diese Frucht némlich erwachse einem, indem man die sogenannten drei Mysterien 2)
iibe. Auch in der Eka-yana®)-Lehre der Hokke-Sekte ist die Rede von der
Moglichkeit der Reinigung der sechs Sinnesorgane,?) und zwar wird dieselbe
hier als Wirkung der sogenannten vier Seligkeitsiibungen angesehen. Mit
diesem wie mit jenem werden Anstrengungen hoherer Fihigkeiten, welche das
Zeug zu schweren Ubungen in sich haben, oder die durch philosophisches Medi-
tieren zu gewinnende Erleuchtung bezeichnet. Dahingegen lehrt nun das Haupt-
dogma der an die Kraft eines Helfers weisenden Jodo-Sekte, nach welcher es
allein der Glaube ist, durch den man sich des Heils versichert, daf man zur
Erleuchtung erst im niichsten Leben kommen soll. Dies ist das Streben der

) D. i. der Mantra-Schule des japanischen Buddhismus. Von dem Buddhismus der
Satras, d. h. von der von dem historischen Buddha Shakyamuni gepredigten Wahrheit, der
offenbaren Lehre, unterscheidet sie eine tiefere Geheimwahrheit (mitsu-kyo oder mikkyo), die
von ihr selbst angenommene, die auf den Dharmakaya (personifiziert als Buddha Vairochana)
zuriickgefiihrt wird.

?) Die drei Mysterien (san-mitsu) sind die drei Akte des Korpers, der Rede und des
Geistes, d. h. bestimmte mystische Fingerstellungen (mudra), mystische Formeln (mnantra,
dhiirani) und mystische Beschaulichkeit oder Versenkung. Shingon-Lehre ist: san-métsu-so-o-
soku-shin-jo, ,Die drei Mysterien vereinigt, und der gegenwirtige Korper wird zum Buddha.“

¥) Ekayana (jap. ichi-jo), das Eine Fahrzeug, ist nicht als Gegensatz zu oder als ein
drittes neben Hinanyana und Mahayana zu fassen, sondern wird im Gegensatz zu den im
Buddhisinus unterschiedenen drei Wegen, die zum Nirvana fiihren, dem Bodhisattva-yina,
Pratyekabuddha-yina und Shravaka-yana, gebraucht. Es ist vor allem das Sttra der Hokke-
oder Nichiren-shii, das Saddharma pundartka-Sitra, in welchem dieses Eine Fahrzeug als das
rechte Mittel zur Erreichung des summum bonum fiir alle Klassen, Bodhisattvas, Pratyeka-
buddhas und blofe Shravakas, gepriesen wird.

%) Jap. roku-kon, wortl. die sechs Wurzeln, d. i. die finf Sinnesorgane und der im
Buddhismnus als sechstes geltende Geist des Menschen.




,Amida Buddha wnsere Zuflucht.” 187

die leichte Ubung pflegenden niedrigeren Fahigkeiten oder die Lehre, die nicht
auf gut oder bose sieht.

Da es im allgemeinen ein auferordentlich schwierig Ding ist, in diesem
gegenwirtigen Leben die Leidenschaften und anderen schlimmen Hindernisse
von sich abzutun, richten selbst die reineren Priester, die der Shingon- und
Hokke-Praxis anhangen, ihr Streben auf Erlangung der Erlenchtung in dem
Leben, das nach diesem gegenwirtigen kommen soll. Wievielmehr miissen dies
nicht diejenigen tun, die die Gebote nicht halten und der tieferen Erkenntnis
ermangeln! TUnd doch, kommen wird auch fiir sie dermaleinst solche Erleuch-
tung, wenn sie nur wirklich, von der Barke des Geltbnisses Midas getragen,
itber das Qualen-Meer des Samsara hiniiberkommen und so zu dem Gestade
des Landes der Vergeltung hingelangen, und alsdann werden alle die dunklen
Wolken unserer Leidenschaften aufgehellt sein, also daf der Mond der Erleuch-
tung unseres Dharmawesens frei erstrahlen wird; und ganz und gar eins ge-
worden mit dem ungehindert nach allen Seiten sich ergieBenden Lichtglanz,
werden wir imstande sein, allen lebenden Wesen Helfer zu werden. Die aber,
welche erklidren, daf sie schon in ihrem gegenwiirtigen Korper die vollkommene
Erleuchtung sich erschliefen wollen, miissen wohl Miinner sein, die, mit den
zweiunddreifig besonderen Merkmalen') und den achtzig charakteristischen
Kennzeichen?) vollkommen ausgestattet wie Shakuson3), in allen Arten von
Inkarnationen den Menschen durch Unterweisung und Wohltun Hilfe bringen.
Das erst wiire ja das rechte Erlangen der Erleuchtung bereits in diesem Leben
ZU1 nennen.

Was unser verflossener Lehrer gelehrt hat, war dies: ,Zur wahren Er-
leuchtung werden wir, das ist die Lehre der wahren Jodo-Sekte, im Jenseits
kommen, nachdem wir im gegenwértigen Leben Glauben gehabt haben an Midas
vorzeitliches Gelobnis“.

6.

Es heifit, so oft ein Glaubiger etwa unversehens von Zorn iibermannt
werde oder irgendwelche Missetat begehe oder, mit seinen Freunden zusammen-
treffend, in Streit gerate, miisse er auch unbedingt Bufie tun; und das soll wohl
soviel heiBen wie, daff er immer von neuem die Siinde ablegen und dem Guten
sich zuwenden miisse. Demgegeniiber halten wir daran fest: Die sogenannte
Sinnesénderung oder -Erneuerung ist allerdings notwendig, aber doch nur als
ein einmaliger Akt. Sinnesumkehr nennt man es, wenn ein Mensch, der bis
dahin nichts gewuBt hat von der wahren Lehre, nidmlich von dem vorzeitlichen

1) Fiir die Beschreibung der Merkmale (lakshanas), durch die sich Buddhas Gestalt
ausgezeichnet haben soll und die sich im Dharmasamgraha-Saira aufgeziihlt finden, kann ich
auf Burnoufs Lotus p. 558—622, auf Spence Hardys Manual, 2. ed. p. 382, sowie auf Kern,
Der Buddhismus 8. 342 f. verweisen.

) Ich kann mich nicht entschliefien, die japanische Liste der 80 untergeordneten Kenn-
zeichen hier zu ibersetzen, obwohl dieselbe meines Wissens sonst noch nirgends zugiinglich
gemacht ist.

%) Shakya.
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Gelobnisse mit seiner Verheifung des Beistandes einer anderen Kraft, von Mida
mit Weisheit begabt, zu der Einsicht gelangt, daf es unmdglich fiir ihn wire,
mit seinem bisherigen Sinne das Leben zu erlangen, und so dahin kommt, in
Verinderung seines fritheren Sinnes sein ganzes Vertrauen auf dieses vorzeit-
liche Gelobnis zu setzen. Wire es Voraussetzung zum Erlangen des Lebens,
daB man fiir alles und jedes, was man von frith bis spit Boses begeht, auch
immer wieder von neuem BuBe tut, dann wire in allen Fillen, wo es mit eines
Menschen Leben plotzlich aus ist, wo einer also davon muf, ehe er Zeit zur
Rene gefunden oder sich in Sanftmut und Geduld gefaft, die Verheiffung ein-
fach hinfillig, daB Mida alle umfangen werde und keine Kreatur von ihm ver-
worfen sein solle.

Wer, obschon er mit dem Munde versichert, daf er auf den Kraftbeistand
des Gelobnisses sein Vertrauen setze, doch bei sich im Herzen denkt: ,HEs heifit
ja freilich, das Mysterium des Geliibdes errettet die Siinder; eher aber wird
Mida doch die Guten erretten, der wird, weil er eben damit Zweifel in die
Kraft des Geliibdes setzt und des Sinnes ermangelt, der sich ganz auf die Kraft
des Helfers verldft, nur in den &uflersten Winkel des Reinen Landes geboren
werden — ein trauriger Gedanke! Unser Eingehen zum Leben ist nun einmal
nicht durch eigenes Raten und Taten zu bewerkstelligen; genug, wenn wir nur
einfach fest glauben. Alles fibrige ist Midas Sorge.') Setzen wir nur, gerade
in dem Gedanken, daB wir so bose sind, erst recht unsere ganze Zuversicht
auf die Kraft von Midas Vorsatz, so wird dann ganz von selbst das Herz der
Sanftmut und Geduld in uns erstehen. Wir sollen iiberhaupt, was das Eingehen
znm Leben in allen seinen Einzelheiten anlangt, alle Kliigeleien beiseite lassen,
vielmehr nur allezeit ganz hingenommen sein von der Empfindung, wie so groB
doch Midas Huld ist.

So sind wir dann auch recht geschickt zum Anrufen des Namens Buddhas.
Dieses ist dann einfach eine natiirlich hervorquellende AuBerung dessen, was in
unserem Inneren lebt, — natiirlich zu nennen darum, weil sie nicht durch einen
Willensentschluf unsererseits hervorgerufen ist. Und das eben ist es, was man
die ,Kraft eines Anderen“ nennt.

~

7.

Es wird gesagt, diejenigen, welche es nur zu einem Geborenwerden in
den #uflersten Winkel des Reinen Landes brichten, wiirden doch schlieBlich in
die Holle fallen. Das ist nun wieder so eine Behauptung! Wo eigentlich will
man fir sie irgend ein Schriftzeugnis finden? Und was die Sache besonders
bedauerlich macht: solche Behauptungen werden aufgestellt von Minnern, die
als Gelehrte gelten! Wie miissen die doch die Siitras und Shastras und die
anderen heiligen Schriften gelesen haben! Ich habe im Gegenteile immer nur

1) Von Rennyo Shonin ist das Wort iiberliefert: ,Es ist ganz und gar unndtig, daf wir
unsererseits an unsere Stinden denken. Auf jeden Fall wird Mida uns erretten, mag er das
nun tun, indem er zuvor alle unsere Siinde vernichtet, oder mag er es tun ohue dieselben zu
vernichten.*

— e e
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gehort, daf ein Buddhist, der des rechten gliubigen Vertrauens ermangelt,
wegen dieses seines Zweifelns an Midas vorzeitlichem Gelobnis nwr in den
iinBersten Winkel des Reinen Landes soll geboren werden, um hernach, wenn
er fiir alle die Siinde, die in seinem Zweifeln lag, gebiiBt hat, zu der voll-
kommenen Erleuchtung des Landes der Vergeltung zu gelangen. Die da wirk-
lich das rechte gliubige Vertrauen haben, sind ja doch immer nur wenige an
Zahl unter den Buddhisten. Eben darum aber heift es den Nyorai zum Liigner
stempeln, wenn man sagt, die Anderen alle wiirden schlieflich doch verloren
gehen, wo er seinerseits doch eben die Vielen zum Heile ruft.

8.

Je nachdem einer mehr oder weniger fiir kirchliche Zwecke hergibt, wird
er ein grofer oder aber nur ein kleiner Buddha werden, hirt man wohl sagen.
Das ist eine ganz unsinnige Behauptung, iiber die es sich eigentlich gar nicht
verlohnt, irgend Worte zu verlieren. Erstens kann man bei den Buddhas nicht
messen oder wigen, also daf man grofie und kleine unterscheiden koénnte. Wenn
man MaBe angibt fiir den erhabenen Korper, den der Stifter unserer Religion
in seinem Reinen Lande des Friedens trigt, so ist das doch nur eine figiirlich
zu verstehende Aussage ilber den Dharmakdrper. Wie will man da bei solchen,
die, zur Erleuchtung des Dharmawesens gelangt, an Gestalt weder lang noch
kurz noch eckig noch rund und an Farbe nicht griin oder gelb oder rot oder
schwarz oder weif sind, wie will man bei ihnen zwischen grofen und kleinen
unterscheiden ?

Vielleicht aber ist, was jene eigentlich meinen, nur dies, daB man bei
groferer Buddhaandacht einen grofieren Buddba sehe, bei kleinerer Buddha-
andacht dagegen nur einen kleineren, weil da einmal geschrieben steht,*) man
werde fiber dem Anrufen des Namens Buddhas des verwandelten Buddha an-
sichtig werden. Wenn sie aber durch dieses Wort sich zur Aufstellung ihrer
Lehre haben bringen lassen, nun, so mub man sagen: was sie da einschirfen,
ist nichts anderes als die Ubung einer bestimmten Tugend,?) nidmlich der Wohl-
tiatigkeit. Indes, es mochte einer alle Schiitze an die Hotokes?*) hingeben oder
den Priestern spenden: ermangelt er des gliubigen Vertrauens, so wire es ihm
nichts niitze. Umgekehrt dagegen, michte jemand gleich auch nicht so viel
wie ein einzig Blatt Papier oder einen halben Sent) fiir kirchliche Zwecke
opfern, gibe er aber in tiefem Glauben sein Herz an die Kraft des Helfers
hin, so wire er just, wie Midas Geliibde ihn sich erheischt. Man wird wohl
nicht weit fehlgehen mit der Annahme, daB jenen bei ihrer Lehre das Religiose
bloB als Vorwand herhalten muf, und dal es in Wirklichkeit nur recht welt-
liche Habgier ist, aus der heraus sie ihren Briidern so bange machen.

1) Niimlich im Siaryagarbha-Satra. Vgl. auch oben S. 55:
»Wes Andacht je dem Buddba gilt,
Vor dem steigt dimmrig anf sein Bild.«

2) D. h. einer der sechs Paramitas.

%) Hotoke = Buddhas, Buddha-Idole. >

4 1, Sen = c. 1 Pfennig.
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In alle die im Vorstehenden zuriickgewiesenen Héresien hat man, will
mir scheinen, nur darum fallen kénnen, weil man von dem rechten Glaubens-
vertrauen abgewichen ist. In den Gesprichen des verstorbenen Shonin ist zu
lesen, daB, als Hoénen Shonin noch am Leben war, einmal unter Shinrans
Freunden ein Disput war. Der Streit drehte sich um folgendes: Shinran Shonin
hatte das Wort fallen lassen: ,Zenshins’) Glaube und des Shonin Glaube sind
eins“. Dagegen protestierten Freunde von ihm wie Seigwambd und Nembut-
subo heftig, indem sie sagten: ,Wie kinnte Zenshinbos Glaube ein und derselbe
sein wie des Shonin Glaube?“ Obwohl Shinran ihnen erwiderte: ,Es wire
falsch, wenn ich sagen wiirde, da} wir, der Shonin und ich, eins seien in An-
sehung der Kenntnisse oder Weisheit. Aber was den Glauben anlangt, der zum
Leben fithrt, da sind wir eins, und da ist ganz und gar kein Unterschied* —
vermochten sie ihre Bedenken doch nicht alsbald fahren zu lassen. So brachten
sie denn diese Streitfrage vor den Shonin und befragten ihn um sein Urteil,
indem sie ihm den Fall genau darlegten. Da sagte Honen Shonin: ,Genkis?)
Glaube ist der Glaube, der ihm von dem Nyorai verliehen ist, und der Glaube
Zenshinbos ist auch der Glaube, der ihm von dem Nyorai gegeben worden. So
ist es also doch wohl ein und derselbe Glaube. Und wessen Glaube von dem
des Genkil verschieden wire, der konnte sicherlich nicht in das Land der Rein-
heit geboren werden, in das Genkil eingehen wird“. Hieraus kann man ab-
nehmen, daff es schon unter denen, die in jenen Tagen das Anrufen des Namens
Buddhas auf ihr Panier geschrieben hatten, solche gab, die sich hinsichtlich des
Glaubens nicht in Ubereinstimmung mit Shinran befanden.

Wie oft ich auch schon von diesen Dingen gesprochen habe, habe ich sie
nun doch auch noch niedergeschrieben. Denn ob ich gleich, solange an diesem
welken Leibe noch das in seiner Fliichtigkeit dem Tautropfen dhnliche Leben
haftet, denen, die um mich sind und mir ihre Zweifel duflern, all das erklérte,
was der Shonin gesagt, welche Unordnung kénnte nicht einreien, wenn ich
einmal die Augen werde geschlossen haben!

Sollte in der Folge jemand von solchen, die Lehren, wie die oben zuriick-
gewiesenen, vertreten, Beunruhigung erfahren, der wird gut daran tun, solche
heilige Schriften zu lesen, die, in Einklang mit des verstorbenen Shonin An-
sichten stehend, von diesem selbst gebraucht wurden. Im allgemeinen findet
sich ja in den heiligen Schriften die wahre Lehre nicht unvermischt mit Lehren,
die nur provisorische Wahrheit sind. Dem wahren Sinne des Shonin entspricht
es aber, daf man alle bloB temporire, unvollkommene Wahrheit beiseite la8t
und sich an die vollkommene Walrheit hdlt, daf man nach dem Wirklichen
greift und das Unwirkliche sein 148t. Daf man also doch ja beim Lesen der
heiligen Schriften anf der Hut sei, nicht irre gefithrt zu werden! Ich habe

1) Zenshin ist Shinrans urspriinglicher Name; also = mein Glaube.
?) = mein (Glaube).
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einige der wichtigsten autoritativen Schriften ausgelesen und sie als Norm gegen-
wirtigem Biichlein beigefiigt.")

Der Shénin pflegte immer zu sagen: ,Je mehr ich dem Gel6bnisse nach-
sinne, das wir als die Frucht des durch fiinf Kalpas fortgesetzten Nachsinnens
Midas haben, desto mehr wird mir bewult, mir zu gute, eben diesem Shinran
zu gute, hat er es getan. Ist es aber von ihm aufgerichtet worden, dieses sein
vorzeitliches Geldobnis, um mich zu erretten, der ich so iiber und iiber voll
Siinde bin, wie sollte es mich nun nicht zum Danke stimmen?“ Ich finde,
wenn ich’s jetzt so iiberdenke, dieses Wort des Shonin ist in nichts verschieden
von jenem goldenen Worte Zendds: , Wisset, ich, diese mit Siinde und Schuld
behaftete, in den Samsara verstrickte arme Kreatur, die seit ewigen Zeiten bis
jetzt immer umgetrieben worden und immer versunken gewesen, bin der Mann,
der aller und jeder Moglichkeit ermangelt, sich selber zu erlésen®,

So wissen wir denn, es war Buddha, der, und zwar nur, um uns, die wir,
ohne die Tiefe der Siindhaftigkeit unser selbst und die Hohe des Erbarmens
des Nyorai zu kennen, rundum in der Irre gingen, znr Klarheit iiber uns selbst
zu bringen, in nicht genug zu verdankender Weise diese Aufgabe als Last auf
seine Schultern nahm. Wir sind gewdhnt, von gut und bdse zu sprechen, ohmne
daran zu denken, daB in Wahrheit doch die Huld des Nyorai alles ist. Unter
des Shonin Ausspriichen ist einer, der lautet: ,Ich kenne die zwei Begriffe gut
und bose itberhaupt nicht. Denn mich als einen bezeichnen, der weif, was gut
ist, das konnte ich doch nur, wenn ich um das, was gut ist, so griindlich wissen
konnte, als dies im Geiste des Nyorai der Fall ist; oder mich als einen zu be-
zeichnen, der weil, was das Bose ist, das wire mir nur dann moglich, wenn
ich das Bose durchaus in demselben Grade kennte wie Nyorai. In Wahrheit
aber gibt es gar nichts Wirkliches aufier dem Anrufen des Namens Buddhas,
wihrend sonst alles in dem bestiindig in Flammen stehenden Hause dieser Welt
und bei den armen, von Leidenschaften erfiillten Menschen durchaus blof Lng
und Trug und eitel Schein ist“.

Unter all dem Luge, der so bei uns im Schwange ist, ist eines vor allem
zu beklagen, und das ist dies: wenn man mit Anderen sich dariiber unterhilt,
was eigentlich unter dem Glauben zu verstehen ist, oder miteinander ein Ge-
sprich itber das Anrufen des Namens Buddhas fithrt, so versucht man es woll,
um den Anderen den Mund zu stopfen und sie im Wortstreit zu schlagen, mit
der Behauptung, der Shonin selber habe so und so gesagt, wihrend dies in
Wirklichkeit gar nicht der Fall ist. Das ist, will mich bediinken, ein be-
klagenswerter Unfug. Nehmt auch ihr euch das wohl zu Herzen!

Was ich geschrieben habe, das ist nun zwar ganz und gar nicht etwa
meine eigene Weisheit. Wire aber doch das eine oder andere Sonderbare an
meiner Rede, so konnte das nur daran liegen, daB ich die Siitras und die Kom-

1) Diese Biicherliste vermisse ich in den in meinem Besitze befindlichen Drucken des
Tan-i-shg. Ein neuerer Kommentar von Nanjio nennt als solche Schriften: Yui-shin-sho (Sola
Tide) von Shogaku Shonin; Jiriki-tariki (Eigene Kraft, Kraft eines Anderen) von Ryikwan
Shonin; Gose monogatari (Erzihlungen iiber das nichste Leben) von Shinka Shonin.
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mentare nicht richtig verstanden und nicht ordentlich zwischen seichten und
tiefen Wahrheiten in den heiligen Schriften unterschieden hétte. Jedenfalls
aber habe ich, freilich nur zu einem Hundertstel, nach meiner eigenen Er-
innerung aufgezeichnet, was der verstorbene Shénin Shinran wirklich ge-
lehrt hat.

O, wie traurig wire es doch, wenn jemand zwar zum Leben einginge,
doch aber nur in dem &#uBersten Winkel des Reinen Landes eine Wohnstatt
finden konnte, anstatt auf sein Anrufen des Namens Buddhas hin mitten hinein
in das Land der Vergeltung geboren zu werden! Mir rannen die Trinen nieder,
wihrend ich dies schrieb, schrieb in der Absicht, zu verhiiten, da8 die Glaubigen
einer und derselben Kirche in ihrer Glaubensauffassung auseinandergehen. So
soll meine Schrift denn auch den Titel tragen

sKlage iiber die Héresien“.
Gebt sie den Draulenstehenden nicht preis! —

IV. Ryoge-mon.

Glaubensbekenntnis.
Von Rennyo Shonin.')

Alle sonstigen Praktiken und sonstigen Werke wie iberhaupt allen
Gedanken, daB ich selber mir zu helfen vermogend sei, aufgebend, setze ich
mein Vertrauen von ganzem Herzen einzig darauf, daB Amida Nyorai, was mir
dermalen das Wichtigste sein muf von allen Dingen, fiir das Leben, das da
kommen wird, meine Hilfe ist.

GewiB, daf, alsbald nur in geringsten solch Vertraun in mir erstanden,
auch schon seine Hilfe fir mein Einkommen zum Leben mir gesichert ist,
frohlocke ich in dem Gedanken, daB fiirderhin mein Anrufen des Namens
Buddhas nur mehr ein Danksagen ist fiir seine grofie Giite.

Dank weifi ich auch fiir das, das ich gehdért und wohl verstanden: da8
solche Wissenschaft einzig in der Huld ihren Grund hat, damit der priester-
liche Patriarch 2) in dieser Welt erschienen, und in der Huld der Lehren der
tugendhaften und gelehrten Priestergrofien,®) die da nach ihm kamen.

Dazu will ich anch die Gebote, die da festgesetzt sind, beobachten all
mein Leben lang.4)

) Uber diese Schrift und ihren Verfasser siche Einleitung S. 82—34.

%) D. i. der Begriinder der Sekte, Shinran Shonin.

%) Jap. zenchishiki. Gemeint sind damit die in Shinrans Shoshinge aufgezihlten
7 Patriarchen (shichi-ko-s0), durch welche die Lehre bis auf Shinran sich fortpflanzte, und die
Hiupter der verschiedenen Zweige der Shinsha, die nach Shinrans Tod sich bildeten. AuBer
ibnen genieBt der Kaiserliche Prinz Shotoku Taishi (572—621 n. Chr.), der Konstantin des
japanischen Buddhismus, als ein Anhéduger der Praxzis des Buddhaanrufens Verebrung in
der Sekte.

%) Der letzte Satz in Rennyos Credo, der die Beobachtung der staatlichen Gesetze und
der Gebote der biirgerlichen Moral einschiirft (hatto), enthilt die allgemeine, niedere Lehre,
Zokutaz, (Sanskr. Sawmvriti-satya) genannt. Thr gegeniiber legen die drei ersten Sitze dar,

BEEEESEES  T] ————
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Y. Die Shin-shu-Doktrin.

Von Akamatsu Renjo.')

Der Buddhismus lehrt, daf alle Dinge, abstrakte wie konkrete gleicher-
weise, durch bestimmte Ursachen und Begleitumstinde *) sowohl hervorgebracht,
als auch wieder zerstort werden, und daf die Beschaffenheit unseres gegen-
wirtigen Lebens ihre Ursache in dem hat, was wir in all unserem dem gegen-
wirtigen voraufgegangenen Dasein bis jetzt getan haben, wie auch unsere
gegenwirtigen Taten den Zustand unseres Daseins in unserem zukiinftigen
Leben bestimmen werden.

Je nachdem unsere Handlungen mehr oder weniger gut oder bise sind,
wirken sie uns auch Leid oder Lust in verschiedenem Grade. Alle Menschen
und die anderen empfindenden Wesen haben eine unbegrenzte Existenz. In
einer Form sterbend, werden sie in einer anderen zu neuem Dasein geboren.
Wenn es also den Menschen darum zu tun ist, sich dem Samsara zu entwinden,
so gilt es, die Ursachen desselben abzuhanen, die Leidenschaften in ihnen, als
da sind Begierlichkeit, Haf usw.

Worauf es der Buddhismus vor allem abgesehen hat, das ist, den Menschen
dazu zu verhelfen, daf sie Erlosung vom Leiden erlangen, indem er sie lehrt,
die Leidenschaften vernichten. Diese Lehre ist die Ursache der Erlosung, und
die Erlosung ist die Wirkung dieser Lehre.

Diese Erlosung nennen wir Nirvana. Das aber bedeutet ewige Seligkeit
und ist der Zustand der Buddhaschaft.

Alle Leidenschaften in uns zu ertdten, das ist nun freilich ein schwierig Ding.
Indes, der Buddhismus weist der Wege viele, die zur Erreichung dieses Zieles fiihren.

Der indische Heilige Nagarjuna hat gesagt, im Buddhismus gebe es der
Wege viele, leichte und schwere, ebenso wie sonst in der Welt, manche von
ihnen anstrengend wie eine Wanderung iiber Berge, andere dagegen angenehm
wie eine Fahrt zur See. Diese Wege lassen sich in zwei Klassen scheiden, die
eine genannt Selbstkraft oder Eigenhilfe, die andere genannt fremde Kraft oder
Hilfe vonseiten eines Anderen. - A

Unsere Sekte, die Shin-shii, wortlich iibersetzt: die wahre Sekte, wie sie
heiBt, von Shinran Shonin begriindet, hilt die Lehre vor, daf man der Hilfe
eines Anderen sich versehen soll.

was in der Sekte Shintai (Sanskr. Paramirtha-satya) genannt wird, die hohere, religitse
Lehre. (Vgl. Einleitung 8. 18 u. 19). Diese zerlegt sich in drei Hauptstiicke: 1) anshin, d. i.
Gemiitsrube, HeilsgewiBheit, fester Glaube; 2) hosha, Danksagen; 8) shitokw, die Verdienste
der Lehrer. So sehr der historische Shikyamuni, der Stifter der buddhistischen Religion, in
der Shin-shu, wo der Buddha Amitabha alles ist, in die Ecke gedriingt erscheint, als Lehrer
der Moral behilt er in ihr Geltung. Wohl war er auch der Heilige, der den armen Sterb-
lichen neben der Zokutai die Shintai offenbart, ihnen die Augen gedffnet fir Midas uner-
" griindliche Barmherzigkeit und Weisheit und seine Heilsveranstaltung zur Errettung der
siindigen Menschheit. Aber nun man die gniidige Gottheit kennt, haftet man nimmer an
ihrem Boten.

1) Siehe Einleitung S. 34f.

2) Jap. in und en (Sanskr. hetu und pratyaya).
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Welches ist aber nun die Hilfe eines Anderen? Is ist die grofie Macht
des Buddha Amida. Amida bedeutet soviel wie ,ohne Grenzen®, und unser-
Glaube ist, daB beides, dieses Buddha Leben und Licht, vollkommen sind, also
daB es der Buddha Amida ist, durch dessen Hilfe andere Buddhas ihre Buddha-
schaft erreichten. Daher auch der Buddha Amida der grofte der Buddhas
genannt wird.

Der Buddha Amida erzeigt ohn UnterlaB seine unbegrenzte (Gnade allen
Kreaturen und zeigt grof Verlangen, allen Menschen, die auf ihn ihr Vertranen
setzen, zu helfen und sie dahin zu bringen, daB sie in seinen Gefilden der
hochsten Seligkeit neugeboren werden.

In unserer Sekte macht man kein Wesens von anderen Buddhas und
versieht sich des, da8 wir, indem wir unsere Zuversicht einzig auf den groBen
Wunsch des Buddha Amida setzen, von dieser leidvollen Welt loskommen und
in unserem niichsten Leben in das Paradies einkommen werden. Alsbald wir
unsere Zuversicht aunf die erlosende Kraft Buddhas setzen, bendtigen wir fiirder
keiner Macht der Selbsthilfe. Alles, was wir zu tun haben, ist nur dies, daB
wir seine Gnade in unserem Herzen bewahren und seinen Namen anrufen, um
seiner zu gedenken. Das nennen wir ,Danksagen fiir die erfahrene Erlosung*.

In unserer Sekte macht man keinen Unterschied zwischen Priestern und
Laien hinsichtlich dessen, wie diese der Krlosung teilhaftiz werden. Der
einzige Unterschied, der zwischen ihnen besteht, ist der ihres Berufes oder
Geschiftes. Daher es auch den Priestern unverwehrt ist, zn heiraten, und sie,
was den Angehorigen anderer Sekten des Buddhismus verboten ist, Fleisch und
Fisch essen diirfen.

In unserer Sekte ist es auch verboten, irgendwelches Gebet oder Flehen
um Wohlsein in diesem Leben an einen Buddha, und sei es selbst der Buddha
Amida, zu richten, sintemal doch keine Macht vermogend ist, an den Gescheh-
nissen des gegenwirtigen Lebens irgend etwas zu dndern. Und ferner werden
die Glieder unserer Sekte angehalten, ihre moralischen Pflichten zu erfiillen,
indem sie sich unter einander lieben, Ordnung halten und die staatlichen
Gesetze beobachten. —

VI. Drei Predigten.

Yon Tada Kana-o.!)

1. Die Welt und wie wir durch sie gehen sollen.

Indem wir dem Buddlha mit ruhiger Entschlossenheit nach-
folgen, gelangen wir zur Natiirlichkeit. Das aber ist nichts
anderes als Amidas Land.

Hojisan.?)
Wir Menschen sind Wanderer auf Erden. Die Welt hienieden ist eine
Herberge, gelegen an der Strafe, die wir dahinzuziehen haben. Und in dieser

—‘_1) >Sie_l;e Einleitung S. 35 f£.
) Titel cines Werkes von Zendo (Shin-tio).
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Herberge menschlichen Lebens ist es, in der uns eine freundliche Einladung
erreicht hat, die Einladung, damit uns der Name des Tathagata') zu sich ruft.
Das ist es, das Dreifache, das wir vor allem uns gegenwirtig halten sollen,
dieweil wir leben hier auf Erden.

Es sind mancherlei Leute, die Einkehr halten in dieser Herberge, Minner
und Frauen, alt und jung, Standespersonen und arme Gesellen, gelehrte Herren
und unwissendes Volk. FEin Merkwiirdiges an diesen Gésten ist, daB die
meisten von ihnen weder wissen, wohin sie eigentlich gehen, noch sich iiber-
haupt irgendwie Gedanken darob machen, und da manche von ihnen noch gar
sich etwas darauf zugut tun, daf sie sich darum nicht kiimmern. Diese
Menschen haben allerlei Klagen iiber Kost und Bedienung, die ihnen in der
Herberge zu wiinschen iibrig lassen. Ja, manchmal machen sie um einer Bagatelle
willen ein Aufhebens, daB man nur den Kopf dariiber schiitteln kann, und die
unbedeutendste Kleinigkeit wird ihnen der AnlaB, untereinander in méichtigen
Zank und Streit und Eifer und Zorn und Grimm und Groll hineinzugeraten.
Und neben diesen unzufriedenen Gemiitern, ihr seid wohl nicht verwundert
dritber, wenn ich das sage, sind da andere Géste, die immer nur lachen, fiir
was und wieder nichts lachen. Xin toll Getriebe! Man weif nicht, soll man
dazu licheln oder aber Trinen driiber weinen.

Inmitten dieser Giste sind nun auch wir selber, selbst weder Weisheits-
leuchten noch auch Tugendspiegel, bisher bauerische (Gesellen von ungeschlachten
Sitten, die in einem abgelegenen Neste seitab von der groBen Heerstrafe nur
eben so in den Tag hineingelebt, die aber jetzt durch des Tathagata Namen
des Hochsten Einladung erhalten und sich auf die Reise zu ihm gemacht
haben, das Antlitz gewandt nach der Stadt des Lichts. All diese Menschen
also gasten in der Herberge und sind voll Freude, wie dem einen nach dem
andern die Zeit naht, da er in die Stadt einziehen darf. Und diese Menschen
sind allesamt unsere Briidder. Wie man es so mit ansehen darf, wie sie ihrem
seligen Ziele ndher und n&her riicken, muf man sich da nicht ba mit ihnen freuen?

,Das Leben ist eine StraBe, die uns zu den Frenden der Welt fiihrt, die
da kommen soll, und freundlich lacht uns heut die Sonne.* Mit solchen
Gedanken im Herzen machen wir uns frohgemut ans Werk, unsere tdglichen
Pflichten zu erfiillen. So leben Tathigatas Kinder.

Aber daf wir uns nur bloB hiiten, diejenigen zu verachten, die polternd
die Lebensstrafen dahinziehen! Wie sagt doch das Sprichwort? Selbst die
zufillige Armelberithrung, mit der wir im Gedringe einander streifen, wird die
Ursache von Beziehungen in kiinftigen Welten.2) Ist dem also, so kann auch
dies, daB wir unter dem Dache einer und derselben Herberge als Giiste
zusammenwohnen, zu einer Kette von Folgen fithren, die sich iber Jahr-
hunderte ohne Zahl erstrecken.?) Eben deshalb gilt es bestéindig wohl auf der

1) D. i. der Tathagata Amitabha.
2y Furisode de mo en no hajime (auch: Sode fure-au mo tasho no en).
3) Der Prediger hiitte hier noch ein zweites japanisches Sprichwort buddhistischen Ur-
sprungs zitieren konnen: Ichi-ju no kage, ikka no nagare, der Schatten desselben Baumes, das
Hags, ,,Amida Buddha unsere Zutluchs.t 10
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Hut zu sein und sich mit wohlwollendem Zuvorkommen gegen diejenigen zu
benehmen, die mit uns in der Herberge weilen.

Spiteren Ankommlingen erzeigen wir uns teilnahmsvoll freundlich und
erzihlen ihnen von des Hauses Weise und von den Regeln, die da zu beachten
sind: denn solche Hoflichkeit heischt die Ordnung des Hauses von uns. Und
erinnern wir uns nur, daf es noch gar nicht so lange her ist, daB wir selber
noch wie diese Neulinge waren, lindlich und b#uerisch, gedankenlos und
ungeschliffen, dann werden wir gar nicht anders kénnen als allen Hochmut und
alle Geringschidtzung ihnen gegeniiber fahren zu lassen.

Kommen sie denn und schlagen dicht neben uns Lirm auf und beldstigen
uns mit ihrem Rumoren, so sollen wir unser bestes tun, das gelassen zu
ertragen. Arme Menschen! Ist es doch nur wibrend dieses unseres kurzen
Aufenthaltes in der Herberge, daB wir die Gelegenheit haben, iiberhaupt Léirm
zi machen! | Dieses Leben fihret dahin, und seine Leiden sind nur fiir einen
Augenblick.“ TUnd gewil, sind unsere Gedanken nur auf die Seligkeit der
Stadt des Lichts gerichtet, dahin wir in Bélde sollen gehen diirfen, so konnen wir
wohl auch fiir einen Augenblick die Storungen hinnehmen, die um uns vorgehen.

Noch klarer werden wir dies sehen, wenn wir bedenken, daB der Vater
der Barmherzigkeit!) uns gerne und reichlich alle unsere Siinden vergibt,
Siinden, deren Betrachtung uns selbst erzittern macht, und daB er uns annimmt
80, wie wir eben sind, und uns errettet. Ist aber uns also vergeben worden,
sollten nicht auch wir Anderen vergeben? Es ist der Wille Buddhas, der da
allen Menschen vergibt, daf auch wir vergeben sollen, wie er vergeben hat.

Und ist es nicht auch an dem, daB es eben der Menschen Anfeindungen,
ihr Verleumden, ihre Grausamkeiten, ihr Mangel an Mitgefiihl gewesen, die uns
zu dem gemacht, was wir zur Stunde sind? War da ein Wirt, der mich kiihl
und frostig aufnahm, als ich Einkehr bei ihm halten wollte. In Wut ging ich
wieder fort von seinem Hause und kam in einen Kirschenhain, wo ich die
Baume in voller Bliite fand, und der Mond schien wundervoll auf sie hernieder.
Da ward mein Herz voll Freude, und ich erkannte: die frostige Behandlung
die der Wirt mir hatte widerfahren lassen, war in Wirklichkeit nur ein ver-
mummter Segen. So etwa konnen wir suchen nach den Fingerspuren der Gott-
heit, die in den Herzen unserer Feinde am Werke ist, und konnen lernen
dankbar sein fiir die Belehrung, die wir dann daraus ziehen diirfen.

Es 148t sich ja nicht wohl vermeiden, daB wir zuweilen in Zorn gegen
den oder jenen losdonnern; und manchmal wird es sogar geradezu unsere Pflicht
sein, daf wir Andere mit Strenge ermahnen und zurechtweisen. Aber daf
dabei unser Zorn doch immer gegriindet sei auf Barmherzigkeit, die weit ist
wie der Himmel, und auf Liebe, die allumfassend ist wie die gewaltige See!
Wo nicht, so wird weder unser Zurechtweisen noch unser Zornwort viel niitzen.

Wasser desselben Stroms, d. i. Auch wenn wir im Schatten desselben Baumes ruhen oder aus
demselben Strome Wasser schépfen, es ist alles die Folge von Beziehungen in einem fritheren
und ist von Bedeutung fiir unser kiinftiges Leben.

1) Amida.
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,Es sind der Wege viele, darauf wir gehen“, heift es, ,die Wanderer
alle aber, denen ich begegne im Hin- und Wiedergehen, sind meine Viter,
meine Miitter.“ Ja, sieh jeden alten Mann an als deinen Vater, jede dltere Frau
als deine Mutter, die Erwachsenen alle als deine #lteren Geschwister, die
Unerwachsenen als deine jiingeren Briidder und Schwestern! Und gehe noch
einen Schritt weiter, stelle dir vor, da ein jedes von ihnen eine Offenbarung
Buddhas ist, zu deinem besten hingestellt! Das ist Shikyamunis Lehre. Das
kannst du selber finden, wenn du die heilige Schrift liesest.!)

Geschihe es etwa einmal, daB das laute Volk sein Lirmen einstellt und
sich fiir eine Weile stille hilt, so titen wir wohl daran, meine ich, wenn wir
die Gelegenheit ergriffen, zu den Leuten zu sprechen von der Schonheit der
Stadt, nach der wir auf dem Wege sind, und sie einzuladen, daf sie doch mit
uns gehen mochten. TUnd sind sie nur einmal dafiir zu haben, daf sie ihr Ohr
uns leihen, und wandern sie, das Herz nach der himmlischen Stadt gewandt,
die StraBe fiirbaf, alsdann werden sie denselben wahren Frieden, dieselbe Hoff-
nung, denselben Mut und dieselbe Seligkeit erlangen, die wir haben. Und was
mehr ist als alles das, der grofle Vater, der da wohnet in dieser Stadt, wird
ihr Vater werden, geradeso wie er der unsere ist, und wird ihres Kommens
harren, wie er anf das unsere wartet.

Fasset alle Menschen in eine Einheit durch den einen Namen! Gebet
allen Menschen die Richtung auf den einen und alleinigen Buddha! LaBt alle
ihre Ruhe suchen in dem einen und alleinigen Paradies! Das ist unseres
Glaubens Kern und Stern.

Wihrend wir so in des Lebens Herberge verweilen, geschieht es wohl,
daB von unseren Mitgisten welche kommen und uns auch einmal fiber uns selbst
ausfragen. Da wird es uns dann anliegen miissen, daB wir allezeit die Wahr-
heit sprechen. KEs konnte uns ja vielleicht die Besorgnis anwandeln, da8, wenn
wir den Menschen die Wahrheit und nur die Wahrheit iiber uns sagen, sie uns
verachten, uns am KEnde den uns zugewiesenen Raum wieder wegnehmen und
uns iiberhaupt verunglimpfen méchten, wohingegen sie hoher von uns denken
und uns mehr Achtung bezeigen wiirden, wenn wir uns als weiser hinstellten,
als wir wirklich sind, oder eine Dignitit fiir uns in Anspruch nihmen, die uns
fiiglich nicht zukommt. Aber daf wir uns um derlei doch keine Sorge machten!
Und daB wir frank und frei die Wahrheit fiber uns selber sagten! Ist ja doch
der Weg des Buddha der Weg seines Namens, und unser Vater hat uns seinen
wahren Namen nicht verborgen. Er hat uns gesagt, daf sein Name ist ,, Amida,
der Buddha, des alle Ehre ist“, und wir haben ihn als unseren Vater genommen
und werden von ihm errettet. Wie denn konnte es uns erlaubt sein, seinen
Namen mit einer Liige zu befiecken? ,Ein aufrichtig Herze ist das Paradies®.
Laft uns die ungeschminkte Wahrheit reden und denen, die uns fragen, sagen:
,Ich bin vom Stamme Siinder“. ,Mein Name ist Tor“. ,Mein Rang ist der
niedrigste“. ,In meinem Lebenslauf kommen keine anderen Worte vor als

Y Diese Worte finden sich im Shory6gon sammaikyd (Surangama-samadhi-Sutra).
10*
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Siinde, Ubel, Irrtum, Unwissenheit.“ Und kommen dann die Hotelleute und
stellen, um den Eintrag in das Fremdenbuch zu machen, uns die Frage: ,,Wo
ist Thre Heimat?“ — so konnen wir mit wahrem Stolze sagen: ,Wir sind schon
jetzt Biirger der Stadt des Lichts.“ TUnd das, liebe Briider, ist das einzige,
darauf wir wirklich stolz sein konnen.

Es steht geschrieben, und das ist etwas, darob wir jubeln diirfen, daB
dank dem Gnadenvorsatz unseres Tathagata wir gewohnlichen Menschen, die
wir weder groBe Heilige noch grofe Gelehrte sind, schon in diesem Leben und
ohne daf wir erst diesen Kérper von Fleisch und Blut von uns abzulegen hétten,
unser Vergniigen im Paradiese haben kénnen. Das ist das besondere Privi-
legium derer, die da Biirger sind des Reinen Landes und Sthne des Tathagata.

Es kann sein, da8 uns die Leute des Gasthauses nicht verstehen, wenn
wir sagen, wir seien Biirger der Stadt des Lichts, und daB sie uns auf unsere
Worte hin miBachten und kalt behandeln. Dann aber laft uns auf der Hut
sein, daf wir es nicht machen wie die Anderen und zu murren anfangen! Nein,
wir wollen uns dann einfach selber sagen, dafi, wiare nicht diese Herberge da,
uns einen Unterschlupf zu bieten, wir zur Stunde vielleicht allen Unbilden der
Witterung ausgesetzt wiren, und daf das Gasthaus uns doch wenigstens vor
manchem Ungemach bewahrt hat. LaBt uns die Dinge auf diese Weise
betrachten, und die nur halbgefiillte Suppenschiissel, die die anderen Giste zu
Beschwerdefithren veranlaBt, wird uns ein iippiges Mahl diinken; die diinne
Baumwolldecke, die die anderen knurren lia8t, wird fiir uns zum Luxusbett von
feinster Seide. Und bedenken wir ferner, daB es in dieser #rmlichen Herberge
war, wo wir zuerst den Namen unseres Vaters horen durften und seine Ein-
ladung erhalten haben, und daf wir endlich hier die Erstlinge einer Ernte
eintun diirfen, die wir in vielen voraufgegangenen Leben und in vielen Welten
gesidt haben, so werden wir sehen, da wir durchaus keinen Grund zur Unzu-
friedenheit haben, ist gleich unser Wohnraum nicht ganz so gut, wie wir ihn
vielleicht gern haben michten.

Von Rennyo Shonin wird erzdhlt, daB er einst, indem er den Gang des
Klosters entlang ging, ein Blatt Papier auf dem Boden liegen sah. ,Wie¥,
sagte er, indem er das Papier aufthob und in Ehrerbietung an die Stirne
hielt, ,wie diirften wir irgend etwas in der Welt des Buddha gering achten ?“
Selbst einen Papierfetzen betrachtete er als zum Besitze Buddhas gehorig und
behandelte ihn deshalb mit Achtung. Man soll sich davor in acht nehmen,
auf etwas, das einem selbst gehtrt, wie z. B. auf seine eigenen Kleider, zu
treten. Der verehrte Abt hielt dafiir, daB selbst seine Gewandung ihm nur
seines heiligen Amtes wegen zugehorte, und pflegte jedes Kleidungsstiick, das
er herumliegen sah, ehrfiirchtig aufzuheben. TUnd so auch war es eine
Gepflogenheit von ihm, wenn ihm Essen vorgesetzt wurde, seine Finger zu
kreuzen und zu sagen: ,Von ihm, dem ich als Priester diene, habe ich
empfangen Nahrung und Kleidung.“ Daf wir, auch wir, es doch versuchten,
einigermafen wenigstens seinem Beispiel nachzufolgen!

So sehen wir denn nun, diese Herberge des menschlichen Lebens ist, fiir
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ans wenigstens, nicht ein Haus der Pein, sondern das Tor der Gnaden. Wenn
aber die Nacht des Lebens voriiber ist und der herrliche Morgen anhebt zn
tagen, dann fangen die meisten Logiergéste an, sich zu tummeln, und treten
mit viel Gestapfe und Geschrei und Gedringe hinaus ins Freie. Aber nicht
also wollen wir es machen! Wir wollen lieber fein stille uns hinwegbegeben,
nachdem wir von den Leuten der Herberge geziemend Abschied genommen
haben. ,Selbst der (vom Wasser) aunffliegende Vogel®, sagt das Sprichwort,
Hhiltet sich, das Wasser zu triitben“.r) TUnd sollten wir hinter einem Vogel an
Wohlanstand und guten Manieren zuriickstehen? Den Tathagata wollen wir
bitten, daB er, nachdem wir von dannen gegangen, die Siinde und die Bostat
wegfegt, die wir dahinten lassen, wenn wir aus unserem Wohnraum scheiden,
und so werden wir imstande sein, wegzugehen, ohne andere als nur freundliche
Worte zu wechseln mit denen, die noch zuriickbleiben.

Erkenntlichkeit, Dank, — das ist die einzige Bezahlung, die wir perstn-
lich leisten konnen. Diese aber freilich konnen wir auch nicht etwa durch
einen Dritten senden. Nein, die Freundlichkeit, die wir wéihrend unseres Aunf-
enthaltes empfangen haben, schlieft es einfach aus, daf wir unsere Dankbarkeit
anders als in eigener Person ausdriicken.

»,Das Wasser in dem Brunnen, daraus wir zu schépfen gewthnt sind, mag
in groBen Tiefen quellen: Gewohnheit 146t der Tiefen uns vergessen. So sind
auch die Brunnen der Gnaden im Paradiese unermeflich tief: nur daB wir
Menschen so daran gewdhnt sind, da8 wir ihrer Tiefe ganz vergessen®. Also
der Dichter. Wir denken wohl an den Glanz des Mondes und der Sterne; des
Glanzes der Sonne aber vergessen wir gemeiniglich. Darum, weil der eine
unaufhoérlich, bestindig, nicht wechselnd ist, der Schein der anderen aber un-
bestindig und verdnderlich ist. So wird auch Buddhas Gnade vergessen, darum,
weil sie der Sonne gleich ist, ohne Ende, bestindig, sonder Wechsel. Aber nein,
laBt uns nicht vergessen, ihm Dank zu sagen, so oft wir seinen Namen anrufen!

Also denn gehen wir von hinnen. Aber da ist eines, das es im Sinne zu
behalten gilt im Augenblicke unseres Aufbruchs. Und das ist dies: wir miissen
schon dabei bleiben, zwischen Mein und Dein wobhl zu unterscheiden, und diirfen
nicht etwa versuchen, versehentlich etwas mit uns gehen zu heifen, was der
Herberge oder was einem der anderen Giste gehort. Wir diirfen nichts mit
uns fortnehmen, auBer was wirklich unser eigen ist. Als wir zuerst die Her-
berge erreichten, hatten wir nichts, was uns gehdrte, und die Leute in der
Herberge reichten uns Kleider fiir unsere BloBe und Nahrung fiir unseren
Hunger. Auch die Kleider und die Nahrungsmittel gehtren der Herberge. Auch
das leibliche Leben gehort ibhr, und so alles Ding, das von uns abgetrennt
werden kann. Alles das miissen wir dahinten lassen, wir diirfen uns nicht etwa
einfallen lassen, etwas davon mit uns zu nehmen. Viele von den Dingen, die
wir verlassen miissen, sind ja auBerordentlich prichtig, allein wir sollen ja
nunmehr auch die gottliche Speise des heiligen Namens erhalten, die iiber allen

) Tatsu tori mizu wo nigosazu (auch: tori wo tatte mo ato wo nigosazu).
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Vergleich siier ist als alles, was wir verlassen miissen, und den Kleidschmuck
seines heiligen Namens, der iiber allen Vergleich schoner ist als alle die Ge-
wénder, die wir abzulegen haben. Wohl haben wir ja auch schon, solange wir
in der Herberge weilten, die himmlische Speise und den Rock der Gerechtig-
keit des Tathagata empfangen. Aber diese gehorten nicht der Herberge. Die
waren uns zu eigenem Besitze gegeben, und von ihnen kénnen wir nicht mehr
getrennt, werden. So gehen wir denn dahin, angetan mit dem Rocke seines
heiligen Namens und uns freuend im Genusse der gottlichen Speise, die uns von
oben kommt, und alles andere erstatten wir der Herberge zuriick, so daf wir
ohne Biirde von dannen ziehen konnen. Ist es ein Ruhm fiir einen Mann, daB
er in reichem Gewande in das Haus zuriickkehrt, das er im armen Arbeits-
kittel einst verlassen, wie viel groferer Ruhm ist es fiir uns, daB wir in unsere
urspriingliche Behausung heimkehren in Kleidern, prichtiger als der Regenbogen,
mit Schéitzen, kostlicher als Gold und Silber, — in unsere urspriingliche Be-
hausung, das Land gottlichen Lichtes. Das ist sie, die grofe Seligkeit, die uns
nun bevorsteht.

Die Drei Welten sind der Siinde und der Ubel Heimstatt; das Reine Land
ist die Heimat des Herzens und der Seele. Wir verlassen jene, um einzugehen
zu der Freude unserer geistigen Heimat. ,So kommet denn und lasset uns auf
den Weg uns machen! Wir miissen Buddha folgen und nach Hause gehen.
Sind wir erst dort, so werden wir finden: alles, was unser Herze nur begehren
mag, wird von selbst uns erfiillt“. All unserer Wiinsche Befriedigung harrt
unser dorten in der Stadt, wo die Blumen von selbst erblithen.

Mit solcher Tracht der Seligkeit anf unserem Riicken gehen wir aus der
Herberge von hinnen und wenden unser Antlitz nach der Stadt des Lichts.
Und je ndher wir ihr kommen, desto breiter wird die Strafe, die wir ziehen,
und desto grofer die Zahl der Wanderer auf ihr. Und wir finden, sie alle sind
angetan wie wir selber mit dem Rocke des heiligen Namens und gespeiset mit
der Speise dieses Namens. Von allen Seiten kommen sie daher, ihre Pilgerlieder
singend, und ziehen wie eine leuchtende Wolke ein in das Tor der Stadt. Und
innerhalb des Tores, was ist innerhalb zu sehen?

»Mit ihren Augen schauen sie den Tathagata und blicken auf zu der
Heiligen Schar. Und je mehr sie schauen, desto herrlicher wird ihr Gesichte;
und je mehr sie der Lehre, der vortrefflichen, lauschen, desto herrlicher wird
ihr Gehor. Der Weihrauch gottlicher Gnade duftet ihnen in die Nase, und je
langer sie riechen, desto herrlicher wird ihr Geruchsorgan. Mit ihrer Zunge
schmecken sie gottliche Freude und kontemplative Verziickung, und je mehr sie
davon schmecken, desto herrlicher wird ihr Schmeckorgan. Mit ihrem Geiste
baden sie in Wonne, und je linger sie darin baden, desto herrlicher entfaltet
sich ihr Geist. Alles, aber auch alles in der Paradieswelt ist ein Mittel, sie
loszulosen von der Pein und sie Seligkeiten zuzufithren. Das S#useln, das iiber
die Juwelenbdume dahinstreicht, es bereitet Wonne; die Zweige, Blitter,
Friichte, alles hallt von Wonne wider. Die Wellen, die das Goldgestade
waschen, Wonne tragen sie im SchoBe. Der Wogen Gekrausel und der Stromung
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Wirbel breiten aus die vier Vollkommenheiten.') Wonne bereitet das Singen
der Kraniche iiber dem Gestade, Wonne selbst die Wildgans im Voriiberfluge.
Wonne bringt den Seligen selbst ihr bloBes Dahinschreiten iiber den Grund.
Das himmlische Kleid wird ihnen verliehen, und wieder neue Wonne ist, der
ihnen verstattet wird, der Eintritt in den Juwelenpalast; und himmlische Weisen
ertonen ihnen in den Ohren“.?)

So ist es, das Land, das vor uns liegt und unseres Kommens wartet. Zur
Stunde weilen wir noch in der Herberge, bloBe Ausschau haltend nach diesem
Lande. Aber die Herberge ist nicht das Ganze unseres Seins; das Wohnen in
ihr ist nur ein Teil davon. Und unsere Hauptaufgabe besteht nicht darin, uns
hier in dieser Wohnstatt gemiitlich einzurichten. Nein, unser Wohnungnehmen hier
bezeichnet nur eine Etappe weiter auf unserer Wanderung zu dem Reinen Land.

Manche von den Logiergisten der Herberge sind schwachmutige Gesellen,
die ein groBes Lamento aufschlagen, wenn sie aus derselben aufbrechen miissen.
Und so ganz und gar widersinnig ist es ja auch am Ende nicht, das zu tun.
Bedeutet doch unser Abscheiden eine Trennung von den Freunden, die unter
einem Dache mit uns gewohnt, und nicht nur von unseren Freunden und Be-
kannten, sondern auch von denen, die uns ganz besonders teuer sind, die unser
Stiiblein mit uns geteilt, und die wir unsere Eltern oder Kinder, Gatten oder
Gattin, Bruder oder Schwester genannt. Uberdies wissen wir auch nicht,
wann oder wie wir sie wiedertreffen sollen, wenn wir einmal auseinander-
gegangen sind. Ist es ja doch moglich, daB unsere Pfade in verschiedene Rich-
tung fithren, und kann es doch sein, daf einzelne von uns zuriickzukehren
haben zu fiirderer langer Wanderschaft inmitten der Gebirge und Blachfelde
der Siinde und der Laster.

Aber, denkt der Sache noch einmal nach! Gesetzt, es wiren unter ihnen
einzelne, die den Namen Buddhas noch nicht kennen, der ihr Vater ist, genan
80, wie er der unsere ist; gesetzt, es wiren solche unter ihnen, die den gott-
lichen Namen noch nicht kennen: konnen wir glauben, dafi er sie immer ver-
lagsen wird, und kénnen wir es nicht erwarten, bis die Zeit kommt, da er seine
seligmachende Berufung auch an sie wird ergehen lassen? Ja, mehr noch,
diirfen wir nicht hoffen, daB, nachdem wir selbst diese Stadt erreicht haben,
unser Vater uns seine Erlaubnis geben wird, daB wir selbst ausgehen, unsere
Freunde zu suchen und sie heimzubringen, so daf iiber kurz oder lang wir
doch alle zusammen um seine Kniee versammelt sein werden! Ja, Buddha ist
nicht unser Vater nur, er ist auch der ihre, der sie nicht verlassen kann. Er
muf auch sie zu rechter Zeit zu sich rufen. Nachdem wir selbst die Konigs-
stadt erreicht haben, werden wir mit unseres Vaters Erlaubnis wieder zuriick-
kehren, wm ihnen Fiihrer zu werden. So seht ihr denn nun, dies unser Scheiden
ist kein Abschied fiir immer. Wie singen doch unsere Kleinen im Kinder-
garten immer?

Yy Die vier Vollkomnmenheiten des Reinen Landes: 1) Reinheit, 2) Seligkeit, 3) Be-
stindigkeit, 4) Ichheit (Personlichkeit, wahres, wesenhaftes Sein).
®) Nach den Schilderungen im Amitiyur-dhyana-Sitra gekiirat.
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Spitzelein, Spitzelein,
Gehst du wieder ganz allein
Durch der Nacht finstern Schacht
Heim zu deinem Bambushain
Fern am Biihl, wo dein Pfiihl
Ist verlassen und allein?
»Nein, nein, nein! Nicht allein!
Vater, Mutter warten mein.*

Wir, Kinder des Tathagata, sind wie die Sperlinge in diesem Liedchen.
Auf dem Wege des Todes, wo andere Menschen nichts als Finsternis und Furcht
erblicken, sehen wir Licht und Wonne vor uns und schreiten wacker fiirbaB.
Wie konnen wir genugsam danken fiir so groe Gnade? Wir kionnen es einzig
tun, indem wir dankbaren Herzens ohne UnterlaB den heiligen Namen anrufen,
den hochgebenedeiten.

Vermittelst des heiligen Namens konnen wir immer in dem Tathagata
wohnen, in ihm, der immerdar wohnet in uns selbst. Das ist die Wurzel unserer
Kraft, und daraus wallt die Freude uns auf. Der heilige Name ist in Wahr-
heit der Kriegsgesang von des Tathagata Kimpfern. Shakyamuni hat ihn vor-
einst angestimmt, den Sang, und Tausende und Abertausende seitdem sind,
Generationen um Generationen, mit ihren Stimmen eingefallen in den Sang.
Und sollten nun nicht auch wir ein gleiches tun? Nun denn, so sollen wir
den heiligen, verehrungswiirdigen Namen auch laut werden lassen inmitten
dieser Welt falscher Nachrede und Verleumdung und des Hasses und aller Art
Unfreundlichkeit, und Amidas Ruhm ausbreiten von einem Ende dieser Welt
bis zu dem andern.

Ehre sei dem Buddha unendlichen Lebens und unbegrenzten Lichts!

Mit diesen Worten schlieBe ich in Demut meine Predigt, indem ich bete,
daB sein gottlich Licht allezeit herniederscheine iiber und auf alle, die denselben
Glauben hegen und dasselbe Wesen anbeten.

2. Das Heil

In keiner der drei Welten?) ist eine Ruhe vorhanden. Sie
sind gleich einem Haus in Flammen. Erfiillt von Wirrsal aller
Art und Schmerz und Wehen. Geburt und Altern ist immerdar
in ihnen und Siechtum und der Tod, und all das brennet wie
ein Feuer, das kein Ding imstande ist zu loschen.

Der Tathagata®) hat den Flammenbrand der Drei Welten
verlassen und wohnet ganz in Frieden in der Stitte seiner Ruhe.

1) Die drei Welten sind hier nicht Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft, sondern:
1) die Sphiire der Sinnlichkeit oder der Begierden (kimadhatu), 2) die Sphire der Form oder
Kérperhaftigkeit, wo die Begierden erloschen sind (riipadhatu), 3) die Sphire der Unkérper-
lichkeit (artpadhatu).

®) In dem Satra, dem dieser Text entnommen ist, ist unter dem Tathigata der Buddha
Shikyamuni verstanden.
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,Die Drei Welten®, spricht er, ,sind allesamt mein. Und die
lebenden Wesen, die darinnen wohnen, sind alle meine Kinder.
Die Welt ist voll von viel Triibsal, ich aber, ich will eine
Hilfe schaffen.”

Hokekyo.")

Nehmt einmal an, ich wire irgendwo in einer Herberge und wendete mich
an einen Mitgast, der da mit mir wire, und fragte ihn, woher des Weges und
wohin er wolle, und der Mann géibe mir zur Antwort, er habe von beidem keine
Ahnung und konne es nicht sagen: wiirden wir nicht alle die Héinde iiber dem
Kopfe zusammenschlagen ob einem solchen Mann und seiner Torheit? Und
doch, ist es nicht noch viel erstaunlicher, zu denken, daf wir, die wir auf
Erden leben, zum groBten Teile ganz gleicher Torheit uns miissen zeihen lassen ?

sDer Tor,“ also ist in der Heiligen Schrift zu lesen, ,ist so unwissend,
daf er sich selber weise diinket und weder wei, von wannen er kam, da er
geboren wurde, noch wodannen er gehen wird, alsbald er stirbt.“ Das ist nicht
etwa ein Textspruch, der auf Andere geht, er geht uns, uns selber an. Denn
wir, wir selber sind es, die nicht wissen, von wannen wir gekommen, um dieses
Menschendasein zu fiihren, noch wohin wir gehen werden, wenn wir dieser vor-
iibergehenden Behausung Valet gesagt.

Gewif, wir wissen, daf unser Leib von unserer Mutter Leib gekommen
ist, und wissen, da er im Grabe wieder zu Staub werden wird. Aber der
Leib, den wir da tragen, ist doch nicht unser Selbst, und eben dieses walre
Selbst ist es, von dem wir nicht wissen, von wannen es gekommen und wohin
es geht. Die Vergangenheit, durch die wir gekommen sind, ist umhiillt von
Dunkel, und von gleichem Dunkel umhiillt ist, die vor uns liegt, die Zukunft.
Zur Stunde, wohl, birgt uns die Stadt, darin wir gasten, aber wissen wir auch,
wann wir aus ihr werden aufbrechen miissen, um in die Nacht und Finsternis
zu tauchen unserer weiteren Wanderschaft? Finsternis ist je und je die Mutter
der Furcht: gihnenden Rachens steht sie da und lauert auf uns, diese Finster-
nis, daB sie uns verschlinge. Wenn wir daran denken, so will der Mut uns
sinken, und unser Herz erbebt vor Furcht.

Indessen, nicht nur Vergaungenheit und Zukunft sind es, von denen wir
$0 gar nichts wissen: wir wissen nichts selbst von dem, was uns gegenwirtig.
Tag fiir Tag stehen wir auf und legen uns nieder, gehn wir umher und ruhen
uns aus, und endlich — endlich sterben wir. Es lebt Einer wie der Andere,
und Keiner ist, der weiB, zu welchem Ende. Es sind welche, die halten dafiir,
Gliick sei des Daseins Zweck, und wieder Andere, die meinen, Fortschritt sei
er. Aber, kann man auch wirklich sagen, es gibt wahres Gliick hienieden ?
Inmitten der Freude kommt Trauer, uns zu iibermannen; hinter jeglichem Ge-
nusse lauert auch ein Schmerz; und die Blumen des Gliicks, die schonen, sie
welken dahin vor dem schwiilen Anhauch der Verginglichkeit, der iiber diese

1) Saddbarmapundarika-Satra.
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Welt hinweht, gleichwie die Herrlichkeit des Friihmorgens dahinwelkt vor dem
Strahl der Sonne, wenn sie aufgeht.

Oder wire, wie Andere meinen, Fortschritt der eigentliche Sinn des Erden-
daseins? Aber um uns einen Begriff von ,Fortschritt“ zu machen, miissen wir
doch wohl vorerst bestimmen, was denn eigentlich sein Ziel, was seine Richtung
ist. Und konnen wir das nicht, so konnen wir uns keinen Begriff von Fort-
schritt machen. Wenn Wolken iiber den Himmel dahinziehen, kann man wohl
sagen, daf sie fortschreiten oder zuriickgehen? Mann kann es nicht, dieweil
in ihrem Dahinziehen kein Plan vorhanden. Und wir, vor denen im Dunkel
unsere ganze Zukunft liegt, wie sollten wir ein festes Ziel vor uns haben
konnen, und wie, da dieses feste Ziel uns fehlt, sollten wir meinen konnen, daf
wir ihm entgegen fiirbaf schreiten?

Woraus denn folgt, daB beides, Gliick wie Fortschritt, leere Worte sind,
die sich nicht in Wirklichkeiten umsetzen lassen, und da8 es eitles Bemiihen
von uns wire, wollten wir versuchen, etwas zu vollbringen, was nun einmal
nimmer zu vollbringen ist. Und warum nicht? Ja, wenn wir’s doch zu sagen
wiiBten!

Wiederum, ihr mogt manchmal Leute finden, die euch sagen, es sei freilich
unmoglich, den Sinn des Lebens zu ergriinden, indem man nur das Einzelselbst
ins Auge fasse. Der Einzelne, sagen sie, ist ein Teil nur des Staates oder der
(vesellschaft, und gesondert von diesen ist er nichts. Sehen wir aber auf den
Einzelnen als auf ein konstituierendes Glied des ganzen Korpers, so werden wir
sehen, daf das Ende, dem der Kinzelne entgegenzustreben hat, das Gliick oder
der Fortschritt des Staates oder der Gesellschaft ist.

Indes, es kann doch einer, der blind geboren ist, nichts wissen von der
Welt, die um ihn her ist, und nie und nimmer den Fithrer abgeben fiir Andere.
Wie wollte der Mensch, der nicht wei, worin sein eigenes Gliick oder Fort-
schreiten liegt, wie wollte er sich verstehen auf die Geheimnisse der Wohlfahrt
und des Fortschrittes von Staat und von Gesellschaft? Oder wie sollte der
Mensch, der fiir sein eigenes Leben nicht einmal ein festes Strebeziel hat, im-
stande sein, ein solches seinem Lande oder der Gesellschaft in ihrer Gesamt-
heit vorzusetzen?

Oder aber, geht es an, zu sagen, das Leben eines Staates oder der Ge-
sellschaft, im Gegensatz zu dem des Einzelnen, sei von ewiger Dauer? Hat
die Welt je einen Staat gesehen, der zehntausend Jahre gedauert hitte? Und
kann nicht selbst das Leben dieser unserer Krde, darauf wir wohnen, mit einer
kurzen Reihe Ziffern aufsummiert werden? Es wird so gar lange nicht dauern,
und alles, was da ist, sinkt im Verlaufe kosmischer Revolutionen in sein
uranfingliches Chaos zuriick. Warum doch sollten wir uns da selbst einsetzen
oder unser Leben opfern fir das, was seines Verfalles Keime in sich trigt?
Ja, wenn wir’s doch zu sagen wiiiten!

Da wir denn sehen, daB wir auch von Staat oder Gesellschaft nicht
wissen, was es im Grunde um sie ist, so folgt, wir vermdgen weder den Sinn
des menschlichen Lebens zu begreifen noch auch den des Weltalls als eines
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Ganzen. Hoch iiber uns dehnt sich der Himmel aus. Zu unseren FiiBen ist
die Erde. Die Vogel singen, und die Blumen blihen. Aber warum? Wir
wissen’s nicht zu sagen. Wir kénnen sie uns nur denken als die Schatten einer
dunklen Vision, die wir nicht verstehen konnen und die alsbald verschwinden
wird. Mann, Frau — sie sind nur Schatten in der Vision. FEltern, Kinder —
auch sie — Schatten und nichts weiter. Und so auch Rang und Ruhm und
Reichtum und Errungenschaften. Und wir selber, Schatten nur sind wir, die
durch die Vision dahinschweben inmitten anderer Schatten gleichen Aussehens
und nicht wissen, wann wir ins Nichts verschwinden werden. Wir stehen auf
Schatten, wir wissen nicht, wann die Schatten verflieBen werden und die Vision
zerstiebt. ,Die Dinge samt und sonders im gesamten Universum, bewegliche
wie unbewegliche, Erscheinungen sind sie, die den Stempel der Vergénglichkeit
und des Unbehagens tragen.“ Wie sollten wir uns des Gefithls der Einsamkeit,
der Angst und Pein erwehren kénnen? ,In keiner der Drei Welten ist eine
Ruhe vorhanden. Sie sind gleich einem Haus in Flammen.“ Und wir, wir
wohnen drinnen in dem brennenden Haus des Leidens.

Und doch, seltsam! die meisten von uns vergessen es, daf wir in einem
brennenden Hause wohnen, und leben vergniiglich und in Freuden, als gibe es
da gar nichts zu befahren. Aber mogen wir immer die Augen schliefen, so
fest wir wollen, die Tatsache bleibt bestehen: ein Haus in Flammen ist ein
Haus, das niederbrennt; wir konnen nicht gemichlich drinnen weilen, und unser
Leben ist immerdar voll Unzufriedenheit. Ich, ihr, jedermann, — kein Augen-
blick, in dem wir nicht etwas zu begehren hitten, das aufler uns, das uns
unerreichbar ist, und doch, selbst wenn wir es erlangen, es ist selten nur, was
wir uns von ihm versprochen. TUnd wire es selbst an dem, daB die Erfillung
unseren Erwartungen einmal entspriche, sie ist uns doch von keinem wahren
Nutzen, ist sie doch nichts als nur ein Schatten in unserer Vision! Daher
kommt es denn, daB ein jeder von uns seinen besonderen Grund zu Mifver-
gniigen hat und von Sorge, Verzagtheit, Zorn, HaB oder Neid gequilt ist, mit
Anderen sich nicht vertragen und es nicht vermeiden kann, daf er durch Hader
und Streit beunruhigt wird. Mogen sie denn immerhin ihre Augen verschliefen
vor der Tatsache, daf sie in einem brennenden Hause leben, die Menschen, —
sie konnen es doch nicht #ndern, sie winden sich unter den Schmerzen, welche
die Feuersbrunst ihnen verursacht. Und trotz alledem konnen wir dabei be-
harren, wir befinden uns nicht im Irrtum; wir schmeicheln uns, alles sei in
bester Ordnung; wir briisten uns, daf unsere Lehren der Weg und unsere An-
schauungen die Wahrheit seien. Kann es ausbleiben, daf uns der scharfe Vor-
wurf des Tathagata trifft, der da sprach: ,Der Tor ist so unwissend, daB er
sich selber weise diinket“?

Es ist wahr und bleibt wahr, die Drei Welten sind voll von Pein, ob
wir das nun Wort haben wollen oder nicht. In diesem Augenblicke umziingeln
sie uns von allen Seiten, die blassen, lichtlosen Flammen des Leidens. Dann
und wann zwar empfinden wir ja auch woh! einmal voriibergehend ein Ver-
gniigen. Sei’s drum, es ist doch immer nur das Vergniigen einer triigerischen
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Vision, der Vorlaufer neuer Pein; und ist es dahin, so ist nichts zuriickgeblieben
als die Flammen des Leidens.

Und ferner, eine Flamme entziindet die andere, und das Feuer brennt
weiter ohne Aufhoren: Leid gebiert Leiden in endloser Aufeinanderfolge. Das
Gestern war erfillt von Pein, das Heute ist’s, das Morgen wird's genau so sein.
Mit Schmerzgeschrei und Trinen treten wir in diese Welt ein, und gleicher-
weise werden wir wiederum von hinnen gehen entgegen den Sorgen, den noch
unbekannten, des zukiinftigen Lebens. Das ist so nicht nur fiir uns selbst: die-
selben Flammen des Leidens umlohen unsere Eltern, unser Weib und Kind,
unsere Briider und Schwestern, unsere Freunde und Bekannten. Die ganze
Menschheit steht umgeben von der Feuerlohe von Leid und Pein, ganz nahe
sind sie uns, die Flammen, so nahe, daB sie die Armel unseres Gewands er-
greifen, sie schlagen uns ins Angesichf. Rings um uns konnen wir das Schreien
und Stohnen des leidbehafteten menschlichen Geschlechtes horen. Wie sollten
wir nicht suchend ausschauen, ob es denn nicht vielleicht irgend eine
Rettung gibt?

In Lagen wie diese vermodgen Wissenschaft und Philosophie, die Wege
der Welt, uns keine Hilfe zu bieten, wie sehr sie es auch versuchen mogen.
Denn warum? Sie sind aufer stande, auch nur FuBeslinge iiber die Grenzen
dieser Welt hinauszugehen. Sie stehen selber inmitten der Feuershrunst: wie
konnen sie die Menschen aus ihr retten? Auch viele Religionsformen gibt es,
die nicht vermogend sind, den Menschen einen gewissen Grund der Hoffnung
zu geben. Denn warum? Da sind solche unter ihnen, die uns von Pein
befreien wollen, indem sie uns unser Vertrauen setzen heifien auf irgend einen
Menschen, schwach wie wir selbst, der, wie wir, lebt inmitten der Pein. Aber
wie konnen wir hoffen, unsern Weg aus den Flammen des Lebens herauszu-
finden, indem wir unser Vertrauen auf jemand setzen, der selbst beinahe
erstickt und blind ist vor dem Rauch und Staub des Brandes? Da sind wieder
andere Religionsformen, die ermahnen uns, den Siinden abzusagen und der
Tugend nachzufolgen: aber ach! wenn das nur nicht iiber das Vermogen der
allermeisten von uns ginge! Sind wir doch ganz erschopft von den Leiden, die
der Irrtum in seinem Gefolge mit sich brachte, der Kraft ermangelnd, den
Flammenringwall zu iberspringen, der das Haus umschlieft. Wie kénnen wir
selbst unsere Siinden aufgeben, der Tugend nachfolgen und so durch die Flammen
der Leiden brechen? Ks ist also beides unmoglich: wir konnen unser Vertrauen
nicht auf Wissenschaft oder Philosophie setzen, und ebensowenig auf die groBe
Mehrzahl der religiosen Systeme; und konnen wir nicht ein sicheres Rettungs-
mittel finden, nun, dann heit es eben bleiben, wo wir sind, — hoffnungslos
umziingelt von den prasselnden Flammen des Leidens ohne Ende.

Aber — was ist das fiir ein froher Klang, der in das Ohr uns tont? Es
ist der Name des Buddha endlosen Lichts und Lebens,') des hochgebenedeiten.
Umgeben von den Flammen des Leidens, horen wir oben und unten, zur Rechten

1) D. i. der Name Amitabhas, der in Shakyamuni Fleisch wurde.
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und zur Linken den Heiligen Namen Buddha grenzenlosen Lichts und Lebens.
Dreitansend Jahre voreinst, jetzund, dreitausend Jahre spiter, seinem Namen
macht das keinen Unterschied. Er hat genan dieselbe Wirkungskraft, sei's nun
im fernen Indien, sei es in Japan hier. Er ist nicht beschrinkt auf dreitausend
Jahre blof oder nur auf Indien und Japan. Er ist derselbe zu allen Zeiten
und an jedem Orte. Dieser eine Name steht da, eine Offenbarung inmitten
einer Welt von Schatten und Vision, und er allein ist beides nicht, nicht
Schatten und nicht Vision. Er ist geoffenbart in dieser Welt, aber er ist nicht
von dieser Welt. Er ist Licht. Er ist der Weg. Er ist Leben. Er ist Macht.
Dieser Name allein ist vom Himmel herniedergekommen, das Absolute, Unsicht-
bare, zu der Erde, dem Endlichen und Sichtbaren. Er allein ist das Seil, das
uns aus dem brennenden Feuer des Leidens herausziehen und uns sicher an der
Stiatte reiner und ewiglicher Seligkeit landen kann.

Eisen ist Eisen, wie sehr man's auch polieren mag. Aber die Alteu
wubten zu sagen von einem Stein der Weisen, der Eisen in Gold verwandeln
konnte. Der Iran?)-Hain hat einen giftigen Geruch, der weithin ausdiinstet,
so daf man ihm nicht nahen kann. Aber es braucht nur eine einzige Sendan ?)-
Knospe aufzubrechen, und siehe da! der ganze Hain ist iiber und iiber erfiillt
von siifestem Dufte. Also die Sage.

Das Eisen sind wir. Der Iran-Hain ist diese Welt. Der Stein der
Weisen aber und die eine Sendan-Knospe, das ist der Heilige Name. Vision
hin, Vision her: haben wir einmal unser Vertrauen gesetzt auf diesen Namen,
der keine bloBe Vision ist, so gehen unsere Herzen, die bisher nur einen Teil
eines fliichtigen Traums gebildet, ein in das Reich der Wirklichkeit, des Wahren
Lichtes und des Wahren Lebens. Und wenn wir dann, mit diesem veridnderten
Herzen, eine weite Meinung fassen von der Welt, so hort die Welt selber auf,
eine bloBe Vision zu sein. Diese Welt, sie wird alsdann zu einem Teil des
Reichs des Lichts und Lebens.

Gibt es aber einen Heilsweg, so konnen wir nicht zweifeln, es gibt auch
ein Land, wo dieses Heil voll verwirklicht und vollendet werden kann. Und
dieses Land konnen wir schon zur Stunde erschauen, in der Zukunft. Die
Zukunft, einst ganz Nacht und Dunkel, ist jetzt erhellt von einem Lichtstreif.
Dank dem Rettungsseile, das uns zugeworfen worden, ist Hoffnung in unseren
Herzen zum Aufwallen gekommen. Wir sind eingegangen zu einer Ruhe, die
ither alle Beschreibung geht. Ja wahrlich, sie kann schon jetzt erlangt werden,
in diesem gegenwirtigen Augenblicke, diese Seligkeit. Die Gegenwart, einst
so voll von Fiahrlichkeiten, sie ist nun sicher vor Geféihrdung.

Aber Gegenwart und Zukunft, wie sind sie mdglich ohne eine Vergangen-
heit? Und unsere Vergangenheit, das konnen wir sehen, ist die Treppe ge-
wesen, auf der wir zu der Seligkeit von Gegenwart und Zukunft emporgestiegen.
Die Vergangenheit, voreinst so allen Sinnes bar, ist nun reich geworden an

1) Sanskr. eranda.
2) Sanskr. candana.
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kostlicher Bedeutung. Mit einem Worte, dieses menschliche Leben und dieses
ganze Universum sind mit Herrlichkeit umkleidet und verklirt, und alles das
wodurch? Lediglich durch das Verdienst des Finen Namens.

Und nun kénnen wir zum erstenmale anfangen, wirklichen Fortschritt zu
machen. ,Der Tathagata hat das brennende Haus der Welt verlassen und ist
eingegangen zur Ruhe in die friedvolle Wohnstatt seines Waldheims.“ Dieser
Tathagata, der zur Ruhe seines Paradieses eingegangen ist, zu ihm wenden wir
uns und schreiten weiter fiirba Tag um Tag in seinen FuBstapfen. Das ist
in der Tat Fortschritt im wahren Sinn des Wortes, ein Fortschritt, bei dem
kein Riickfallen zu befahren ist, ein Fortschritt, aus welchem Seligkeit ersprieBt,
die sich nimmer wandeln kann. Es ist eine Seligkeit, die in die Zukunft reicht,
die keine Grenzen hat, es ist die wahre Seligkeit. Wir konnen sie schauen,
diese wahre Seligkeit, jetzt, in der Gegenwart.

So sehen wir, da8 nunmehr ein heller Lichtstreif sich durch unsere ver-
schiedenen ILeben zieht und sie zu einem Ganzen zusammenreiht, das ver-
gangene, das gegenwirtige und das zukiinftige, sie, die bisher nur wirre Traum-
gesichte zu sein schienen. Unser menschliches Leben, das nur ein Traum im
wachenden Zustande gewesen, ist nun kein solcher mehr: es ist die Tir, die
uns zu dem kostlichen Land des Tathagata fithrt. Wir selber, die wir nichts
weiter als ein Traum gewesen, sind das nicht linger mehr: wir sind die Er-
losten, die Sthne des Buddha. An diesem Tore zum Land der Seligkeit ist uns
ein hoher Ehrenrang zuteil geworden, und was wir hinfort arbeiten, das tun
wir lediglich, um unsere Dankbarkeit fiir diese grofe Gabe an den Tag zu
legen. Ist Dankbarkeit der Grund, der uns bewegt, so miissen wir uns aufs
duferste anstrengen, es auch zu bekunden; wir miissen’s, ob wir dariiber gleich
verdiirben, ob unser Vaterland selbst, ja ob die Welt darob zu Grunde ginge.
Der Regenbogen ist ein fliichtig und vergénglich Ding, und doch empfingt er
das Licht der Sonne und tut sein Bestes, es scheinen zu lassen. Also haben
auch wir, deren Leben in jedem Augenblicke dahinschwinden kann, die Herr-
lichkeit des Gottlichen Namens empfangen, und nun wir sie empfangen haben,
wird es unsere Pflicht, mit Herzen, ganz erfiillt von Dank, zu arbeiten, daB sie
durch uns ihren Schein weiterverbreitet, diese Herrlichkeit.

Aber wiederum, dieses Bezeigen der Dankbarkeit, wozu wir verpflichtet
sind, geschieht mit nichten durch unsere eigene Kraft allein. Diese Lippen,
die den Gottlichen Namen aussprechen, diese Hénde, die in angestrengtem FleiBe
tun, was uns zu tun gebiihret, sie sind alle nur Teile an dem Kérper, der von
unseren Eltern stammt. Wir haben ein Vaterland, das uns Schutz gewdihrt,
ein Heim, in dem wir groBgezogen worden, wir haben Weib und Kinder, Briider
und Schwestern, Nachbarn und Gefreunde, und sie alle stehen uns zur Seiten
und ermuntern uns, und ihre Hilfe macht es uns méglich, dieser unserer Pfticht
gerecht zu werden.

Aber siehe, diese Menschen sind nun nicht mehr die bloSen Schatten eines
Traumes. Sie sind nunmehr die wertvollen Gehilfen, die es uns ermoglichen,
daB wir der heiligen Verpflichtung, unsere Dankbarkeit zu zeigen, geniigen.
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Auch sind sie nicht die einzigen, die solches tun. Unsere Feinde selbst, die
Erbfeinde und die personlichen eines jeden, wer kann aussagen, wie michtig
sie uns als Ansporn wirken. Shakyamuni sagte, Devadatta sei sein Lehrer in
der Religion: Mein Widersacher ist mein Lehrer geworden. Noch vor kurzem
waren wir von Pein umgeben, also sagten wir; jetzt sind wir umgeben von
Gnaden. Noch vor einer kleinen Weile waren wir verstrickt in Schatten und
Triume; jetzt sind wir umfangen von Licht und Glorie. Das menschliche Leben
ist ein Gnadenhauf geworden, die Welt eine Wohnstatt voll des (Glanzes. Ist
das nicht ein selig Ding?

Die Lehren des Buddhismus sind auBerordentlich umfassend: der Weg der
Menschen, die Gesetze des Denkens, Alles ist darin begriffen. Das GroSte aber,
das er in sich schlieBt, ist die Lehre, welche uns ermahnt, welche unsere Auf-
merksamkeit auf unser eigenes Elend und auf das des Lebens der Menschen
richtet, welche die Wurzel des Leidens abschneidet und uns gnédig in das
Reich des Lichts versetzt. Die weltliche Lehre weigert sich entweder geflissent-
lich, das Elend des Menschenlebens zu sehen, oder versucht, es zu vergessen,
oder aber miiht sich, zu unterdriicken, was sie sich nicht aus dem Sinne
schlagen kann. Ganz anders der Buddhismus. Er schaut dem Leiden in das
Angesicht; er begreift es; er schiitzt uns dagegen; er ist das Mittel, durch das
wir das Elend mit der Wurzel ausschneiden und uns von ihm frei machen.
Die Menschen wollen versuchen, zu sagen, sie sihen kein Leiden; aber sie konnen
gar nicht anders, sie miissen es sehen. Sie versuchen, es zu vergessen; aber
es zwingt sich ihrer Beachtung auf. Sie versuchen, es zu unterdriicken; aber
immer und immer wieder dringt es sich ans Licht. Aber schneidet das Elend
an der Wurzel ab, und es kann nicht wieder wachsen, es bleibt ihm nichts
anderes iibrig als zu welken und zu sterben. Shakyamuni hat uns eine auBer-
ordentlich scharfe Axt fertig in die Hénde gelegt, eine Axt, die wir dem Elend
an die Wurzel legen kionnen, um uns zu erlosen. Diese Axt ist der Eine Heilige
Name, der uns selig macht.

», Wahrlich, ein scharfes Schwert ist er, der Name Amidas.“ Es ist unser
Ruhm, daB wir dieses scharfe Schwert nun schwingen diirfen. ,Es fillt all
das dunkle Baumwerk des Nichtwissens.” ,HEs schneidet ab alles Astwerk des
Leidens.* Den Ruhm dieses Schwertes verbreiten wir durch die ganze Welt:
sonst werden wir fiir alle Zeit in dem Hause, das im Brande steht, verbleiben.

»Die Drei Welten,“ sprach der Tathigata von sich selber, ,sind allesamt
mein eigen, und alle Menschen, die darinnen wohnen, sind meine Sohne.“ Jetzt steht
er an der Tiire des brennenden Hauses und ruft uns zu: ,Kommet eilends heraus!*

»Ilch allein will Rettung schaffen,“ spricht er, und uns zu gute hat er
uns dieses Eine Fahrzeug der Erlosung — den Heiligen Namen — gegeben
und hat uns befreit aus dem brennenden Hause. LaBt uns nicht siumig sein,
seiner Lehre zu folgen und uns selber zurechtzubringen in Ubereinstimmung
mit dem Sinne des Heiligen Namens! Laf8t uns besteigen ,das Fahrzeug dank-
baren Vertrauens“, das uns eilends einbringen kann in das Paradies der Wahr-
heit, das hochgebenedeite!

“
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3. Idole und religiése Symbole.

»Also sprach Buddha zu seinem Vater, dem Konig: Der
Iran-Hain hat eine Grundfliche von zehn Yojana?!) im Gevierte,
und nur eine Sendan steht im ganzen Haine. Alslange die
Sendan noch bloB als eine Wurzel da ist und noch nicht her-
vorgesproft ist, ist der ganze Iran-Hain iiber und iiber stinkend
und sonder Wohlgeruch, also dal zur Zeit, wo die Iran in Bliite
stehen und Frucht treiben, alle anderen Pflanzen und Tiere dahin-
welken und ersterben. Nachher aber, wenn die Sendan hervor-
sprieft und zu einem Busche wichst, ist die Luft von Wohlduft
erfiillt, und alle Lebewesen leben auf.

Und abermals sprach Buddha zu seinem Vater, dem Konig:
Es ist genau das gleiche, wenn die lebenden Wesen inmitten von
Leben und Tod in ihrem Herzen an den Buddha denken. Wofern
sie recht und anhaltend die Gedanken auf ihn gerichtet halten,
werden sie gewiB in seine Gegenwart gelangen. Und gehen sie
einmal vom Tode zum Leben, dann werden sie von sich abtun
alles Ubel und alle Siinde und die grofe Barmherzigkeit voll-
kommen machen. Meditation fiber Buddha ist wie das Sendan-
Gewiichs, das in den Iran-Hain neues Leben bringt.“

Kwambutsusammaikyd.?)

In den Tagen unmittelbar vor der Meiji-Restauration,?) als ganz Japan
von nichts anderem sprach als von , Wiedereinsetzung des Mikado“, , Aufrecht-
erhaltung der Schogunatsregierung“ und dergleichen, war ein Samurai von
Mito, namens Takeda Kounsai, der den glithenden Wunsch hegte, seinem Lande
durch irgend eine aunferordentliche Tat der Tapferkeit oder durch irgend einen
Akt der Weisheit einen Dienst zu leisten, und der zu diesem Ende einen Trupp
Gleichgesinnter sammelte, mit denen er sich auf den Weg nach Kyoto machte.
Aber auf der Mehrzahl der Klane lastete zu dieser Zeit noch schwer die Furcht
vor der Tokugawa-Regierung, und das Reisen von einem Distrikt zum andern
war sowohl mit Gefahr als auch mit Schwierigkeit verbunden, und so geschah
es, daB die kleine Schar, nachdem sie unter Uberwindung vieler Fihrlichkeiten
heil bis nach Echizen vorgedrungen war, eines Tages plotzlich festgenommen
und alshbald ins Gefiingnis geworfen wurde.

Hieriiber fafte alle diese Samurai Verzweiflung und wilder Unwille.
Geradezu zur Wut aber steigerte sich ihr Zorn, wenn sie daran dachten, auf
welch ungerechte Weise sie festgenommen worden waren, und einmal vergaBen
sie sich in ihrer Wut so weit, daB sie den Angestellten, der ihnen ihre Nahrung

Yy yojana, urspriinglich ein Tagemarsch; heute nach japanischer Aunahme eine Strecke
von 2 ri (Meilen).

?) D. i. Buddhadhyana-samadhisagara-Sutra.

%) Im Jahre 1868.
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durch eine kleine Fensterdffnung in die Zelle reichte, am Arme packten und
aufs schméhlichste miShandelten.

Aber ich muB euch erzihlen, daB sich unter dieser Schar fahrender
Ritter einer befand, ein junges Blut noch von so zwdlf oder dreizehn Jahren,
der jedoch trotz seiner Jugend durch die ruhige Wiirde seines Benehmens wie
durch die Klugheit seiner Gedanken eine hohe Meinung von sich hegen lieB,
und der anch jetzt, wihrend sich die Anderen ungebédrdig und rebellisch
benahmen, immer ehrerbietig und gehorsam gegen die Gefiingnisbeamten war,
die ihrerseits infolgedessen sehr hoch von ihm dachten.

Nach einiger Zeit bemerkte man, daf der Knabe bestindig zwei Puppen
bei sich trug. Anfangs vermutete man in diesen Puppen blofies Spielzeug, —
ein Spielzeug, ganz und gar nicht passend fiir einen Knaben, der ein fahrender
Ritter sein wollte; aber das war mitnichten also. Der Knabe behandelte diese
Puppen mit der Zufersten Ehrerbietung. Des Morgens, wenn er sich von seinem
Lager erhob, pflegte er sie vor sich hinzusetzen, seine Héinde andéichtig zu
falten und sie zu griiflen, als wiren sie seine leibhaftigen Eltern. ,Guten
Morgen, Vater,“ sagte er, ,Guten Morgen, Mutter!* Kam die Essenszeit, so
stellte er sie vor sein Tischchen, und beugte sich wieder in frommer Ehrfurcht
vor ihnen zur Erde nieder.  ,Mit eurer Erlaubnis“, sagte er wohl, ,will ich
nun meine Mahlzeit einnehmen. Ich danke euch fiir das, was ihr fir mich
besorgt habt.“ Keine Nacht verging, ohne dal er ihnen gesunden Schlaf
gewtiinscht und sie in seinen Armen mit sich ins Bett genommen hiitte. Das
tat er so tiglich unverdndert, bis zuletzt selbst seine rauhen Gefingniswirter
wahrnahmen, daff die Puppen doch etwas zu tun haben miiften mit dem
bestindig ruhigen und achtungsvollen Benehmen des Knaben, und anfingen,
sein Spielen mit den Puppen (wofiir sie es zuerst gehalten hatten) mit teil-
nahmsvollem Wohlgefallen zu behandeln. —

Ich darf sagen, ich war ergriffen, als ich diese (Geschichte zuerst horte.
Schon rein vom ethischen Gesichtspunkte aus betrachtet, ist die hohe Ehr-
erbietung, welche dieser Knabe fiir seine Eltern hatte, und die warme Liebe,
die ihn selbst im Gefdingnis niemals versiumen lief, ihnen seine Hochschiitzung
geziemend zum Ausdruck zu bringen, fiir uns Heutige, die wir uns so bestéindig
der AuBerachtlassung kindlicher Pietit schuldig machen, eine hochst aus-
gezeichnete Lehre und ein gut Beispiel. Gehen wir einen Schritt weiter und
denken iiber diesen Fall vom religiosen Gesichtspunkte aus nach, so werden
wir finden, er enthilt auch Stiicke der Lehre von grofitem Werte.

Die Weisen des Alfertums pflegten zu sagen, der Leib sei ein Gefingnis.
Damit meinten sie, daf der Mensch auf Grund dessen, daB er einen Leib habe,
an die Ketten niedriger Liiste gelegt und gefesselt sei, und daf aus eben diesem
Grunde sein Herz niemals freies Spiel fiir seine Neigungen und Wiinsche haben
konne. Das ist eine Wahrheit, die ohne weiteres einleuchtet. Wenn wir aber
diesen Gedanken erweitern, so ist nicht der Korper des einzelnen Menschen

nur ein Geféngnis, sondern das menschliche Leben in seiner Totalitdt, — ein
Geffingnis noch dazu, dessen Riegel zu sprengen unméglich ist.
Haas, ,Amida Buddha unsere Zuflucht.‘* 11
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DaB dem so ist, das kann uns unsere eigene Erfahrung bestitigen.
Uberlegt nur einmal! Wir sind von allen Seiten eingehegt, innerlich und
duBerlich, also, daf wir durchaus nicht immer zu tun imstande sind, was wir
gerne tun mochten. Da hilft kein Wollen, wir konnen den Lauf der Sterne
und Jahreszeiten nicht &ndern; wir kénnen, um von groSen Dingen zu Kkleinen
herunterzusteigen, nicht machen, daf unsere Freunde tun, was wir sie gerne tun
sihen; wir konnen unsere eigenen Geschwister nicht zwingen, sich nach unserem
Geschmack zu modeln, noch vermégen wir unsere Eltern, Frauen, Kinder dahin
zu bringen, daB sie in allen Dingen sich unserer Weise anpassen. Ja, wir
sind nicht einmal imstande, unseren eigenen Korper absolut zu regieren oder
unser eigenes Herz zu regulieren. Wir wollen nichts sagen von der Ausiibung
von Einflu auf die Andern. Wir konnen, auch wenn wir alles aufbieten, nicht
einmal uns selbst der Siinde entwinden oder uns selber auf den Pfad der Tugend
zwingen: das verkehrte Streben unserer menschlichen Natur treibt uns an, das
Bose zu tun, das wir nicht tun wollen, und das Gute ungetan zu lassen, das
wir gerne tun wollten. Und das ist nicht das einzige Erbiibel unseres Fleisches:
Geburt, Alter, Krankheit und Tod iiben auf alle ihren Druck mit einer Hirte,
die kein Ansehen der Person kennt, die sich nicht mildern und der sich nicht
ausweichen lifit. Wir mogen die rote Zuchthiuslergewandung tragen oder
nicht, das macht keinen Unterschied: wir alle gleicherweise empfangen das
Todesurteil. Eines Tages wird dieses Urteil an jedem von uns vollzogen werden,
und zwar, ohne daf wir vorher gewarnt wiirden oder eine Aufschiebung der Voll-
ziehung erflehen konnten, und wir werden dann hilflos dastehen, gleichsam mit
Fesseln der Notwendigkeit angekettet, wihrend unser Schicksal sich an uns erfiillt.

»Das Wort kann nicht¥, sagte Napoleon, ,ist nur im Worterbuch des
Toren zu finden.* In den Tagen, da unsere Erfahrung beschrinkt war,
bewunderten wir diesen Ausspruch, als enthielte er eine michtige Wahrheit.
Wie wir an Weisheit und Erkenntnis zunahmen, fanden wir, daf Napoleon
selbst seine Tage als Gefangener auf St. Helena beschloB, von wo ihm ein Ent-
kommen unméglich war, und lernten so, da das Wort kann nicht gewif
im Worterbuch des weisen Menschen ebenso gut sich findet, wie in dem des
Toren. Wir wissen jetzt, daB dieses menschliche Leben, das uns in unserer
Jugend wie ein Vergniigungspark vorkam, den wir nach Gefallen durchstreifen
konnten, in Wirklichkeit nichts anderes ist als ein Gefingnis, in dem wir uns
eingesperrt und in Haft gehalten finden, und aus dem wir nimmer entkommen
werden, bis das Todesurteil kommt, uns freizusetzen. Wir mogen iiber die
Gerechtigkeit oder Ungerechtigkeit des Prozesses, der uns in diese Gefingnis-
stitte gebracht hat, sagen, was wir wollen, wir mogen wiiten und toben, soviel
wir wollen, wir bringen es nicht fertig, durch das Gefingnistor zu brechen
oder tiber den Ringwall zu klettern. Was also sollen wir tun?

Und damit nun kommen wir zu der trefflichen Lektion, die wir von dem
Knaben in Takeda Kounsais Trupp fahrender Ritter lernen sollen. Der Knabe
befand sich, wie wir gesehen haben, in der Gesellschaft einer Schar grimmer,
lauter, ungestimer Gesellen und empfing ganz dieselbe Behandlung wie sie.
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Aber so jung er war an Jahren, er tat nicht mit, da sie sich rebellisch
benahmen, sondern hielt sich ruhig, mit gefafiter Seele, im Gefingnis. Es waren
die Puppen, die Symbole seiner abwesenden Eltern, die ihn in den Stand setzten,
seine Leiden mit solcher Gelassenheit zu tragen. Die Puppen halfen ihm, sein
Denken fest auf seine Eltern gerichtet zu halten, und so oft er an sie gedachte,
brach sein Herz durch die Tore seines Gefingnisses, und es brachte ihn zu
seinem fernen Heim und zu der Seligkeit des Zusammenseins mit Vater und
Mutter. Mit anderen Worten, die Puppen waren die Flugmaschinen, die sein
Herz iiber die engen Schranken der Gefingniszelle hinaustrugen. Gerade so
wie der General, in einer isolierten Festung belagert, imstande ist, vermittelst
eines Ballons mit seinen Freunden drauBen sich in Verbindung zu setzen, so
wurde dieser Knabe durch seine Puppen in den Stand gesetzt, zu seinen Eltern
zu fliegen, sich in ihrer Liebe zu sonnen und von ihr trésten zu lassen und so
fiir eine Weile der Leiden des freudlosen Kerkers zu vergessen.

Uns Menschen, die wir im Gefiingnis des menschlichen Lebens sitzen, sind
dhnliche Puppen auch ein Bediirfnis. Wir brauchen ,Puppen“, die uns als
Flugmaschinen dienen, um unsere Herzen in den Stand zu setzen, sich zu der
Stétte zun erheben, wo unser aller wahrer Vater wohnt, zn der Gegenwart des
Buddha. Mit anderen Worten: wir miissen notwendig irgend eine Darstellung
des Tathagata haben, die mit den Sinnen erfaft werden kann. Der Knabe
in unserer Geschichte — er war noch ein blofer Knabe — fand seine Be-
friedigung in der Ehrfurcht, die er den Puppen bezeigte, die ihm seine irdischen
Eltern symbolisierten; und wir — arme Gefangene, die im Kerker des mensch-
lichen Lebens sich wundreiben und zerwiiten — wir brauchen als Hilfsmittel
zu unserer vollkommenen Trostung, Beruhigung und geistigen Stirkung irgend-
welche symbolische Darstellung unseres wahren Vaters, des Tathagata.

Nun, woher es bekommen, dieses Symbol des Tathagata? Sollen wir uns
eine Statue oder ein Gemilde beschaffen, das ihn darstellt, und diesem unsere
Reverenz bezeigen? Wohl, wir mogen das tun! Eine Statue ist eine wert-
volle Sache, und gleicherweise ein Gemilde. Aber, wir kionnen sie doch nicht
allezeit verehren. Gibt es ein Symbol, das wir allezeit verehren kénnen? —
und wenn: wo ist es? Ja, meine Herren, es gibt eins: — es gibt den Heiligen
Namen, den hochgebenedeiten. Er ist fir uns die wahre ,Puppe®, das echte
Bildwerk unserer wahren Anbetung.

Viele, die unsere Glanbensvorstellungen nicht verstehen, sagen, der
Buddhismus sei eine klidgliche Religion, weil er den Gebrauch von religitsen
Statuen, Bildern und Symbolen anerkennt. Das ist ein oberflichlich Kritisieren,
nicht wahr? Und doch gibt’'s Leute, die vor solch’ einem oberflichlichen
Kritisieren furchtsam die Segel streichen und den Versuch machen, die Lehren
ihres Glaubens abzuleugnen oder nach Entschuldigungen fiir sie zu suchen.
Es ist sehr falsch, das zu tun. Es kann nicht wohl in Abrede gestellt werden,
daB der Buddhismus ist, was oberflichliche Kritiker ,Bilderdienst* zu nennen
belieben. Gerade damit wird er bezeichnet, und es ist einer der besten Zige

unserer Religion, dal sie den Gebrauch von Bildern lehrt und sanktioniert.
sl
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Jenes junge Blut im Gefingnis von Echizen mit seinen Bildnissen seiner
Eltern, wie sie keiner der Anderen hatte, wie viel Trostung und Freude floB
ihm doch daraus, daB er sie bei sich hatte! In genau derselben Weise werden
wir in dieser Welt der Wirrsal, die, ob wir sie nun von innen oder von auBen
ansehen, eine Welt von Pein und Weh ist, durch sichtbare Darstellungen des
Tathagata, der unser aller wahrer Vater ist, beseligt und getrostet.

Es ist nicht notig, daB wir uns irgend Sorge machen, aus welcherlei
Material wir diese Bilder herstellen sollen. Ein halber Zoll morschen Holzes,
ein altes Blatt Papier, ein Klumpen Lehm, ein Brocken Metall, — alles mag
dazu taugen, solange es nur eine symbolische Darstellung ist und unsere ver-
geBlichen Herzen davor bewahrt, des Tathagata uneingedenk zu sein. Vor
diesen Symbolen verbeugen wir uns, und indem wir es tun, werden unsere
Herzen in Gedanken zn dem grofien Herzen des Tathagata erhoben. Und
alsbald geschieht auch das andere: unsere Herzen, wie sehr sie auch das Ge-
fangnis des Korpers in seiner Haft halt, brechen durch die starken Geféngnis-
tore, setzen hinweg iiber die hohen Kerkermauern und erheben sich freudevoll
dazu, die Seligkeit in Buddhas L.ande zu geniefien. Wéiren sie nicht da: wir
mdchten des Buddha vergessen, so, wie manch einer seine Kltern vergift, wenn
er nichts hat, das ihn an sie erinnert. Wir wiirden sein wie die rebellischen,
streitlustigen fahrenden Ritter im Gefingnis von Echizen: wir wiirden den Tatha-
gata vergessen und hoffnungslos in die Maschen des Leidens verstrickt bleiben.

Vielleicht, daB manche sagen: ,Ich habe keine Bilder im Besitz und
vergesse darum doch das Tathagata nicht; mein Herz kann ihn gar nicht
vergessen.* Nun, solche Menschen sind Ausnahmen. Wir gewohnlichen Wesen,
die wir immer zur VergeBlichkeit geneigt sind, konnen nicht wohl daran
denken, ohne die Hilfe von Bildern und Symbolen auskommen zu wollen.
Denn, wie ich schon gesagt habe, sie sind die IFlugmaschinen, die unsere
Herzen zu dem friedvollen Genufl des Paradieses, des Reinen I.andes tragen.

Seien es nun Statuen aus Gold, Ton oder Holz, oder auch gemalte Bilder:
— wir erweisen ihnen allen gleiche Verehrung, sie sind alle gleich wertvoll.
Wir stehen auf der Hohe einer Flucht moosbewachsener Treppenstufen, die zu
irgendeinem ehrwiirdigen, halbzerfallenen Tempelheiligtume fithren, das von ge-
fallenem Laube gleichsam eingeschlossen ist, und es iiberkommt uns ein un-
beschreibliches Gefiihl von andachtsvoller Scheu, das uns ergreift im tiefsten
Herzen. Dieses Gefiihl kommt uns, wie wir eines geschnitzten oder gemalten
Bildes im Schrein ansichtig werden, an dem der Kiinstler sein Bestes anfgeboten
hat, die Gestalt oder das Herz des Tathagata, der uns erlést hat, abzubilden.
Und doch ist es immer nur eine mittelbare, sekundidre Darstellung, die wir
darin haben, und eine direkte Darstellung ist viel besser als ein symbolisches
Portrit. Und darum schreiben wir den gebenedeiten Heiligen Namen und
nehmen ihn als eine unmittelbare Darstellung des Wesens, das wir verehren.
Wir haben es also nicht mehr mit des Kiinstlers Tathagata-Vorstellung zu tun:
wir haben vor uns den Heiligen Namen selbst, die direkte Offenbarung des
Wesens dessen, auf den wir trauen. Indem der Tathagata uns seinen Namen
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gab, hat er uns einen Teil seines Selbst gegeben, und das ist, wie der Weise
bemerkt, die wahrste von allen Gaben.

Sie ist vollkommen wahr. Sich selbst zu geben, und nicht blof etwas,
das einen nur darstellt, das ist die wahrste und beste aller Gaben. Und die
beste Weise, sich selbst zu geben, ist, sich ganz zu geben, nicht teilweise nur.
Wenn ein Hirt eins von den Schafen hergibt, die er aufgezogen hat, so gibt er
einen Teil seines Selbst her; wenn das junge Midchen ein selbstgesticktes
Taschentuch verschenkt, so gibt sie einen Teil ihres Selbst. Als aber der Tatha-

’ gata uns seinen Namen offenbarte, da war, was er uns gab, das Ganze seines
Selbst. Der Hirt kann auch ohne sein Schaf weiterleben, und das junge
Midchen kann den Verlust seines Taschentuchs iiberleben: aber der Tathagata
kann nicht leben ohne seinen Namen, denn er enthilt das Ganze seines gott-
lichen Herzens und das Ganze seiner grenzenlosen, unaussprechlichen Barm-
herzigkeit. Des Tathagata Wunsch war, sich uns ganz zu geben, und zu diesem
Zwecke hat er seinen Heiligen Namen geoffenbart, die Offenbarung seines gott-
lichen Herzens, und hat ihn uns gegeben. Es kann keine Darstellung des
Tathagata geben, die unmittelbarer wire als diese, denn Rennyo Shonin hat die
Wahrheit gesprochen, wenn er sagte, ein Bild sei besser, als eine Statue, aber
der gottliche Name sei besser als ein Bild. Wenn wir vor einer Statue oder
einem Bilde uns zur Erde beugen, haben wir eine dunkle, unbestimmte Vor-
stellung von dem Herzen des Tathagata. Die Dunkelheit aber wandelt sich
zum hellen Glanze der GewiSheit, wenn wir den Heiligen Namen horen und
alles verstehen, was der Name in sich schlieBt. Der Heilige Name ist das
wahre Abbild des Tathagata, seine lebende Photographie. Thn kénnen wir ver-
ehren, wo immer wir uns authalten, und wann immer wir ihn betrachten, kénnen
wir in ihm die Regungen des gottlichen Herzens sehen. Er ist auch nicht das
Kunstgemichte irgend einer anderen menschlichen Hand; er ist das Bild seines
Selbst, das er selber anfgenommen hat. Nein, er ist auch nicht nur eine Photo-
graphie, er ist der Tathagata selbst, sein wahres, gottliches Herz. Und wenn
wir ihn, den Namen, ausgesprochen horen, so ist es der Tathagata selbst, der
zu uns kommt.

Daher, mag gleich unser Leib eingeschlossen sein von den Gefingniswillen
des menschlichen Lebens: wenn wir auf die Bedeutung des géttlichen Namens
lauschen, und wenn wir uns in Andacht vor ihm verbeugen, so steigen des
Tathagata Barmherzigkeit und sein Geist hernieder, geradewegs in unser Herz,
erleuchten die Dunkelheit unserer gefangenen Seele, nehmen von unserem zagen
Geiste die Furcht vor dem uns drohenden Schicksal und befreien ihn von der

1 grausen Bangnis, von einer Qual ohne Ende und Aussetzen. ,In den tiefsten
Tiefen des Elends,“ sagt die Schrift, ,wofern die Menschen nur einen Schimmer
der Herrlichkeit seines Namens haben, soll all ihr Leid und Schmerz ein Ende
haben, und die Freude der Erlosung soll ihr Teil sein.“ Und diese Seligkeit
ist in unserem Bereiche, und das allein durch seinen Namen.

Und nunmehr haben wir einen festen Grund zur Freude in diesem Ge-
fangnishaus des menschlichen Lebens. Denken wir einen Augenblick nach!

—
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Wie ging’s doch zu, daf diese Seligkeit unser geworden? War es nicht darum,
daf wir des gottlichen Namens teilhaftig wurden, der das wahre Abbild des
Tathagata ist? Und warum wurde er uns mitgeteilt, dieser géttliche Name?
Und warum sehnen wir uns nach ihm und erweisen ihm unsere Verehrung ?
Ist nicht das alles von den gegensitzlichen Gefiihlen gekommen, die wir hatten,
als wir uns dessen bewult waren, daf wir wie in einem Kerker von den Leiden
des menschlichen Lebens in Gefangenschaft gehalten und gemartert seien?
Und wenn dem also ist, diirfen wir nicht dafiir halten, daf eben diese unsere
Leiden die Motivursache gewesen sind, die uns den Zugang zu dieser grofen
Freude verschaffte. Ist dem also, dann ist das Gefangenenhaus mehr als nur
ein Gefangenenhaus: es ist eine Stétte voll Sinon und Bedeutung, es ist der
Vorhof des Paradieses. Und mehr noch: wenn wir bedenken, wann immer der
gbttliche Name zu uns kommt, es ist der Tathagata selbst, der kommt, dann
wird das Gefingnis verwandelt in die unmittelbare Gegenwart des Tathagata.
So ist denn nun keinerlei Grund vorhanden, warum wir danach verlangen
sollten, unser Gefdngnis verlassen zu diirfen. Als dem Sokrates seine Freunde
rieten, sich dem I(erker zu Athen durch die Flucht zu entziehen, lehnte er es
ab, ihrem Rate zu folgen, sondern wartete ruhig auf die Vollziehung des Todes-
urteils. Gleicherweise konnen auch wir in unserem elenden Gefingnisheim in
Ruhe verbleiben und des rechten Augenblicks harren, wann der Tathagata
kommen wird, uns zu unserer Ruhe einzuholen.

Zwei armselige Puppen brachten dem Knaben im KEchizen - Geféngnis
Frieden. Ein einziges Blatt der Sendan-Blume ist imstande, eine Wirkung aus-
zuitben auf einen ganzen Hain von giftschwangerem Irangehdlz. Der eine Name
des Tathagata kann uns Freude bringen in dem Gefdngnishaus des ILebens.
Der Knabe verrichtete des Morgens und des Abends seine Andacht vor seinen
Puppen. So auch wir: wenn wir aufstehen am Morgen, wenn wir essen, und
wenn wir arbeiten, wenn wir in Leid und wenn wir in Freud’ sind, immer
meditieren wir fiber den gottlichen Namen, und lassen ihn niemals ferne von
uns sein. Der Name ist uns die Kraft, mit der wir iiberwinden, und das Schwert,
damit wir unsere Feinde schlagen. Es zerstort die Holle,

Bedenket: 2400 Jahre vor heute offenbarte Shakyamuni in dem alten
Palast von Rajagriha in Zentralindien, der ihm sein Gefingnis war, diesen
Namen der Konigin Vaidehi und erloste sie von ihren Leiden. So verlanget
auch uns, denen dieser Name anvertraut ist, und die wir ihn mit Andacht ver-
ehren, sind wir gleich in unser brennendes Gefingnis eingemauert, mit Vaidehi
danach, die kiihlen Liifte der Erlosung uns angenehm umwehen zu fithlen und
mit allen Erlosten zusammen mit diesem sakramentalen Symbol erlosender Gnade
betraut zu werden.

Die Feuer des Brandes umlodern uns auf allen Seiten; aber ist nur unser
Vater mit uns, was sollen wir fiirchten? Und ist der Name des Tathagata
immerdar in uns, was sollen wir jemals iiber Einsamkeit oder Mangel an Mut
klagen? —
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Achtzehnte Geliibde, das (VerheiBung, Eid-
schwur u. &), 17. 28. 89. 48. 95.

Achtzig Kennzeichen des Buddha, 187.

Achtzigtausend verschiedene Lehren Sha-
kyas, 43.

Ackerbau, 134.

Adachigun, 32.

Adhichitta, 12.

Adhiprajna, 12.

Adhishila, 12.

Ahnlichkeiten zwischen
Katholizismus, 5. 6. 7.

— zwischen Buddhismus und Protestantismus,
af. 7

Armelberithrung, zufillige, 145,

Ahnenkult, 126.

Ajari, 21.

Ajatashatru, 9.

Akamatsu Renjs, 8. 9. 15. 84. 35. 143.

AkaranTyani, 44.

Akkommodation der Unterweisung Buddhas
an die individuellen Reifegrade, 43 f. 47.

Akudo, 53.

Alchimistische Priparate, 120.

Allmacht Buddhas, 113.

Allwissenheit Buddhas, 48. 85.

Amaterasu, 4.

Buddhismus und

Amida, 4. 6. 26. 35. 38. 39. 42. 46. 51. 52. 60.
62. 63. 65. 66. 69. 70. 75. 78. 82, 88. 96.
99. 106. 108. 109. 116. 117. 125. 126. 132.
142. 144, 146. 147. 152. 159. 8. auch
Amitabha, Mida.

Amida-kys, 7. 9. 81. 105.

Amida-in, 23.

Amitabha, 9. 15. 16. 17. 19. 20. 21. 27. 39.
72. 118. 120. 143. 145. 156. 8. auch Amida.

Amitabha - Lehre (-Religion, -Schule), 2. 7.
119. 120. 121. 122.

Amnitabha-Satra, 7.

Amitiyurbuddhadhyana - Satra, 7. 9. 10. 13.
25. 44. 59. 70. 83. 121. 122. 151,

Amitayuns, 17. 121.

Amitayus-Satra, 7. 9. 81.

Amitayus-sutra-Shastra, 119.

Anagamin, 12. 42.

Analekten des Konfuzius, 86.

Analphabet, s. Ichi-mon fu-chi no mi.

Ananda, 49. 116.

Avpantarya, 41,

Andacht, 98. 109. 110. 119. 185.

Andachtsiibung (-verrichtung), 49. 59. 70. 72.
79. 80. 84. 114.

Andere Kraft (Macht), 131.138. S. auch Kraft
eines A., Fremde K., Helferkraft, Tariki.

Angel, 78. 79.

Angeln, 134.

Anguttara-Nikayo, 94.

Anhalten am Gebet, 72f. S. auch Eifer im
Aurufen.

Anraku, 119.

Anraku-shid, 12. 38. 121.

Anrufen des Namens Buddhas (Nembutsu), 18.
24. 37. 89. 40. 41. 42. 48. 47. 49. 50. 52.
54. 55. 58. 59. 62. 63. 64. 68. 69. 70. 71.
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72. 74. 75. 76. 77. 78. 81. 84. 86. 87. 90.
93. 98. 99. 100. 101. 102. 103. 104. 105.
106. 107. 108. 110. 111. 112. 118. 119. 121.
123. 124. 125. 126. 127. 128. 129. 130. 131.
132. 154. 136. 138. 139. 140. 141. 142. 144.
149. 152.

— mit dem Munde allein, 71.

— unreines, 70.

— Imaliges, s. Einmaliges Anrufen.

— 3maliges, s. Dreimaliges A,

— 5maliges, s. Fiinfmaliges A.

— 10maliges, s. Zehnmaliges A.

— 100 maliges, s. Hundertmaliges A.

— 1000 maliges, s. Tausendmaliges A.

— 10000 maliges, s. Zehntausendmaliges A.

~— 30000 maliges, s. Dreifiigtausendmaliges A.

— 60000 maliges, s. Sechzigtausendmaliges A.

— 70000 maliges, s. Siebzigtausendmaliges A.

— 1000000 maliges, s. Eine Million Mal A.

— s. auch Eifer im A., Hiufiges A., Heuch-
lerisches A., Lebenslang fortgesetates A.,
Segenswirkungen des A., Siindentilgende
Kraft des A., Tégliches A., Verdienstlich-
keit des A., Zahl der Anrufungen, Héren
des A. Anderer.

Anshin, 42. 43. 45. 49. 79. 89. 143. S. auch
Gemiitsrubhe, Herzensgetrostheit.,

Anstandsvolle Haltung beim Gebet, 73.

Anwartschaft auf Erlésung, 135.

Aoki Ritsujiko, 8.

Aparimitayus-sitra-Shastra, 119. 120. 121.

Arge Gedanken (mdnen), 52. 55. 68. 70. 71 f.
91. 92. 93. 95. 100. 102. 103. 108.

Arhat (Rakan), 12. 85,

Arhat-Mord, 41.

Arinori, 16.

Aruapadhatu, 152.

Arzt, Buddha der, 44.

Ashikaga, 4.

Ashoka, 43.

Ashvaghosha, 3. 10. 118. 119. 8. aueh Memys.

Astika, 119,

Aston, W. G, 101.

Asura (Shira), 54. 118,

Atem Ein- und Ausziehen, 103. 104.

Atkinson, J. L., 41. 122,

Aufrichtiges Herz, 59.

Aufrichtigkeit, 62 f.

Auslese unter den Fihigkeiten, 50. 54. 64. 124.

AusstoBung aus dem Orden, 44.

Auswahl der Texte, 6f.

Autoritative Schriften, 141.

Avaivartika, 19.

Avatamsaka-mahavaipulya-Sutra, 120.
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Avatamsaka-Schule, 2.
Avidya, 117.
Axt, als Bild des Buddhanamens, 159.

Bambussprossen, 76. 77.

Barke (des Geldbnisses Amidas), 137. S. auch
Fahrzeug.

Barmherzigkeit des Buddha Amida, 17. 18,
19. 49. 53. 55. 75. 118. 115. 130. 143. 165.
S. auch Erbarmen.

— menschliche, 125f.

Bartoli, D, 5.

Beal, S., 57. 128.

Begierden, 109.

Begierlichkeit, 57. 58. 65. 71. 91. 92. 93. 107f.
108. 143.

Beharrlichkeit, 89.

Bekennen der eigenen Siinde, 52.

Ben-a, 22. 80.

Berauschende Getriinke, verboten, 44.

Beruf, Verbleiben im, 19.

Berufung, 151.

Beschaulichkeit, mystische, 136.

Besserung, 56.

Bestiindigkeit, 151.

Beten, 37. S. auch Lautes B., Leises B., An-
rufen, Gebete.

Bhikhu, s. Biku.

Bhikshuny, s. Bikuni.

Bhutatathata (Shinnyo), 120.

Biku, 54. 75. 94.

Bikuni, 43. 64.

Bilderverehrung, 40. 163f.

Bimbisara, 9. 83.

Bird, Isabella, 34.

Bishop, Mrs., 34.

Bishukatsuma, 84.

Blumenkelchsitz, 46. 63. S. auch Lotusblume.

Bodairyuishi, s. Bodhiruchi.

Bodhidharma, 2,

Bodhiruchi (Bodairyashi), 8. 48. 119. 120. 121.

Bodhisattva (Bosatsu), 9. 16. 54. 94. 104, 116.
119. 120. 136.

Bodhisattva-yana (Bosatsu-jo), 38. 136.

Boses meiden, 19,

Bombu (Bompu), 50, 57.

Bon, 83.

Boung, 58, 100.

Bonno-rin, 120.

Bonnd-shoku, 57.

Bora, Katharina von, 30.

Bosatsu (Bodhisattva), 104. 116. 117, 119. 121.

Bosatsu-jo (Bodhisattva-yana), 88.

Brahman, 83. 94.
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Bruderschaft der Menschen, 145.
Buddha, die Buddhas, passim.

Buddhaschaft, 2. 3. 18. 17. 18. 19. 20. 39. 48.
50. 51. 75. 76. 96. 105. 120. 124, 125. 136.

143, 144. S. auch Buddhawerden.
Buddhatitel, 43.
Buddha, Verwunden eines, 41.

Buddhawerden, 3. 15. 19. 75. 94. 96. 104. 116.
S. auchh Buddha-

126, 131. 134. 136. 138.
schaft.
Buddhawesen aller Kreaturen, 25.
Buddhayana (Butsu-jo), 38.
Buddhadhyina samadbisagara-Satra, 160.
Biirgerliche Moral, 142. 144.
Bukkaji, 31.
Bukkdji-ha, 31.
Bund Midas, 49. 117. 119. 121. 128
Bunei (Periode), 23. 30.
Bunyiu Nanjio, s. Nanjio B.
Burnouf, E., 137.
BuBe, 137.
Bufiibungen, 104.
Butsu, 38. 82. 85.

Cabralis (Capral), P. Fr., 6. 66.
Candana, 157.

Ceylon, 118.

Chakravartin, 94.

Chamberlain, B. H., 90. 108.
Ch‘ang-ngan, 122.

Chiba, 35.

Chien Hashi, 112.

Chikai (Chisha Daishi), 39. 111.
Chikugo, 80.

Chikusho-d5, 53.

Chikuzen, 22.

China, 1. 2. 3. 4. 9. 42. 44. 76. 84. 88. 97. 118.

119. 120. 123.
Chinesische Schriftzeichen, 24 f, 29.
Chinzei, 12.

Chinzei-ha, 22. 23. 80.
Chion-in, 22. 23.

Chisha Daishi (Chikai), 111.
Chogyo-jobu, 85.
Choku-shu-den, 11.
Chonen, 84.

Chorakuji, 22.
Chorakuji-ha, 22.

Chosei, 22.

Chiinagon Hoshi, 33.
Cros, P.-L. Jos.-Marie, 4.

Dimonen, 54. 118. 127.
Daigoku-den, 84.

Namen- und Sachregister.

Dai-hi, 49.
Daihdshakkys, 132.
Daijo (Mahayana), 12. 87.
Daijo Kishinron 3.
Daimurysjukyo, 9. 16. 48.
Dainichi Nyorai, 3.
Daishi, 21. 84. 44. 46. 51. 65. 75. 118.
Dankbarkeit fiir Buddhas Gnade, 74. 105. 106.
108. 113. 119. 149. 158. ,
Dankerstatter, Danksagen, 126. 135. 136. 141.
142. 143. 144. 152.

Daseinsformen (D.-weisen), s. Gati.

Dashabhuomi-vibhasha-Shastra, 8. 119. 120. 121.

De Groot, J. J. M., 120. 123.

Delplace, L., 5.

Demut, 62. 125.

Denichi (Dainichi), 3.

Determinismus, 133f.

Deva, 54. 117, 118.

Devadatta, 49. 159.

Devotionsakt (D.-betiitigung), 41. 45. 50. 65.
S. auch Frommigkeitsakt.

Dharani, 136.

Dharmakara, 116.

Dharmakaya, 12. 120. 136. 139.

Dharmasamgraha-Satra, 137.

Dharma-Wesen, 122. 137. 139.

Dharma-Kérper, s. Dharmakaya.

Dhyana, 65. — Schule, 2f.

Diamantfester Glaube, 135.

Diamantherz, 122.

Diebstahl, 41. 44.

Disputieren, 132, 141.

Dokwan, 23.

Donran (Than-lwan), 3. 10. 16. 98. 120. 121.

Doppelziingigkeit, 41.

D3shaku (Tao-cho), 8. 10. 12. 16. 38. 73. 121.
122.

Dosho, 32.

Drei Arten der Erleuchtung, 122.

— des Glaubens, 121.

— guten Handelns, 10.

— Schmutz, 107 f.

Dreifache geistige Trainierung, 11. 12, 13. 19.

Dreifacher iuBerer Kraftbeistand, 112.

Dreifacher Gehorsam des Weibes, 96.

Drei Gifte, die, 65. 69. 108.

Drei Grade der Paradies-Seligkeit, 44.

Drei guten Wege, die, 54.

Drei Hauptsitras, 16.

Drei Herzen, die, 18. 21. 42, 43. 49. 59—63.
65. 80. 81. 88.

Drei Liinder, die, 1. 118,

Dreimaliges Anrufen des Namens Buddhas, 41.
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Drei schlimmen Regionen (Wege), die, 54. 62.
109. 110.

Drei-Shastra-Sekte, 2.

DreiBigtausendmaliges Anrufen des Namens
Buddhas, 73, _ ol

Drei Siinden des Geistes, 41; — des Korpers, 41.

Dreitausendfaches Biirgenzeugnis, 112,

Drei Welten, die, 53. 54. 150. 159,

Drei Wege, die, 101.

Dreizehn Arten Rechtschaffenheit, 10.

Dreizehnte Geliibde, das, 117.

Drei Zeiten, die, 13.

Dvesha, 65.

E (Adbiprajna), 12. 65.

Eberjagd, 134.

Eboshi, 24; Eboshi-oya, 24.

Echizen, 32. 33.

Ego-losigkeit, 25.

Ehe der Priester, 29f. 144.

Ehmann, P., 79.

Ehrentitel fiir Priester, s. Daishi, Hoin, Hoshi,
Shonin, Zenji.

Ei, 102; Ei-geburt, 127.

Eidschwur Amidas, 44. 51. 66. 69. 75. 90. 94,
95. 110.

Eifer im Anrufen, 62. 78. 97.

Eigene Kraft, Erlésung durch, 50. 51. 64. 77.
98. 99. 109. 125. 126. 128. 185. 136. 141.
158. 8. auch Jiriki, Selbsthilfe.

Eigenleistung des Menschen, 121. 125. 128,
180. 143.

Eiku, 21.

Eikwan, 12. 102; Eikwan-do, 102.

Eindruck (von Amidas Gnade), 88. 100.

Einfiithrung des Buddhismus, in China, 9; in
Japan, 1.

Eingeborener Sohn (isshi), 70.

Einholung (Eingeholtwerden, von Amida

Buddha), 42. 44. 55. 58, 69. 70. 90. 94. 107.
109. 110. 115.

Ein Herz (isshin), 120.

Einmaliges Anrufen des Namens Buddhas, 11,
18. 40. 41. 44. 49. 52. 67. 68. 69. 72. 73.
77. 86. 87. 93. 96. 97. 98. 99. 101. 105.
113. 185.

LEine Million Mal Anrufen, 80.

Ei-sen, 81.

Eitel, E. J., 44. 57.

Eka-Nipato, 41. 94.

Eka-yana (ichi-jo), 136.

Ekel an der Welt, 45.

Eko, 126.

Eka-hotsugwan-shin, 59.

Elixier des Lebens, 121.

Eltern, Fiirbitte fiir, 126.

Elternliebe, 101.

En, 143.

Endtage des Gesetzes Buddhas, 12. 47. 8. auch
Letzte Tage, Mappa.

Energie, 56.

Engaku-jo, 38.

Engo Hoshi, 102.

Enken Hoshi, 32.

Enkd Daishi (= Genku, Honen), 21.

Enkam, 23.

Ennin (Jikaku Daishi), 46.

Ennyo, 34.

E-on, 10.

Eranda, 157.

Erbarmen Amidas, 53. 56. 70. 77. 87. 88. 94.

95. 97. 105. 108. 112. 114. 115. 125. 129.

141. 8. auch Barmherzigkeit, Gnade.
Erleuchtung, 15. 17. 19. 87. 39. 48. 49. 50. 51.

53. 68. T1. 74. 75. 76. 79. 85. 95. 117. 121.

122, 126. 135. 186. 137. 139.
LErlosung, 42. 50. 56. 61. 78. 119. 135. 143. 144.
Erscheinen Amidas vor dem Beter, 55. 139.
Eschatologie, 122.
Eshin (Genshin), 12. 71. 122,
Essen, iibermiiBiges, 44.
Et6 Daishi (Rennyo), 34.
Ewiges Leben, 44. 55. 59. 60. 63. 72. 74. 101,
106. 112, 113. 114. 121. 129. 130. 131. 133.
Ewigkeit Buddhas, 116.
Exerzizien, die vier, 42.

Faber, E., 120,

Féhigkeiten, die verschiedenen, 49. 50. 74
115, 131.

Fahien, 43.

Fahrwind, giinstiger, 112.

Fahrzeug des vorzeitl. Gelobnisses, 51. S. auch
Barke.

Falsche Meinungen, 118.

Farbe des Buddha, 139.

Feinde, 146. 159.

Felsboden, diirrer, 90.

Fester Sinn des Weibes, 96.

Festerwiihlte, 117, 119,

Feuchtigkeit, Lebensentstehung aus, 127.

Feuerball, 108.

Feuerstrom, 70. 71. 91. 92.

Fingerstellungen, mystische, 136.

Fisch, 78. 79.

Fischer (Amida), 78.

Fischergewerbe, 134.

Fischessen, 144.
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Flammenhaus der Welt, 141, 152. 155. 158. 159.

Fleischesschwachheit, 134.

Fleischessen, 144.

Florenz, K., 123.

Forke, A., 91.

Formeln, mystische, 136.

Fortschritt im Glauben, 100; — allgemein,
154. 158.

Fo-shwo-fi-mieh-tsin, 52.

Franke, O., 119.

Franz Xavier, 3. 4.

Frauen, Der Buddhismus und die, 96. S. auch
Weib.

Fremde Kraft, 143. S. auch Andere Kraft,
Helferkraft, Tariki.

Freude (des Menschen), 117. 118, 122. 128.
129. 150. 152. 165 1.

Freude vor allen Buddhas, 102.

Freunde, religiés gesinnte, 100.

Freuundlichkeit, Amidas, 106.

Friedensland (Friedenswelt) 121. 122.

Frommigkeitsbetitigung, 49. 67. 104. 8. auch
Devotionsakt.

Finf Arten Verderbtheit, s. Fiinf Tritbungen.

Yinf Gati, 118,

Fiinf Gebreste, 117.

Fiinfhundert Jahre wiihrendes Eingeschlossen-
sein im Lotus, 113.

Finf Kalpa-Meditation Amidas, 44. 53. 67.
104. 117, 134. 140.

Fiinfinaliges Anrufen des Namens Buddhas, 41.

Fiinf schweren Vergehungen, die, 41. 49. 52.
56. 67. 86. 87. 93. 135.

Fiinf Todsiinden, 41.

Fiinf Tritbungen, 57.

Fiinf Unmoglichkeiten fir das Weib, 94.
95, 96.

Fiinfunddreifligste VerheiBung, die, 95.

Fiinfzehnte des Monats, der, 26. 46.

Firbitte, 102. 126.

Fujishima R., 8.

Fujita-ha, 23.

Fujiwara, 16; Fujiwara Kanezane, 29.

Fukakusa-ha, 23.

Fukuda Gyokai, 8. 9.

Fukui, 32.

Fukyo-soshisha, 7.

Fusbimi, 11.

Fushi sogd, 25.

Fu-tai, 98.

Fu-tai-ten, 19.

Gaki, 118; Gaki-ds, 53.
Ganges, 111.
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Garten des Samsira, 120.

Gati, 53. 54. 118.

Gebet, 20. 35. 69. 83. 84. 85. 90. 96. 100. 104.
107. 126. 144. S. auch Lautes B., Leises
B., Anrufen.

Gebetserhbrung, 26. 27.

Geebetsgeist, 103.

Geborenwerden im Reinen Lande im Westen,
17. 19. 38. 39. 48. 49. 51. 59. 69. 70. 74.
77. 98. 99. 105. 130. 140. 142 u. &.

Gebote, 137; die zehn, 41.

Gebotehalten, 133. 142. 144.

Geburt, vier Arten, 127.

Geburtsjahr des Buddha Shakya, 40.

Gediichtnisfeier des Todestags, 27. 80.

Gedanken als Kriifte, 98. 8. auch Arge Ge-
danken.

Gedatsu, 12.

Gedatsu Shonin, 74.

Geduld, 122.

Gefiingnis, als Bild des Leibes u. des Lebens,
161 f.

Gefilde der Seligkeit, 38. 113. 114. 144,

Geheimhalten der Schriften, 142.

Geheimnislehre, 136.

Gehorsam des Weibes, der dreifache, 96.

Gehorsam gegen die staatlichen Gesetze, 19.

Geister, 127.

Geisteslicht, 117.

Geistsubstanz, die Eine, 120. 121.

Geistessiinden, 41.

Gelehrsamkeit, 43. 131.

Gel6bnis Amidas, das vorzeitliche (hongwan),
17. 18. 19. 30. 39. 41. 42. 44. 48. 49. 50.
51. 53. 54. 55. 56. 58. 61. 62. 63. 64. 65.
66. 67. 63. 70. 71. 72. 74. 75. 76. 77. 79.
84. 86. 87. 88. 89. 90. 91. 92. 93. 94. 95.
96. 101. 104. 105. 107. 108. 111. 112, 114,
117. 118. 119. 123. 124. 125. 129. 150. 131.
132. 133. 134. 135. 137. 138. 139. 141. S.
auch Achtundvierzig Geliibde, Eidschwur,
Urgelshnis, Verheifung, Vorsatz.

Geliibdeiibernahme, 11.

Ge-ma, 109.

Gemilde, 163 f.

Gembuku, 24.

Gemiitsruhe (anshin), 43. 143.

Genehi, 22.

Gengibun, 122.

Genji, 23.

Genko, 21.

Genka (Hounen), 4. 5. 11£. 13. 16. 21. 22, 23.
24. 29. 43. 44. 56. 80. 81. 82. 90. 128.
124. 140.
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Gen-o, 24.

Genroku, 21.

Genshin (Eshin), 12. 16. 71. 73. 122,
Gentokn, 24.

Geringschiitzung des weibl. Geschlechts, 96.
Geschlechtlicher Verkehr, 41.
Gestade, das jenscitige, 56. 137.
Gestalt des Buddha, 139.
Gewinngier, 60. 131.

Gifte, die drei, 65. 69. 108.
Gifttrinken, 133.

Gingakuji, 45.

Gion Shdja, 84.

Glanz Buddhas, 117. 135.

Glaube, 6. =3, 17. 18, 19. 24. 38. 89. 40.
E6. 58. 62. 64. 72, 84.
86. 87. 89. 90. ¢4. 95. 96. 98. 100. 104. 112.
118. 116.117. 118. 119. 120. 121. 122. 123.
124. 125. 127. 130. 131. 132. 134. 135. 136.
187. 188. 140. 141. 148. 8. auch Vertrauen.
Gleichnisse, 10. 13. 27. 38f 44. 47. 60. 61.
64. 69f. 70. 71. 76. 78f. 88f. 91—93. 97.
99. 100. 102. 106. 108, 110. 111. 112, 117.
118. 119. 120. 143. 144 f 145. 146. 147.

41. 42, 43. 48, %

148. 149. 152. 157, 158. 160. 163.

Gnade Amidas, 44. 58. 85. 105. 113. 115. 144.

149. 150. 152.
Gnadenmeer, 117,
Gnadenort, 46.
Gnadenvorsatz, 132, 148.
Gniidige Gesinnung Amidas. 56.
Go-aku-shu, 118.
Gobunshd, 7. 34.
Go-dai, 11.
Godaidaigoshosoku, 7.
Go-Daigo, 31.
Go-e-san, 11.

Gotter, 127.
Go-Fushimij, 11.
Go-gyakuzai, 41.
Go-ha, 22f.
Go-Hanazono, 33.
Gokuraku, 9. 38.
Gokurakuji, 46.
(zo-Momozono, 41.
Go-Nijo, 11.
Gonke hoben, 15.
Gose monogatari, 141.
Go-Shirakawa 11.
Goshoku, 57. 117.
Goshokyobassho, 7.
Gotaizan, 84.
Go-Toba, 11.
Grobschmied, 55.
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GroSer Buddha, 139.

Griibeleien, 88.

Griinwedel, A., 119.

Giite Amidas, 85. 127.

Gunshin, 122.

Guro, 48.

Gutes tun, 19.

Gut und bose, 132. 141.

Gute Werke, 3. 6. 10. 12. 15. 17. 19, 37. 66.
82. 105. 106. 113, 121. 123. 124. 125. 126.
128. 142.

Gwan, 39. 75.

. Gyo, 87. 40. 49.
| Gyonen, 1. 2. 3. 4. 43.

Gyosai, 23.

Haas, H,, 2. 3. 6. 22. 30. 52. 111. 122.
Habgier, 41. 70. 118. 139,

Hackmann, H,, 111.

Hiufiges Anrufen, 72. 97 98. 99. 103. 110.
Haeresien, 32. 41. 129. 133. 138. 140. 142,
Haften, 25. 101. 118, 122.

Hakubaji, 11.

Haku Rakuten, 72.

Halbweisheit, 56. 68. 76.

Handel, 134.

Hannya (prajna), 12.

Hanshasan, 122.

Hardy, Spence, 137.

Havivarman, 2.

Harte Praktik, 119. 8. auch Schwere P.

" Hase, 138.

HaB, 58. 65. 70. 71. 91. 92. 93. 108. 118. 143.

Hatto, 142.

Hauptsiinden, die vier, 44.

Haupttempel (honzan), 23.

Haus des Samsara, 128.

Hauslosigkeit, 18. 78.

Heil, 121. 136.

Heilandspflicht der selbst ErlGsten, 58. 120.
121. 126. 137. 151.

Heiligen, die, 94. 109. 110.

Heiligkeit, Pfad der, 3. 12. 13. 15. 19. 38. 50.
61.

Heilsbedingung, 21. 49. 86. 96 121. 124. 129,

Heilsgewissheit, 43. 87. 88. 89. 107. 111. 112.
117. 123. 125. 126. 128. 129. 132. 142. 143.
S. auch Anshin.

Heilsveranstaltung, 114. 143.

Heilsverlangen, 18. 48. 49. 50. 51. 54. 56. 58.
59. 60. 62. 63. 64. 65. 66. 67. 68. 70. 72.
74. 77, 78, 79. 82. 86. 90. 91. 92. 93. 94.
99. 114. 115. 128. 129.

Heilsversicherung, 117.
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Heimat, unsere geistige, 150.

Heimzahlung, 69.

Helferkraft, 95. 125. 132. 134. 136. 138. 139.
S. auch Andere Kraft, Fremde Kraft,
Tariki.

Henge-sho, 127.

Hen-shu, 123,

Herberge, als Bild der Welt, 144.

Hermiten-Satras, 120.

Herr und Knecht, 97.

Herz, das Eine, 18.

Herzen, die drei, 18. 21. 42. 43. 49. 59—63.
65. 80. 81. 88.

Herzensbereitschaft, 50.

Herzensdisposition, die zum Heil erforderliche,
49.

Herzensgetrostheit, 43. 45. 49. 79. 80. 86. 88.
89. 91. 114. 8. auch Anshin, Gemiitsruhe.

Herzensverlangen, s. Heilsverlangen.

Herzenszuversicht, s. Glaube, Vertrauen.

Herz hinwendenden Verlangens, 621.

Hetu, 143.

Heuchelei, 59. 60. 139.

Heuchlerisches Anrufen des Namens Buddhas,
59 f.

Higashi Hongwanji, 30. 31.

Higashiyama, 238. 31,

Higwan, 88.

Hilfe eines Anderen, 143. 144. S. auch Andere
Kraft ete.

Himmel, 69. 70.

Himmlischen, die, (Deva), 54.

Hinayana, 8. 12. 37. 136; Hinayana-Shodo,
38.

Hiragana, 25.

Hishaku Zenji, 103.

Hiyeizan, 1. 11. 16. 21. 30. 33. 44. 124; Hiye
no yama, 3.

Hoben, 15. 44. 79. 114. 127.

Hg-butsu, 44.

Ho-do, 122.

Hodon Zenji, 113

Haei, 28.

Halle, 53. 83. 101. 111. 122. 124. 138,

Hollenwesen, 118.

Horen des Anrufens Anderer, 102f.

Hoffart, 118.

Hoffnung, 87. 98. 95. 110.

Ho-in, 27. 80. 134.

Hoji-san, 122. 144.

Hajo, 4.

Hokekys, 153.

Hokke, 2. 136. 137.

Hokokuzan, 23.

Hokurei, 124.

Holz, 88.

Ho-metsu, 40.

Homilien, 35 f.

Hompa Hongwanji, 16.

Hon (év doyi), 39.

Hongwan, 28. 39.

Hongwanji, 6. 30. 81. 32. 84.

Hongwanji-ha, 30.

Hongwan-tariki, 17.

Hongwan-Tempel, 16. 17.

Hounen (Genka), 16. 21. 22. 28. 26. 27. 37. 40.
42. 43. 44, 45. 48, 55. 56. 64. 65. 68. 69,
72. 80. 81. 82. 83. 103. 123. 124. 125, 129.
131. 140.

Honshi, 44. 47. 120.

Honzan, 23.

Honzon, 80. 82. 84.

Horembo, 81.

Horikawa, 30. 32.

Hasha, 143.

Hashi, 102. 112.

Ho-shin, 120.

Hosshin, 12.

Hossho, 11.

Hossho Zenji, 54.

Hosso-Sekte, 2. 8. 124.

Hotoke, 38. 82. 139.

Hounji, 28.

Hozo Bosatsu, 54. 75, 104. 116. 117. 122,

Hund, 100.

Hundertmaliges Anrufen des Namens Buddhas
73.

Hungernde Geister, 53. 118.

Hymnen, 126; Hymnologie, 35.

1

Ichheit, 151.

Ichi-dai-kyo, 43. 122.

Ichi-jo (Ekayana), 136.

Ichijo (Kaiser), 84,

Ichijo-ha, 23.

Ichi-mai kishG-mon, 22. 42. 81,
Ichi-mon fu-chi no mi, 47. Vgl. 8. 43.
Ichinengi-ha, 23.

Icoxuanische Sekte, 6.

Idaike, 83. S. auch Vaideht.
Idole, 160—166.

Igyo, 38. 119. 129.

Ikoma Tokuno, 30.

Ikkg-shii, 6.

In, 143.

Indien, 84. 118. 120. 123.
Indra, 83. 94.

In-i-ji, 116.
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Interzession fiir Verstorbene, 126.
Iran-Hain, 157. 160. 166.
Irrewandern, 70.
Irrlehren, 83.

Ise no kuni, 31.

Isshi, 70.

TIsshin, 120.

Isshinden, SI.

Isshii, 83.

Iteki, 123.

I-tsing, 119. 127.

Itsutsu no sawari, 94.
Iyeyasu, 30.

Tzumgji-ha, 32.

Jagd, 134.

Japan, 118. 123. 160.
Jedavana Vihara, 84.
Jenseits, 137.

Jesuiten, 3. 4. 5. 6. 66; Jesuitenbriefe, 6.
Jigoku-dd, 53.

Jikaku Daishi, 46.
Jin-ch’au, 123.

Jippo, 49.

Jiriki, 15; Jiriki-tariki, 141.
Jitsunyo, 33.

Jo (adhichitta), 12. 65.
Jobungi, 122,

Jobutsu, 20.

Jodo, 12. 15. 181; Jodo-mon (Jodo-Lehre), 37.

38. 61. 96. 119.
Jodoronsha, 121.

Jodo-shii, 3. 4. 9—14. 23. 44. 52, 66. 71. 73.
79. 84. 106. 118. 120. 121. 123. 127. 136.

137.
Jddo-Shinshi, 82. 116,
Jodoshu ryakushd, 21. 22. 37. 65.
Jokaku Shonin, 28.
Jo-Kongo-in, 23.
Jokwabd Shoken, 24.
Jokwa-in, 24,
Jdon, 23.
Jojitsu, 2. 3.
Josengi, 122,
Joshaoji-ha, 32.
Josoku, 81.
Joys, 10.
Jiinger und Meister, 127.
Jiugiron, 111.
Ji-go, 85.
Ji-ha, 30 ff.
Jijubibasharon, 8. 119.
Jikaku Hoshi, 131.
Junshiki, 102.

Juntoku, 31.
Juwelenbdume, 151; Juwelenpalast, 151,

Kichaya, 57.

Kiéimmerlein, Beten im, 100.
Kagoshima, 3.

Kai (adhishila), 12. 56. 65.

Kai (Proviez), 23.

Kaige-mon, 7. 34.

Kaiser, als Foérderer des Buddhismus, 1. 4.
Kajs, 10.

Kakumyé Shonin, 22.

Kakunyd, 31. 82. 131.
Kakushin-ni, 30.

Kalayashas, 9. 121.
Kalpa-Elend, 57.

Khamadhatu, 152,

Kamakura, 4. 21. 24.
Kameyama, 30.

Kami Saga, 84.

Kamo Mabuchi, 108.
Kana-Schrift, 24 f.

Kanesato, 33.

Kanezane, 29.

Kanishka, 119.

Karasumaru, 30.

Karma, 58. 68. 69. 70. 71. 133. 134. 143.
Kasteiungen, 53. 104.

Katei, 80.

Katharina von Bora, 30.
Katholizismus, Ahnlichkeiten mit, 5. 6. 7.
Katsuragi Jiun, 41. 96.
Kausalitiitsgesetz, 10. 57. 143.
Ke-butsu, 44.

Keicho-Ara, 23.

Ke-do, 122.

Kegon-gyo, 120. Kegon-Schule, 2. 3.
Keigo, 31.

Keman, 113f. 114. 115. 130.
Kenji, 24.

Kenjin, 24,

Kenju, 33.

Kenntnisse, 140.

Kenuzeichen eines Buddha, 137.
Kennyo Shonin, 30.

Kenryaku, 22. 43.

Ken-shoku, 57.

Kern, H., 57. 187.

Kharachar, 9.

Ki (Individuum), 48. 49.
Kibe-ha, 31.

Kibemura, 31.

Kiefer, 90.
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Kigyo, 18. 45. 49. 79.
Kii, 2.

Kiji, 9.

Kikon. 47. 50.
Kimmei. 4.

Kimyd, 43. 65.

Kimyd hongwan sho, 25—28. 43. 84.

Kinshokuji-ha, 81.

Ki-rui, 49.

Kishinron, 3.

Kita Shirakawa, 26. 45.

Kleiner Buddha, 139.

Kueeht uod Herr, 97.

Koa Shonin, 21. 22. 23—-28. 37. 42. 43. 47.
53. 70. 84. 125. 130.

Koan, 24.

Kobo Daishi, 25.

Kobukuji, 124.

Kaoder, 78.

Korper Buddhas, die, 12.

Korpersiinden, 41.

Kofu, 23.

Kogen, 31. 33.

Kaoja, 30.

Kokinshd, 90.

Kokoro, 49.

Komyo Daishi, 44.

Komydji, 22. 28.

Konfuzius, 47. 80. 86. 123.

Korea. 1.

Koryu Shohoji, 31.

Kosa. 80. 81.

Kosho, 30. 31.

Koshaji, 31. 82; Koshdji-ha, 31.

K& So-gai, 9.

Kotokuji, 24.

Koya, 2.

Kozan, 112.

Kraft eines Anderen, 18. 51. 61. 64. 66. 79,
98. 99. 113. 121. 125. 128. 129. 133. 134.
138. 141. S. auch Andere Kraft, Fremde
Kraft, Helferkraft, Tariki.

Kranich, 151.

Krankheit, 57; Krankheitsschmerzen, 135.

Kreislauf des Lebens und Sterbens, 50.

Krieg, 57. ‘

Kristallrosenkranz, 103.

Kshanti, 75,

Kudoku dai ho-kai, 120,

Kiinftiges Leben, 83. 100. 102. 103. 104. 142.

Kubonji, 22; Kuhonji-ha, 22.

Kumarajiva (Raja), 9. 119. 121.

Kurodani, 11. 21. 44. 45. 46. 82, 99.

Kuroda no Shonin, 22, 40, 44. 56. 72, 125,
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Kusha-Sekte, 2. 8.

| Kuysa, 12.

Kwambaku, 29.

Kwambutsu-sammaikyd, 160.

Kwangydso, 122.

Kwanmurydjukyd, 7. 9 f. 44. 59.

Kwannen-homon, 122.

Kwansho, 23.

Kyd-gy6-shin-sho-mon-rui. 16.

Ky6-mon, 43.

Ky®onyo, 30.

Kyo-ryo-ya-sha (Kalayashas), 9.

Kyoto, 1. 8. 4. 7. 17, 23. 24. 28 30. 31. 32.
44, 45. 81. 84. 124. 160.

Kyoto-Sekten, 3.

Kyishua, 80.

Liissigkeit, Land der, 113 f.
Laien, 52. 73. 144,

Lakshana, 137.

Land Midas, das, 58, 105. S. auch Reinland.
Langer Monat (nagatsuki), 84.
Lanka, 118.
Lankavatara-Stitra, 118.
Laotsze, 120.

Tassen, Christian, 118.
LaBheit, 72. 97. 98. 103. 115.
Lautes Beten, 101, 103.

. Lauwerden gegen Buddha, 55.

66.
41,
59.
7,

74.
42.
60.
72.

Laxheit, Warnung vor sittl., 57. 65 ff.

Leben. Eingehen zwmn, 3. 17. 39. 40.
45. 47. 48. 49. 50. 51. 54. 55. 56.
61. 62. 63. 65. 66. 67. 68. 69. 70.
73. 74. 75. 76. 77. 78. 79. 83. 86. 87. 88.
89. 90. 91. 92. 93. 94. 95. 96. 97. 98. 99.
100, 101. 105. 107. 110. 111, 112, 113. 114,
115, 119. 122..123. 124, 125, 127, 128. 129.
130. 131. 132. 138. 185. 138. 142.

Leben, ewiges, s. Ewiges L.

Leben, kiinftiges, s. Kiinftiges 1.

Lebensdauer der Menschen, 57. 120.

Lebensende, 76. 83. 129. S. auch Abschei-
den ete.

Lebenslang fortgesetztes Anrufen des Namens
Buddhas, 18. 68. 69. 99.

I.ebens-Verderbtheit, 57.

Leben, Weg zum, 79. 91. 108,

Legenden, 26f. 44. 84.

Legge, James, 43,

Lehrenwirrwarr, 26. 45. S. auch Haeresien.

Lehrer, 80. 86. 100. 129, 142. 143.

Lehrtore, 98.

Leichte Praktik, 13. 119. 129, 131. 137.

Leichtes Siindigen, 41. 56. 57. 68.
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Leichtigkeit, in Midas Reinland zu gelangen,
65. 112. 115.

Leiden, 25. 143.

Leises Beten, 100. 101.

Leidenschaften, 3. 100. 123, 132. 134. 137.
141. 143.

Leidenschaften-Korruption, 57,

Letztes Stiindlein, 108. S. auch Abscheiden ete.

Letzte Tage des Gesetzes Buddhas, 40. 44.
131. 8. auch Endtage, Mappo.

Leutseligkeit Amidas, 51.

Liang, 2f. 120.

Libertinismus, 66.

Licht Buddhas, 17. 106. 107. 108. 117. 119.
121, 144, 152.

Lichtflamme, 117,

Lichtglanz Amidas, 17. 44. 107. 108. 116. 137.

Lichtglanzname, 122.

Lieder, geistliche, 85. 8. auch Hymnen.

Liki, 86.

Literatur der Jodo-Sekten, 6.

Lloyd, Arthur, 28. 29. 85. 36. 41. 120. 121.

Lobha, 65.

Lobpreis Buddhas, 116.

Lokajyéchtha, 85.

Liokeshvara, 116.

Lo-t‘ien, 72.

Lotusblume, 46. 55. 69. 81. 90. 107, 118. 120. 130.

Lotusblumenwelten, 120.

Loyang, 120.

Liigen, 41. 44,

Liiste fleischliche, 117. 124. 125, 128, 129. 185.

Lung-shu, 118.

Luther, 30.

Luxus, verboten, 44.

Ma (Mara), 109.
Macht Midas, 109. 113. 144.
Madhyamika, 2.
Maffei, 3. 6.
Magadha, 9. 83.
Magische Formeln, verboten, 20.
Magische Krifte, Prahlen mit, 44.
Maharatnakiita-Stitra, 132.
Mahayana, 9. 12. 87. 119. 126. 136.
Mahayana-milajata-hridayabhumi-Sttra, 102.
Mahayina-shraddhotpata-Shastra, 3. 118.
Mahayanisten, 123.
Maitréya, o7.
Mangy®o, 83.
Manjushrt, 11.
Mantra, 37. 136.
Mantra-Schule, 2. 25. 136.
Manydsha, 108.

Haae, ,,Amida Buddha unsere Zuflucht*,

Mappd, 12. 40. 47. 8. auch Endtage etc.

Mara, 94. 109. 127.

Maruyama, 22.

Mattosho, 131.

Maudgalyayana, 84.

Meditation, 42. 44, 53. 65. 104. 121. 136.

Medizin, 138.

Meer der Gnade, 117; der Qualen, 78 des
Samsgra, 67. 70. 78.

Meister und Jiinger, 127.

Meiji, 23. 32. 160.

Memyd (Ashvaghosha), 3. 10. 118,

Mensch, Dasein als, 41. 54.

Menschheits-Elend, 57.

Merkmale Buddhas, die zweiunddreifig, 137.

Metamorphose, Lebensentstehung durch, 127,

Metempsychose, 143.

Metsudo, 19. 117.

Michishige, 22.

Mida, 26. 39. 42. 44. 49. 50. 53. 54. 55. 586.
58. 61. 62. 63. 66. 67. 75. 77. 85. 86. 88.
90. 92. 93. 94. 95. 96. 97. 100. 101. 104.
105. 107. 108. 110. 111. 112. 114, 115. 117.
118, 119. 121. 123. 124, 125. 127. 129. 130.
181. 182. 183. 134. 135. 137. 138. 139. 140.
143. 8. auch Amida, Amitabha.

Miidera, 24.

Mikawa, 23.

Mikkyo, 186.

Milloue, A., 1.

Mimasaka, 11.

Minamoto, 23.

Miroku, 57.

MiBfallen Buddhas an den Siinden, 56.

Missetaten, Erinnerung an begangene, in der
Sterbestunde, 109.

MiBverstindnisse der Gnadenlehre, 65 ff.

MiBtrauen gegen Midas VerheiBung, 76. 89.
90. 8. auch Zweifel.

Mitleid Amidas, 49. 58. 56. 123.

Mittelland, 123.

Mittel zur Andachtweckung, 108.

Mittel zur Glaubensweckung, 100.

Mitsukyd, 136.

Ménchwerden, 55.

Moha, 65.

Moksha, 12.

Mokuren, 84.

Mon, 37.

MGo-nen, 68.

Mond, 81. 87. 97. 137.

Mondlicht, 108.

Mondjahr, 84.

Monto, 6. 82.

12
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Monumenta Xaveriana, 4.
Monzeki, 7.

Moralitiit, 10. 19. 56. 65.
Morallehre, allgemeine, 19.

Mord, 41.

Moss, 76. 77.

Mudia, 136.

Miiller, F. Max, 7. 39. 48. 53.
MiiBiges Gerede, 41.

Mu-i, 123.

Mumyo, 117.

Mundsiinden, 41.

Murydjukyd, 7. 104, S. auch Daimuryojukyo.
Musik, himmlische, 151,

Musik, Beteiligung an, verboten, 44.
Muttermord, 41.

Mutterleibgeburt, 127.

Myo, 117.

Mydgo, 49. 51. 78.

Myogyosoku, 85.

Myd-ri, 60.

My®d-shoku, 57.

Mysterien der Shingon-Sekte, 136.
Mysterium, 129. 130. 133.

Nachtwache im Tempel, andiichtige, 46.

Nagarjuna (Ryuju), 2. 3. 10. 14. 16. 38. 98.
118. 119. 121. 143.

Nagatsuki, 84.

Nagoshi-ha, 23.

Nai-ma, 109.

Nakano monto, 32.

Nakano mura, 32.

Name, der heilige (Awnida), 3. 6. 49. 65. 66.
68. 78. 79. 104. 105. 117. 120. 121. 130.
131. 145. 147. 150. 151 152. 162 163. 165.
166. 8. auch Anrufen.

Namo’ mitabhsya Buddhaya, 10. 37.

Namu, 37. 85.

Namu Amida Butsu, 10. 26. 37. 39. 42. 46.
47. 49. 50. 54. 58. 60. 62. 65. 68. 69. 70.
71. 73. 75. 77. 78. 79. 93. 99. 100. 101.
102. 104. 105. 106. 112. 114. 115. 117, 126.
129. 136.

Nanatiloka, 41. 94.

Nangyo, 38. 119.

Nanjio Bunyiu, 8. 32, 39. 53. 75. 111. 119.
121, 141.

Nanto, 124.

Nanuka hyaku mampen no nembutsu, 80.

Nara, 1. 84, 124,

Nara-Periode, 1. — Sekten, 2.

Naraka, 58.

Nastika, 119,
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Nebel, als Bild des Zweifels, 116.
Nebelwolken, als Bild der Leidenschaften, 118.
Negai, 39.

Nehan. 117.

Nehanna, 117.

Nembutsu, 80. 118.

Nembutsuba, 140.

Nengo, 43.

Nestorianer, 122.

Netz, als Bild der Heilslehre, 44.

Neunfach gestufte Seligkeit des westl. Para-
dieses, 10. 44. 82. 95. 113. 115.

Nichi (Dainichi), 3.

Nichiren-shu, 2. 136.

Nicht-Gier, 108.

Nicht-Glaube, Drei Arten, 121.

Nicht-HaB8, 108.

Nichtseins-Theorie, 119.

Nicht-Torbeit, 108.

Nichttun, 123.

Nichtwissen, 117.

Ni-i no Zenni, 21.

Ningen, 54.

Nirmana-Buddha, 44.

Nirmana-kaya, 120.

Nirvana, 18. 19. 20. 56. 57. 117. 121. 123.
186. 143.

Nirvana-Satra-Sekte, 121.

Nishidani-ha, 23.

Nishi Hongwanji, 80. 31.

Nishimoto, 28.

Nishiyama Ao, 22.

Ni-son, 42.

Ni-s6 shija, 15.

Nobumune, 24.

Nonnen, 21. 43. 46. 55. 66.

Nyorai, 3. 43. 62. 75. 85. 96. 104. 116. 118,
119, 123. 127. 129. 130. 132, 185. 139. 140.
141. 142.

Nyoshin Shonin, 29 f. 30.

S. Anrufen.

Obata-ha, 23.

0O-chd, 16. 118, 119.

O-ei, 32.

Ostliche Abteil. der Jodoshu, 23.

Ostl. Hongwanji, 16.

Offenbare Lehre, 136.

Ofumi, 34.

Ogu, 85.

Ohnmacht, menschliche, 18. 60. 61. 62. 64,
92. 105. 106. 109. 126. 129. 141. 156.

0jo, 39. 44. 39.

0jo-jodo-Shinshi, 2.

0jo-ju-in, 113.
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Ojo-raisan, 122.

0jo-soku jobutsu, 20.

Qjc-yo-shi, 71. 122.

Olopen, 122.

Omachimura, 32.

Ombutsuji, 80.

Omi, 31.

Omito, 72.

Onjoji, 24.

Opfer fiir Kirchenzwecke, 139.

Ortssinn der Chinesen, 91.

O-shutsu, 16. 113.

Ost-Hongwanji, 80. 81.

Otani, 30. 81. 83. 34.

Otani-ha, 30.

Otsu, 33.

Ozaka, 33.

Ozean der Existenz, 78; — der Leiden, 44. 61.
187; — des Geliibdes, 89; des Gesetzes, 14.

Palme, als Symbol der Unverginglichkeit, 27.

Papierfetz, 148.

Paradies, 3. 25. 28. 38. 46. 114. 121, 122, 144.
147. 148. 149. 150 f. 159. S. auch Reinland.

Parivarta, 126.

Parfiims, verboten, 44.

Paramartha, 119.

Paramartha-satya, 18. 19. 143.

Paramita, 10. 56. 139.

Parteien der Jodo-Sekte, 22 f; — der Shin-
Sekte, 30 ff.

Patriarchen, 2. 16. 61. 71. 73. 98. 118. 119.
120. 121. 122. 123. 142.

Patriotismus, 19.

Pfad, der edle, 57; — der heilige, 37. 64. 121.
125. 181; — zum Leben, der weife,
schmale, 70. 91—93.

Pflaumen-Siuere, 38.

Phinomenalismus, 120.

Philosophie, 156.

Pietit, kindliche, 76. 126. 161.

Pochen auf die Gnadenverheifilung, 133 f.

Po Chit-i, 72.

Po Lo-t‘ien, 72.

Posituren, die vier, 42. 73.

Praedestination, karmatische, 183.

Prajna, 12. 65.

Praktiken, religigse, 123.

Pramudita-bhumi, 119.

Pranidhana, 39. 51. 114. 117. 120. 143.

Pratyekabuddha, 136.

Pratyekabuddha-yana, 38, 136.

Praxis, religiose, 68 ff. 81. 97.

Prediger, 24. 27. 35. 80.
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Predigthéren, 89.

Predigten, Proben, 144—167.
Préta, 53. 101. 118,

Priesterehe, s. Ebe, Zélibat.
Priestertum, allgemeines, 144.
Priesterverkommenheit, 52.
Protestantismus, Ahnlichkeit mit, 5 . 7.
Provisorische Auskunftsmittel, 15.
Provisorische Wahrheit, 140.
Pundarika, 118.

Puppen, 161 ff.

Purvapranidhana, 39.
Pru-tii-liu-chi, 120.

Riinge der Seligkeit, die drei, 44. 52. 60. 62.

Raia, 23. 24.

Raigd, 42. 44.

Rajagriha, 166.

Ra-ja, 9.

Rakan-Mord, 41.

Rakuten, 72.

Ratschluf, der urzeitl.,, 76. 93. 119.

Reed, E. J., 34.

Reichtum, Gier nach, 60. 131.

Reich der Mitte, 128.

Reine, 132.

Reinheit, 117. 151.

Reinland, 3. 9. 10. 12. 13. 15. 17. 19. 20. 28,
87. 88. 40. 42. 44. 46. 50. 53. 61. 64. 70.
71. 73. 81, 84. 85. 97. 98. 108. 113. 114.
115. 117. 120. 121. 125. 126. 128. 129. 139.
140. 148. 150.

Reisbuddhisten, 59.

Reishozan Shinsei Gukurakuji, 46.

Religionen, andere, 156.

Religiose, veréichtliche Behandlung von, 41.

Reliquienkult, 48.

Ren-ge-zo-sekai, 120.

Renkya, 31.

Rennyo Shonin, 31. 32 ff. 138. 142. 148, 165.

Reue, 58. 138.

Richard, Timothy, 118. 130.

Rinzai, 4.

Rishi, 102.

Ritsu, 2. 3.

Rivalisieren der Sekten, 131.

Rivalitiit der Lehrer, 127.

Rochu, 23.

Rokuds, 54.

Roku haramitsu, 56.

Roku-kon, 136.

Rosenkranz, 72. 103. 104.

Ruhmbegier, 60. 131.

Ruhm Midas, 53.

12k
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Rapadhatun, 152.
Ruten, 50.
Ryobu-Shints, 101.
Ryoga, 118.
Ryoga-kyo, 118.
Ryoge-mon, 34. 142,
Ryogen, 81.

Rydju, 66.

Ryonin, 73.
Ryuchin-5, 116.
Ryiichu (Nagarjuna), 8. 10. 13. 16. 98. 118.
Ryukwan, 22. 141.
Rytishi, 120.

Sacred Books of the East, 7.
Saddharmapundarika, 2. 40. 57. 136. 153.
Saga, 27; Saga-ha, 23.

Sagami no Kami Tokimune, 24.

Sa-gyd (saku-gyd), 42.

Saha (shaba), 9. 14.

Sai-yo sho, 25. 28. 47. 84. 130.

Sakrid-dgamin, 12.

Sakrileg, 41.

Sambhoga-Buddha, 44.

Sambu-kana-sho, 24. 28.

Sambukys, 7. 9f. 25. 79. 122.

Samghavarman (Ko So-gai), 9. 48. 53. 75.

Samkhyakarika, 119,

Sammonto-ha, 32.

Samsara, 20. 37, 38. 39. 41. 42. 60. 64. 67. 70.
78. 101. 112. 115. 120. 121. 123. 125. 130.
132. 133. 135. 137. 141. 143.

Samvriti-satya, 19. 142.

Samyaksambuddha, 85.

Samyaktva-rashi, 19. 117. 119.

San-aku-do, 54.

Sandel, 84.

Sandoku, 65. 69.

Sangaku, 12.

Sangoku Bukkyo, 30.

Sanjo-ha, 23.

San-mitsu, 136.

San-nin, 122.

Sanron, 2. 3.

Sanse, 53.

San-shin, 18. 42, 49.

San-shin-y5-shi, 81.

Sanzengi, 60. 69. 122.

Sanzendod, 54.

Sanzo Rydshi, 120.

Satya, 10.

Sawae, 32.

Sauntrantika-Schule, 2.

Schar der Seligen, 120.

Schatzsee hiochster Tugend, 120.

Schatzteiche, 81.

Schauen, 90.

Schaf, 83.

Scheinfrommigkeit, 59.

Scheinsein, 120. 141. 155.

Scherflein, das, 139.

Scheu vor Ubertretungen, 56. 65. 66. 133,

Schicklichkeit, 86.

Schiff, als Bild der Heilslehre, 44.

Schlachtbank, 83.

Schlaf, als Bild des Todes, 94.

Schlimme Sphéren, die fitnf, 102, 118.

Schméhrede, 41.

Schmale Pfad, der, 70. 91. 92. 107.

Schmutz, drei Arten, 107 f.

Schreiber, M., 96.

Schriftlesung, gottesdienstliche, 34. 35. 126.
140.

Schwarzes Priestergewand, 52.

Schwere Praktik, 13. 131.

Schweres Siindigen, 41. 56. 68. 121. 135.

Schwert, als Bild des Namens Buddhas, 159.
166.

Schwierigkeit, Glauben zu fassen an Midas
Gnade, 118.

Schwur Midas, 54. 74. 77. 95. 97. 99. 114.

Sechs Gati (od. Wege), die, 54. 127.

Sechs-Laute-Gebet, 106. 112.

Sechs Richtungen, 42.

Sechs Sinnesobjekte, 69.

Sechs Sinnesorgane, 136,

Sechs Vollkommenheiten, 10.

Sechs-Zeichen-Name, 49.

Sechzigtausendmaliges Anrufen, 11. 78.

Seelenfriede (anshin), 43.

Seelenmessen, 126.

Segenswirkungen des. lauten Anrufens, 101 f.

Sei, 75.

Seichte Wahrheit, 142.

Seifenbgumbeeren-Rosenkranz, 103. 104.

Seigwambd, 22. 81. 140.

Seigwan, 49. 75.

Seikaku, 27. 80. 81.

Seinstheorie, 119.

Seiryoji, 26. 27. 84.

Seishimaru, 11. 21.

Seizan, 12; Seizan-ha, 22. 25.

Sekenge mujo-shi, 85.

Sekten, die, 1. 3.

Selbsteinkehr, 52.

Selbsterkenntnis, 62.

Selbsthilfe, 15. 188. 142. 143. 144. S. auch
Eigene Kraft.



Namen- und Sachregister. 181

Seligen, die, 120.

Selighkeit, 42. 44. 43. 62. 71. 78. 82. 90. 91. 93.
95. 96. 111. 112. 115. 119. 120. 122. 124.

128. 129. 130. 143. 146. 147. 150. 151.
Seligkeitsiibungen, vier, 136.
Semgogiu, 3.

Sen, 189.

Sendan, 157. 160. 166.

Senjakushi, 11. 18.

Senshoji, 32.

Senshit Amidaji, 81.

Senshiiji, 31. 32. 38.

Seshin, 10. 24. 119. 8. auch Tenjin.
Sesomn, 85.

Sesshu fusha, 47. 106. 124.

Shaba, 9. 14.

Shaka, 42. 43. 53. 64. 85. 92. 93. 112. 116. 118.

122. 123. 125.
Shaka-sama, 1.
Shakadd, 84.
Shakra, 83. 94.
Shaku, 83.

S. auch Shakya.

Shakya, Shakyamuni, 1. 10. 12. 16. 19. 20. 27.
40. 42. 48. 49. 52. 61. 84. 11L. 116. 117.
118. 123. 132. 136. 1387. 143. 146. 152. 156.

159. 166. S. auch Shaka, Shaka-sama.
Shamon, 52.

Shian-tao (Zendo), 3. 37. 89. 44. 55. 70. 122, 144,

Shantung, 89.

Shakuson, 111. 137.
Shastra-Verfasser, 118.
Shichi-ko-s5, 16. 118. 142.
Shiksha, 12.

Shila, 10. 56. 65.

Shimaji Mokurai, 30.
Shimbutsu, 31.
Shimizugashira, 82.
Shimotsuke, 31.

Shin (Sekte, Lehre), 6. 15f 17. 20. 33. 35.

118. 119. 120. 122. 123. 126. 142. 143.
Shin-ei, 31.
Shingon, 2. 3. 25. 84. 136. 137.
Shin-gyo, 49. 50.
Shink@ Shonin, 141.
Shinnyods, 23. 26. 27. 46.
Shinnyohdshoshin, 120.

Shinran, 4. 5. 7. 15, 16. 17. 28f. 30. 31. 32.
33. 98, 116. 121. 123. 124. 125. 126. 127.
128. 129. 151. 132. 134. 140. 141. 142. 143.

Shin-shin, 59.

Shinsha Hyakuwa, 28.
Shinshii Seiten, 7.
Shinst-in, 23.
Shin-tai, 18. 143.

Shints, 126.

Shirahata-ha, 23.

Shirakawa, 26.

Shisho- (oder Shisei-) shin, 59.
Shitoku, 143.

Sho (AbriB), 28. 43.

Sho (Aussprechen), 51.

Shobo, 40.

Shods, 3. 12. 15. 88.
Shodo-mon, 37. 49. 61.
Shogaku, 134. 141.

Shogun, 4.

Shohenchi, 85.

Shoja, 57.

Shajin, 56.

Shojo, 12. 87. 117.

Shéjo-ju, 19.

Shokaku, 27. 80.

Shoks, 11. 12. 22, 28. 80. 81.
Shoka, 22.

Shomon, 38.

Shonin, 37 et passim.
Shoryoji, s. Seiryoji.
Shosan-jodo-kys, 104.

Shoseiji, 32.

Shosen, 32.

Shoshimbo, 81.

Shoshinge, 7. 29. 83. 38. 89, 98. 116. 142.
Shoshin ta-i, 38.

Shotogaku, 85.

Shotoku Taishi, 142.
Shramana, 52. 120.

Shravaka, 38. 136.

Sha-cho, 15.

Shadoe Kowa, 35. 36.
Shugydja, 51.

Shugyd-mon, 81.

Shujs-shoku, 57.

Shura (Astira), 54. 118,
Shiryogon sammaikyo, 147.
Shu-shutsu, 15.

Sicherheit, falsche, 57. 66. 115. 133.
Siddartha, 122.

Sieben Patriarchen, 16. 118. 142,
Siebentage-Andacht, 27. 80. 84.
Siebzigtausendmaliges Anrufen, 73. 121.
Silbenschrift, 25.
Sinneséinderung, 137 f.
Sinnesobjekte, die sechs, 69.
Sinvesorgane, 136.

Skandha, 109.

Sklave, 120.

Sokrates, 160.

Sola Fide, 134. 141.
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Sonnenlicht, 108.

Sonntag, Sonntagsschule, 35.

Sonnyo Shonin, 32.

Sot0-Sekte, 4.

Spaltungen im Samgha, 49.

Spiegel, 95.

Spinner, W., 122.

Sprichworter, 78. 79. 82. 100. 145. 149.

Srota-ipanna, 12.

Staatsgesetze, 142. 144.

Stadt des Lichts, 145. 146. 147. 148. 150.

Statuen, 46. 82. 84. 107. 163 f.

Stehlen, s. Diebstahl.

Stein, 88; — der Weisen, 157.

Stirnmal Buddhas, 84.

Stellvertretende Leistung, 18. 75. 104. 141.

Sterben, 94. 109 8. auch Abscheiden, Lebens-
ende, Letztes Stiindlein, Todesstunde.

Studium, 42.

Stipa, 43.

Sudhaus, S., 101.

Siinden, Siinder, passim.

Siindenerkenntnis, 58. 60. 100.

Siindentilgende Kraft des Anrufens, 55. 72.
77. 102, 103. 105. 113. 185.

Siindenvergebung, 56. 146.

Sugata, 85.

Sui-Dynastie, 122.

Sukhavatl, 9. 10. 14. 25. 71. 122,

Sukhavativyoha, 9. 16. 19. 48. 53. 75. 112.
113. 116. 119.

Sukhavati-Schulen (Lehre), 2. 48. 118.121.122.

Sun, 92.

Sung-Dynastie, 113.

Suryagarbha-Sitra, 139.

Sturangama-samadhi-Stitra, 147.

Suzuki, T., 44. 118. 120. 121. 126.

Symbole, religidse, 160—166.

Synergismus, 129.

Tada Kana-e, 29. 35. 36. 121. 144.
Tigliches Anrufen, 69.

Tag Amidas, 46.

Taira, 23.

Ttai-san, 89. 105.

T‘ai Tsung, 122.

Takada-ha, 31. 33.

Takakura, 11.

Takakusu, 119. 127.

Takeda, 23. 24.

Tancha, 28.

Tan-i-sho, 29. 30, 32. 129. 141.
Tanz, verboten, 44.

Tao, 120; Taoismus, 120. 121. 123.

Tao-cho, 3. 88, 73. 121. 122,

Tariki, 17. 18, 51. 125.

Tasuke tamae, 48.

Tathagata, 43. 85. 116. 145. 148. 149. 150.
152. 155. 159. 163. 164. 165. 166.

Tatkraft (virya), 56.

Tatsiinden, 41.

Tautropfen, als Bild des Vergiinglichen, 140,

Tausendmaliges Aprufen, 71. 72. 73.

Teich (im Reinland), 81.

Tempelandacht, 47.

Tempelzahl, 17.

Temporire Wahrheit, 140,

Tendai, 2. 3. 10. 16. 24. 83. 46. 71. 122. 124.

Tenjin (Seshin), 8. 16. 119. 121.

Tenjo, 54.

Tennent, E., 118.

Tenninshi, 85.

Tennoji, 66.

Teufel, 109.

Than-lwan (Donran), 8. 98. 120. 121.

Thien-tsin, 119.

Tiefer Glaube, 60—62.

Tiefe Wahrheit, 142.

Tien-tai, 2. 112.

Tier, 53. 101. 118.

Titel des Buddha, 43.

Tiryag-yoni-gata, 53.

Tod, 465 die Teufel des —, 109.

To-daiji, 84.

Todesfurcht, 89. 94. 109. 128,

Todesjahr Buddhas, 40.

Todesstunde, 55. 58. 69. 71. 83. 89. 94. 107.
108 ff. 135. 136. 8. auch Abscheiden etc.

Todsiinden, 41.

Toten, 41. 44. 66. 133.

Togoku Kaoso-den, 23. 24.

Toha Hongwanji, 16.

Tokimune, 24.

Tokimitsumaro, 24.

Tokitsuna, 23.

Tokugawa, 30. 160.

Tokyd, 22. 23. 28.

Tomitoki, 23.

Tonsur, 11. 24.

Torheit, 41. 108. 131.

Tosotsu-den, 84.

Totomi, 28.

Tréigheit, geistliche, 62. 74.

Transmigration, 19. 20. 50. 54. 83. 98. 102.
115. 135. ‘

Traum, 27. 107.

Tripitaka-Gelehrter, 120; — Kanon, 11.

Tropfen, steter, 89.
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Troup, James, 34.

Tsi-kung, 80.

Tsing-thu-shi-i-lun, 111.

Tsukushi, 80.

Tugenden, 105.

Tun, 18. 70. 71. 74. 97. 100. 128. 134.
Tuashita-Himmel. 84,

Uchimaro, 16.

Udayana, 84.

Ubel, vierundachtzigtausend, 43.

Uberlieferung, echte, 129.

Ubersetzer heiliger Texte, 120.

Ubung, 65. 67. 89. 105. 136.

Umfahn, 106. 107. 124. 136.

Umgang mit religidsen Freunden, 100.

Unbegreifbarkeit Buddhas, 116; —seiner Lehre,
117.

Uunbestand der Dinge, 25. 46.

Unfreiheit, 162.

Ungelehrte, 129. 130. 131.

Ungebiihrliche Haltung beim Gebet, 73.

Unglaube, 130. 132.

Universalismus der Gnade Buddhas, 47. 49.
50. 51, 53. 54. 55. 75. 86.90. 97. 114. 115.
117. 139. 144

Unkeuschheit, 44.

Unnennbarkeit des Lichtes Buddhas, 117.

Unreinheit, 25. 70. 98. 112. 115. 132. 134 u. 6.

Unwahrhaftigkeit, 112.

Unwissenheit, 65 u. .

Unzuliinglichkeit menschlichen Wollens und
Vollbringens, 50. 51.

Upaya, 44. 79.

Urgelibnis (Urverheifung), 51. 61. 66. 67. 68.
69. 72. 75. 76. 77. 78. 88. 96. 97. 100. 101.
104. 109. 110. 111. 112. 113. 117. 119. 122.
133. 8. auch GelSbnis ete.

Ursachen, 20. 143.

Uruma, 11.

Uten, 84.

Uyeno, 32.

Vaidebr, 9. 83. 122. 166.

Vairochana, 3. 136.

Valée Poussin, Louis de la, 119.

Varenius, B., 6.

Vasubandhu (Seshin, Tenjin), 2. 3. 10. 16. 119.
120. 121.

Vater (Amida Buddha), 25. 70. 146. 147. 148.
151. 168. 166.

Vatermord, 41.

Vegetarianismus, 11. 18,

Verblendung, 65.

Verdammte, 53.

Verderbnis, allgemeine, 52.

Verdienstakte, 105.

Verdienstlichkeit des Anrufens, 15. 106. 103.

Verehrungswiirdigen, die zwei, 116.

Verfolgung, 182.

Vergiinglichkeit, 25. 40. 70. 83. 90. 95. 140.
146. 153f. S. auch Tautropfen, Unbestand.

Vergangenheit, 157 f.

Vergeben, 56. 146

Vergeltung, 62. 67. 101; Land der —,
130. 137. 139. 142.

122.

! Verheifung Midas, die vorzeitliche, 40. 44. 55.

56. 64. 66. 67. 74. 88, 95. 96. 108. 114. 115.
117. 125. 129. 134. 135. 138. S. auch Ge-
16bnis, UrgelSbnis etc.

Verirrung, 121.

Verkehrtheit, fleischliche, 58. 134.

Verkorperungstihigkeit des Dharma-kaya, 120.

Vernichtung, 117; — des Gesetzes Buddhas.
52.

Versenkung, geistige, 2. 19. 136.

Versinken im Samsara, 44. 60. 61. 78. 112. 141.

Versprechen Amidas, 110. 130.

Verstorbenen-Verehrung, 126.

Versuchung, 58.

Vertrauen, 39. 55. 56. 57. 60. 61. 62. 64. 65.
66. 69. 70. 72. 76. 77. 79. 84. 86. 88. 90.
91. 92. 93. 94. 95. 96. 97. 98. 99. 107. 114.
115, 122. 123. 125. 129. 130. 131. 132. 133.
134. 135. 136. 188. 189. 142. 144. 159. S.
auch Glaube.

Verzagtheit, 56. 65. 70. 91. 93. 96. 114.

Verziickung, 119. 150.

Vier Arten Geburt, 127.

Vier edle Wahrheiten, 10.

Vier Exerzizien, 42.

Vier Falten, 15.

Vier Hauptsiinden, 44.

Vier heiligen Friichte, die, 12.

Vier Irrvorstellungen, 25.

Vier Maras, 109.

Vier Posituren, 57.

Vier Seligkeitsitbungen, 136.

Vier Siinden des Mundes, 41.

Vierundachtzigtausend Lehren, 1. 13.

Vier Vollkommenheiten, 151.

Versiegelte, 117.

Vinaya-Schule, 2.

Vijnamatra-Schule, 2.

Virya, 56. 75.

Vishvakarman, 84.

Vogelfang, 134.

Vorhimmel, 16.
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Vorsatz Amidas, der gniidige, 15. 17. 49. 51.
56. 66. 75. 87. 97. 98. 110. 117. 118. 121.
125. 138. 8. auch Gelébnis ete.

Vollkommenheiten, die vier, 151.

Wiisserige Natur des Mondes, 108.

Wahrhaftigkeit, 18. 59 f. 147; — Buddhas,
111, 112. 132.

‘Wahrheitsschar, 19.

Waldung der Liiste, 120.

Wanderer, als Bild des Menschen, 144,

Wandlungskiinstler, 120.

Wa Rongo, 101.

Wasserball, 108.

‘Wasserstrom, 70. 71, 91. 92.

Wege, die schlimmen, 53. 113.

Wehmut, 46.

Weib, Stellung desselben, 94—96.

Weihrauch, 69.

Weise, der, 82. 85. 118.

Weisheit, 65. 96. 117; — Buddhas, 18. 79.
105. 118. 115. 122. 143.

Weisheitsmeer des Urgeliibdes, 122.

Weissagung, 118.

Weifipferdtempel, 11.

Weltbeherrscher, 94.

Weltleben, 55.

Weltverstricktheit, 86. 103.

Wen, 80.

Werke, gute, s. Gute Werke.

Werketun, 87. 93.

Westen, 91. — Amidas Paradies im —, 13.
28. 40. 84.

West-Hongwanji, 16. 30. 31.

Westliche Abteilung der Jodo-Sekte, 28.

Westliches Gestade, 93.

‘Widersacher der Jodo-Lehre, 131. 132.

Wiedergeborenwerden im Reinland, 3. 9. 10.
11. 18. 14. 15. 16. 37. 41. 48. 51. 68. 72.
75. 77. 95. 107, 110. 113. 114.

Wildgans, 151.

Wildhirsch, 100.

Wind, als Bild der Lehre, 116.

Winkel im Reinland, 113. 114. 115. 180. 188.
139. 142,

Winkelland (Japan), 123.

Wissenschaft, 19. 124, 181. 132. 156.

Wohltéitigkeit, 139.

Wolken, als Bild der Leidenschaften, 137.

Wollen, 67. 98. 97. 138,

Wollen und Vollbringen, 50. 51.

Wonne, 117. 150 f£.

Wortgeziinke, 132.

Wortsiinden, 41.
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Wu, 80. 120.

Wunderbare Geburt, 127.

Wunderfrucht, 121.

‘Wunderkrafterweiser, 120.

Wunseh Midas, der, 53. 75. 76. 77. 98. 117.
182.

Wurzeln, die sechs, 136.

Wu-wei, 123.

Xavier, s. Franz Xavier.
Xingovini, 4.

Yakusoku, 39.
Yamamoto-ha, 32.
Yamashi, 33.
Yamashina, 31. 38.
Yamashiro, 33.

Yana, die vier, 38, 41.
Yei-Shiu, 122.

Yojana, 160.

Yoketsu, 111.
Yokogoimura, 32.
Yokwan, 56, 113.
Yoshimizu, 45.
Yoshizaki, 38.
Yuiembo, 128. 138.
Yui-shin-sho, 134. 141.
Yoziu-nembutsu-sh, 73.

Zahl, der Anrufungen, 73; —, der Lehren
Buddhas, 43.

Zai-se-ji-zai-0, 116.

Zauberei, verboten, 20.

Zehn Gebote, 41.

Zehnmaliges Anrufen des Namens Buddhas,
10. 17. 18. 89. 40. 41. 42. 48, 49. 51. 53.
56. 65. 68. 69. 71. 72. 87. 93. 95. 96. 97.
98. 101. 109. 110. 113. 185.

Zehn Richtungen, 17. 39. 40. 48. 49. 51. 58.
75. 95. 111. 117.

Zehn Stinden, 41. 52. 56. 87. 93. 135.

Zehntausend Jahre der Letzten Tage des Ge-
setzes, 40. 47.

Zehntausendmaliges Anrufen, 71. 72,

Zeit des Bilderdienstes, 121; — der letaten
Tage, 121; — der Zerstérung des Gesetzes,
121.

Zenchishiki, 142.

Zendo (Shao-tao), 3. 10f 13. 16. 39. 40. 44.
51. 55. 59. 60. 65. 69. 70. 75. 85. 91. 98.
101. 122. 125. 141. 144,

Zendo-ji, 22.

Zenji, 88. 54. 118.

Zennan, 58.



Zenne, 12.
Zennyo, 58.
Zenran, 30. 32.
Zenshin, 140.
Zen-shu, 2f. 4.
Zenzei, 85.
Zerstérung des Gesetzes, 121.
Ziege, 133.

Zimmermann, 55.

Zdbo, 40.

Zojoji, 22. 23.

Zokutai, 19. 142. 148.
Zolibat, 18. 30. 8. aunch Ehe.
Zorn, 41. 65. 118. 137. 146.

Zuflucht, 65. 84. 90. 116. 119.

Zukunft, 157.
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Zuriickkehr der Seligen aus dem Paradiese
zur Rettung der Zuriickgebliebenen, s. Hei-
landspflicht.

Zweifel, 16. 18. 19. 42. 50 f. 52. 55. 60. 63. 66.
67. 68. 70. 76. 77. 86. 87. 88, 89. 90. 91. 94.
95. 96. 99. 107. 109, 111. 112. 118, 115. 116.
123. 129. 130. 182. 133. 134. 138. 139. 140.

Zweifelschlof, 130.

Zweige der Jodo-shii, 22f.; — der Shin-shu,
80 ff.

Zwei Heiligen, die, 27.

Zwei Paare und vier Falten, 15.

Zwel Stréme-Gleichnis, 70. 91—93. 107.

ZweiunddreiBig Merkmale des Buddha, 187.

Zwiefacher Glaube, 60 f.

Zwiespalt erregen, 41.




Dieterich’sche Verlagshuchhandlung, Theodor Weicher, Leipzig.

Studien iiber christliche Denkmiiler

Neue Folge der ,, Archiiologisehen Studien zum christl. Altertum u. Mittelalter,
Herausgegeben von Johannes Ficker.

Heft 1: Gebet und Bild in friihchristlicher Zeit von
Karl Michel. X u. 128 S. gr. 80. 1902. M. 3.20.

Heft 2: Die friihchristlichen Darstellungen vom der
Kreuzigung Christi von Johannes Reil. VIII u
128 S. gr. 80. Mit 6 Tafeln. 1904. M. 4—.

Heft 3: Das geographische Mosaik von Madaba, die
ilteste Karte des heiligen Landes von Adolf Jacoby. Mit
einem Plan der Karte u. 4 Abbildungen. X u. 110 8. gr. 8°.
1905. M. 4—.

Heft 4: Die christlichen Denkmiiler des ersten Jahr-
tausends in der Schweiz von Samuel Guyer. Mit
3 Abbildungen. XIII u. 115 S. gr. 80. 1907. M. 5.—.

Heft 5/6: Kleinasiatische Denkmiiler auns Pisidien,
Pamphylien, Kappadokien und Lykien. I Dar-
stellender Teil von Hans Rott. Nebst Beitrigen von K.
Michel, L. Messerschmidt, W. Weber. Mit 6 Tafeln, 130
Abbildungen und einer archiiologischen Karte von Klein-

Asien. XXI u. 394 S. gr. 8% 1908. M. 25.—, geb. M. 28.—.

Heft 7/8: Die St. Michaeliskirche zu Hamburg und
ihre Erbauer. Ein Beitrag zur Geschichte der neueren
protestantischen Kirchbaukunst von Walter H. Dammann.
Mit 20 Abbild. 1909. VIu.207 S.gr.8°% M.6.—, geb. M. 7.50.

Heft 9: Die Darstellung der Auferstehung Christi. Ihre
Entstehung und ihre #ltesten Denkmiler von Otto Schone-
wolf. Herausgegeben von Johannes Ficker. 1909. XIIu.
88 S. gr.80. Mit 2 Tafeln und 1 Abbildung im Texte. M. 3.—.

Heft 10: Die altchristlichen Bildzyklen des Lebens

Jesu. Von Johannes Reil. 1910. ca. 160 S. gr. 8.
M 5—.

Die Studien iiber ,Christliche Denkmiler* sind eine Fortsetzung der von Johannes Ficker
herausgegebenen , Archiologischen Studien zum christlichen Altertum und Mittelalter. Nuy
ist, wie schon der verinderte Titel angezeigt, der Rahmen weiter gedacht. Es
sollen auch Denkmiler der neueren Zeit, insbesondere des Reformationszeit-
alters zur Veroffentlichung und Untersuchung gebhracht werden.

Die Personlichkeit des Herausgebers und die voraufgehende Seria der ,Archiologischen
Studien“ geben Charakter und Absicht des neuen Unternehmens an. Die bildlichen Denkmiler
sind lange Zeit gar nicht als geschichtliche Quellen verwendet worden und finden auch heute
noch bei weitem nicht die Beachtung und Verwertung, die sie haben miissen. Andrergeits hat sich
eine Betrachtung herausgebildet, die sich mit der #sthetischen Wiirdigung des Bildwerks erschopft,
die archiologische und geschichtliche beiseite stellt, das Inhaltliche vernachlissigt. Dort eina
Liicke auszufiillen, hier das Gleichgewicht mit herstellen zu helfen, iet ein Zweck der ,Studien®.

Mit der eindringenden Wiirdiguug der Denkmiler wird aber zugleich eine immer dringenders
Aufgabe erfiillt werden. Die Denkmiiler sind zum weitaus grossten Teile aus dem Bediirfnis und
der bildenden Kraft des Volks herausgewachsen. Das Volk darum lehren sie kemnen, dis
Stimmungen und Schwingungen der Volksseele lassen sie belauschen, vor allem die Volksfrommig-
keit verstehen. Damit geben sie das Verstindnis fiir die breite Grundlage aller geschichtlichen
Entwicklung, sie fithren in die Tiefe zu deren Wurzeln. So fordert ihr Studium das kultur-
geschichtliche Verstindnis im weitesten Umfange und im hdochsten Sinne und dient damit einer
Betrachtung der geschichtlichen Entwicklung, die unserer Zeit ebenso nahe liegt, als sie vielfach
noch, auch in der theologischen Literatur, viel zu kurz kommt.

In Vorbereitung:

Heft 11: Zur Baugeschichte des Strassburger Miinsters. Langhaus.
1teste Fassadenrisse. Fassade. Von Hans Kunze.
Heft 12 u, 13: Kleinasiatische Denkmiiler. II. Historisch-systematischer Teil.
Von Dr. Karl Michel.

Druck von G. Kreysing in Leipzig.
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