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Abkiirzungen

Abl. = Ablativ

Adj. = Adjektiv

ahd. = althochdeutsch
air. = altirisch

Akk. = Akkusativ

aksl. = altkirchenslavisch
Akt. = Aktiv

altind. = altindisch

altkhot. = altkhotanisch

altuig. = alttiirkisch
altuig. = altuigurisch
and. = altniederdeutsch
Anm. = Anmerkung
arm. = armenisch

av. = avestisch

BHS = Buddhist Hybrid Sanskrit
chin. = chinesisch

engl. = englisch

f. = feminin

Gen. = Genitiv

germ. = germanisch

got. = gotisch

gr. = griechisch

idg. = indogermanisch
jav. = jungavestisch
kelt. = keltisch

khot. = khotanisch
kymr. = kymrisch

lat. = lateinisch

lit. = litauisch



luw. = luwisch

LV = Lalitavistara

m. = maskulin

me. = mittelenglisch
Med. = Medium

mhd. = mittelhochdeutsch
mir. = mittelirisch

mkmyr. = mittelkymrisch

MQ = Min-Oy Qizil (Tausend[-Buddha]-Hohle in Qizil)
Mvu = Mahavastu

myk. = mykenisch

n. = neutrum

nd. = niederdeutsch

Nom. = Nominativ

Perl. = Perlativ

pkt. = prakrit (auBBer pali und gandhart)
Plur. = Plural

PPP. = Partizipium Perfekti Passivi
Pris. = Prasens

russ. = russisch

Prat. = Préateritum

Sing. = Singular

skt. = sanskrit

Suv. = Suvarnabhasottamasiitra
tib. = tibetisch

toch. = tocharisch

umbr.  =umbrisch

uridg. = urindogermanisch

urtoch. = urtocharisch

ved. = vedisch



Konventionen

T. = Taishd. Die chinesischen Texte der Taisho-Ausgabe werden nach Band, Seite, Teil auf der Seite
und der Zeilennummer zitiert, z. B. bezeichnet T.23.130al die erste Zeile auf Seite 130 im 23. Band
in der Taisho-Ausgabe. Und T.99 bedeutet: Text Nr. 99 der Taisho-Ausgabe.

Die von Sieg/Siegling (1921; 1949; 1953) herausgegebenen tocharischen Fragmente werden
nach ihrer Art und Weise zitiert, nimlich ,,A* fiir osttocharisch und ,,B* fiir westtocharisch. Die
von Sieg/Siegling nicht bearbeiteten Fragmente werden nach ihren neuen ,,THT* (fiir ,,Tocharische
Handschriften Turfansammlung*) Katalognummern zitiert. Die westtocharischen Fragmente B 1—
633 sind im neuen Katalogsystem unter THT 1-633 zu finden, und die osttocharischen Fragmente A
1-467 sind unter THT 634—1101 abrufbar. Bei den osttocharischen Fragmenten gibt es indessen ein
Problem: 1101 — 634 # 467 — 1. Nachdem man die Fotos gepriift hat, taucht der Ursprung dieses
Fehlers auf: Das Fragment A 311 (T IIT § 79.19) trigt die Bezeichnung THT 944, aber A 311 A (T
11 S 67) ) anstatt ,,THT 944a“ ist als ,, THT 945 katalogisiert. Laut Tatsushi Tamai (brieflich) hat er
das Problem erst erkannt, als es zu spit war, um es zu korrigieren. Daher bleibt dieser historische

Fehler in den THT-Katalognummern bis jetzt bestehen.



Kapitel I: Einleitung

1. Gegenstand der Arbeit

Gegenstand der vorliegenden Arbeit ist die Erforschung und vergleichende Rekonstruktion der
tocharischen Textfragmente. Die Erforschung der tocharischen Sprache in Metrik und Lexikon ist
momentan ein Desiderat, da das Tocharische aufgrund seiner spédten Entdeckung als
indogermanischer Sprachzweig (1908) vergleichsweise weniger gut erforscht ist als die anderen
indogermanischen Sprachzweige.

Ein wesentlicher Teil der tocharischen Textfragmente ist metrisch und in silbenzéhlenden
Metren abgefasst. Dieser Umstand bietet Anhaltspunkte fiir die Berechnung von Liicken in den oft
fragmentarisch bezeugten Texten. Die Erforschung der tocharischen Metrik bildet somit auch eine
Voraussetzung fiir die linguistische und philologische Analyse der tocharischen Sprachfragmente
und des tocharischen Lexikons, indem sie die korrekte Segmentierung der Strophen in Padas
ermoglicht. Die Untersuchung der tocharischen Metrik ist ferner mit einer richtigen und prézisen
Kenntnis der tocharischen Handschriften eng verbunden. Die in dieser Arbeit vorgenommenen
Analysen fiihren in zahlreichen Féllen zu einer Revision der auf Sieg/Siegling zuriickgehenden
metrischen Bestimmungen.

Ein weiterer Schwerpunkt der vorliegenden Arbeit ist die Erforschung des tocharischen
Lexikons. Es gibt viele Lexeme, deren Bedeutung unbekannt oder nicht abschlieBend gekléart ist.
Darunter sind auch viele Worter, die ausschlieBlich in metrischen Texten vorkommen, aber daneben
gut bezeugte Entsprechungen in den Sanskrit-, chinesischen, tibetischen und altuigurischen Texten
haben. Die philologisch gewonnenen neuen Hypothesen iiber den Bedeutungsansatz kénnen im

Weiteren durch die etymologische Methode evaluiert, verifiziert oder falsifiziert werden.

2. Forschungsstand

2.1 Tocharische Metrik

Die tocharische Metrik ist bislang noch vergleichsweise wenig erforscht, besonders in Bezug auf
die technischen Namen/Termini, die iiblicherweise jeder tocharischen Verspartie vorangehen und
von Sieg/Siegling (1921 und 1953 passim) als Namen des Metrums oder Metrumsnamen betrachtet
werden. In der Ausgabe der osttocharischen Texte von Sieg/Siegling (1921: Xf.) werden ,,einige
kurze Bemerkungen tiber die Metrik* gegeben. Nach Sieg/Siegling ist das Prinzip der tocharischen
Metrik ,,die bloBe Silbenzdhlung®. ,,Die Lédngen und die Kiirzen scheinen nicht beriicksichtigt zu

werden®. ,,Streng gewahrt ist die Cisur®. Danach erkldren Sieg/Siegling die hidufigeren und die



selteneren Metren zusammen mit ihren Zasuren. Am Ende wird der unerklarte Umstand
hervorgehoben, dass ,,bei anscheinend ganz gleichem Bau verschiedene Namen fiir dasselbe
Metrum auftreten®.

Winter (1957: 200-209) hat in seinem bedeutenden Aufsatz die Merkmale der tocharischen
Metrik behandelt und die wichtige Schlussfolgerung gezogen, dass die sogenannten tocharischen
Metrumsnamen in Wirklichkeit Melodiebezeichnungen sind. Stumpf (1971: 71-89) hat einen
kurzen Uberblick iiber die tocharische Metrik gegeben. In Abschnitt 2.4.2.1. werden die wichtigsten
Strophenformen und Zasuren dargestellt. Die Information der metrischen Struktur der tocharischen
Verse hat Stumpf aus Sieg/Siegling (1921; 1949; 1953) iibernommen, ein Beispiel ist auf S. 82 das
fragwiirdige Metrum 12 % 4 in B 338, welches unten in Kapitel II Abschnitt 1.2 behandelt wird. In
Abschnitt 2.4.2.2. wird das Iktenprinzip, das zuvor von Winter (1957: 206f.) vermutet wurde,
behandelt. In Abschnitt 2.4.2.5. werden die invertierten Stellungen der Demonstrativ-Pronomina in
verschiedenen Metren dargestellt. Adams (1999: 828) hat sich in der ersten Auflage seines
Worterbuchs damit begniigt, die verschiedenen Metren mit den belegten Namen ohne weitere
Erklarungen zusammenzustellen.

Widmer (2006: 523—-535) untersucht den indischen Einfluss auf die tocharische Metrik
beziiglich der metrischen Schemata. Pinault (2008: 397—409) hat einen kurzen Abschnitt iiber die
tocharische Metrik verfasst, wo er die wichtigsten metrischen Schemata der tocharischen Verse
dargestellt und spezielle metrisch beeinflusste Wortformen erklért hat, wie z. B. das sogenannte
,bewegliche -o-“. Die Theorie von Winter (1957: 208f.), die von einer Melodiebezeichnung
ausgeht, wird von Pinault (2008: 400) iibernommen, der die Funktion der Melodiebezeichnung mit
folgenden Worten beschreibt ,,désigner une certaine maniére de chanter ou de psalmodier, qui se
superpose au rythme de la strophe®. Malzahn (2012: 153—162) analysiert die Position der Enklitika
in den westtocharischen metrischen Texten. Bross/Gunkel/Ryan (2014; 2015) untersuchen die
Position der Zasuren innerhalb der tocharischen Verse (z. B. 4 x 12, 4 x 15). Hackstein (2015: 73—
86) untersucht und beschreibt das sogenannte ,,post-caesural fronting* Phdnomen in den
tocharischen metrischen Texten, nach welchem Wortversetzungen (fronting, Hyperbaton)
typischerweise in die Position unmittelbar nach Zésuren und Kolongrenzen (innerhalb von Padas)
erfolgen, vgl. die Beispiele in B 338 in Kapitel II Abschnitt 1.2 unten. Gunkel (2016: 82-95)
bestitigt den Sanskrit-Ursprung des tocharischen 4 x 25 Metrums als das Sanskrit-Krausicapada-
Metrum. Peyrot (2018: 319-345) hat aufgrund einer nahezu vollstdndigen Aufstellung der
metrischen Schemata einen Vergleich der osttocharischen und westtocharischen metrischen

Traditionen durchgefiihrt.
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2.2 Tocharisches Lexikon

2.2.1 Wichtige Werke und Hilfsmittel zum tocharischen Lexikon

2.2.1.1 Westtocharisch

Sieg/Siegling (1949: 87—194) fligten ihrer Textausgabe ein Glossar bei, das bereits viele wichtige
westtocharische Worter enthilt. Das Verbalverzeichnis in der Westtocharischen Grammatik von
Krause (1952: 217-309) sowie spatere Untersuchungen zum tocharischen Verbum, wie z. B.
Hackstein 1995, Malzahn 2010 und Peyrot 2013, bieten Informationen zu den wichtigsten
westtocharischen Verben einschlieflich ihrer Semantik und ihres Fundorts, und fungieren als
Grundlage fiir spitere Analysen tocharischer Verbalformen. Thomas/Krause 1964 enthilt ein
Glossar (TEB II: 75-263) zu ausgewihlten ost- und westtocharischen Texten. 1999 hat Adams die
erste Auflage von A Dictionary of Tocharian B verdftentlicht. Die Qualitét dieses ersten
westtocharischen Worterbuchs ist leider nicht befriedigend, vgl. z. B. die Rezensionen von
Hackstein (2003) und Pinault (2006a). In seiner Chrestomathie tokharienne kommentiert Pinault
(2008) viele tocharische Worter in Bezug auf deren Semantik, Morphologie und Etymologie und
bietet auch fiir viele schwierige Worter neue Bedeutungsansétze. Der abschlieBende Index
verborum ist auch hilfreich. Der Index der Verbalformen von Malzahn (2010: 517-1000) ist ein
Lexikon der tocharischen Verben mit vielen Informationen iiber die Semantik, die bezeugten
Formen und deren Etymologie. In 2013 hat Adams die zweite Edition von A Dictionary of
Tocharian B publiziert, aber die Qualitdt des ganzen Worterbuchs hat sich nicht wesentlich

verbessert, vgl. die Rezension von Kim (2016).

2.2.1.2 Osttocharisch

Die Tocharische Grammatik von Sieg/Siegling/Schulze (1931) enthélt viele zentrale Informationen
iiber das osttocharische Lexikon, und bietet die Grundlage fiir die spéteren osttocharischen Lexika.
Das einzige Worterbuch, das alle Buchstaben abdeckt, ist der Thesaurus Linguae Tocharicae
Dialecti A von Poucha (1955), der fiir jeden Eintrag alle Belege auflistet und eine lateinische
Ubersetzung bietet. Hierzu hat Couvreur (1956) eine lange Rezension mit vielen Verbesserungen
und Vorschldgen publiziert. Die Textausgabe des Maitreyasamitinataka von Ji/Winter/Pinault
(1998) enthilt eine osttocharische Verbliste und ein Glossar nichtverbaler Formen. Ein Worterbuch
und Thesaurus des Osttocharischen ist von Gerd Carling in Zusammenarbeit mit Pinault und Winter
begonnen worden, autbauend auf einer liberarbeiteten und erweiterten Version von Pouchas

Thesaurus Linguae Tocharicae Dialecti A und der Wortliste im zweiten Band des Tocharischen

11



Elementarbuchs. Der erste Band aus diesem Projekt ist 2009 veroffentlicht worden und deckt die

Buchstaben 4 bis J ab.

2.2.1.3 Etymologische Forschungen

Ein vollstindiges und zuverlissiges etymologisches Worterbuch des Tocharischen fehlt derzeit. Die
Monographien, die ausschlieBlich der tocharischen Etymologie gewidmet sind, sind Lexique
etymologique des dialectes tokhariens von van Windekens (1941), Materials for a Tocharian
Historical and Etymological Dictionary von Hilmarsson (1996) sowie Adams 2013. Der zweite Teil
,L.e vocabulaire™ von Le tokharien confronte avec les autres langues indo-européennes 1 La
phonétique et le vocabulaire von van Windekens (1976: 139-646) enthélt eine aktualisierte Fassung
seines etymologischen Lexikons. Die Binde 2.1 und 2.2 von Le tokharien confronté avec les autres
langues indo-européennes enthalten ebenfalls viele etymologischen Erkldrungen. Hilmarsson
diskutiert auch viele etymologischen Probleme in seinen anderen Biichern, z. B. The Nasal Prefixes
in Tocharian (1991), The Dual Forms of Nouns and Pronouns in Tocharian (1989), Studies in
Tocharian Phonology, Morphology and Etymology with special emphasis on the o-Vocalism (1986).
Hacksteins (1995) Monographie zu den sigmatischen Priasensstammbildungen enthélt zahlreiche
etymologische Analysen, die im LIV iibernommen sind. Die etymologischen Erkldrungen von
Ringe (1996) und Pinault (2008) sind ebenfalls fiir das Verstdndnis der tocharischen historischen
Lautentwicklung und die tocharische Etymologie wichtig. Wichtige Aufsétze zur tocharischen Laut-
und Formenlehre und Etymologie sind iiber alle indogermanistischen Fachzeitschriften verstreut
und haben in den Tocharian and Indo-European Studies ein eigenes Fachorgan gefunden. Uber die
tocharischen Lehnworter aus dem Indischen und dem Iranischen ist die Dissertation von Isebaert
(1980), De Indo-Iraanse bestanddelen in de tocharische woordenschat, zu konsultieren. In einem
neuen Buch von BlaZzek/Schwarz (2017) werden diejenigen tocharischen Worter behandelt, die

moglicherweise aus dem Altchinesischen entlehnt wurden.

3 Besprechung der fritheren Untersuchungen zum tocharischen Lexikon

Die Pionierarbeit der ersten Generation der Tocharologen wie Sieg, Siegling, Schulze, Meillet und
Lévi und die durch die spéteren Generationen gewonnenen grof3en Fortschritte der Tocharologie
werden hier nicht wiederholt. Der Fokus der folgenden Analysen liegt auf den Problemen und
Schwierigkeiten fritherer Untersuchungen zum tocharischen Lexikon und der Revision bisheriger

Vorschlige.
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Da die meisten tocharischen Texte urspriinglich aus indischen Quellen iibersetzt oder aufgrund
indischer Vorlagen neu verfasst wurden, ist die Erforschung des tocharischen Wortschatzes
methodisch zuerst und hauptsichlich auf den philologischen Vergleich der tocharischen Texte mit
ihren Paralleltexten einschlieBlich der mdglichen indischen Entsprechungen angewiesen. Deswegen
sind die Sanskrit-tocharischen bilingualen Texte besonders wichtig in vorliegender Arbeit, um die
Bedeutungen der tocharischen Worter zu ermitteln. Eine der wichtigsten Textgruppen bilden die
tocharischen Udanalamkara-Fragmente, die die tocharische Ubersetzung und Umdichtung der
Udanavarga-Verse enthalten. Sieg/Siegling (1949) haben sie mit den entsprechenden Versen in
Udanavarga genauer verglichen, um die Bedeutung der tocharischen Lexeme zu erkliren.
Zusitzlich gibt es auch viele Sanskrit-toch. B bilinguale Udanavarga-Fragmente; vgl. hierzu Peyrot
2008a und 2016 mit bibliographischer Information. Der Vergleich mit den indischen Quellen hat
sich auch bei den anderen Textgruppen als ertragreich erwiesen, vgl. z. B. die Behandlung der
Vinaya-Texte von Couvreur (1954), Pinault (1984) und Schmidt (1989), der medizinischen Texte
von Filliozat (1948) und der Buddhastotra-Texte von Schmidt (1983) und Pinault (2016).

Hier soll zusétzlich noch ein misslicher Umstand aus der Geschichte der Tocharologie zur
Sprache kommen. Die Begriinder der Tocharologie, wie z. B. Emil Sieg, Wilhelm Siegling und
Wilhelm Schulze, haben die Bedeutungen vieler noch nicht erschopfend geklarter tocharischer
Worter konsequent mit einem nachgestellten Fragezeichen angegeben. Mitunter wurden aber diese
vermuteten Bedeutungen in spéterer Literatur bisweilen ohne Fragezeichen {libernommen, und ohne
dass eine weitere philologische Uberpriifung erfolgt wire. Dabei emanzipierten sich manche
Hypothesen ohne weiteres zu Fakten. Zwei Beispiele sind A marmarsi und B passontsa. A marmarn
wurde von Sieg/Siegling/Schulze (1931: 53 Anm. 3) folgendermaB3en erklért: ,,... etwa wie Skt.
nadr, sira o. . Entlehnt aus Skt. marman [ ,Ader‘]?* Aber in spéterer Literatur wird die vermutete
Bedeutung ,Ader* als sichere Bedeutung akzeptiert (zum genauen Sachverhalt vgl. Kapitel 11
Abschnitt 2.7 unten). B passontsa wurde von Sieg/Siegling (1949 Ubers.: 10) als ,,Muskeln‘ mit
Fragezeichen iibersetzt, wihrend in TEB (II: 207) die Bedeutung ,,Muskeln* ohne Fragezeichen
angegeben, was so auch in spiterer Literatur iibernommen ist (z. B. bei Thomas 1968: 223; Thomas
1979: 29 und Adams 2013: 387). Zu B passontsa ist die Behandlung in Kapitel I Abschnitt 2.2. zu
vergleichen. Dasselbe Problem betrifft auch einige von Schmidt vermutete Bedeutungsangaben. Ein
Beispiel davon ist B pitke, dessen vorldufige Ubersetzung ,,Speichel” mit Fragezeichen bei Schmidt
(1974: 77) spater von Adams (1986: 339), Blazek (2009: 39) und Malzahn (2013: 171) als sichere
Bedeutung iibernommen wurde, vgl. die ausfiihrliche Behandlung in Kapitel II Abschnitt 2.4.

Trotz der grofBen Fortschritte in der philologischen und linguistischen ErschlieBung der

tocharischen Texte ist die Auswertung der Paralleltexte und der moglichen Vorlagen der
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tocharischen Ubersetzungsliteratur noch lange nicht abgeschlossen. Es ist folglich noch mit
manchen Revisionen bisheriger Bedeutungsangaben zu rechnen. Der genaue Sachverhalt ldsst sich

durch die folgenden Punkte erldutern.

3.1 Vinaya-Fragmente

Innerhalb des tocharischen Korpus gibt es zahlreiche Vinaya-Fragmente, die sich wiederum in drei
Kategorien unterteilen lassen, namlich Pratimoksasitra, Vinayavibhanga und Karmavacana. Bei
dem Pratimoksasiutra féllt die Interpretation der tocharischen Fragmente leichter, weil die Sanskrit-
Texte der Vorschriften in der Sarvastivada-, Milasarvastivada- und Mahasamghika-Schule erhalten
sind! und die Unterschiede zwischen den verschiedenen Schulen weniger grof3 als bei den
Vinayavibhanga-Texten sind. Bei der Behandlung der tocharischen Vinayavibhanga-Fragmente ist
zu beachten, dass bis jetzt nur die Sanskrit-Fragmente der Sarvastivada-Schule zur Verfligung
stehen, die Rosen (1959) aufgrund ihrer Ubersetzung des chinesischen Vinayavibhanga-Textes der
Sarvastivada-Schule herausgegeben und iibersetzt hat. Deswegen wird von den Tocharologen der
Sarvastivada-Vinayavibhanga-Text zum Vergleich herangezogen, wie z. B. bei Pinault (1984).2 Es
konnte bereits nachgewiesen werden (vgl. Pan 2017: 81ft.), dass die tocharischen Vinayavibhanga-
Texte, wie z. B. B 331, diejenigen Vorschriften und Sonderfille enthalten, die nur in den
Vinayavibhanga-Texten der Milasarvastivada- oder Mahasamghika-Schule erwihnt sind. Ein gutes
Beispiel fiir die Wichtigkeit der chinesischen Vinayavibhanga-Texte der Miilasarvastivada- und
Mahasamghika-Schule liefert auch der Aufsatz iiber B wasik ,Steuer, Zoll* von Schaefer (1997) mit
dem Nachweis, dass die Information tiber ,,Steuer, Zoll* nicht im chinesischen Sarvastivada-
Vinayavibhanga-Text, sondern in der entsprechenden Miilasarvastivada-Version vorkommt. Die
Schulzugehdrigkeit des tocharischen Buddhismus ist eine schwierige Frage, und die Behauptung
von Schmidt (1985: 275f.), dass ,,die tocharischen Pratimoksa- und Vinayavibhanga-Fragmente
eindeutig zur Schule der Sarvastivadins® gehdren, ldsst sich durch die textuelle Evidenz nicht

stlitzen. Zur Frage der Schulzugehdorigkeit vgl. weiter Hu-von Hintiber (1994) und Ogihara (2013a).

I Die Sarvastivada-Version des Pratimoksasiitra ist von von Simson (2000) aus den Sanskrit-Fragmenten in
Turfan herausgegeben. Die Milasarvastivada-Version ist von Banerjee (1954), und Mahasamghika-Version
ist von Pachow/Mishra (1956) und Tatia (1976) herausgegeben. Hu-von Hiniiber hat auch das Bhiksu-
Pratimoksasitra der Milasarvastivadin herausgegeben. Zur Edition der Mahasamghika-Schule vgl. weiter
die Arbeiten von Karashima (2008; 2013).

2 Schaefer (1997: 171) hat mithilfe von Hu-von Hiniiber zur Erkldrung von B wasik ,Steuer, Zoll* auch den

entsprechenden chinesischen Text in Milasarvastivada-Vinayavibhanga konsultiert.
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3.2 Sanskrit-tocharische bilinguale Texte

Obwohl die Sanskrit-tocharische bilingualen Texte gewissermalflen ,,als der Stein von Rosette der
Tocharologie* betrachtet werden konnen, muss man bei der Behandlung der bilingualen Texten
Vorsicht walten lassen. Zur Erkldrung werden zwei Beispiele ausgewahlt, ndmlich A 361 und A

384-386.

3.2.1 A361

Das bilinguale Sanskrit-osttocharische Fragment A 361 ist an beiden Seiten sehr stark beschédigt.
Zum Vergleich ist daher die Paralleliiberlieferung im Pali-Kanon, auf die zuerst Sieg/Siegling
(1921: 202) hingewiesen haben, im Aufsatz von Couvreur (1956: 71) gefolgt von Poetto (1988:
211), Schmidt (1987: 295) und Carling (2009: 44) herangezogen. Die Pali-Version und der in A 361
enthaltene Sanskrit-Text gehdren verschiedenen Uberlieferungen an. Die Ergéinzung des Sanskrit-
Textes und die Bedeutungsbestimmung tocharischer Worter allein aufgrund der Pali-Fassung
vorzunehmen, ist deswegen nicht zu empfehlen. Bei Fragment A 361 steht die entsprechende
chinesische Ubersetzung im Samyuktagama dem Sanskrit-Text viel niher. Zum genauen

Sachverhalt ist die Behandlung von A 361 in Kapitel II Abschnitt 1.6 zu vergleichen.

3.2.2 A 384-386

Die Blétter von A 384-386 sind vollstindig. Der tocharische Text enthdlt nicht nur die wortliche
Ubersetzung der Sanskrit-Termini, sondern auch einen selbstindigen Kommentar, der bislang ohne
bekannte Paralleliiberlieferung geblieben ist, vgl. den dhnlichen Sachverhalt bei den
Udanalamkara-Fragmenten. Darum liegt das Problem im Verstindnis des Abhidharma-Inhalts. Die
Abhidharma-Texte sind sogar innerhalb der Buddhologen ein Thema mit gro3en Hiirden, weil fiir
die Untersuchung ein Studium der chinesischen und tibetischen Quellen unentbehrlich ist.3 Deshalb
ist der Inhalt von A 384-386 fiir Tocharologen umso unzuginglicher, und es ist aus der Ubersetzung
derjenigen Tocharologen, die sich damit beschéftigt haben, leicht zu ersehen, wie schwierig und
bisweilen vorliufig die ersten Ubersetzungsversuche waren, vgl. z. B. den Satz pdii rupi indris piit
adhit kdlkont visaydntu in A 385 al-2, der von Pinault (2008: 232) als ,,les objets sensoriels, qui
dépassent les cinq organes sensoriels du corps wiedergegeben wurde, und den Passus pdt adhit
kdlkont visaydntu, der von Couvreur (1956: 72) als ,,die {iber das Verstidndnis hinausgehenden
Objekte* libersetzt worden ist, sowie das Sanskrit-Wort afita-, welches bei TEB (II: 43) als ,,dariiber
hinausgegangen* glossiert wird. Zum genauen Sachverhalt vgl. die Behandlung von A pdt in

Kapitel IT Abschnitt 2.3 unten.

3 Vgl. z. B. die rezente Zusammenarbeit von Catt/Huard/Inaba 2020.
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Bei dieser Sanskrit-tocharischen bilingualen Handschrift gibt es ein Sonderproblem beziiglich
der textuellen Uberlieferung, das die Semantik des Wortes A rartiku im tocharischen Kommentar zu
skt. samjnianilodutavrtti betrifft. Der Sanskrit-Text in A 384 a5 bis A 385 a3, wo skt.
samyjnianilodutavrtti vorkommt, hat eine Parallele im Abhidharmadipa-Kommentar, wo das
entsprechende Wort samjiiapavanoddhatavrtti- lautet. Angesichts der etlichen Schreibfehler in
dieser Sanskrit-tocharischen Handschrift und des chinesischen und tibetischen Paralleltextes ist es
sehr wahrscheinlich, dass das Sanskrit-Wort samjrianilodutavrtti in A 384 b3 eine Verschreibung fiir
korrektes samjiianiloddhatavytti oder samjiianiloddhutavytti darstellt. Zum genauen Sachverhalt

vgl. die Behandlung von A rartiku in Kapitel II Abschnitt 2.10.

4 Uber die Forschungsmethode aufgrund der altuigurischen Materialien

Ein Fokus der aktuellen philologischen Erforschung des Tocharischen liegt auf der vergleichenden
Auswertung der altuigurischen Paralleltexte, vgl. z. B. Pinault/Peyrot/Wilkens 2017, Peyrot/
Wilkens 2014, Wilkens/Pinault/Peyrot 2014.

4.1 Der zeitliche Abstand der altuigurischen Uberlieferung zur tocharischen Uberlieferung
Die meisten altuigurischen Paralleltexte stammen aus dem 10. bis 14. Jh. n. Chr., und sie sind
deshalb einige Jahrhunderte spéter als die tocharischen Manuskripte, die hauptséchlich in das 5. bis
9. Jh. n. Chr. datieren. Aufgrund des groflen zeitlichen Abstands haben zahlreiche tocharische Texte
keine Spur innerhalb des altuigurischen Textkorpus hinterlassen, z. B. die medizinischen Texte, die
magischen Texte und die Vinayavibhanga-Texte, zu deren Erklarung das altuigurische Textkorpus
keine Paralleltexte bietet. Ferner erklért die zeitliche Diskrepanz zwischen der tocharischen und der
altuigurischen Uberlieferung die Schwierigkeiten, die die altuigurischen Ubersetzer beim Verstehen
mancher tocharischen Texte hatten. Etliche tocharische Fragmente mit altuigurischen Glossen zu
schwierigen Wortern sind gerade eine gute Evidenz dafiir. Ein Beispiel ist THT 331, ein Fragment
der buddhistischen Vorschriften mit einigen altuigurischen Glossen.4 Einen dhnlichen Sachverhalt
findet man in Griechenland in dem Missverstidndnis und der Umdeutung mancher homerischen

Worter in der spéteren griechischen Tradition.

4In Zeile al ist das tocharische Wort B naitwe durch altuig. canDik glossiert, aber nach Maue (2009: 22f.)

liegt eine evidente Deutung fiir altuig. canDik nicht auf der Hand.
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4.2 Zustand der altuigurischen Materialien

Die altuigurischen Materialien sind oft fragmentarisch und bieten Schwierigkeiten und Probleme
beim Verstdndnis. Deshalb gibt es bis jetzt noch kein zuverldssiges und vollstindiges Lexikon der
altuigurischen Sprache, mit dessen Erstellung jetzt ein Gottinger Akademieprojekt Worterbuch des

Altuigurischen seit 2017 unter der Leitung von Jens Peter Laut betraut ist.5

4.3 Textgenre

Bei den altuigurischen Paralleltexten handelt es sich meistenteils um Dramen
(Maitreyasamitinataka) und Erzahlungsliteratur (Dasakarmapathavadanamala). Bei diesen
Textgenres stofft man oft auf eine Diskrepanz zwischen den altuigurischen und den bewahrten
tocharischen Texten, weil die altuigurischen Texte zumeist keine originalgetreue Ubersetzung aus
den originalen tocharischen Texten sind und oft als eigenstindige literarische Schopfung betrachtet
werden sollen. Ein Beispiel ist die tocharische Passage im Maitreyasamitinataka Fragment A 260
a3. Dort kommen drei Worter A miie waste pdrmank nacheinander vor, wéihrend in der
altuigurischen Version nur zwei Worter dieser osttocharischen Phrase entsprechen, ndmlich umuyi
inayi (Pinault 1994a: 378). Vgl. auch die Behandlung von AB kritam ,Freude‘ in Kapitel 11
Abschnitt 1.4 unten, wofiir Pinault (2002a: 272f.) aufgrund der altuigurischen Ubersetzung die
Bedeutung ,,gratitude, acknowledgement* angesetzt hat. Ein anderes Beispiel B 338 betrifft die
buddhistische Erzahlungsliteratur. Es ldsst sich an den Anfang des 5. Jh. n. Chr. datieren, ungefahr
500 Jahre friiher als die dltesten altuigurischen Texte in Turfan. Inhaltlich handelt es sich um die
beriihmte Legende der Tigerin, die sich von Indien aus bis nach China, Tibet, Siidostasien weit
verbreitet hat, wihrend ein Paralleltext innerhalb der altuigurischen Dasakarmapathavadanamala
fehlt. Vor der Publikation der Dasakarmapathavadanamala lag der Fokus auf der vergleichenden
Untersuchung des Dramas Maitreyasamitinataka, die sowohl fiir die Turkologie als auch fiir die
Tocharologie sehr ergiebig war und insbesondere der Erforschung des Osttocharischen einen neuen

Schub gegeben hat.

5 Vergleich der indischen, chinesischen und tibetischen Paralleltexte
5.1 Umfang der Textcorpora
Die hier herangezogenen Textkorpora sind viel umfangreicher als die tocharischen Texte. Zeitlich

umfassen die indischen, chinesischen und tibetischen Textkorpora eine Periode vom 6. Jh. v. Chr.

5 Ein umfassendes Handwdérterbuch des Altuigurischen von Jens Wilkens ist neulich (April 2021) online

verfligbar.
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(Zeit der vedischen Texte) bis zum 14. Jh. n. Chr. (Zeit des tibetischen Kanons). Die wichtigsten
davon sind die zahlreichen indischen Textvorlagen der tocharischen Texte und die frithen
chinesischen Ubersetzungen von Autoren aus dem tocharischen Gebiet (z. B. Kumarajiva aus Qizil)

oder solchen Autoren, die mit den Tocharern in intensivem Kontakt standen (z. B. Xuanzang).

5.2 Paralleltexte

Viele Paralleltexte zu den tocharischen Fragmenten sind nur in indischen, chinesischen und
tibetischen Textkorpora vorhanden, und manche davon sogar ausschlieBlich in chinesischen und
tibetischen Ubersetzungen; vgl. die Behandlung von THT 1324.b in Kapitel II Abschnitt 1.5 und die
neue Analyse des bilingualen Mahaparinirvanasiitra-Fragments THT 542 von Pan (2021). Die
indischen, chinesischen und tibetischen Textkorpora verfiigen meistens iiber komplette und
systematische Textausgaben, die bereits digitalisiert worden sind. Man kann innerhalb der
Textdatenbanken mit Programmen wie dem ,,advanced search engine®, z. B. TextWrangler,
komplexe Suchen durchfiihren. Bei den tocharischen medizinischen und magischen Texten erweist
sich z. B. eine vergleichende Untersuchung mit den indischen, chinesischen, und tibetischen Texten
als sehr ergiebig, vgl. den Abschnitt iiber toch. B pitke ,Fett, Ol‘ in Kapitel II Abschnitt 2.4,

wihrend die altuigurischen Materialien keine Vergleichsinformationen bieten.

5.3 Lexika

Fiir das Indische, Chinesische und Tibetische stehen viele zuverldssige Worterbiicher zur
Verfiigung, z. B. das Grosse Petersburger Worterbuch, Sanskrit-Worterbuch der buddhistischen
Texte aus den Turfanfunden (= SWTF), Tibetan-Sanskrit dictionary (16 Bénde), Worterbuch der
tibetischen Schriftsprache (41 Lieferungen bis 2019).

5.4 Sanskrit-Texte als Textvorlage

Bei den dogmatischen und anderen kanonischen Texten erweisen sich die tocharischen Texte oft als
wortwortliche Ubersetzung ihrer indischen Vorlagen. Innerhalb des tocharischen Korpus gibt es
zahlreiche Lehniibersetzungen aus den buddhistischen Sanskrit-Texten. Bei diesen
Lehniibersetzungen lassen sich die Bedeutungen der einzelnen tocharischen Worter prizise
feststellen, nachdem man die entsprechenden indischen Vorlagen identifiziert hat. Die
Untersuchung der altuigurischen Materialien erweist sich hier als weniger ergiebig, da die
altuigurischen buddhistischen Texte oft Ubersetzungen chinesischer Textvorlagen sind, so z. B. das
beriihmte Mahayana-Werk Suvarnaprabhasottamasitra ,das Goldglanz-Sutra® (altuig. Altun yarug

sudur), dessen altuigurische Version eine Ubersetzung der chinesischen Fassung von Yijing darstellt
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(Wilkens 2001: 24ft. und 30ft.), oder das beriihmte scholastische Werk Abhidharmakosabhasya,
dessen altuigurische Version ebenfalls aus einer chinesischen Version iibersetzt wurde (Shogaito

2014: 17).

5.5 Historische Quellen

Neben den buddhistischen Texten bieten die indischen und chinesischen Quellen auch viele
wichtige historische Materialien, die fiir das Verstandnis und die Untersuchung der Kulturen in
Zentralasien, Siidasien und Ostasien von zentraler Bedeutung sind, vgl. z. B. die Untersuchung zu

den Termini der tocharischen Musik in Kapitel III.

6 Uberblick iiber den Hauptinhalt

6.1 ,Kapitel II: Tocharisches Lexikon“

Kapitel II besteht aus zwei Teilen: 1) Analyse einzelner tocharischer Fragmente und 2)
Untersuchung einzelner tocharischer Worter. Der Grund fiir diese Reihenfolge ist, dass die richtige
Behandlung einiger tocharischen Worter, besonders der Hapaxlegomena, ein richtiges Verstindnis
des Kontextes voraussetzt. In Abschnitt ,,1 Untersuchung der tocharischen Fragmente* werden die
folgenden Fragmente ausfiihrlich behandelt: B 119, B 338, B 554, B 555, THT 1324.b und A 361.
Und innerhalb der Behandlung jedes Fragments werden die dort vorkommenden schwierigen
tocharischen Worter in Bezug auf die Semantik und Etymologie ausfiihrlich behandelt. In Abschnitt
,»2 Untersuchung der tocharischen Worter” werden folgende tocharische Worter, die bis jetzt nicht
genug philologisch untersucht sind, in Bezug auf den Hintergrund der einzelnen Belege, die
Semantik und die Etymologie ausfiihrlich behandelt: A apsa und B ore, B passontsa, A pat-, A piit,
B pitke, B peste*, B peste,, B prari und A prar, A marmarn und B marmanma, B yolyiyai, B ysare

und A wsar, A raritku, B lyyasa und A lyiyal/lya.

6.2 ,,Kapitel III: Tocharische Metrik und Musik*

In Kapitel III ,,Tocharische Metrik und Musik* werden die so genannten tocharischen
Metrumsnamen untersucht und entschliisselt, die tiblicherweise den tocharischen Versen
vorangehen und diese klassifizieren, und deren Bedeutung und Wiedergabe als ,,Melodienamen*
sich als addquater erweist. Eine neuartige Erklarung fiir einige dieser Melodienamen ergibt sich aus
der Auswertung chinesischer Quellen. Wichtig ist der Bericht des Qizil-Musikers Sujiva im
chinesischen historischen Text Sui shu, wo die sieben Tonnamen der tocharischen Musik vorgestellt

werden. Es folgt ein Uberblick iiber die Theorie der Svara ,Hauptténe® in der indischen klassischen
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Musik. Der Hauptteil des Kapitels besteht aus einer ausfiihrlichen Untersuchung der sieben
tocharischen Tone in Sui shu, wobei die zugrunde liegenden Sanskrit- und tocharischen Namen
anhand der mittelchinesischen Aussprache der chinesischen Begriffe untersucht werden. Die
tocharischen Tonnamen kommen entweder alleine oder zusammen mit anderen Melodienamen vor
den Versen vor und dienen dazu, die Tonart der die Verse begleitenden Melodien zu spezifizieren.
Basierend auf einem korrekten Verstdndnis der Melodienamen kann die etymologische Verbindung
von A kam und B kene mit uridg. *kan- ,singen‘ bestitigt werden. SchlieBlich erlaubt eine
statistische und historische Untersuchung der Melodienamen einen Einblick in die Ausbreitung der
tocharischen Musiktradition, die zu einer geographischen Spaltung gefiihrt hatte: die Verbreitung
der fritheren Kucha-Musik nach Osten und die Ausdehnung der Turfan-Musik nach Westen.
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Kapitel II: Tocharisches Lexikon
1 Untersuchung der tocharischen Fragmente

1.1 B 119

1.1.1 Einleitung

Nach Sieg/Siegling (1953: 52) gehort das Fragment B 119 zu einem Werk namens (Rajavr)tt(i),
jedoch sei ,,ein Werktitel dieser Art ... bisher nicht bekannt“. Eine vergleichende philologische
Untersuchung der Sanskrit- und chinesischen Texte des Abhidharmakosabhdasya filhrt indessen zu
dem Ergebnis, dass der Text in B 119 einige dogmatische Stoffe aus dem Abhidharmakosabhasya
des Vasubandhu verarbeitet hat. Die Ubersetzungen der Texte sind meine eigenen, es sei denn, es ist

anders angegeben.

1.1.2 Tocharischer Text in B 1196

al: lekenne | r=e[n]wa[nin-] —— (18) — — ssd[m] kektsenne | [I-] (5|5 * {19a} ———ke)-

a2: -ktsen | tusa [r]sam musn[ajtrd | (mdl)[kd]ssdm pokaine » {19b} 6 | 6 | 4)

a3: sam * {19c} kdrstau(wa) marmanma | tdrkos po [m-] (—— 5 || 19| 6| 6)

ad: | po pds[t] sruke[n]trd « {20a} ardnci sdrpar ka | samanfe] (——— | 5 * {20b} 6 | kuse wa)-

aS: -t no cmelane | yamwa yamornta * {20c} yolaina krenta wat | p- (5| 5 || 20 || — — — kreiice)-
a6: -pi | katkaunina mdsketrd | yolopi ment[s]i * {21a} krent yalaim’” camelne | cmeliientse (——— 5 *
{21b} 5 | a)-

a7: -mis[kje ldklessu ot | mdsketdr ris(kr)e () {21¢} se y(am) yolyiyai iid(s | ya)mai (4|5 || 21 || —
ya)-

bl: -mornta | makaikne no saumontse | kuse yafm](u)[wa] tak(am) * {22a} wrotsa katk[aufi]ii(a) cpi
| [md](sketdr ———| 5 » {22b} fidkciye)

b2: saissene | se niafk]e rdankatsi | [w]efiau paplantau * {22c} taiknesa srukalye | pre[k](e 4 | 5 || 22
| -—a)-

b3: -rdric y[sd]pe | ke[k]tsenise indri cpi | kuse lyiprd takam * {23a} -e (56 |4)

b4: 7irie  {23b} y/d]r[p]allents=ore | ra se akenne yam | i(stak ————* {23c} 6 | 6 | a)-
b5: -ntarabha/vn](e) 23 solmona indri(nta | n)o (5|5 * {24a} 6 | ——)
b6: ma tesa ra | tdnmdst(rd) parna ¢ {24b} [md]kte ra=scemne ksa | (6 | 5 * {24c} 6 | — — — kektse)-

¢ Die Ziffern in den runden Klammern geben die Anzahl der fehlenden Silben an.

7 Verbessert zu yolaim (Sieg/Siegling 1953: 54 Anm. 6).
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b7: -ritsa | ma sotri lk(atdr 24) [k]osauk ma cmetrd (—| 6 | 5 * {25a} 6 | ?)

1.1.3 Ubersetzung

al: ,... auch auf den Lagern, méannlich ... (18) ... auf dem Korper ...¢

a2: ,... daher streckt er den Korper aus, er erhebt sich [und] legt die beiden Arme zusammen. © ...
a3: ,... » Alle zerstorten verwundbaren Stellen des Korpers entlassen habend ...*

ad: ,... alle sterben aus. * Die Herzen pochten (?) allerdings lebendig ...

aS: ,... (oder welche) Taten nun in Wiedergeburten gemacht (sind). * Die schlechten oder die guten
a6: ,... fiir (den Guten) gibt es Freude, fiir den Schlechten Trauer.  In der guten und schlechten

Wiedergeburt, der Wiedergeburt ...
a7: ,... betriibt und leidvoll wird er dann sehr. (¢) Dieser ich gehe den schlechten Weg ...°

bl:,... nun die Taten des Menschen auf viele Arten, welche gemacht sind. * Gro3e Freude hat er
b2: ,... in der (gottlichen) Welt jetzt aufzusteigen, dieser ich soll sagen, (dass ich) vergniigt
(gewesen bin). « Auf diese Weise der Tod, die Zeit ...°

b3:,... nahe dem Herz, sein korperliches Sinnesorgan, welches iibrig geblieben ist. e ...°

b4: ,... » Die Verbindung des Gedankens, sogar eine am Anfang geht, (plotzlich)...°

b5: ,... in der Zwischenexistenz (zwischen Tod und Wiedergeburt). 23 Die vollstindigen
Sinnesorgane nun ...°

b6: ,... dadurch ist er auch nicht drauen geboren. * Auch wie irgendein im Lehm ...°

b7:,... auf dem (Kdorper) wird das Merkmal nicht gesehen. (24) Solange er nicht geboren wird ...*

1.1.4 Metrischer Kommentar

Sieg/Siegling (1953: 54) haben zwar das Metrum richtig als 4 x 17 bestimmt, jedoch nehmen sie
dabei einige metrische Abweichungen an, die nicht zwingend sind. Der hiufigste Rhythmus
innerhalb eines 17-silbigen Pada ist 6 | 6 | 5, aber die Rhythmen 5|7 | 5und 5 | 6 | 6 sind hier auch
erlaubt.

Zur Versinterpunktion ,,pokaine **“ in a2: Nach Sieg/Siegling (1953: 54 Anm. 2) fehlen zwei
Silben nach pokaine, und es steht die Versinterpunktion an falscher Stelle. Aber wenn man
annimmt, dass bei den archaischen Versen die Zdsuren Flexibilitit zeigen, eriibrigt sich die
Annahme einer metrischen Storung. Rhythmus und Binnengliederung von Pada 19bist 5| 6 ! 6.

Vgl. z. B. die metrische Struktur der Verse in B 555 (Vers 20: 5|6 | 6 und Vers 21: 7| 6 | 4).
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Zu yamuwa in bl: Nach Sieg/Siegling (1953: 54 Anm. 9) ist hier besser zweisilbiges yamwa
wegen des Metrums zu lesen. Aber der Rhythmus in Pada 22a ist moglicherweise 4 | 7 | 6. Sieg/
Sieglings Ergénzung (krenta ya)mornta tuit lediglich auf einer Vermutung wegen des Metrums. Die
Verbesserung von yamuwa zu yamwa ist aber nicht zwingend.

Zu nifie * {23b} y[d]r[p]allents=ore | ra se akenne yam | i(stak ————* {23c} 6 | 6 | a)- in b4:
Sieg/Siegling (1953: 54 Anm. 14) vermuten, dass das Metrum nicht in Ordnung sei. Indessen kann
aber der Rhythmus von Pada 23¢ 5| 6 | 6 sein, genau wie in Pada 19b.

1.1.5 Philologischer Kommentar

Bei diesem Fragment handelt es sich wahrscheinlich um Karman und Wiedergeburt. Uber
marmanma ,die verwundbaren Stellen des Korpers® in a3 und yolyiyai yamai ,den schlechten Weg*
in a7, vgl. die ausfiihrlichen Behandlungen in Abschnitt 2.7 und 2.8. sdrpar in a4 ist ein Hapax, und
die vorgeschlagene Bedeutung ,,pochten* beruht nur auf einer Vermutung aufgrund des
vorangehenden Wortes ardrici ,die Herzen®, vgl. auch Malzahn 2010: 940f.

Uber den Inhalt der Zeilen b3 bis b5, nimlich skt. antarabhava ,Zwischenexistenz (zwischen
Tod und Wiedergeburt)‘, geben relevante Passagen in Kapitel 11 Loka des Abhidharmakosabhasya
Aufschluss.

Zu ke[k]tsefise indri cpi | kuse lyiprd takam ,sein korperliches Sinnesorgan, welches tibrig
geblieben ist® in b3, vgl. den Kommentar zu Vers 111 8 von Abhidharmakosabhasya: upapaduka
yonih katamd | ye sattva avikald@ ahinendriyah sarvangapratyangopetah sakyd upajayante ...
tadyatha devanarakantarabhavikadayah ,Welche ist die von selbst entstehende (skt. upapaduka)
Wiedergeburt?8 Sie (bezeichnet) die vollstindigen (skt. avikala) Lebewesen, deren Sinnesorgane
ungeschmiilert sind (skt. ahinendriya), die versehen mit allen Gliedern und Nebengliedern (skt.
sarvangapratyanga) plotzlich (skt. sakrt) wiedergeboren werden. ... Wie die Gotter, die
Hollenbewohner, die Wesen in der Zwischenexistenz, u.s.w.‘ (Pradhan 1967: 119).9 B kektserise
indri Jkorperliches Sinnesorgan‘ entspricht dem Sanskrit-Wort ka@yendriya- ,Sinnesorgan des
Korpers‘, und B kuse lyiprd takam ,(korperliches Sinnesorgan), welches iibrig geblieben ist* ist die

Entsprechung zu skt. sattva ... ahinendriyah ,die Lebewesen mit ungeschmaélerten Sinnesorganen’.

8 Skt. yoni- bedeutet ,Mutterleib, die durch die Geburt bestimmte Daseinsform* und bezeichnet hier die

Daseinsform in der Wiedergeburt.

9 Vgl. auch die chin. Ubersetzung von Zhendi {i] #{k4E? & A A IREAR [BIf5-2 L B 4 — A4, R
HuBRH RS 4E (T.1559, 29.200¢27-29) und von Xuanzang =i fbA:? FEA LR ALE, A0
wim. K. A%, BARMERSHA, MR Rl (T.1558, 29.44a1-3).
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Bei ydrpallents=ore | ra se akenne yam | i(stak) ,... Die Fesselung/Verbindung des Geistes,
sogar eine am Anfang geht, (plotzlich) ...  und antarabhavne ,in der Zwischenexistenz* in b4-5
handelt es sich um die Ursache und Umsténde der Wiedergeburt. Die Wiedergeburt ist durch
pratisamdhicitta oder samdhicitta ,Bewusstsein der Wiederverbindung/Wiedergeburt* bedingt, und
ein Beispiel bietet sich in Abhidharmakosabhdasya Kapitel IX Pudgala: tadyathd sopadanam
maranacittam punarbhavasya ,Zum Beispiel, wenn der Gedanke beim Tod mit Ergreifen verbunden
ist, (hat der Gedanke die Fihigkeit,) eine Wiedergeburt (zu verursachen) (Pradhan 1967: 477).10

Dass die Wiedergeburt durch die Qualen (skt. klesa) verursacht ist, wird auch in Kapitel III
Loka des Abhidharmakosabhdsya thematisiert: upapattibhavah klistah ... sarvaklesaih
svabhimikaih ... na hi sa kleso sti yena pratisamdhibandhah pratividyate ityabhidharmikah |
klesair eva ,Die Wiedergeburt-Existenz (skt. upapattibhava) ist (immer) gequilt (skt. klista) ... von
allen Qualen der eigenen Erde (skt. svabhiimika). ... Die Abhidharma-Lehrer (skt. abhidharmika)
sagen: Es wird erkannt, dass es keine einzige Qual gibt, wodurch die Fesselung der Wiedergeburt
(skt. pratisamdhibandha) nicht!! entsteht. Nur durch die Qualen (ist die Wiedergeburt verursacht)
(Vers III 38 und Kommentar dazu, Pradhan 1967: 151).12 Vgl. weiter antarabhavapratisamdhir apy
evam avasyam klisto veditavyah ,Man muss wissen, dass der Wiedereintritt in die
Zwischenexistenz (skt. antarabhavapratisamdhi) ist auch so durchaus gequilt® (ibid.).!13 Die Qual
ist deshalb die Fesselung (skt. bandha) des Gedankens an die Wiedergeburt.

Deswegen kann B ydrpalle den Sanskrit-Begriften citta oder manovijiiana ,Gedanke,

Bewusstsein® entsprechen, und B ore dem Sanskrit-Wort bandha- ,Fesselung, Verbindung‘. B

10 Vgl. die Ubersetzung von de La Vallée Poussin (1923-1931: V, 296): ,,Par exemple, la pensée a la mort
(maranacitta), lorsqu’elle est « associée a attachement » (sa-updadana), posséde la capacité de produire une

nouvelle existence*.

11 Nach den beiden chinesischen Ubersetzungen gibt es hier eine doppelte Verneinung (vgl. £ ... 4 bei
Zhendi, und 4 ... #f bei Xuanzang). In Sanskrit erscheint die Negation na in diesem Fall normalerweise nur
einmal, vgl. Speyer (1886: 319): ,,If two or more negative sentences are to be connected, the negation is

often put but once*.

12 Vgl. die chin. Ubersetzung von Xuanzang A= G MESYy , HH HUKEN ... A BEE S #EED
fE—RE N NG AR AT T RE o SREE AL A MEE T 7 (T.1558, 29.54¢17-22) und die Ubersetzung von de La
Vallée Poussin (1923-1931: 11, 117f.): ,,I’existence-naissance est toujours souillée, et par toutes les passions
de la terre a laquelle elle appartient ... Parmi les passions (klesa), il n’en est pas une seule qui ne souille la

pensée a la renaissance (pratisamdhibandha); mais la renaissance a lieu seulement par les passions®.

13 Vgl. die chin. Ubersetzung von Xuanzang J&51 /5 41 & M AR IR L6 GL¥5 (T.1558, 29.54¢24-25). Dieser
Satz ist in der Ubersetzung von de La Vallée Poussin ausgelassen (1923—-1931: 11, 118).
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ydrpallents=ore ,die Verbindung des Gedankens‘ bezeichnet die Qual (skt. klesa) der Fesselung des
Gedankens an die Wiedergeburt. Diese Qual wiederum verursacht den Wiedereintritt in die
Zwischenexistenz (skt. antarabhavapratisamdhi). Hier konnte es einen Bezug zu skt. alaya-
,Anhaften, Neigung‘ geben, das fiir die Wiedergeburt verantwortlich ist.

Sing. Nom. m. se ,ein‘ in b4 bezieht sich auf ore ,Verbindung‘. B ake entspricht skt. agra-
,Spitze, Anfang‘, und B dken-ne (Sing. Lok.) besitzt in skt. agre ,zuerst, am Anfang‘ (Sing. Lok.)
seine Entsprechung. Wenn die Ergéinzung zutrifft, ist B i(stak) ,plotzlich® die tocharische
Wiedergabe von skt. sakyd ,plotzlich in sattva ... sakyd upajayante ,die Lebewesen werden
plotzlich wiedergeboren® (vgl. oben).

B solmona indrinta in b5 ist wortliche Ubersetzung des Sanskrit-Kompositums avikalendriya-
,vollstindige Sinnesorgane* (chin. ju gen EAR), das auch im Abhidharmakosabhasya belegt ist, und
in diesem Kontext entspricht es inhaltlich skt. ahinendriya ,deren Sinnesorgane ungeschmalert

sind‘.
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1.2 B 338 Die Tigerin-Legende

1.2.1 Einleitung und Forschungsstand

Das Fragment B 338 (aus Qizil, Hohlennummer 66 ,,Rotkuppelhdhle, Anfang 5. Jh. n. Chr.!4)
wurde in der Ausgabe von Sieg/Siegling (1953: 220) ,,zweifellos zum Vyaghri-Jataka* der
Jatakamala des Aryasira (Anfang oder Mitte des 4. Jh. n. Chr.15) gehérig identifiziert. Die Legende
der Tigerin ist aber eine der beriihmtesten und am weitesten verbreiteten Buddhalegenden, mit
vielen unterschiedlichen Textiiberlieferungen im vom Buddhismus beeinflussten Gebiet, nimlich
von Indien aus durch Zentralasien bis China.!¢ Es kommt oft vor, dass die tocharischen Versionen
einer Legende oder eines Siitra eine besondere Uberlieferung vertreten, vgl. z. B. die Geschichte der
Speisung des Bodhisattva in B 107, das Vinaya-Fragment B 331 und das Samyuktagama-Fragment
A 361.

Fiir die Identifizierung verweisen Sieg/Siegling (ibid.) auf den fragmentarischen Kolophon in
B 342, wo ,,malne* bewahrt ist, und es wird von ihnen zu (avadana-) bzw. (jataka)mdlne erginzt.
Dann #uBern sie die Hypothese, ,,es [handele] sich zweifellos um die Jatakamala des Arya$iira“.
Wenn es aber zu ,,avadanamalne* erginzt wiirde, konnte es sich auf die Sammlung der
buddhistischen Geschichte ,,Dasakarmapathavadanamala‘“ beziehen. Peyrot, Wilkens und Pinault
haben bereits einige vergleichende Untersuchungen zu den tocharischen und altuigurischen Texten
der Dasakarmapathavadanamala vorgelegt, und es ist klar geworden, dass diese Sammlung der
Buddhalegenden damals in Zentralasien sehr einflussreich war.!7 Vgl. z. B. sakarm(a)pathdssai
ytarine ,auf dem dasakarmapatha‘ in B 346 bl.

Aufgrund der ausfiihrlichen Untersuchung von Meng (2017: 8-85) lassen sich die Legenden
der Tigerin in Bezug auf die Identitit der Hauptfigur zum Zeitpunkt der Selbstaufopferung in drei
Hauptgruppen unterteilen: 1) Gruppe I, wo der Protagonist ein Asket ist; 2) Gruppe I, wo der
Protagonist ein Prinz ist; 3) Gruppe III, wo der Protagonist keine deutliche Identitét besitzt. In
Gruppe I gibt es zwei Untergruppen: Untergruppe I 1, wo der Protagonist als ein Brahmane und
Asket auftaucht und Untergruppe I 2, wo der Protagonist ein Prinz und Asket ist. Die

Identifizierung von Sieg/Siegling und Hanisch unterliegt deshalb einer Revision, denn die Variante

14 Vel. Peyrot 2008: 201ff. und 221.
15 Hanisch 2005: I, xx.
16 Zu dem genauen Sachverhalt siche Meng 2017.

17 Vgl. Peyrot 2013a, Peyrot/Wilkens 2014, Wilkens/Pinault/Peyrot 2014 usw.
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in der Jatakamald des Arya$iira soll der Gruppe I 1 zugeschrieben werden,!8 aber bestimmte Details

der tocharischen Version in B 338 passen nicht zu dieser Gruppe.

1.2.2 Datierung und sprachliche Einordnung
Die Schrift von B 338 wird von Malzahn (2007: 264) als ,,common archaic-shaped signs beside
standard-shaped ones* beurteilt. Nach der paldographischen Untersuchung von Tamai (2011: 16f.
passim) gehort B 338 zu der Stufe I-2 (400—500), weil einige Zeichen (z. B. 7ia, ma, ma, ta) denen
von Stufe I-1 entsprechen, und manche anderen nicht (z. B. der Viramastrich und die Zahlen).1°
Die sprachliche Datierung dieses Fragments ist von Winter (1955: 216—225 = 2005: 1-10),
Stumpf (1990: 112f) und Peyrot (2008: 221) bereits untersucht worden. Zu der Gruppe west-VIII
von Winter (1955: 219 = 2005: 4) gehoren die Fragmente B 338 bis B 344, die aus einer
Handschrift stammen. Diese Gruppe weist die typischen Merkmale von MQ-Texten auf, ndmlich
die MQ-Schreibung von d ~ a und a ~ 4, die nicht durch den Akzent wie in Shorchug-Texten
bedingt ist, und die u-Diphthong e, o, und den i-Diphthong o;, die in Shorchuqg-Texten als au, au,
und oy geschrieben sind. Stumpf (1990: 112f) hat dieses Fragment der &ltesten Stufe, ndmlich TA
(oder IA~IB), zugewiesen. Nach Peyrot ist B 338 als ,,arch.-I* zu datieren, und es ist die élteste
Stufe der bewahrten tocharischen Texte, ndmlich 5. Jh. n. Chr. und sogar 4. Jh. n. Chr. (Peyrot 2008:
205). Die einzelnen alten Erscheinungsformen werden im Folgenden je nach Bedarf genauer

besprochen.

1.2.3 Metrum

Das metrische Schema ist 21/21/18/13, vgl. die detaillierte metrische Behandlung in Kapitel IV
Anhang Abschnitt 1.1.20 In den tocharischen Strophen kommt das Phdnomenon des ,,post-caesural
fronting* 6fter vor, und es bezeichnet ,,die Anhebung von Verben an den Kopf metrischer Kola
unmittelbar nach einer vorangehenden Zasur* (Hackstein/Habata/Bross 2014: 40, zum Sachverhalt
vgl. auch Hackstein 2015: 73—-86). Beispiele in B 338 sind:

Pada 54b in Zeile a2: : winastsi po tdnwsa * ,zu verehren mit Liebe fiir alles *°

18 Vel. Meng 2017: 9—-13.
19 Vgl. auch die von Malzahn (2007: 296) versammelten ,,shibboleth signs®.

20 Eine ausfiihrliche Behandlung der metrischen Struktur erweist sich als vollig notwendig, weil die
filhrenden Tocharologen, wie z. B. Pinault in einer Kritik meiner metrischen Analyse in 2019, noch davon

iiberzeugt sind, dass das von Sieg/Siegling (1953: 220f) vermutete Metrum von 4 x 12 Silben richtig ist.
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Pada 56d in Zeile a5: i ersate wrocce ydst 56 ,hervorgerufen hat die Klippe den groflen
(wohlwollenden Gedanken). 56°

3

Pada 63c in Zeile b6: 1 1)[y](a)k(a)s slemem ce, kloyomane | ,ihr saht den aus dem Berg fallenden

1.2.4 Tocharischer Text in B 338
Die Fotos befinden sich in http://idp.bbaw.de, aber die Anordnung der Fragmente dort ist

fragwiirdig. Die neu angeordneten Fotos sind in Kapitel IV Anhang Abschnitt 1.4 zu finden. Der
Text folgt grundsitzlich der Ausgabe von Sieg/Siegling, mit Verbesserung und metrischer
Gliederung. Die detaillierten metrischen Bemerkungen befinden sich ebenfalls in Kapitel IV
Anhang Abschnitt 1.1. Das kleine Bruchstiick mit der Katalognummer ,,THT 1682* gehort nicht

hier.2!

al: (7 « {53b} 6 se)s[a]ly[u] i lyak[em] yops=attsana wa(r)s(aimne | {53c} e)[ne]stai
naumyessan=epafns.](————|| 53 || 19)

a2: (——| {54a} 15) i winastsi po tanwsa * {54b} slessi wdrttossi akasdssi | kendssi w(rdss)i (————
1 {54c} 13|54 12)

a3: (9| {55a} 7) © sa: maka wi sasuwiskam ' talantim mewya sa, * {55b} krui (819 | {55¢} §)

ad: (5| 55 || - ——) © wdrksdltsa rdnka ' ike-postim sdle-ydst ise (5 | {56a} 21 « {56b} 6)

asS: (12| {56¢c} ——) O su met[td]r pdlsko i ersate wrocce ydst 56 rama(t)e (18| {57a} 14)

a6: (7« {57b} 91 eki)[ta]cci takoycer slessi | {57c} kendssi akasdssi ' [w]d(rttossi wrdssi— || 57 ||
21, {58a} ——)

a7: (16) at=d[t]e » {58b} ce, kaka[cc]osd ta[kdi]r(sk)em k[r]ent i [pd]l(sk)[o](sa 6| {58c} I3 ]| 58
Il 74)

bl: (7| {59a} 10 tu)sa [ot] wdirsa plew[e] ra ken [mai](wa) * {59b} (18| {59¢c} 13 || 59| 7)

b2: (14 {60a} Suddhava)sdssi ficikti | ken-[m]amaiwarsa sklokdcci | ydst kr[aup](ante —— + {60b}
9191 {60c} 9)

b3: (————|| 60| 6 e) © tswai i kka kitkowwa pikwdla i tom epinte mdkte | {61a} kasya(pe 18 ¢
{61b} 91 ———)

b4: (6 | {61c} 5 mi) © wdn i san kend skis ydkne 61 ka nai wesdn tom ni (15 | {62a} 18)

bS5: (———1<{62b} 91 2) © tako: kdssi orottse | {62¢} ket sdrmtsa miwdn kem ke | s[k]lo(kdttse — —
—|| 6221 {63a} 10)

21 Vgl. CEToM: ,, The second smallest fragment under the glass frame with the press mark THT 1682 does

not belong here.*
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b6: (11 * {63b} 9i1)[v](a)k(a)s slemem ce, kloyomane | {63c} la[n]te sor mahdsatven i ot kaka(cc. —
11631 19)

b7: (—— | {64a} 13) sd ' ySamna mcuskemsc wirksdltsa « {64b} cdnke(n)e (sl)e(nts)e stamais
ydstaiy i fidktene [p]a(latsi ——— {64c} 13 || 64 || ?)

1.2.5 Ubersetzung

al:,... hinterlassen habend... er trat in das Wildlager in den dichten Wéldern ein, {53c} ... an
einsamem Ort, mit Juwelen versehene ...

a2: ,... zu verehren mit Liebe fiir alles. ¢ {54b} Die (Gotter) des Berges, des Dschungels, des
Himmels, der Erde und des Wassers ... {54c} ...

a3:,... diese?2...sehr...die zwei kleinen ungliicklichen S6hnchen (Akk.) ... diese Tigerin (Nom.). ¢
{55b} Wenn ... {55c} ...¢

ad: ,... Mit Kraft stieg er Schritt fiir Schritt auf, (zu) der Klippe des Bergs ... {56a} ...

a5: ,... diese Klippe hat den groBBen wohlwollenden Gedanken hervorgerufen. || 56 || Er verbeugte
sich ... {57a} ...

a6: ,... ihr wiirdet hilfreich, die Gotter des Bergs, {57c} der Erde, des Himmels, (des Waldes und
des Wassers ... || 57 ))...¢

a7:,... weg und heraus. ¢ {58b} (Mit) dem frohen, gldubigen (und) guten Gedanken ... {58c} ...¢

bl: ,... (darum) die Erde bebte dann wie ein FloB auf dem Wasser « {59b} ...

b2: ,... {60a} die (Suddhava)sa-Gotter, besorgt um das Erdbeben, versammelten sich zur Klippe ...
{60b} ...

b3:,... (]| 60 ) ... zu ..., genau wie innerhalb der vergangenen Jahre, {61a} Kasyapa ...

b4:,... {61c} ... diese Erde bebt auf sechs Weisen. || 61 || Die (Plur. f.) von uns wohl eben ... {62a}
b5:,... {62b} ... der groBBe Lehrer wére ... {62c}, darum besorgt, aus welchem Grund die Erde
jetztbebt... || 62 ...

b6: ,... {63b} ... ihr saht den von dem Berg Fallenden, {63c} den Sohn des Konigs, den
Mahasattva, dann sich gefreut ... (|| 63 ) ...

b7:,... {64a} ... unter Menschen, zu den Prinzen mit Kraft. « {64b} Im Schof3 des Berges, die zwei

Gotter standen bei der Klippe, um ... zu preisen ... {64c}°

22 Es konnte aber auch die Perlativ-Endung -sa sein, die manchmal auch als ,,-sa* geschrieben wird, was oft
in archaischen Texten zu finden ist, z. B. pdlskosa ,durch Denken‘ in B 229 (MQR, arch.) al und klyomriesa
,mit Adel‘ und tdrnksa ,mit Liebe‘ in B 274 (MQ, arch.) a5.
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1.2.6 Philologischer Kommentar
Malzahn hat neulich?? in CEToM einen philologischen Kommentar zu diesem Fragment verfasst
und zum Vergleich die Textausgabe der Jatakamala des Aryasiira von Hanisch (2005)24
herangezogen. Wie oben in Abschnitt 1.2.1 bereits erldutert wurde, gehort die vorliegende
tocharische Version aber einer anderen Uberlieferung als der der Jatakamala des Aryaéiira an. Der
folgende detaillierte philologische und intertextuelle Kommentar dient dazu, die enge Beziehung
zwischen dieser tocharischen Version und der Geschichte der Tigerin im Suvarnaprabhasottama-
sitra und zwei in Khocho (im Turfan-Gebiet) entstandenen chinesischen Versionen, nimlich T.172
(5. Jh. n. Chr.) und T.202 (445 n. Chr.),25 hervorzuheben.

Der philologische Kommentar besteht im Folgenden aus zwei Teilen: 1) einem intertextuellen
Teil, in welchem die moglichen Sanskrit-, khotanischen und chinesischen Paralleltexte angegeben
werden, und 2) einer Besprechung des in CEToM gebotenen Kommentars, in Bezug auf
handschriftliche Lesung, Metrik und Wortbedeutung. Der Sanskrit-Text des Suvarnaprabhasottama-
siitra basiert auf der Ausgabe von Nobel (1937); die englische Ubersetzung von Emmerick (2001)
wird hier iibernommen. Der khotanische Text und die englische Ubersetzung dafiir stammen aus der
Ausgabe von Skjerve (2004). Herangezogen werden zusétzlich noch zwei chinesische
Ubersetzungen: 1) T.663 von Dharmaksema 4% (385—433 n. Chr.), die etwa um 420 n. Chr.
verfertigt wurde; und 2) T.665 von Yijing & (635—713 n. Chr.) aus der zweiten Hilfte des 7. Jh.
n. Chr.26 Die chinesische Ubersetzung von Dharmaksema reprisentiert die lteste bekannte Version
des Sanskrit-Textes, der vor dem Anfang des 5. Jh. n. Chr. in ,,Buddhist Hybrid Sanskrit* verfasst

wurde.2?

23 Adresse: http://www.univie.ac.at/tocharian/?THT%20338 ,,Date of online publication: 2017-09-11*.

24 Hanisch (2005: I, xxiii) hat die Identifizierung von Sieg/Siegling (1953: 220) iibergenommen.

25 Der genaue Titel von T.172 lautet {55 E T B SRR 2235 K 4% &% ,Das Sutra iiber den Grund der
Errichtung des Stupa fiir die Hingabe des Korpers des Bodhisattva, um eine hungrige Tigerin zu ernidhren’
und der Ubersetzer ist ein Monch aus Khocho namens Fasheng (b5 5 & [ V) P4 12 2% 3#). T.202 Siitra vom
Weisen und vom Toren (8 5 #£%) wurde von Monchen in Khocho iibersetzt GCERF MY FIEE SRS B
iF)-

26 Vgl. Nobel 1937: XIII und XVI und Skjeerve 2004: I, xxxii.

27 Vgl. Skjeerve 2004: 1, xxxii: ,,Originally composed in Buddhist hybrid Sanskrit some time before the
beginning of the fifth century C.E .
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Das altuigurische Suvarnaprabhdasottamasitra (altuig. Altun yaruq sudur) wurde hauptsichlich
aus der chinesischen Ubersetzung von Yijing iibersetzt (Wilkens 2001: 24ff und 30ff).28 Zur
altuigurischen Legende der Tigerin vgl. besonders Raschmann/Semet (2008), die die relevanten
altuigurischen Fragmente der Berliner Turfansammlung analysiert und mit der chinesischen Vorlage
im Suvarnaprabhasottamasitra (T.665 von Yijing, 635—713 n. Chr.) verglichen haben.

Zu (se)s[a]ly[u] | lyak[em] yops=dttsana wa(r)s(aimne) ,... hinterlassen habend... er trat in
das Wildlager in den dichten Wildern ein‘ in Zeile al vgl. skt. te ca kumaras ... mahadvadasavana-
gulmam pravivisuh ,And the princes ... entered the great Dvadasavanagulma forest‘ (Nobel
1937: 207) und svakaryenaham dvadasavanagulmam praveksyami ,1 will enter the
Dvadasavanagulma on my own business‘ (Nobel 1937: 212). Damit ist weiter khot. Suv. 18.94 aysu
hivi kird ttrame ttifia canaulsa basa ,1 will enter upon my own business in that forest full of
creepers’ zu vergleichen.

Zu (se)s[a]ly[u] ,hinterlassen habend‘: Das Prit. Partizip sesalyu zu sdl ,springen‘ bedeutet
wahrscheinlich ,hinterlassen habend‘. Es bezieht sich wahrscheinlich auf den Sanskrit-Satz
kumaropasthayaka anyonyam prasrta babhitvuh rajakumarotsrstah ,the princes’ servants went off
by themselves, dismissed by the princes‘ (Nobel 1937: 207) oder khot. Suv. 18.95 ttiyi Mahasatvii
alysanai tti rrdspiira bratard tiid baysd stand hgjsaunde ku pastata ,Then young Mahasattva
standing before the forest sent off the princes, (his) brothers, (to) where they had set out (from)°.
Zur Wortbildung dieses Préat. Partizips vgl. kekalypos ~ kdlyp ,stehlen®, pepalyku ~ pdlk ,brennen’
(pepdlykos MQ), pepdlywu* ~ pdlw ,(be)klagen® (belegt ist pepdlyworsa) und keklyutkuwa ~ klutk
,sich umdrehen* (vgl. Saito 2006: 386).

Die von Malzahn (2010: 941) angegebene Bedeutung des Antigrundverbs ist ,(herab)werfen®,
und sie libersetzt das Partizip als ,,leaping® (Malzahn 2013: 171), in Einklang mit der moglichen
uridg. Semantik, die z. B. in lat. salire ,springen‘ bewahrt ist (aus uridg. *sel- ,springen‘, LIV:
527f). Ein Bedeutungsansatz ,,nieder-, zufallen lassen, hinterlassen® ist indessen innerhalb des
tocharischen Korpus ebenfalls vertretbar, vgl. das Beispiel in B 554 bl pims atsesse perpette tine
yatdam saldsi ,Sie konnen hier die Last der fiinf Daseinsgruppen niederwerfen®, bzw. kausativ
,niederfallen lassen‘ (sieche die Behandlung von B 554 in Abschnitt 1.3 unten, vgl. auch Hilmarsson
1990: 98). Zu einer dhnlichen semantischen Entwicklung vgl. toch. B er- ,hervorrufen, erregen’,
urspriinglich aus der e-Stufe oder o-Stufe der uridg. Wurzel *hser- ,sich in (vertikale) Bewegung

setzen, sich erheben‘ und dazu gehdriges toch. B s-Prés. VIII arsdm ,verlaBt® aus der Schwundstufe

28 Vgl. Zieme 2015: 874: ,,The source text for the Uighur version was Yijing‘s (635713 CE) Chinese
translation (Jin guangming zuisheng wang jing [ YW 48 1; T. 665), although recent research shows

that some other texts may have been consulted in the translation process (Wilkens, 2001)*.
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derselben Wurzel mit s-Suffix < *‘146t fahren‘ < ,148t sich erheben® (Hackstein 1998: 228ff.,
Pokorny 1959: 329).29

Vgl. weiter die Wandmalerei in Singim Tempel Nr. 7 (Bild 4 in Kapitel IV Anhang Abschnitt
1.3). Im Zentrum dieser Wandmalerei werden nur die zwei Briider des Prinzen Mahasattva und das
Pferd des Mahasattva dargestellt, weil der Prinz Mahasattva sie zuvor verlassen und den Dschungel
betreten hat. Die Wandmalerei zeigt unten rechts drei Tiger (vermutlich die Tigerin mit zwei
Tigerjungen), die die Leiche des Prinzen fressen.30

Zu (e)[ne]stai ,an einsamem Ort‘ in Zeile al vgl. skt. vanavare munijanasamstute vivikte ,in
this opening in the forest, praised by seers, lonely‘ (Nobel 1937: 208). Toch. B enestai ist
wahrscheinlich in einem bilingualen Sanskrit-toch. B Fragment belegt (vgl. Lévi 1933: 49,
Fragment Nr. U (15) Zeile a3,3! und Bernhard 1965: 363).32 Der Text mit der Ergénzung lautet:
(a2} ... rahasi ca kyte (a3, hi Socate enestai spd yamo ///, und B enestai entspricht dem Sanskrit-Wort
rahasi ,an einsamem Ort, heimlich‘. Wenn man die Schriftspur nach pa in B 338 al mit der Form
der Ligatur n#- an anderen Stellen vergleicht, stellt sich heraus, dass das Aksara nach pa auf keinen
Fall nta sein kann. Der kleine Haken darunter weist eher auf s- hin, und die Schriftspur ist
wahrscheinlich zu ns- zu ergédnzen. epans/// wére ein bis jetzt unbelegtes neues Wort; vgl. die
paldographische Analyse in Kapitel IV Anhang Abschnitt 1.2.3.

Nach Malzahn gehort das Wort enestai zum Sanskrit-Satz sa tatra nihsangataya taya ca,
prajiiavadatena samena caiva ,Dort durch diese Isolation und durch Einsicht helle (oder reine)
Ruhe (Gleichmut)‘. Indessen ist diese Beschreibung in der Jatakamala des Arya$ira, namlich im 7.
Vers, von der Szene im Prosateil nach dem 12. Vers sehr weit entfernt, wo der Protagonist in den
Dschungel eintrat,33 was aber in der toch. Fassung neben dem Wort enestai steht. Vgl. auch die

ausfiihrliche Behandlung des Wortes lyake unten in Abschnitt 1.2.8.

29 Kiimmel stellt die tocharischen Verben AB ar ,aufhoren® aber zu uridg. *hzerH- ,sich auflosen® (LIV:
271f).

30 Vgl. auch die Beschreibung dieser Wandmalerei von Gabains (1977: 111): ,,die ihn suchenden dlteren

Briider kommen klagend heraufgeritten®.

31 In der Textausgabe von Lévi (1933: 49) steht ,.enesnai*, aber im Glossar (S. 117) erscheint ,,enesnai“, das

dann vom Herausgeber mit toch. B esane ,zwei Augen® und esne verbunden wird.
32 Vgl. Fragment SI B 119(2) a6: e(st)ai (spa yam)o(sn)e /// in CEToM.

33 Der Sanskrit-Text lautet: tatkalasisyenajitenanugamyamano yoganukiilan parvatadarinikufijan
anuvicacara ,Begleitet von seinem damaligen Schiiler Ajita, durchschritt er die fiir Yoga angemessenen

Gebiische in Hohlen des Bergs* (Hanisch 2005: 1, 5).
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Zu po tinwsa ,mit Liebe fiir alles® in Zeile a2 vgl. skt. parahitabhiyuktanam satpurusanam
,(for) good people devoted to the welfare of others‘ (Nobel 1937: 209) und parajivitartham ,for
the sake of the life of others‘ (Nobel 1937: 210). Zu winastsi ,zu verehren‘ mit ,,post-caesural
fronting* vgl. die kurze Erklarung in Abschnitt 1.2.3 oben.

Zu wi sdasuwiskam talantdm mewya sa, ,die zwei kleinen ungliicklichen S6hnchen (Akk.) ...
diese Tigerin (Nom.)* in Zeile a3 vgl. chin. B4 —£i# ¥ T ,Sie sahen, dass die Tigerin gerade
ihre zwei Jungen fiitterte‘ (T.202, 4.352¢19). Zu mewya sa. ,die (arme) Tigerin/diese Tigerin®,
nidmlich Subst. + Dem. Pron. mit ,,inverser Stellung®, vgl. Stumpf 1971: 81. Vgl. auch die
Bemerkung zu su in Zeile a5.

Zu sdle-ydst ,den Abgrund des Bergs® in Zeile a4 vgl. skt. patitas cadritatato sa
maharathasuto mahasattvah ,And Mahasattva, the son of Maharatha, fell down the mountain-side°
(Nobel 1937: 226). Vgl. weiter khot. Suv. 18.100 bodhisatvd ati puva’naviyina ggarna pastd.
,The Boddhisattva fell down from a very terrible mountain‘.

Zu su met[td]r pdlsko ersate wrocce ydst ,diese Klippe hat einen groBBen wohlwollenden
Gedanken hervorgerufen® in Zeile a5 vgl. skt. tasyagrasattvasya krpabhijata ,Compassion arose in
that excellent being* (Nobel 1937: 226). Vgl. weiter khot. Suv. 18.97 mulsde [jsa] ,[with]
compassion‘.

Zusu ... ydst ,die (steile) Klippe/diese Klippe®: su ist ein anaphorisches Demonstrativ-
Pronomen, dessen attributiver Gebrauch im Tocharischen auch {iblich bezeugt ist, zum Sachverhalt
vgl. Stumpf 1971: 14{f.34 Zu ersate ,hat hervorgerufen® mit ,,post-caesural fronting® vgl. Abschnitt
1.2.3 oben.

Zu ce, kaka[cc]osd ta[kd]r(sk)em k[r]ent [pd]l(sk)[o](sa) ,(mit) dem frohen, gldubigen (und)
guten Gedanken® in Zeile a7 vgl. skt. jagato hitartham atulam bodhim bubhutsuh sivam karunyat ...
niscalamatir ,For the sake of the welfare of the world, desirous of awakening to matchless, blessed
enlightenment, out of compassion, with unwavering mind‘ (Nobel 1937: 212).

Zu [ot] wdrsa plew[e] ra ken [mai](wa) ,die Erde bebte dann wie ein Flof3 auf dem Wasser* in
Zeile bl vgl. skt. bhiimir iyam pavanavihateva nauh salilamadhye gata sadvikaram pracacala
,this earth, like a ship buffeted by the wind in the midst of the ocean, shook in six ways‘ (Nobel
1937: 214). Vgl. weiter khot. Suv. 18.104 hdmdtd bodhisatvi sa sanda tramu pastata kho ju
brinthyau *hamkhausta ,| And as soon as] the Bodhisattva had [fallen down] this earth stood just
like [a ship] tossed by winds [in the middle of the ocean]*. Vgl. auch chin. Suv. I H N FE =
&) ,Damals bebte die Erde auf sechs Weisen® (T.663, 16.354c17) und S /ST ZEE), 40)E

34 Die anaphorischen Demonstrativ-Pronomina ,,werden gebraucht zum Verweis auf einen innerhalb eines

zusammenhéingenden Redeverlaufs schon bekannt gewordenen Sachverhalt™, nach Stumpf (1971: 14).
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K ,Damals bebte die Erde auf sechs Weisen, wie der Wind das Wasser stiefi‘ (T.665,
16.452a7-8).

Zu (Suddhava)sdssi fidkti ,Suddhavasa-Gotter* in Zeile b2 vgl. chin. B FE &% K
,Suddhavasa-Gotter* (T.172, 3.427b7) und chin. g€ K ,Suddhavasa-Gotter (T.309,
10.970¢8).35 Zu sklokdcci ,besorgt, zweifelnd® vgl. skt. sudurbala matir iva samsayo tra me ,my
mind is very weak (and) [ have doubt here‘ (Nobel 1937: 215).3¢6

Zu (e)tswai i kka kitkowwa pikwdla tom epinte mdkte kasya(pe) ,zu ..., genau wie innerhalb
der vergangenen Jahre, Kasyapa“ in Zeile b3 vgl. skt. aham sa tena kalena tena samayena
mahasattvo nama rajakumaro ’bhut | tadapi maya ananda ragadvesamohaparimuktena
narakadibhis ca duhkhaih kytsnajagad anugrhitam ,At that time, at that moment, [ was the royal
prince called Mahasattva. Even then, Ananda, when I was not wholly free from passion, hatred,
and folly, I helped the whole world with their woes such as hell* (Nobel 1937: 224). B kdtkowwa
Plur. f. des Partizips Prét. kdtkau von kdtk- ,voriibergehen (Malzahn 2010: 565). Der u-Diphthong
ou (geschrieben <ow>) ist in den archaischen und klassischen Texten bezeugt, aber <ow> kommt
sehr selten in den klassischen Texten vor. Die regelméfBige Endung in archaischen und klassischen
Texten ist -au- (Peyrot 2008: 50).

Zu (mi)wdn san kend skds ydkne ,diese Erde bebt auf sechs Weisen® in Zeile b4 vgl. skt.
sadvikaram pracacala ,shook in six ways‘ (Nobel 1937: 214).

Zu kiissi orottse ,der groBe Lehrer* in Zeile b5 vgl. chin. da shi K fifi ,der groBe Lehrer*
(T.172, 10.427all). Zu ket sdrmtsa miwdn kem rike s[k]lo(kdttse) ,darum besorgt, aus welchem
Grund die Erde jetzt bebt ...¢ in Zeile b5 vgl. skt. atha devi bhiimikampenottrastahydaya sahasa
prativibudhya cintapard babhiiva || kim esa bhitadhatri jalanidhivasana kampati bhysam
,terrified by the earthquake, the queen suddenly woke up and became lost in thought: ,,Why does
this sustainer of beings, whose garments are the oceans, shake violently?*‘ (Nobel 1937: 218).

Zu slemem ce, kloyomane la[n]te sor mahasatven ,den von dem Berg fallenden, den Sohn des
Konigs, den Mahasattva‘® in Zeile b6 vgl. skt. patitas cadritatato maharathasuto mahasattvah
,Mahasattva, the son of Maharatha, fell down the mountain-side‘ (Nobel 1937: 226). Vgl.
weiter khot. Suv. 18.92 Mahasatvd rréspiirdi ,Prince Mahasattva‘ und 18.100 bodhisatvi ati

puva’naviyina ggarna pasti ,The Boddhisattva fell down from a very terrible mountain‘.

35 Der chinesische Titel lautet % B [ 5% 13 B35 B 45 4%, und die Legende der Tigerin ist im dritten
Kapitel zu finden.

36 Vgl. die Anmerkung 184 in der Ubersetzung von Emmerick (2001: 93), der die verbesserte Lesung von
Edgerton (1953: 11, 542 unter samsayalu) tibernommen hat.
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Der Kommentar in CEToM zu dieser Zeile lautet: ,, The name Mahasattva conforms to the
Sanskrit parallel (see Hanisch 2005: 1, 37) and Chinese parallel B [# % Mohesaduo, see Bunyio
Nanjio: ,,A Catalogue of Chinese Translation of the Buddhist Tripitaka“. Im Haupttext dieser
Legende in der Jatakamala des Aryasira kommt das Wort ,,Mahasattva“ nicht vor. Malzahn bezieht
sich wahrscheinlich auf die in der 8. FuBinote (Hanisch 2005: I, 8) erwéhnte Lesung
Lbhitarthabodhisattvaya mahdsattvayeti in der Handschrift ,,R* aus Ryiikoku Universitéts-
bibliothek in Kyoto (ibid: xlviii), die auf den 15. Januar 1690 n. Chr. datiert ist. Diese Lesung hat
Kern in seiner Ausgabe libernommen, wahrend Hanisch die Lesung ,,bhiitarthabodhisattvayeti* auf
der Handschrift ,,T* aus der Universitétsbibliothek Tokyo iibernommen hat, die ungefahr 600 Jahre
frither als die Handschrift ,,R* ist (,,anscheinend sehr alt, vermutlich 12. Jh.*, Hanisch 2005: I, xlvii
f.). Diese Lesung wird auch durch die tibetische Ubersetzung byar chub sems dpa’don ji lta ba iiid
la ,dem Boddhisattva im wahren Sinne‘ unterstiitzt. Unberiicksichtigt geblieben ist bei Malzahn der
philologische Kommentar von Hanisch (2005: 11, 23): ,,Mit T und AJMT (sowie der T1ka) ist
mahdsattvaya zu tilgen und lediglich °hodhisattvaye® zu lesen*. Ubrigens ist der Verweis auf
,Bunyio Nanjio“ (1883) den jetzigen Buddhologen fremd, weil schon seit langem die Information
in der Taisho-Ausgabe die Standard-Zitierweise ist (vgl. Hackstein/Habata/Bross 2014 passim).

ot kaka(———|| 63 ||) in Zeile b6 ist vielleicht zu ot kaka(cc. —— || 63 ||) zu ergidnzen, ndmlich
das Partizip Prit. von katk- ,sich freuen®, vgl. kaka/cc]osd in Zeile a7. Eine mogliche weitere
Ergidnzung wire ot kaka(ccu pdlsko || 63 ||) ,dann (hat) sich der Gedanke/Geist gefreut, vgl. pdlsko
kakacu ,der Gedanke/Geist hat sich gefreut® in B 255 (MQ) b3.

Zu ysamna ,unter Menschen® in Zeile b7 vgl. skt. sarvanagarantarajana nanagrhanirgatah
sthitas ,The people in the whole city came out of their various houses and stood (there) (Nobel
1937: 230) und bahupranisatasahasrany asrumukha rodamand dhavanti || nirgatam drstva
rajanam rdajno Ssya pyrsthatah samanubaddhdah | ,many hundreds of thousands of beings, with
their faces (covered) with tears, weeping, ran off. Seeing that the king had gone out, they joined up
behind the king* (Nobel 1937: 232).

Zu stamais ... taiy fidktene [p]a(latsi) ,die zwei Gotter standen ... um ... zu preisen ...¢ in
Zeile b7 vgl. skt. athanyatara vismaydavarjitamanasa devata bodhisattvam tustava ,Then a certain
goddess, her mind overcome with amazement, praised the Bodhisattva‘ (Nobel 1937: 214) und
tav iirdhvabahii satatam sthihanti varnam udiranti ca bhratur asya ,Those two (princes)
continually stood with upraised arms and uttered praise of this brother (Nobel 1937: 236). Vgl.
weiter khot. Suv. 18.107 [tfitd va — divata] duskarofidna arahdta-aysmuva bodhisatvu staviita

,[then the goddess], with a mind pleased by this marvel, praised the Bodhisattva“.
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B stamais ist Prit. 3. Du. von stdm ,stehen‘ (Malzahn 2010: 9591f) und wird von Malzahn
(2010: 48) im Abschnitt fiir Personalendungen als ,,both stopped* iibersetzt. Die Verbalform
bedeutet sicher ,,die beiden standen/both stood*, was nicht nur durch das Sanskrit-Verb sthihanti
,(the two) stand/stood* bestitigt, sondern auch auf der Waldmalerei dargestellt ist (vgl. Bild 1 und 2
in Kapitel IV Anhang Abschnitt 1.3). Uber die Vorgeschichte der 3. Plur. Dual-Endung -ais vgl.
Hackstein 1993 (besonders S.52f., und 57). Die Dual-Endung ist sehr selten belegt und spricht fiir
den Archaismus dieses Textes.

cdnkene slentse stamais ydst taiy ficgktene wird in CEToM als ,,the two gods stood on the top in
the lap of the mountain® {ibersetzt, aber der Ausdruck ,,on the top in the lap of the mountain® klingt
widerspriichlich. Die tocharische Phrase cdrike slentse ,Schol3 des Bergs* bezeichnet den flachen
Grund am Fuss des Bergs, wihrend ydst die Klippe bezeichnet, ndmlich die steile Wand aus Felsen,
deren unteres Ende auf dem Schof3 des Bergs liegt (skt. prapata- ,eine steile Felswand®, eng.
,precipice‘, vgl. TEB II: 227). Der Prinz hat sich von der Klippe, oder genauer gesprochen vom
oberen Ende der Klippe, herabgestiirzt. Es ist auf den beiden Wandmalereien aus Shorchuq deutlich
dargestellt, dass die beiden Figuren auf dem Schof3 des Bergs und neben der Klippe standen.

Das Allativ-Suffix -sc in mcuskemsc ,zu den Prinzen® ist auf die archaischen Texte (archaic-I)
beschrinkt,37 die Variante sc¢ kommt ebenfalls in dieser Gruppe vor (Peyrot 2008: 72f). Die
Schreibung mc ist ebenfalls fiir die archaische Texte typisch (Peyrot 2008: 76).

1.2.7 Zugehorigkeit der tocharischen Fassung
Die Merkmale dieser tocharischen Version lassen sich folgendermaflen zusammenfassen:

(1) zwei Tigerjungen (wi sdsuwiskam talantdm ,die zwei kleinen ungliicklichen S6hnchen® in
Zeile a3);

(2) Hingabe des Korpers durch den Sturz von der Klippe des Bergs (wdrksdltsa rdinka ike-
postdam sdle-ydst ,Mit Kraft stieg er Schritt fiir Schritt auf, (zu) der Klippe des Bergs* in Zeile a4
und slemem cey kloyomane ,den aus dem Berg fallenden® in Zeile b6);

(3) der Protagonist ist ein Prinz namens Mahasattva (la/n]te sor mahasatven ,den Sohn des
Konigs, den Mahasattva‘ in Zeile b6);

(4) zwei klagende und preisende Gotter (faiy ridktene [p]a(latsi) ,die zwei Gétter ... um ... zu

preisen‘ in Zeile b7).

37 Die anderen Beispiele sind: kdrtsesc ,zum Heile® in B 224 (archaic-1, aus MQR) al und a3, maittreyesc ,zu
Maitreya‘ in B 274 (archaic-I, aus MQ) b3.
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Wihrend die Identifizierung von Malzahn nur auf zwei dhnlichen Phrasen zwischen dem bewahrten
tocharischen Text und dem Sanskrit-Text der Jatakamala des Aryasira basiert, erweisen sich der
Sanskrit- und der khotanische Text von Suvarnabhasottamasiitra als die besseren Kandidaten.
Wegen des fragmentarischen Zustands des tocharischen Textes ist die Handlung des Durchstechens
mit einem Bambussplitter nicht bestimmbar. Trotzdem ldsst sich die tocharische Fassung der
Legende der Tigerin mit Sicherheit folgendermaBen zusammenfassen: der Prinz Mahasattva stiirzte
sich von der Klippe eines Bergs herab, um die Tigerin und ihre beiden Jungen zu retten. Danach
kamen zwei Gotter, die neben seiner Leiche standen und seine Tat priesen. Ein solches
Handlungsschema weicht stark von dem Vyaghrijataka in der Jatakamala des Aryasiira ab,38 wo ein
brahmanischer Asket namens Mahatman, der von seinem Schiiler Ajita begleitet ist, sich von oben
herabstiirzt. Die Anzahl der Tigerjungen dort ist unbekannt. Deshalb ist die von Sieg/Siegling
(1953: 220) vorgenommene Identifizierung, demzufolge das Fragment B 338 ,,zum Vyaghri-Jataka
der Jatakamala des Arya$ira gehorig® sei, nicht mehr haltbar. Dariiber hinaus stimmt keine
bekannte Variante mit der tocharischen Version vollig iiberein: Die tocharische Fassung muss somit
als eine neue textuelle Variante dieser berithmten Legende der Tigerin betrachtet werden. Aber unter
den vielen Versionen dieser Legende stehen die durch das Suvarnabhdasottamasiitra in den
Sanskrit-, khotanischen und chinesischen Texten vertretenen Varianten der tocharischen Version am
ndchsten. Die phraseologische Affinitdt zwischen der tocharischen Version und den drei Versionen
des Suvarnabhdasottamasiitra sind bereits zur Sprache gekommen. Hier soll eine Einzelheit, die nur
in der tocharischen Version und dem Suvarnabhasottamasiitra bezeugt ist, nochmals hervorgehoben
werden: nach der Selbstaufopferung des Protagonisten bebte die Erde wie ein Flof3 auf dem Wasser
und in sechsfacher Weise (toch. wdrsa plewe ra ken maiwdte in Zeile bl und miwdn san ken skds
ydkne in Zeile b4; skt. bhimir iyam pavanavihateva nauh salilamadhye gata sadvikaram pracacala
(Nobel 1937: 214); khot. sa sanda tramu pastata kho ju brinthyau hamkhausta in 18.104; chin. Jg
IR U AR EY , ANJEHUK in T.16.452a7-8).

Die Ubereinstimmung zwischen der tocharischen Version und den beiden chinesischen
Versionen (T 172 tlibersetzt von Fasheng aus Khocho und T.202 {ibersetzt von Huijue et al. in
Khocho) ist auffillig: 1) T.172 ist die einzige Version, in welcher die Figuren ,,der grof3e
Lehrer (toch. B kdssi orottse) und die ,,Suddhavasa-Gotter (toch. B Suddhavasdssi ridkti)
vorkommen, und die Art der Selbstaufopferung in T.172 ist dieselbe in der tocharischen Version von
B 338. 2) T.202 und die tocharische Version haben drei wichtigen Einzelheiten gemeinsam: (a) der

Protagonist ist ein Prinz; (b) der Prinz wird Mahasattva genannt; (c) die Tigerin hat zwei Junge.

38 Vgl. Hanisch 2005: I, 3-9.
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Eine kurze Anmerkung zum Aufbau der Legende der Tigerin im skt. Suvarnabhasottamasitra
ist angebracht. Dieser sogenannte Vyaghriparivarta ist das 18. Kapitel im skt. Suvarnabhasottama-
siutra. Es besteht aus zwei Teilen,3° die aber ungeschickt zusammengestellt sind, weil manche
Einzelheiten in den beiden Versionen, besonders in Bezug auf die Hingabe des Korpers, einander
widersprechen. Formal betrachtet sind die beiden auch unterschiedlich. Der erste Teil folgt dem
Campii-Stil, ndmlich Verse mit Prosa gemischt, wobei die Verse durch den Satz atha bhagavams
tasyam velayam ima gatha abhasata ,Then the Lord at that time uttered these verses® eingeleitet
werden. Der zweite Teil besteht hauptsdchlich aus Strophen. Deshalb sind die Paralleltexte zur toch.
Fassung in zwei Teilen zu finden, z. B. zu ... stamais ... taiy | fidktene [p]a(latsi) ,die zwei Gotter
standen ... um ... zu preisen ... in b7 vgl. aus dem ersten Teil skt. athanyatara vismayavarjita-
manasd devata bodhisattvam tustava ,Then a certain goddess, her mind overcome with
amazement, praised the Bodhisattva‘ (Nobel 1937: 214), und aus dem zweiten Teil skt. tav
urdhvabahii satatam sthihanti varnam udiranti ca bhratur asya ,Those two (princes) continually
stood with upraised arms and uttered praise of this brother‘ (Nobel 1937: 236).

Die chinesische Ubersetzung des Suvarnaprabhdsottamasiitra von Dharmaksema reprisentiert
die dlteste bekannte Version des Sanskrit-Textes, der ungeféhr vor dem Anfang des 5. Jh. n. Chr. in
,Buddhist Hybrid Sanskrit* (Skjerve 2004: I, xxxii) verfasst wurde. Und der tocharische Text auf B
338 lésst sich spétestens ebenfalls in das 5. Jh. n. Chr. datieren. Das Blatt B 338 ist wahrscheinlich
eine spétere Kopie davon (vgl. die Analyse zur Datierung in Abschnitt 1.2.2 oben). Eine wichtige
Einzelheit zu Dharmaksema soll hier auch erwéhnt werden. Anfang 5. Jh. n. Chr. war Dharmaksema
in Kucha und versuchte anscheinend erfolglos, dort die Mahayana-Texte einzufiihren.40 Der
Sachverhalt legt die Vermutung nahe, dass die tocharische Version in B 338 und die Sanskrit-
Version der Legende der Tigerin im Suvarnaprabhdsottamasiitra samt den chinesischen
Ubersetzungen von Dharmaksema und Yijing auf eine gemeinsame Urfassung zuriickgehen, die
eine der frithesten Uberlieferungen der Legende der Tigerin in Zentralasien, bzw. im Kucha-Turfan

Gebiet, war.

39 Der erste Teil umfasst den Text von S.201—-225, und der zweite den Text von S.225-240 nach der Ausgabe
von Nobel 1937.

0 Vel H = FECEE T. 2145, 55.103a16-19: T KIBSRASACH] 73+ B I S BEmAS T M A SR 1 2%
L NRENGELR, ZEIEULAE 4 ,Dann bracht er die ersten zwolf Kapitel des
Mahaparinirvanasitra und die Boddhisattva-Vorschriften nach Kucha mit. Aber in Kucha herrschte der
Hmayana-Buddhismus, und es gab keinen Mahaparinirvana-Glauben. Demzufolge war er in Guzang

(Hauptstadt der Nordlichen Liang 397—439 n. Chr.) angekommen und blieb in einer Wohnung'.
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1.2.8 Toch. B lyake ,Wildlager, Ort im Wildnis*

1.2.8.1 Forschungsstand

Malzahn (2010: 860) hat das Wort unter der Wurzel lydk ,liegen® erwéhnt, ohne die Bedeutung
anzugeben. Spiter hat sie (Malzahn 2013: 171) dieses Wort nochmal behandelt, und ihrer Meinung
nach bedeutet es ,,obstacle, nimlich ,,obstacle for leading a devout life, viz. the attachment to the
world®“. Die etymologische Verkniipfung mit der Wurzel lydk ,liegen‘ aus uridg. */eg” ,sich
(hin)legen® (LIV: 398f) ist von Krause (1952: 285) iibernommen. Aber in CEToM (aktualisiert am
11.09.2017) hat Malzahn ihre vorherige Interpretation aufgegeben: ,,... but this reading is very
unlikely in my opinion. A close inspection of the original manuscript on 2017-09-08 strongly
suggests a reading lyarka“. Adams (2013: 615) wiederum hat in seinem Worterbuch statt lyake ein
neues Wort */yaske oder *lyarske eingesetzt, ohne eine Bedeutung anzugeben. Im folgenden
Abschnitt wird das Wort lyake in Bezug auf Inhalt, Metrik und Etymologie ausfiihrlich behandelt.
Die paldographische Untersuchung ist in Kapitel IV Abschnitt 1.2.2 zu finden.

1.2.8.2 Inhaltliche Bemerkungen

Nach der Auffassung, dass der tocharische Text dem Vyaghri-Jataka in Aryasiiras Jatakamala
entspricht (so im Gefolge von Sieg/Siegling (1953: 220), Hanisch (2005: I, xxiii), Malzahn (2013:
171) und CEToM), bedeutet das Wort lyake ,,obstacle, burden vel sim.* und bezeichnet ,,the
attachment to the world®, was mit dem Sanskrit-Text garhasthyam asvasthyam ivavadhiiya, kam cid
vanaprastham alamcakara ,,Den Stand eines Haushalters abgeschiittelt habend wie ein Unbehagen,
schmiickte er einen hochgelegenen Wald (i.e. mit seiner Priasenz) iibereinstimmt.

Aber die Episode ,,Den Stand eines Haushalters abgeschiittelt habend wie ein Unbehagen® ist
in der Jatakamala des Arya$tra von der Szene, in welcher der Protagonist in den Dschungel eintrat
und der Tigerin begegnete, textlich weit entfernt. Wenn es sich wirklich um das Vyaghri-Jataka der
Jatakamala des Arya$ira handelt, ist ein solcher Sachverhalt einer Erklirung bediirftig. Da es bei
dieser Legende viele Varianten gibt, wiirde eine solche Diskrepanz auf eine andere textuelle

Variante hinweisen.

1.2.8.3 Metrische Analyse
Aufgrund der ausfiihrlichen Behandlung der metrischen Struktur dieses Fragments in Kapitel IV
Abschnitt 1.1 haben die Strophen in B 338 sehr wahrscheinlich das Schema 21/21/18/13, und die

metrische Struktur von al sieht folgendermal3en aus:
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al: (7 « {53b} 6 se)s[a]ly[u] | lyak[em] yops=attsana wa(r)s(aimne | {53c} e)[ne]stai
naumyessan=epafns.](————|| 53 || 19)

Der Satz lyak[em] yops=attsana wa(r)saim(ne) bildet die zweite Hélfte von Pada 53¢ (Rhythmus 9
1 9), und das Partizip sesalyu ,hinterlassen habend‘ gehort zu der ersten Hélfte des Pada 53c. Es ist
dann wahrscheinlicher, dass das Wort sesalyu ,hinterlassen habend‘ mit einem anderen Objekt als

lyakem konstruiert wird, was oben in Abschnitt 1.2.6 bereits vorgeschlagen ist.

1.2.8.4 Etymologischer Kommentar
Zu iiberdenken ist die von Malzahn (2013: 171) vorgeschlagene Etymologie von B lyake. Die von
ihr vermutete Bedeutung ,,Hindernis* und die semantische Entwicklung ,,was sich als Hindernis in
den Weg legt* aus uridg. */eg” ,sich (hin)legen® ist innerhalb der Ableitungen von */eg” nicht
bezeugt.

Nach der philologischen Behandlung in Abschnitt 1.2.6 oben bedeutet B /yake ,Wildlager, Ort
im Wildnis‘, und das Wort geht iiber urtoch. */dkce- auf uridg. */leg’-0-, nimlich eine R(e)-o-
Ableitung aus uridg. */eg’- ,sich (hin)legen‘, zuriick. Die folgende Diskussion konzentriert sich auf
die morphologische und semantische Analyse, einen syntaktischen Archaismus und die parallele

Phraseologie.

1.2.8.4.1 Morphologische und semantische Analyse
Toch. B lyake ,Wildlager® ldsst sich mit gr. Aoyog ,Hinterhalt* verbinden, dessen urspriingliche
Bedeutung ,.lieu propice aux embuscades® (de Lamberterie 1975: 239) oder ,,Ort, wo man im
Hinterhalt liegt* (LfgrE II: 1713) ist. Der Beleg von Gr. Aoy ist aber zweifelhaft, da das viel
spéter bezeugte Loxog gemif LSJ und Passow eine spéte hellenistische Form ist. Die R(e/o)-o-
Derivate von uridg. */eg”- ,sich (hin)legen im Tocharischen und Griechischen lassen sich
folgendermallen zusammenfassen:
(1) R(0)-0- (agentiv, Nussbaum 2017: 237-239; und possessiv-passiv und resultativ, Nussbaum
2017: 241): toch. B leke ,Bett*4! <uridg. *log"-o-s ,das, was hingelegt, ausgebreitet worden ist*.
(2) R(6)-o- (verbales Abstraktum, Nussbaum 2017: 239): gr. Adyoc , Versteck, Hinterhalt,
Hinterhaltsort® und gr. Adyo¢ ,das sich (ins Kindbett-)Legen; Niederkunft, Geburt*42 < uridg. */og’-

o-S

41 Die westtocharische Akzentuierung ist sekundar.

42 Vgl. de Lamberterie 1975: 238. Gr. Aoyog ,child-birth® ist in Aeschylus Agamemnon bezeugt.
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(3) R(e)-0- (agentiv, Malzahn 2013: 165): toch. B lyake ,Wildlager < uridg. *leg"-o- ,liegend*

oder aus */ég’-o- (R(é)-o0-) mit Akzentverschiebung*3

Die possessiv-passivische oder patientive Bedeutung von R(0)-0- ist gut dokumentiert, vgl.
Nussbaum 2017: 241. Es sei darauf hingewiesen, dass die Bedeutungen ,,Bett* und ,,Hinterhaltsort,
Wildlager in Bezug auf die zentrale Bedeutung tatsdchlich homogen sind und sich wahrscheinlich
in verschiedenen Kontexten entwickelt haben, ndmlich ,,sich im Haus hinlegen® und ,,sich im Freien
hinlegen®. ,,Bett* und ,,Hinterhaltsort, Wildlager* sind die affizierten Objekte der Aktion ,,Liegen®.
Vgl. zur semantischen Entwicklung auch lat. insidiae ,Hinterhalt®, Verbalabstraktum zu uridg. *sed-

,sich setzen‘.

1.2.8.4.2 Syntaktischer Archaismus

Die homerische Formel in Ilias (1.227) Adyov &’ iévan ,in einen Hinterhaltsort zu gehen® oder nach
de Lamberterie (1975: 239) ,aller au coin du bois* l4sst sich mit B lyakem yopsa ,er trat in das
Wildlager® vergleichen. Beide Verbalphrasen weisen einen syntaktischen Archaismus auf, nimlich
die uridg. Konstruktion eines Bewegungsverbs (*/;ei- ,gehen‘ oder Synonyme) mit dem Akkusativ
der Richtung oder des Inhalts (Watkins 1975: 89ff.). Dieses Syntagma B lyakem yopsa ist bereits in
TEB (I: 81) erwidhnt; weitere Beispiele sind von Kolver (1965: 100f.) und Thomas (1983: 8ff.)
gesammelt worden. Zu den griechischen Beispielen vgl. Schwyzer (1950: 67f.), z. B. &pyectov
KMoinv IInAniadem Axifjog ,ihr geht beide zur Lagerhiitte des Peleus-Sohns Achilleus® in Ilias
1.322; zu den vedischen Beispielen siche Gaedicke (1880: 215), z. B. kam svid ardham paragat ,in
welches Land ist sie hinweggegangen® in RV 1.164.17 und Delbriick (1888: 166ft.), z. B. suvargdm
lokém eti ,er kommt in den Himmel® in $B 1.6.10.2. Im tocharischen Korpus ist der Akkusativ in
dieser Konstruktion normalerweise durch sekundére Kasus, insbesondere den Lokativ (Carling
2000: 6f.), ersetzt, auch wenn im Sanskrit-Paralleltext der Akkusativ verwendet ist (vgl. Thomas
1983: 23). B ydp- und A ydw- ,eintreten‘ sind sonst normalerweise mit einem Lokativ konstruiert

(Kolver 1965: 108).

1.2.8.4.3 Exkurs: Zu o€ in ovte Loyov 0’ iévan ,nicht in den Hinterhaltsort zu gehen® (Ilias
1.227)

Die Homer-Ausgabe von West und van Thiel und auch der neue Basler-Kommentar haben den Text
als obte Aoyovd’ iévan (Ilias 1.227), ndmlich Aoxov mit der Postposition -d¢ ,zu, nach® (Dunkel

2014: 11, 148), interpretiert und konjiziert. Die Ausgabe von Ludwich bietet jedoch otte Adyov &’

43 R(e)-6- > R(é)-o- bereits in uridg. Zeit, vgl. Nussbaum 2017: 248.
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iévai, wobei die von Ludwich angegebenen variae lectiones Gewicht besitzen. Die Handschriften
DdP bieten oUt’ €g Aoyov &’ iévan, wihrend die Scholien zu A 151 und A 225 den Ausgangstext noch
als obte Adyov iévar bieten.44 Eine mogliche Erklarung dafiir ist die folgende. Die Phrase TAoyov
tévar - - « « — war metrisch im Hexameter nicht passend. Mit einer Konjunktion d¢ und
vorgeschriebener Wackernagelscher Zweitposition von d¢ (Toite € AOYOV 1€vol — « ~ « — — « -)
resultierte ein im Hexameter metrisch nicht mdgliches Kolon. Als moglicher Kompromiss bot sich
daher ovte Adyov &’ tévol — « « —— « — an. Genannte metrische Komplikationen und auch die
kontextuelle Nachbarschaft der Phrase é¢ moAepov in der vorherigen Zeile bewirkten, dass das dltere
olte AOYoVv spiter zu o0t  €¢ Adyov verdndert wurde, was in DAP tiberliefert ist, vgl. auch &g Adyov
an einer anderen Stelle &l yap vOv mapda vnuoi Aeyoipeba tavteg dpiotor / &g Aoyov ... ,Wiirden wir
jetzt bei den Schiffen erlesen werden alle die Besten in einen Hinterhalt(sort)® (Ilias 13.277).
Dariiber hinaus wurde die Phrase ote Adyov 6’ iévatl dann von den modernen Herausgebern, z. B.
West und van Thiel, zu Unrecht zu otte Aoyovd’ iévan verdndert, vgl. weiter Adyovde an einer
anderen Stelle ... 0note Kpivoyt Adyovde / dvopag dpiotiiag ... ,Wenn ich fiir einen Hinterhalt die
besten Ménner auslas‘ (Odyssee 14. 217f.). Hinter der Phrase oUte Adyov &’ iévan verbirgt sich ein

archaisches Syntagma mit uridg. *4;ei- ,gehen® und Akkusativ der Richtung, ndmlich Aoxov iévar.

1.2.8.4.4 Phraseologische Analyse

Der westtocharische Ausdruck lyakem ... attsana warsaimne ,das Wildlager in den dichten
Waildern®, was als das Versteck der Tiger dient, kann mit der homerischen Phrase mukivog Adyog
,dichter Hinterhaltsort* verglichen werden. Die Phrase Aoyun mokivn ,dichtes Wildlager®,45 das als
das Versteck des Ebers dient, in Odyssee 19. 439 steht der tocharischen Phrase, deren Inhalt auf

dem Wandgemélde in Séngim bildlich dargestellt ist, sogar sehr nahe. B lyake lasst sich dann auch

44 Die Scholien zu A 225 enthalten ein verkiirztes Zitat von A 226—227 o0té mot’ £ mOAepoV / ovTe AdYOV,
und bieten somit keinen sicheren Beweis fiir die Lesung otte Adyov iévai (vgl. Erbse 1969-1988: 1, 72).
Aber in den Scholien zu A 151 ist das Zitat ausfiihrlicher: 006¢ mwot’ é¢ méAepov Guo Aad / odte Adyov <§™>
iévar ovv aprothecoy (Erbse 1969—-1988: 1, 53), und <&> bedeutet, dass 6’ vom Herausgeber hinzugefiigt

ist.

45 Der Kontext ist:

&vBa &’ Gp’ v Abyun UKV KOTEKEITO PéEYaG oDG TNV UEV Gp’ 00T’ AvER®V d1dn HEVOG DYPOV AEVIMV,
obte pv NEMOC eaédv dxticty EBaAley, ... OC dpo kv Hev ... ,Da aber lag ein groBer Eber in seinem
dichten Wildlager. Dieses durchwehte nicht die Gewalt der feuchtwehenden Winde, noch traf es der
leuchtende Helios mit seinen Strahlen, ... so dicht war es ...* (Odyssee 19. 439443, Ubersetzung nach
Schadewaldt 1958: 346).
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mit air. fo-lach ,Versteck® und kymr. golo/gwolo ,Versteck® < kelt. *uo-log- mit o-Stufe der uridg.
Wurzel *leg’- ,sich (hin)legen® verbinden (vgl. Pokorny 1959: 658f).
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1.3 B 554

1.3.1 Forschungsstand

Fragment B 554 aus MQ wurde bereits von Thomas (1957: 274; 1979: 15 und 21 usw.), Schmidt
(1974: 112), Meunier (2013: 152) und Peyrot (2013: 664) behandelt und zitiert. Der zentrale
buddhistische Hintergrund, der fiir die Erkldarung einiger schwieriger Worter entscheidend ist,
wurde jedoch bislang noch nicht erkannt. Peyrot (2013: 664) hat das ganze Fragment {ibersetzt, aber
seine englische Ubersetzung weicht nicht grundsitzlich von der deutschen Ubersetzung von
Thomas ab. Indessen kann ein besseres Verstidndnis des Fragments nur durch die genaue
Beriicksichtigung der buddhistischen Termini und Redewendungen erreicht werden. Die bislang
vorhandenen Ubersetzungen erweisen sich bisweilen als fehlerhaft. Wenige Beispiele geniigen: B
wimoksdsi tweri in Zeilen al-2 werden von Peyrot als ,,doors (= blockades?) of the vimoksa“
interpretiert. Peyrots Ubersetzung ,.clinging to existence and glory* fiir pariai trerike cmelasse in
Zeile a6 und seine Bemerkung dazu ,,If pasiai is a mistake for periyai* basieren auf der deutschen
Ubersetzung ,,Geburtenhang nach Sri“ von Thomas (1979: 21). B ismakat (Zeile b4) aus skt.
usmagata wird von Thomas (1979: 15) als ,,Exaltation* und von Peyrot als ,,exaltation” {ibersetzt. B
laitki atsi karakna in Zeile a4 werden von Thomas (1957: 274) als ,,Lianen, Aste [und] Zweige*
iibersetzt, was von Peyrot als ,,lianas, branches and twigs® ins Englische libertragen ist. B ksanti in
Zeile b6 wird von Meunier (2013: 152) als ,,pardon* iibersetzt, was aus der deutschen Ubersetzung
,» Verzeihung® von Thomas (1979: 21) stammt. Eine neue Behandlung des Fragments erweist sich

als erforderlich.

1.3.2 Tocharischer Text in B 554

ntsi : {11a} aryamarksai ke(m)ts=(au)[r]ts(ai) | wimitktinta kéilalyi {11b} wimoks[d] a2)s1 kuse
tweri | tnek nai arte mdskentrdm : {11c} samsarsepi [c]ke(m)t(s)e (tn)e(k | 23; maiy)y(a) yatam
patdtsi 11 klesanmassi sta(na no | bha) a4y wakdrne kemt witsko : {12a} laitki atsi karakna | (kus)e
(nesdm) (a5} tne spdntosd : {12b} aisamiiese peretsa | td(n)[e] (vatim ——) a6 stsi : {12¢} panai
trenke cmelasse | tnek klautkdsi (vatdm spd 12) 1) pims atsesse perpette | tine yatam salds[i]
{13a} (swatsi yoktsi) 12y yasucam | tnek yotont[rd]m soyasi: {13b} riims weldnie [y-] —— | ———
w3y tmefk kjlinasim : {13c} tne[k] nai pestem klesasem | pontamts [k:] —— way —— [13 ii]smakatsa
emalya | tane nai (nk)e ——— (vsy {14a} s/alle tapre murtase | olank nai nke rankatsi : {14b}

nrai(sse lwasse) ey pretense | tnek nai ksafnt]i kilale {14c} agradharma yoriyai(ne) |
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1.3.3 Ubersetzung

,... Die Erlosungen sind erlangbar auf der (breiten) Erde des Aryamarga. {11b} Was die Tiiren/
Zuginge zur Erlosung (skt. vimoksadvara/vimoksamukha) sind, werden ja dort gut gefiigt. {11c}
Sie konnen (hier die Kraft) des Samsara-Flusses (skt. samsarasrotas) tiberschreiten. 11 Sie, die
vertraut haben, (konnen) hier (wohl) mit der Axt der Weisheit die klesa-Baume, deren Wurzel (skt.
miila), Zweige (skt. sakha), obere Teile des Baumstammes (skt. skandha), Blitter/Laubwerk (skt.
pattra/paldsa) auf dem Hohepunkt der Existenz (skt. bhavagra) (sind), (zerstoren?). {12c} (Und sie
konnen) sich von Begierde/Streben (skt. tysnda/pranihitam) und Anhaftung an Wiedergeburt (skt.
utpattiprasanga) abkehren. 12 Sie konnen hier die Last (skt. bhara) der fiinf Daseinsgruppen (skt.
paricaskandha) niederwerfen (skt. ni + ksep). {13a} (Essen und Trinken) konnen die Bittsteller
sattigen. {13b} Hier muss man das Sprechen iiber ,,Ich* (skt. atmavada) (aufgeben?). {13c} Hier ja
das Beharren (skt. abhinivesa) der Qual von allen ... 13 (Aber) die Hitze der Usmagata ,,zu Glut
geworden® Phase ist hier wohl ... {14a} Der hohe Berg der Miurdhan ,,Gipfel* Phase ist wohl doch
angemessen zu erklimmen. {14b} Die Ksanti ,,Bereitschaft* Phase fiir die Hollenbewohner (skt.
nirayin), (die Tiere) und die Gespenster (skt. preta) ist hier wohl erlangbar. {14c} (Auf) dem Weg
der Agradharma ,,die hochste Gegebenheit* Phase ...°

1.3.4 Philologischer Kommentar
Das Metrum ist 4 x 7 | 7 (vgl. Sieg/Siegling 1953: 349). Nach kdlalyi in Zeile al und kdlale in Zeile
b6 fehlt wahrscheinlich eine Versinterpunktion (ibid. Anm. 5 und 20). Nach /y-/ oder /7i-] in Zeile
b2 vermuten Sieg/Siegling (ibid. Anm. 17), dass die Liicke nur genug Raum fiir drei Silben bietet,
,wihrend das Metrum fiinf Silben verlangt. Dies erweist sich jedoch als nicht zutreffend, wenn
man das Metrum genauer analysiert. Die ersten vier Silben in Zeile b2 ya su cam tne sind
zusammen ungefdhr 17 mm lang, und nach /y-/ oder /7i-] bis zum rechten Rand des Blattes sind es
23 mm, was fir fiinf Silben ausreicht.

Inhaltlich handelt es sich nicht um ,,Aryamarga“,46 was auch in CEToM iibernommen ist,
sondern um die drei Tiiren/Zugénge zur Erlosung (toch. B wimoksdsi tweri, skt. vimoksadvara oder
vimoksamukha, chin. jie tuo men @i ¥, ein beliebter Terminus technicus bei Kumarajiva) und die

fiinf Daseinsgruppen (skt. paricaskandha) in Versen 11, 12 und 13. Und Vers 14 erklért die vier zur

46 Die inhaltliche Zuordnung zum ,,Aryamarga“ ist in der Einleitung zu Fragment B 553 angegeben, weil
Sieg/Siegling (1953: 348) der Meinung sind, dass B 554 ,,zweifellos das auf Nr. 553 unmittelbar folgende
Blatt* ist. Die Untersuchung der chinesischen Texte auf den Riickseiten der Bldtter B 552 bis B 557 ergibt,
dass B 553 und B 555, B 552 und B 554, und B 556 und B 557 jeweils von drei chinesischen Handschriften-

Rollen ausgeschnitten waren, vgl. die genaue Untersuchung von Pan/Chen 2021.
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(geistigen) Durchdringung oder Einsicht fithrenden (skt. nirvedhabhagiya) Phasen des
Erlosungsweges.

Zu wimoksdsi tweri ,Zuginge zur Erlosung® in Pada 11c¢: Die drei Zuginge zur Erlosung
werden im Sanskrit-Dasottarasiitra Abschnitt 111.8 genauer erklért. Der vorliegende Abschnitt ist in
den Sanskrit-Fragmenten aus Shorchuq und Qizil (MQR, MQ) bezeugt, z. B. SHT 508 (S 486) und
SHT 511 (S 492) aus Shorchuq, SHT 652 (X 420) aus Qizil und SHT 365 (K 496) aus MQR. Der
Sanskrit-Text lautet: trini vimoksamukhani | siunyata apranihitam animittam ,die drei Zuginge zur
Erlosung sind 1) Leere; 2) Begierdelosigkeit; 3) Freisein vom Merkmal (der verkehrten Haltung)*
(Mittal 1957: 60). Die drei Zugédnge werden im folgenden tocharischen Text genauer erléutert,
obwohl die Begriffe selbst nicht wortlich auftauchen. Das Sanskrit-Dasottarasiitra war im ganzen
tocharischen Gebiet gut iiberliefert und weit verbreitet, vgl. SHT Band I: 349 und Wille 2005: 7.

Zur engen Beziehung zwischen skt. aryamarga (toch. B aryamark) und vimoksamukha (toch.
B wimoksdsi tweri) vgl. die Erklarung in Itivuttakatthakatha zur Phrase mukhato jata ,geboren aus
dem Mund‘: ... vimokkhamukhato va ariyamaggajatiya jata-ti pi mukhato jata ,,,geboren aus dem
Mund“ bedeutet auch, dass sie aus dem Mund/Zugang zur Erlosung mit der Geburt auf dem edlen
Weg geboren sind‘ (Bose 1977: 143f.; Masefield 2000: 99). Toch. B arte in Pada 11c bezeichnet
deshalb eher eine positive Beziehung zwischen vimoksamukha und aryamarga. Eine mogliche
Bedeutung wire ,gut gefiigt, angemessen‘. B arte ,gut gefligt, angemessen‘ < uridg. *hr-to- ,[gut]
gefligt, richtig® (vgl. ved. rta- ,wahrhaft; Wahrheit®) ist dann wahrscheinlich die nominale Basis, aus
welcher das denominative Verb B art(t)-, A art- fiir richtig halten, preisen® abgeleitet ist (Hackstein
1998: 226). Zu B art(1)- vgl. auch den Beleg in KVac 22b5, wo B arttoy das Aquivalent von skt.
ksamate ,ist angemessen, fiir gut befindet* ist.47

samsarsepi ckemtse ,des Samsara-Flusses® in Pada 11d entspricht skt. samsarasrotas
,Samsara-Fluss‘. In den buddhistischen Sanskrit-Texten kommt skt. samsarasrotas ,Samsara-Fluss®
oft mit dem Verb skt. tar- ,iiberschiffen, iiberschreiten® vor, vgl. samsarasrotasah pratarayitavyah
,die Samsara-Fliisse sollen {iberschritten werden* in S’iksdsamuccaya (Bendall 1897-1902: 280) und
sambharavisuddhisangraho nama samsarottaranadharmadvaram ,eine Sammlung liber Reinheit
mit Vorbereitung heif}t ,,die Tiir zu Dharma fiir das Hinliberkommen iiber Samsara“ im
Karunapundarika (Yamada 1989: 187 und 189). Die entsprechende chinesische Ubersetzung lautet
du sheng si he BEHEFEI ,den Samsara-Fluss iiberschiffen‘, was in den Ubersetzungen von
Kumarajiva gut belegt ist. Deshalb entspricht B patdtsi wahrscheinlich skt. uttar- oder pratar-

,hiniiberkommen, hiniiberschiffen, durchziehen‘ und chin. du J# ,iiberschiffen. Die Phrase B

47 Vgl. Schmidt 1986[2018]: 106: ,,Es bedeutet demnach ,fiir gut befinden, fiir richtig halten, skt. ksam-*.
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samsarsepi ckemtse maiyya patdtsi bedeutet dann ,die Kraft des Samsara-Flusses zu iiberschreiten/
iiberwinden‘.

In B witsko laitki atsi karakna in Zeile a4 werden vier Bestandteile eines Baums genannt. B
witsko entspricht skt. mitla- ,Wurzel‘. B laitke ,Zweig‘, Singular von B laitki, kommt in einem
Sanskrit-toch. B bilingualen Nidanasamyukta-Fragment B 532 (a)l vor: (Sakha)m alambeta ¢ laitke
eicitrd (vgl. Couvreur 1968: 281 und Tripathi 1962: 117). Die Ubersetzung ,,Lianen von Thomas
(1957: 274) und ,,lianas* von Peyrot (2013: 664) folgen der Anmerkung zur Textergdnzung in der
Ausgabe von Sieg/Siegling (1953: 334 Anm. 8): ,,Nach der Ubersetzung wohl zu (lat@)m zu erg.”. B
atsi fir B antsi ist Plural von B antse, welches skt. skandha- ,Teil des Baumstammes, an den sich
die Aste ansetzen; Baumstamm® entspricht. B karakna bedeutet vermutlich ,Blitter, Laubwerk‘ und
entspricht skt. pattra- oder palasa- ,Blatt, Laubwerk und chin. ye % Blatt‘, weil die erwdhnten
Bestandteile eines Baums oft in den buddhistischen Texten vorkommen; vgl. die Beschreibung im
Sutra 1 vrksa 1T (Abschnitt 2.4 und 2.7) des Nidanasamyukta: mahavrksasya milavatah
skandhavatah saravatah Sakhapattraphalopeyasya ,Wenn einem groflen Baum, der Wurzeln hat,
der einen Stamm hat, der Kernholz hat (und) mit Zweigen, Bléittern und Friichten versehen ist’
(Tripath1 1962: 87¢.).48

Bei der Lehniibersetzung aus Sanskrit haben die tocharischen Ubersetzer die Wortreihenfolge
leicht verdndert. In den Sanskrit-Texten heil3t es ,,Wurzel, Baumstamm, Zweige und Blitter*, im
tocharischen Text hingegen ,,Wurzel, Zweige, Baumstamm und Blitter. Weitere Beispiele flir die
Anderung der Reihenfolge in Begriffsreihen bei der Lehniibersetzung sind A wiir por las lysi miie
kérsneric ;Wasser, Feuer, Konig und Dieb zerstoren die Zusicherung/Hoffnung 4% im

Punyavantajataka A 2 b3, wo A miie kdrsneric ,die Zusicherung/Hoftnung zerstéren*

48 Vgl. die weiteren Beispiele: sauvarnanam vrksanam suvarnpamayani milaskandhavitapasakhapattra-
puspani ,die aus Gold gebildeten Wurzel, Baumstamm, Aste, Zweige, Blitter, Blumen der goldenen Biume*
im Sukhavativyiha (Ashikaga 1965: 31); mahanyagrodhavrkso millavanto ca skandhavanto ca Sakha-
patrapalasavanto ,der grofle Banyanbaum, der mit Wurzel, Baumstamm, Zweigen, Blatter und Laub
versehen ist® im Mahavastu (Senart 1882—1897: 111, 401) und mitlaskandhasakhapalasanam samithah va
vrksah ,oder der Baum ist eine Anhdufung von Wurzel, Baumstamm, Zweigen und Laubwerk® im

Nyayavarttika (Dvivedin 1887: 218).

49 Uber diese Stelle und A miie, vgl. auch Pinault 2008: 226f. und 1994a: 376ff.
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wahrscheinlich skt. bhaya- ,Angst, Furcht oder adinava- ,Not, Leiden‘ entspricht,5° und die
indische Vorlage in kascid evadinavo bhavisyati rajato va caurato va agnito va udakato va
,irgendeine Not wird eben aus Konig, Dieb, Feuer oder Wasser entstehen‘ im Sarnighabhedavastu
(Gnoli 1977-1978: 1, 229) und simhavyaghrardjacaurodakagny-adikebhyo vicitrebhyo
bhayasthanebhyah sattvanam araksa ,der Schutz der Lebewesen vor den verschiedenen
gefahrvollen Lagen wie Lowe, Tiger, Konig, Dieb, Wasser, Feuer usw.* in der Bodhisattvabhiimi
(Dutt 1966: 92).

Bei B pariai trenke cmelasse ,Begierde/Streben und Anhaftung an Wiedergeburt® in Pada 12d
handelt es sich um den zweiten Zugang zur Erlosung ,,.Begierdelosigkeit™ (skt. apranihitam),
nidmlich ,,die Meditation iiber das Leiden, die einen von Entschliissen, welche die Begierde eingibt,
befreit™ (pali dukkhanupassana tanhapanidhim municanti appanihitanupassana nama, vgl. Mittal
1957: 60 Anm. 2).

Die Begierde und die Wiedergeburt werden z. B. bei der Erklarung des Entstehens in
Abhéngigkeit (skt. pratityasamutpdda) im Siitra 1 vpksa ,Baum* I (Abschnitt 1.3) und Sitra 2 vyksa
,Baum* II (Abschnitt 2.3) im Nidanasamyukta des Samyuktagama erklart: trsnapratyayam
updadanam | upadanapratyayo bhavah | bhavapratyayd jatih ,Abhiangig von Begierde (entsteht)
Zufassen, abhingig von Zufassen (entsteht) Dasein(sgenuf3), abhingig von Dasein(sgenul3 entsteht)
Geburt® (Tripatht 1962: 83, 87). Vgl. den Paralleltext im Nidanasamyuttam des Samyuttanikaya:
tanhapaccayda upadanam upadanapaccaya bhavo bhavapaccaya jati ,aus der Begierde als Ursache
entsteht das Ergreifen, aus dem Ergreifen als Ursache entsteht das Werden, aus dem Werden als
Ursache entsteht die Wiedergeburt® (SN II: 84). Vgl. weiter den Satz im Bharasiutra: §2b2.
bharadanam katamat / trsna paunarbhaviki ,0f what does the taking up of the burden consist? It
consists of craving, which leads to rebirth’ (Eltschinger 2014: 457). Deswegen entspricht B pariai
wahrscheinlich skt. #ysna oder pranihitam ,Begierde, Streben®.

B trenke cmelasse entspricht skt. utpattiprasanga ,Anhaftung an Wiedergeburt® bezeugt z. B.
im Abhidharmakosavyakhya (Wogihara 1971: 1, 18), Bodhicaryavatarapanjika (Vaidya 1960a: 88),
und B trenike bedeutet ,Anhaftung, Neigung® (skt. prasanga), vgl. auch Sieg/Siegling 1949: 131, wo
die Sanskrit-Entsprechung saj- oder sarij- fiir die tocharische Wurzel B frenk- ,hdngen, anhaften*

angegeben ist.

50 Im chinesischen Punyavantajataka (Taisho Nr. 173) lautet die chinesische Parallelstrophe wie folgt:
»Alles, was der kein Verdienst Habende besitzt, zerstoren der Konig, der Beamte, das Wasser, das Feuer, der
Dieb und der Riuber. ... Uberall ist er immer in Angst und Furcht geraten” (B4R 2 NZEFTA . FBEKAE
BB ... il AR N M in T.173, 3.433¢26 und 27).
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B pims atsesse perpette ... saldsi ,die Last der fiinf Daseinsgruppen niederzuwerfen‘ in Pada
13a ist eine Lehniibersetzung aus skt. paricaskandhabharaniksepanam™* ,das Niederwerfen der Last
der fiinf Daseinsgruppen‘, vgl. das Bharasutta ,Sutra iiber die Last® des Khandhavaggo ,Abschnitt
tiber Skandha‘ im Samyuttanikaya (SN 111: 26): bhara have paiicakkhandha | bharaharo ca
puggalo | bharadanam dukham loke | bharanikkhepanam sukham || ,Die fiinf Daseinsgruppen
(skt. paricaskandha), wahrlich, sind die Lasten, und der Trager der Last ist der Mensch. Das
Ansichziehen der Last ist das Leiden in der Welt, und das Niederwerfen der Last ist das Gliick’.
Vgl. weiter den rekonstruierten Sanskrit-Text des Bharasiitra (Eltschinger 2014: 457): §2al.
bharam ca vo bhiksavo desayisyami bharadanam ca bharaniksepanam ca bharaharam ca ... §2bl.
bharah katamah / paficopadanaskandhah ,1 am going to teach you, O monks, the burden, the
taking up of the burden, the laying down of the burden, and the bearer of the burden. ... Of what
does the burden consist? It consists of the five constituents to which one clings*.

Uber die iibliche Konstruktion von skt. ni + ksep- ,niederwerfen® mit skt. skandha-
,Daseinsgruppe‘, vgl. imams ca skandham niksipati ,und er wirft diese Daseinsgruppen nieder* in
Catusparisatsiitra Vorgang 27¢.8 (Waldschmidt 1952—-1962: 111, 354f.)5! und skandhanam
niksepanam ,Ablegen der (Wesens)bestandteile® in Nidanasamyukta 16.16 in einer Sanskrit-
Handschrift aus Shorchuq SHT 381 (S 474) (vgl. Tripatht 1962: 43f. und 163).

B perpette ist ein iranisches Lehnwort, vgl. c.sogd. prbnty ,burden‘ (Cheung 2007: 5; Adams
2013: 427); zum Vokalismus vgl. weiter B kertte ,Schwert* aus altiran. *karta- ,Messer* (vgl. sogd.
krt ,Messer‘) und B kenek ,Kleidung aus Flachs oder Baumwolle® aus altiran. *kanaka- ,Kleidung
aus Flachs® (vgl. sogd. kynp’ ,Flachs‘, Tremblay 2005: 425).

B 7iims weldrie ,das Sprechen tiber das ,,Ich“‘ in Pada 13c bezieht sich auf den ersten Zugang
zur Erlosung (skt. vimoksamukha), namlich ,,die Leere (skt. sinyata), und der erste Zugang ist die
Meditation iiber die Ichlosigkeit, durch die man von der Neigung zur Annahme eines Ichs befreit
wird, vgl. die Passage in Abhidhammatthasangaha: tattha anattanupassana attabhinivesam
muricanti sufiiatanupassand nama vimokkhamukham hoti ,Dort 16sen die Meditationen iiber die
Ichlosigkeit das Beharren auf der Annahme eines Ichs ab, [und] die Meditationen iiber die Leere,
nidmlich, ist der Zugang zur Erlésung’ (vgl. Mittal 1957: 60 Anm. 2).

B 7iims weldrie entspricht skt. atmavada- ,das Sprechen iiber das Selbst, welches in einem
Sanskrit-toch. B bilingualen Fragment B 544 b1l vorkommt: atmavda(do)[p](a)da(nam) ,das
Ergreifen der Rede eines Ichs® (vgl. Couvreur 1968: 278). Und skt. atmavdada ist eine der vier Arten
des Ergreifens (skt. upadana), vgl. z. B. Dharmaskandha Blatt 13r10 (Dietz 1984: 59 und Anm. 216
dazu) und Dasottarasiitra Abschnitt IV 4 (Mittal 1957: 63): catvary upadanani ... drstyupadanam

51 Vgl. die chinesische Ubersetzung she ci yun ¥ 28 in T.1450, 24.136a23.
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... atmavadopadanam ,die vier Arten des Ergreifens ... das Ergreifen der falschen Ansicht ... das
Ergreifen der Behauptung eines Ichs®.

Zum Bedeutungsansatz ,Beharren® fiir B pestem und seine skt. Entsprechung abhinivesa vgl.
den Abschnitt 2.5 iiber toch. B peste*, peste, unten.

Bei Vers 14 handelt es sich um die vier zur (geistigen) Durchdringung oder Einsicht fiihrenden
(skt. nirvedhabhagiya) Phasen des Erlosungsweges, ndmlich 1) usmagata ,zu Glut geworden‘; 2)
mirdhan ,Gipfel; 3) ksanti ,Bereitschaft’ und 4) laukikagr(v)adharma ,die hochste weltliche
Gegebenheit*.52 Vgl. die Erklarung in Abhidharmakosabhasya Kapitel V1 Aryapudgala: etani
catvari nirvedhabhagiyani kusala-miilani yad utosmagatam mirdhanah ksantayo 'gradharmas ca
,die vier zur geistigen Durchdringung fiihrenden Phasen, ndmlich usmagata, miirdhan, ksanti und
agradharma, sind die Wurzeln des Heilsamen® (Pradhan 1967: 346). Der Nominativ Singular murt
ist in B 591 b4 belegt, aber dort bedeutet er wahrscheinlich ,Kopf*: murt wai rup ma gat yaik(u)
takam-ne ,Jwenn] sein Kopf (skt. miirdhan) und Korper (skt. rigpa) nicht verschwunden sein
sollten®.33 A laukikdgra ta — — ist in einem Maitreyasamitinataka-Fragment A 268 a6 belegt, aber
wegen des liickenhaften Zustandes bleibt es unklar, ob es sich um laukikagradharma handelt. Das
Foto dieses Fragments ist leider verloren, und die Mdglichkeit, das Aksara fa zu ma oder dha zu
verbessern, ist wegen der Ahnlichkeit der Aksara nicht auszuschliefen. Entsprechend konnte
laukikagra ma — — zu laukikagra ma(rkampal) oder laukikagradha — zu laukikagradha(rma)>*

erginzt werden.

1.3.5 Etymologischer Kommentar

1.3.5.1 Toch. B karak* ,Blatt, Laubwerk* und A karak* ,Spitze‘

Der Bedeutungsansatz von Carling (2009: 102) fiir das Hapax A karak ist ,,wooden part of a bow*,
aber innerhalb des zitierten Belegs wird es als ,,top* iibersetzt. Da der ganze Wurfarm eines Bogens

aus Holz gefertigt ist, ist der Bedeutungsansatz ,,wooden part of a bow* inhaltlich nicht mit ,,top*

52 Vgl. die Erklarung in Da zhi du lun K% B ,,C est comme dans le systéme des Sravaka ou la
progression (vrddhi) de la Chaleur (usmagata) est nommée Téte (miirdhan) et ou la progression de la Téte est
nommée Patience (ksanti): ce ne sont pas la des Dharma distincts, mais seulement [trois] degrés différents

[d’une méme chose]“ (vgl. Lamotte 1944—1980: 1, 394f.). Vgl. den entsprechenden chinesischen Text 24
BEEY, BIRMREABTEE, HEMEABAD:, BEALNE A (T.1509, 25.106c21-23).

53 Thomas (1967: 266) iibersetzt B murt als ,,Konzentration®.

54 Vgl. Sieg/Siegling 1921: 140 Anm. 3: ,,Oder dha(rma)! vgl. Mahavyutp. 55, 5.
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vereinbar. Der einzige Beleg in A 316 al (a)iiclis karka tsink saseyu klyat ,gestiitzt auf karka des
Bogens stand er tsink*>S deutet eher auf eine Bedeutung ,,Spitze* hin.

Nach Hilmarsson (1996: 83) gehen B karak* (wegen a-Umlauts) und A karak™* < urtoch.
*koerak auf *ghorH-K- zuriick. Die zugrundeliegende Wurzel ist uridg. *gerH- ,hervorstechen®,
die mit einer d-Erweiterung auch in der westgermanischen Wurzel. *grat- ,scharf, hervorstechend*
vorliegt, vgl. mhd. grdt ,Grat‘, mhd. graz ,Sprossen oder junge Zweige vom Nadelholz® (Pokorny
1959: 440; EWAhd IV: 602). Aber die Etymologie ist lautlich problematisch, weil *g’orH-K- wegen
der frithen Laryngaltilgung (*CoRHC > *CoRC) nicht zu urtoch. *keerak, sondern zu *keerk werden
sollte.

Der Vokalismus von B karak™® und A karak* deutet daher eher auf ein Lehnwort. Nach
Tremblay (2005: 432) sind A karas und B karas ,Wald® moglicherweise Lehnworter aus khot.
karassd ,Kriechpflanze® < altiran. *kara-sOraia- ,scattering of twigs*. Es ist durchaus moglich, dass
B karak* und A karak* gemeinsam aus einem mitteliran. Wort *karak ,Blatt, Zweig, Spross*
entlehnt wurden. Die khot. karassd ,Kriechpflanze® und mitteliran. *karak ,Blatt, Zweig, Spross*
zugrundeliegende Wurzel ist wahrscheinlich iran. *karH- ,sow; plough‘ (Cheung 2007: 239).

Zur semantischen Affinitdt zwischen ,,Spitze* und ,,Spross* vgl. ae. brord ,Spitze, Keim* und
me. brerd ,Spross® aus uridg. *brezdh- ,Emporstehendes, Spitze* (EWAd II: 294f.) und zwischen
»Spross, ,,Zweig* und ,,Blatt* vgl. gr. 0aAlog ,Schdssling, junger Zweig, frisches Griin (von
Zweigen)‘ und mir. duille ,Blétter, Laubwerk® aus uridg. *dalh;- ,hervorsprieBen‘ (Pokorny 1959:

234; LfgrE II: 965; LIV: 132, Hackstein 2002a: 221).

1.3.5.2 Toch. B paiiai ,Begierde, Streben®
Die philologische Untersuchung des Fragments B 554 ergibt, dass das Hapax B pariai
wahrscheinlich skt. #ysna oder pranihitam ,Begierde, Streben® entspricht. Etymologisch ist B pariai
,Begierde, Streben mit B periri-/pdrini- und A pariw- ,spannen‘ verwandt (< urtoch. *peen/-u-didlce-
< *pon-y-eie/o- mit Laryngaltilgung (*CoRH > *CoR /_C) aus uridg. *(s)penh;- ,ziehen, spannen®,
vgl. gr. movéopon ,mithe mich ab, strenge mich an® (Hackstein 1995: 27; LIV: 578f.; Malzahn 2010:
705).

In diesem MQ Fragment sind die Doppelkonsonanten vereinfacht, z. B. B kdlalyi in Zeile al
und B kdlale in Zeile b6 fiir kdllalyi und kdllalle entsprechend, B yasucam in Zeile b2 fiir yassucam
,die Bittsteller* und klinasdm in Zeile b3 fiir klinassdm ,muss‘, vgl. auch panatsi in B 238 al (MQ)

fiir pannatsi. Deswegen steht B paisiai in B 554 wahrscheinlich fiir parifiai.

55 A tsink ist auch ein Hapax mit unbestimmter Bedeutung. Sieg (1952: 28) iibersetzt es als ,,herab“ wie ein

Priverb zu A saseyu ,gestiitzt‘. Carling (2009: 102) iibersetzt es als ,,firmly* wie ein Adverb.
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B pani(ii)ai ist Sing. AKk. f. von B paririo* ,Begierde, Streben‘ < urtoch. *pdriid < *(s)pnh;-
iehz- aus uridg. *(s)penh;- ,ziehen, spannen‘, vgl gr. mevia ,Mangel, Armut‘ und neivn ,Hunger* <

*(s)penh-(i)ihz/eh:-.

1.3.5.3 Toch. B pat- ,iiberschreiten, durchziehen‘ und A pat- ,ziehen, pfliigen*

A pat- wird von Malzahn (2010: 698) als ,,Pfliigen* libersetzt, und sie verbindet A pate mit A pat-.
Aber dieser Bedeutungsansatz muss liberdacht werden. Der Sachverhalt, dass A pate im bilingualen
Sanskrit-osttocharischen Fragment A 361 das Sanskrit-Wort krsim ,das Pfliigen‘ und karsakam ,den
Pfliiger* iibersetzt, besagt nur, dass A pat- skt. kars- entspricht. Aber skt. kars- bedeutet
urspriinglich ,ziehen, schleppen‘, und deswegen kann die Grundbedeutung von A pat- auch ,ziehen,
schleppen‘ gewesen sein, was sich im Kontext von Ackerbau leicht zu ,pfliigen‘ entwickeln kann.
Der Bedeutungsansatz von ,ziehen, schleppen® lasst sich auch durch den Beleg mak puklayo patar-
dam lotkar-am fiir viele Jahre, patar sie diese (scil. die Zungen) (und) sie kehrten diese um* in
Maitreyasamitinataka-Fragment A 300 a8 bestétigen. Die entsprechende altuigurische Passage aus
Sdngim mit Kontext lautet auf Deutsch (Geng/Klimkeit/Laut 1998: 89) wie folgt:

,Die Hollenherrscher haben sie auf den Boden geworfen, ihre Zungen herausgezogen und (diese)
wie ein feuchtes Leder mit eisernen Gerbmessern zerschnitten und zerspalten und mit feurigen,
eisernen Pfliigen zerbrochen und umgepfliigt.

Deswegen bedeutet A patar in A 300 a8 wahrscheinlicher ,sie zogen heraus, sie zerrten/rissen‘,
vgl. den Satz pdtskac kéintu koyds pre ,Ziehet die Zunge aus dem Munde heraus!‘ direkt davor in
Zeile a7. A pat- ,ziehen; pfliigen® (~ skt. kars- ,ziehen, schleppen®) und B pat ,liberschreiten,
durchziehen‘, welches skt. ut-tar- oder pra-tar- ,hiniiberkommen, hiniiberschiffen‘ entspricht,
gehen gemeinsam auf urtoch. *pat- ,ziehen, hiniiberfithren‘ zuriick. Die zugrundeliegende Wurzel
ist wahrscheinlich uridg. *(s)peh.- ,(heraus)ziehen® (LIV: 575), und urtoch. *pat- ,ziehen,
hintiberfithren‘ <uridg. *(s)ph2-d- mit d-Erweiterung, die auch im Griechischen bezeugt ist, vgl. gr.
ondw ,ziehe (heraus)® <uridg. *(s)phz-ié-, und orad- aus uridg. *(s)phz-d- in dmo-omdc, -Ad60C

,abgerissener Zweig* (vgl. Frisk 1960-1972: 11, 759f1.).

1.3.5.4 Toch. B laitke und A letke ,Zweig*

A letke entspricht B laitke ,Zweig* (skt. sakha- ,Ast, Zweig) und bedeutet deshalb auch ,Ast,
Zweig‘, vgl. den Beleg karnikar stamis letke mes : ,schiittelt den Zweig des Karnikara-Baums :* in
A 91 b3, wobei der Bedeutungsansatz ,,Liane* fiir A letke wenig Sinn macht. Zur Morphologie vgl.

A retwe ~ B raitwe ,Verbindung, Komposition‘ und A treke ~ B traike ,Verwirrung‘ (Sieg/Siegling/
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Schulze 1931: 3). A letke und B laitke ,Zweig"‘ lassen sich dann aufgrund der semantischen Affinitét
mit ahd. /id ,Glied, Gelenk* (urspriinglich u-Stamm) und got. lipus ,Glied* < urgerm. */i-pu- <
uridg. */i{H-tu- ,Krimmung, Biegung‘ aus uridg. */eiH- ,sich niederbeugen, sich krumm machen*
(EWAhd V: 12391f.) verbinden, ndmlich als ,,Glied eines Baums*. A letke und B laitke ,Zweig’
gehen wahrscheinlich auf *lojd®-s-klk-o- < *loiH-d™-s-k/k-o- mit d-Erweiterung der Wurzel
uridg. *lejH- zuriick, vgl. B pitke ,Fett, Ol° aus *pih;-d-s-k/ko- (vgl. die genaue Behandlung unten
in Abschnitt 2.4). Zur Lautentwicklung uridg. *CH.CC > *C.CC vgl. B kaut- und A kot- ,spalten*
aus *kouhr-d"h;-o- aus uridg. *keuh,- ,schlagen (Hackstein 2002: 14f.).
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1.4 B 555

1.4.1 Einleitung

Dieses Fragment ist wegen des liickenhaften Zustands wenig beriicksichtigt (vgl. die Bibliographie
in CEToM), und Sieg/Siegling (1953: 349f.) vermutet auch einige metrische Abweichungen
innerhalb der Verse, die nicht berechtigt sind. Inhaltlich sind die Verse nicht schwer zu verstehen,
aber beziiglich des Metrums ist dieses Fragment fiir das Verstdndnis der Zésuren der archaischen
Verse wichtig. Der Text von B 555 mit den Ergénzungen von Sieg/Siegling (ibid.) lautet wie folgt:
bl /// (ne)sdm pelaiyknetse sarmtsa kwri ksa ma

b2 /I (ne)[mc](e)k tu postdm cem srukalyrie kdskanme :

b3 /// (pe)l[ai]kne sakstrd se saul spd musketdr :

b4 /Il (v)[t](@)rye semeskepi yalya proskaitsa

b5 /// l[op]e [wamt] yamor kriitatiie su

b6 /// (sand) [sa]mna po pdstd rinasdlyi pe

Mithilfe des chinesischen Textes auf der Riickseite ldsst sich feststellen,3¢ dass THT 1588.f zu
demselben Blatt von B 555 gehort. Die Transkription von THT 1588.f in CEToM ist wegen des
stark abgeriebenen Zustands leider fehlerhaft, und unten werden einige Verbesserungen

vorgeschlagen.

1.4.2 Fotos von B 555 und THT 1588.f
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Die Riickseiten von B 555 und THT 1588.f Die Vorderseite von B 555 und THT 1588.f

56 Der bewahrte chinesische Text stammt aus der chinesischen Ubersetzung des Saddharmapundarikasiitra
von Kumarajiva (T.262, 9.60a26-b4); vgl. die ausfiihrliche Untersuchung von Pan/Chen (2021: 1891f., Plate
7, 16).
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1.4.3 Tocharischer Text in THT 1588.f
al(b5) /// —[20] m(a) ysalya ///

a2(b6) /// ntd arsa : te sarmtsa ///

[
»

240 P

S

stesain THT 1588.f a2 rsa

Anmerkungen zu THT 1588.f:

al und a2 in THT 1588.f sind b5 und b6 in B 555 entsprechend. Das Aksara vor sa in Zeile b6
konnte nicht ,,ma* (,,ma* in CEToM) sein. Einerseits ist ,,ma‘“ in dieser Handschrift immer als ,,ma*
geschrieben, vgl. ma in B 552 al und B 556 a2. Andererseits scheint das Vokal-Zeichen ein ,,e* zu
sein und das Aksara ist wahrscheinlich ,te®, vgl. te sarmtsa in B 85 b1, B 282 b4 und B 282 b7 (am
Anfang von Pada 7a). ysalya — in b5 konnte zu ysalya(ntse) ,des Disputs‘, Sing. Gen. von ysalya
,Zwietracht, Disput, Neid‘, verbessert und erginzt werden. Die Form ysalya® ist moglicherweise
von dem Synonym Salna, salla ,Streit® (skt. kalaha- ,Streit®) beeinflusst. asi in THT 1588.f a2 nach
CEToM ist kaum richtig, und es ist wahrscheinlich als arsa ,gab auf® zu lesen, ndmlich 3. Sing. Akt.
Prit. IV zu Kausativum II der Wurzel @r ,aufhéren‘.57 Man erwartet ein Verbum am Pada-Ende, vgl.
késkan-me in b2 und musketdr in b3, und asi, Plur. Nom. von Adj. asiye ,zu Ziegen gehorig®, ist

deswegen semantisch und syntaktisch nicht angemessen. Der untere Teil der Verszahl 20 in Zeile b5

ist noch erkennbar.

1.4.4 Textwiederherstellung

bl: (~ || 19| 5) (ne)sim | pelaiyknentse sarmtsa | kwri ksa ma

b2: (———: {20a} 5 )) (ne)mcek tu postim cem | srukalynie kdiskan-me : {20b}
b3: (5 | — pe)laikne sakstrd | se saul spd musketdr : {20c}

b4: (5| y)[t](a)rye semeskepi | yalya proskaitsa

57 In Malzahn 2010: 526 ist nur 3.Plur. arsare (MQ) belegt, vgl. windssa ~ windssare von wini-sk-

,verchren®.
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b5: =58 [20] m(a) ysalya(ntse yo)lo=pe | wamt yamor krdtatiie | su

b6: ntd arsa : {21a} te sarmtsa (sdin) [SaJmna po | pdstd rinasdlyi | pe
1.4.5 Ubersetzung

bl:,... 19 ... ist/sind, wegen des Dharma, wenn irgendein ...°

b2: ,... {20a} ... sicherlich danach zerstreut das Sterben sie. : {20b}*
b3: ,... der Dharma bleibt zuriick, und das Leben geht verloren. : {20c}*
b4: ,... der furchtbare Weg ist von dem Einsamen zu treten ...°

b5:,20 Das Uble des Disputs oder die freudevolle Tat*

b6: ,gab er durchaus nicht auf': {21a} Deshalb miissen alle Verwandte aufgegeben werden, ...°

1.4.6 Philologischer Kommentar
cem in Zeile b2 ist Plur. Akk. von B su ,der (= skt. sah) oder B se ,dieser* (= skt. ayam) und
bezieht sich auf me in kdskan-me. Zu (y)[t](@)rye semeskepi | yalya proskaitsa ,der furchtbare Weg
ist von dem Einsamen zu treten‘ in Zeile b4 vgl. Uv. 29.36a uttirnah sabhayo margah
,Durchschritten ist der furchterregende Weg*. B semeske ,der Einsame* entspricht wahrscheinlich
skt. ekacara-, ekakin- oder pratyeka-, vgl. B pratikapaniikti ~ skt. pratyekabuddha- ,Einzel-
Erleuchteter® in B 552 b2. B ytarye ,Weg* entspricht skt. marga- ,Weg*; B yolo entspricht skt. papa-
,iibel; Ubel‘; sakstrd ist Pris. VIII zu sak ,zuriickbleiben.

Zu krdtatiie oder kritatiie in Zeile b5: Uber kra ist noch ein i-Vokalzeichen zu erkennen. Aber
das Vokalzeichen neigt sich ein wenig nach links (vgl. k#i in B 554 al), und es konnte eine

hinzugefiigte Korrektur sein. Anstelle von ,,ta* ist ,,ta* geschrieben.

27

o _71

-

\
<

kritatiie in B 555 b5 krdtarinie in B 600 b4 | krdtatiie in IOL Toch 183 a4

Handschriftliche Lesungen von kritatiie in B 555 b5

Ein anderes zu besprechendes Wort ist B krdtaririe B 600 (MQ) b4, welches nach Tremblay (2005:
4411f) mit A kritam, B kritantsa Perlativ, B krdtanike verwandt ist. Nach Tremblay bedeutet AB
kritam ,joy‘ und leiten sich von *lérd—o—hz/gn- aus urtoch. *kdrtan ,that which is in the heart® ab,

wahrend A karum und kritam den Sanskrit-Wortern karuna- ,Mitleid® und mudita- ,Freude*

58 Einerseits ist die Spur eines Aksara noch erkennbar. Andererseits steht ein Verbum immer am Pada-Ende,

vgl. kdskan-me in b2 und musketdr in b3.
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entsprechen. Belegt ist zusétzlich B krdtatnie in IOL Toch 183 a4 /// (i)stak karum ste * tumem
krdtatiie ste kucesa po /// ,... sogleich ist er mitleidig ¢ danach ist er krdtatiie, durch welchen alle
... Der Vergleich mit ka@rum kritanyo ,durch Mitleid und Freude® in A 68 a5 und karum kritam
tsrassune wdrssdltsuneyo ,... mitleidig mit Freude, Energie und Kraft ...* in Y II.1 b3, deutet
darauf, dass krdtatiie und kritatiie mit AB kritam ,Freude‘ verwandt sind. Im Tocharischen ist -#ie
die synkopierte Form von -(¢)tiiie, vgl. erkatiie ,Arger(nis)* < erkattdiifie aus dem Privativum
erkatte ,unfreundlich® und pudriiktiie ,zum Buddha gehorig® < pudiidktdniie aus pudiidkt ,Buddha-
Gott‘. Entsprechend geht kritatiie auf *kritattdiniie zuriick, aber *kritatte- ist kein Privativum. Zur
Erklirung der Wortform krtdtiie gibt es zwei Moglichkeiten: 1) Wegen der Ahnlichkeit zwischen
dem Aksara ,,ta* und ,,na“ konnte man anstelle von krdtatrie eine Wortform krdtaniie aus
krdtandnne vermuten. 2) B krdtatiie entwickelt sich lautgesetzlich aus krdtaniie < krdtandriirie durch
Dissimilation -n7i- > -#i-, die aber sonst unbelegt ist.

Die Hypothese Pinaults (2002a: 271ft.), dass aufgrund der altuigurischen Parallele AB kritam
»gratitude, acknowledgement bedeute, ist von Tremblay (2005: 442f., vgl. oben) abgewiesen
worden. Es scheint problematisch, allein aufgrund der altuigurischen Parallele von einem
Bedeutungsansatz ,.gratitude, acknowledgement* auszugehen, denn die altuigurische Ubersetzung
stellt keine originalgetreue Wiedergabe des tocharischen Textes dar, vgl. z. B. das von ihm zitierte
Beispiel in YQ 1.2 (=11.1) b3. Zwar entspricht altuig. sdwincsdz utlisaz dem tocharischen Wort
akritanikan, aber altuig. sdwinc bedeutet ,Freude, Dank*.5 In B 554 bezeichnet die Phrase B yamor
krdtatiie eher eine negative Handlung, und ein Bedeutungsansatz ,,gratitude, acknowledgement*
passt nicht zum Kontext.

Zur Ergidnzung in Zeile b6: Zwischen rmtsa und sa ist mit ca. 10 mm Platz fiir zwei Aksara.
Zur Erginzung (sand) [saJmna vgl. sdni samnd in B 295 (MQ) a3. Die von Sieg/Siegling

vorgeschlagene Erginzung sari‘ statt sasnid passt nicht zu einem archaischen Fragment.

1.4.7 Uber das Metrum

Das Metrum ist 4 x 17. Aufgrund des Vergleichs mit B 552 und B 554 aus derselben Handschrift
lasst sich berechnen, dass das Blatt urspriinglich den Umfang von ungefdhr 107 x 67 mm besal} und
jede Zeile ungefihr 19 Silben enthielt. Das Schnurloch besetzt einen Leerraum von ungefahr 2
Silben. Deshalb ist die Silbenzahl im Pada ¢ = Zeile b3 ca. 17. Die Silbenzahl von Pada d und a ist
ca. (19-2)+(19—-1)+ 3 =38. Ein Metrum 4 x 18 (7 | 7 | 4) ist hingegen wegen der Position der

59 Vgl. Wilkens 2021: 600; altuig. -s ist ein privatives Suffix, vgl. von Gabain 1974: 62 und 362; altuig. utli
bedeutet ,Dank, Dankbarkeit*.
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Ziasuren ausgeschlossen, vgl. b2: (ne)mcek tu postim cem srukalyrie kiskan-me :. Wenn der
Rhythmus 4 x 17 ist, miissen die Zdsuren der Verse folgendermallen aussehen:

Pada20a:5,6|6;b:5/6!6;¢c:5,6,6;d:5,6,6

Pada2la:7,6,4;b:7,6,4

Der normale Rhythmus von 4 x 17-Versen ist entweder 5| 7 | Soder 6 | 6 | 5, aber alle
Beispiele fiir 4 x 17-Verse stammen aus den klassischen oder spaten Texten. Der Melodie-Name
niskramant erscheint nur vor den 4 x 17-Versen und ist auch einmal in einem archaischen Fragment
belegt, ndmlich niskramam-kenene in B 515 b4. Der relevante Teil lautet wie folgt:

b4: /// sc sentsamai * palka * niskramam kenene * md -e ///

b5: /// ( *———) (va)ss(i)cariifie | ainake wiintre | samsarsse totte (*) ///

b6: /// (| —) pellesa no 1 ptinwdriie sdn samiiesse ///

b7: /// wessdm e tentse rano sse wes ma a(sa)m ///

Sieg/Siegling (1953: 319) bemerken, dass die Pada-Interpunktion nach samsarsse fehle. Aber
es ist durchaus moglich, dass der Pada nach fotfe endete und der Rhythmus 7 | 5 | 5 war. ptdnwdririe
san samnesse ,Bringe Mitleid entgegen, eines Verwandten® ist wegen ,,wessdm‘ in der folgenden
Zeile moglicherweise nicht metrisch, weil der metrischen Rede normalerweise ein Melodiename
vorangeht. Bei den archaischen 4 x 17-Versen sind die Zasuren wahrscheinlich flexibel und der

Rhythmus konnte 1) 516 16;2)71614;3)7,5,5;4)5,7 | 50der5) 6,65 sein.
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1.5 THT 1324.b

1.5.1 Tocharischer Text mit metrischer Rekonstruktion in THT 1324.b

Aufgrund der quantitativen Analyse im Exkurs unten in Abschnitt 1.5.5 1ésst sich die metrische

Struktur von Zeile a3 bis b4 wie folgt rekonstruieren (,,SZ* steht fiir ,,die Silbenzahl der Zeile*; die

Ziffern in den runden Klammern geben die Anzahl der fehlenden Silben an):

a2: sta—/// — [w](ai)wantfe] ///

a3: {28c} s- wdsse[f]c(a — mds)k(e)ntrd ay=ore (2)[8] tau wi (8 | {29a} 5) # SZ =26

a4: nts wantarwa smatsisa | {29b} sdna ytarye sadastsy anafsti] (—| {29¢} 10) # SZ =26

aS: ne 29 swatsi-yoktsissem ktse somo stwamem | {30a} slyiye®0 s(p)a(l-)e (7 | {30b} 7)# SZ =31

a6: wikdnte | {30c} ressdm soydssdam kektseri po yke postim [30] (10 | 5)# SZ =30

bl: no misa stwentdr-me | {31b} misamem pitke asta mrest[i](we) | {31c} (11 || 31| 4) # SZ =34

b2: indrintamts weremscd | {32a} pyutkdssdm pone kektsenne kdltd(r) wat | {32b} (n)u -[ts]- (8 |
{32c} 6) #SZ =33

b3: remnts no wikdnte * 32 tdryakdntemem skdskam olypo s(pd) | {33a} (10) # SZ =27

b4: lysa | {33b} stwarakd —— -a s-ana po o | {33¢} (w)ikdnte [ya] ///

bS:tu/ll [s]- [s]ne ne -e/ll

1.5.2 Ubersetzung
a2: ,... sie waren/wurden feucht ...*

a3: ,... der Knochen und das Gelenk werden ... (2)[8] tau zwei (?) ...

a4: ,... um die Sachen der ... zu ..., auf einem Weg auszuatmen (und) einzuatmen ...°

as:,... 29 Aus einem kompakten Klumpen, dem Spross von Essen und Trinken, die Bergspitze ...°
a6: ,... zweihundert, es fliet und erndhrt den Korper vollstindig nacheinander. [30] ...°

bl: ,... nun verdichtet/verfestigt sich das Fleisch um sie, aus dem Fleisch das Fett, die Knochen, das
Mark ...¢

b2: ,... zur Wahrnehmung der Sinnesorgane, auf dem ganzen Kdrper kommt er zustande oder steht,

3

b3: ,... nun zweihundert 32 Dreihundertsechzig und ...*

b4: ,... vierzig ... zweihundert ...

60 Der oberer Teil des ,,s* Zeichens scheint offen zu sein, was eher fiir ein ,,p* Zeichen spricht, aber ein Wort

tplyiye ist sonst nicht bekannt.
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1.5.3 Philologischer Kommentar

Es kann vermutet werden, dass der tocharische Text in THT 1324.b zum Garbhavakrantisitra
gehort, einem Werk, das sonst nur auf Chinesisch und Tibetisch tiberliefert ist.6! Obwohl der
bewahrte Text keine exakte Parallele an anderer Stelle besitzt, bieten die chinesischen und
tibetischen Fassungen wichtige Hinweise zur Interpretation und Rekonstruktion des tocharischen
Textes, wie im folgenden Kommentar zu einzelnen Wortern und Zeilen des Fragments dargelegt
wird.

w(ai)want[e] ,sie waren/wurden feucht in a2 ist Prateritum I zur Wurzel waiw ,feucht sein/
werden® sein, deren bislang einzige bezeugte Verbalform Préisens IXb waiwdssdm war (vgl.
Malzahn 2010: 910ft.). Einen indirekten unterstiitzenden Beweis fiir diese Verbalform liefert die
Tatsache, dass der Averbo-Typ mit Prasens IX und Préteritum I sehr hdufig ist.62 Die in Frage
stehende Form w(ai)want[e] bezieht sich auf die Wirkung des Wasserelementes, das zusammen mit
anderen Elementen wie ,,Erde, ,,Feuer” und ,,Wind*“ dem Embryo hilft, sich gesund zu entwickeln,
vgl. ,,Earth contributes hardness, without which the body would flow out as a liquid, like oil or
water. Similarly, water contributes wetness, without which the body would dry up and disperse
... (Kritzer 2014: 14).

Zeile a3 enthdlt ungefdhr die gleiche Silbenzahl wie Zeile a4 (SZ = 26), daher fehlen von wi
bis zum Ende der Zeile a3 etwa 12 Silben.%? Die 6 Silben wdntarwa smatsisa am Anfang in a4
bilden den zweiten Teil von Pada 29b, und deshalb bilden 5 Silben in der Liicke nach wi in a3 den
ersten Teil von Pada 29b. Da der ganze Pada 29a mit 10 Silben zusammen mit der Verszahl ,,28*,
die den Raum von 2 Silben einnimmt, nicht in die Liicke (die nur fiir etwa 12 — 5 =7 Silben Platz
bietet) passt, muss die Verszahl ,,28* links von wi stehen. Die Verszahl konnte jedoch nicht in der
Liicke zwischen /[7i]c(a) und ntrd stehen, da (s)k(e)ntrd ayore — — tau wi bereits 9 Silben enthilt,
was bedeutet, dass nach wi nur noch eine Silbe statt der erwarteten 7 zu ergénzen ist. Daher konnte
die Verszahl ,,28° nur zwischen re und tau stehen. In CEToM wird das Aksara vor tau als 7iu
transliteriert. Die Spitze des linken Striches ist jedoch etwas dicker als die Spitze eines ,,7i* Zeichens
(vgl. fipo in a6), was auch fiir die Zahl ,,8* spricht. Die Schriftspur vor ,,8* sieht wie die Spitze der
Zahl ,,20% aus. Demnach endet Pada 28d mit ayore, und (- s)k(e)ntrd ayore bilden den zweiten Teil

61 Fiir die detaillierte Information vgl. Kritzer 2014: 9f.

62 Von 21 Verben mit Prisens IX, deren Priteritumsformen belegt sind, haben 10 Verben Priteritum I, vgl.
Hackstein 1995: 11f.

03 Vgl. Zeile a4, wo nach na 12 Silben fehlen.
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des Pada 28d.%4 Eine mogliche Erginzung wire (mds)k(e)ntrd ayore. ayore enthilt sehr
wahrscheinlich @yo ,Knochen® (vgl. Peyrot 2008: 111f.) und ore ,Gelenk*.65

sdna ytarye sadastsy anafsti] ,auf einem Weg auszuatmen (und) einzuatmen‘ in a4 bezieht sich
wahrscheinlich auf den Atem oder den Wind durch die Nabelschnur, vgl. ,,... the flavor of the food
... enters inside from a hole in the umbilical cord, it (= the embryo) grows and transforms into the
states of kalala, arbuda, pest, ghana, and prasakha ...* im tibetischen Garbhavakrantisiitra
(Kritzer 2014: 90f.). sadastsi ist moglicherweise ein Schreibfehler fiir satastsi, Infinitiv zu sat-sk-
,ausatmen‘ (Malzahn 2010: 933), vgl. die Form des Aksara y#d in a4, die wie yda aussieht. Die
Aksara ,ta* und ,,da* unterscheiden sich nur darin, wo die beiden parallelen Striche miteinander
verbunden sind: Sie sind in ,,za“ oben verbunden, aber in ,,da‘ unten. Wenn die beiden Striche nahe
beieinander geschrieben werden, ist ein solcher Schreibfehler leicht als Kopistenfehler vorstellbar.

Fiir die Ubersetzung von swatsi-yoktsissem ktse somo stwamem ,aus einem kompakten
Klumpen, dem Spross (Resultat) von Essen und Trinken* in a5, vgl. ,,... der Wind namens , Trinken
und Essen‘ kommt im Korper der Mutter auf, und er bldst den Embryo, um ihn fest zu
machen...“ (T.317, 11.887b8-9)% und ,,... was die Mutter isst und trinkt, geht in den Korper des
Kindes hinein, und dank der Mutter wichst das Kind auf und erndhrt es seinen Korper...“ (T.317,
11.887¢26-27)67 im Bao tai jing MIfiE4E und ,,... der Wind namens ,Zusichnehmen (von Nahrung)*
(skt. ahara) kann pesi ,Fotus kurz nach der Empféngnis® in ghana ,kompakte Masse*
verwandeln...“ (T.310, 11.323a20-21)%8 im Chu tai hui BE}G € des Maharatnakiita ] & FELL. Vgl
auch das Beispiel in der Carakasamhita 1.28.4.

stwamem ist wahrscheinlich Ablativ Singular eines unbelegten Wortes B stwo*, vgl. B kantwo
~ AKk. Sing. kantwa ,Zunge‘, und es konnte sich auf den Embryo beziehen, der in seiner frithen
Phase die Form eines kompakten Klumpens hat (vgl. skt. ghana- ,kompakte Masse®). Dieser
kompakte Klumpen entwickelt sich aus einem weichen Zustand durch die Erndhrung von Speisen
und Getrianken (vgl. Kritzer 2014: 15). Da ktse wahrscheinlich Sing. m. und somo stwame Sing. f.

ist, sollte das Adjektiv swatsi-yoktsissem Akk. Plur. m. wahrscheinlich zu swatsi-yoktsisse Akk.

64 Innerhalb eines 11-silbischen Pada ist der Rhythmus immer 5/6, vgl. Pada 29b, 30d, 31b und 32b.

65 Fiir die philologische Bestimmung der Semantik von B ore und seiner osttocharischen Entsprechung A

apiis* (Plur. apsd) vgl. den Abschnitt 2.1 unten.
66 Chin. HAGZ WEHEGEEE, 2 FEKE, RRGE S HEER.

67 Chin. BT BN R, REEMRT. BEfk, RERRES.
68 Chin. 8 JE3E 842 Rk o |1 758 4 PR T4 2 (.
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Sing. m verbessert werden,% namlich als ein Attribut zu ktse ,Spross‘. Dann steht swatsi-yoktsisse
ktse ,Spross von Essen und Getridnk* in Apposition zu somo stwamem ,aus einem kompakten
Klumpen®.

wikdnte | ressam soydssdam kektsen po yke postdm ,zweihundert, es flieft und erndhrt den
Korper vollstindig nacheinander® in a6 bezieht sich wahrscheinlich auf die Entwicklung des
Embryos wiahrend der flinfzehnten Woche. wikdnte ,zweihundert* beziffert die Anzahl der Adern
(Chin. mai Jg) in jeder der vier Richtungen (vorne, hinten, links und rechts). Der Geschmack von
Speisen und Getrdanken stromt in die Adern, um den Korper zu erndhren. Vgl. ,,... wihrend der
fiinfzehnten Woche ... der Geschmack von Getranken und Speisen flie3t in diese Adern und
bereichert und fordert den Korper...* (T.310, 11.323¢9-10)70 in Chu tai hui und ,,... wéhrend der
fiinfzehnten Woche... insgesamt gibt es achthundert Adern, die Luft absorbieren, und in jeder der
vier Richtungen, ndmlich vorne, hinten, links und rechts, gibt es zweihundert (Adern)...* (T.310,
11.329¢12-13)7! im Ru tai zang hui N\J&JE & des Maharatnakiita; vgl. weiter ,,... wihrend der
fiinfzehnten Woche ... insgesamt gibt es achthundert Adern, zweihundert vorne, zweihundert
hinten, zweihundert links, zweihundert rechts...* (T.317, 11.888a12—14)72 im Bao tai jing.

no misa stwentdr-me | misamem pitke asta mrest[i](we) ,... nun verdichtet/verfestigt sich das
Fleisch um sie, aus dem Fleisch, das Fett, die Knochen, das Mark...‘ in bl bezieht sich
wahrscheinlich auf die Verdichtung oder das Wachsen des Fleischs um die Sehnen oder Adern, auf
die sich das plurale suffigierte Personalpronomen -me bezieht, vgl. ,,Dieser Korper baut die Gelenke
mit den Knochen auf. Die Sehnen und Adern sind mit allen Lochern verbunden. Das Fett, das
Fleisch, die Knochen und das Knochenmark sind mit ihnen verflochten...* (T.310, 11.332¢4-6)73 in
Ru tai zang hui und ,,The body is a mechanism of bones, having a tight bunch of veins, stitched
together in a network of sinews, wrapped in flesh and blood and fat* im tibetischen
Garbhavakrantisitra (Kritzer 2014: 324 and 90). Da der Embryo sich ,,through four stages of
increasing degrees of hardness* entwickelt (Kritzer 2014: 15), verdichtet sich das Fleisch des

Embryos durch seine Entwicklung.

9 Im Osttocharischen gibt es fiir Akk. Sing. m. der -s7 Adjektiven drei Varianten: -si, -sim und -sindm, die

diese westtocharische Form mit -m beeinflusst kénnen hitten.
70 Chin. BREZZWRIA N M IR 45 5

71 Chin. A /\NEPHRZIK, HEEREAGEH H.

72 Chin. &/\EMR, “HESHEH, “AER, “ALL, “ALEA.
73 Chin. e B UB TAEMERE . ARAR @RS FLC, AR B #EILAR A4S,
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Aufgrund der semantischen Affinitét sind die beiden Hapax legomena stwentdr ,sie verdichten/
verfestigen sich® und stwamem ,aus dem kompakten Klumpen‘ wahrscheinlich aus derselben
Wurzel stuw- ,kompakt werden, sich verdichten, sich verfestigen® gebildet. Malzahn (2010: 996)
nahm an, dass stwentdr ein Schreibfehler fiir Tzswentdr sei. Jedoch miisste derselbe Fehler dann
zweimal in demselben Text aufgetreten sein. Einfacher ist die Annahme, dass stwentdr keine
Verschreibung, sondern eine authentische Verbalform darstellt. Die zugrunde liegende Wurzel kann
uridg. *steuH- ,sich verdichten, sich ballen‘ (Pokorny 1959: 1035) sein, die auch in gr. cto®
,steifen, steif sein‘, otOQ ,verdichten, zusammenziehen® und ctopva- oxinpd ,hart* (Hesychius
2078) vorliegt. B stwo* (< *stuH-eh;-, vgl. gr. ouyn ,Flucht® und lat. fuga ,Flucht® <uridg. *b'ug-
eh:- aus uridg. *breyg- ,entflichen‘) und Akk. Sing. stwa™* besitzen eine Parallele in B kantwo
,Zunge* < urtoch. *kdntwd < uridg. *dpghueh> und Akk. Sing. kantwa ,Zunge* < *dpghuhs-m
(Hilmarsson 1996: 79, vgl. Pinault 2008: 486f.).74

indrintamts weremscd ,zur Wahrnehmung der Sinnesorganen* in b2 bezieht sich
wahrscheinlich auf die Entwicklung der Sinnesorgane wihrend der neunzehnten Woche, vgl. ,,...
wihrend der neunzehnten Woche sind die vier Sinnesorgane des Kindes im Bauch der Mutter
vollendet: Auge, Ohr, Nase und Zunge ...* (T.310, 11.330a4-5)7 in Ru tai zang hui und ,,...
wihrend der neunzehnten Woche werden vier Sinnesorgane innerhalb des Embryos erworben:
Auge, Ohr, Nase und Zunge...“ (T.317, 11.888b16—17)7¢ in Bao tai jing.

no wikdnte ,nun zweihundert® in b3 bezieht sich auf die Anzahl der groBen Knochen, die
wihrend der zwanzigsten Woche gewachsen sind, vgl. ,,... wdhrend der zwanzigsten Woche ...
auBler den kleinen Knochen gibt es zweihundert grole Knochen, die gewachsen sind ...“ (T.310,
11.324a19-20)77 in Chu tai hui und ,,... darunter gibt es zweihundert gro3e Knochen, die anderen
sind kleine Knochen ...* (T.310, 11.330a16—17)78 in Ru tai zang hui.

74 Basierend auf der Verbalform stwentdr hat Adams (2013: 11, 777f.) eine Wurzel stu- ,become dense/
compact, congeal‘ ohne philologische Begriindung angesetzt. Fiir seine Etymologie sind die von ihm
herangezogenen Sanskrit-Wdrter problematisch, weil ,,RV 10,86,8 prthu-stu- auf falscher Archaisierung von
prthu-stuka- (s.0.) beruht (AiGr II 1,88) und AV ghrta-stiavas ,Schmalztropfen(?)* ganz unsicher ist®, vgl.
EWAia II: 760. Zu den tocharischen Zunge-Woértern vgl. Pan 2021.

75 Chin. JAREIEN A HAG TR - HR. B da. i

76 Chin. #5HJLEH, RGP EIGER, IR BAR. SR, SR
77 Chin. BrHAMT, REEFERAH.

78 Chin. Wb REHA = H, FRERE.
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tdaryakdntemem skdskam olypo ,dreihundertsechzig® (wortlich ,sechzig mehr als dreihundert*)
in b3 beziffert die Gesamtzahl der Knochen im Korper, vgl. ,,... ein solcher Korper besteht aus
dreihundertsechzig Knochen ... (T.310, 11.541a18-19)7 in der Viradattagrhapatipariprccha
(chin. Qin shou zhang zhe hui) des Maharatnakiita. Uber den Ablativ in der Komparation mit

olyapo, e.g. tumem olyapo ,darliber hinaus®, vgl. Kolver 1965: 146.

1.5.4 Toch. B ktse ,Spross¢

B ktse kann etymologisch zu B ktsaitse ,alt* und A ktsets ,perfect, accomplished* (Carling 2009:
186) gestellt werden. Es gibt zwei konkurrierende Etymologien fiir B ktsaitse und A ktsets. Der
erste Vorschlag stammt von Hilmarsson (1996: 186f.), der B ktsaitse und A ktsets aus *kdtso <
uridg. *ghji-tion zu uridg. *geh i- (bei Kiimmel (LIV: 161) *geiH- ,aufbrechen, keimen®) erklart
hat. Alternativ hat Pinault (2002 [2006]: 128ff.) vorgeschlagen, von einer zugrundeliegenden
Wurzel *Kud- < uridg. *g'ud- ,rechnen, erfahren sein‘ auszugehen, die auch in lit. gudras ,klug,
kundig‘ und heth. kutris ,Berechnung, Zahl‘ fortgesetzt ist (vgl. Lipp 2009: 11, 251ft.). Die
Verbindung mit uridg. *dguhei- ,zugrunde gehen‘ wurde von Hilmarsson (1996: 186) und Pinault
(2002 [2006]: 128) entsprechend zuriickgewiesen. In Zusammenhang mit der Entwicklung des
Embryos muss das von Hilmarsson angenommene Etymon aufgrund semantischer Uberlegungen
bevorzugt werden, vgl. die Ableitungen aus *geiH- ,keimen‘: ahd. kimo ,Same, Keim*, goth. keinan
,keimen‘, Arm. cil ,Knospe, Spross‘ usw. (Pokorny 1959: 355; EWAhd V: 514f.). B ktse ,Spross,
das gereifte Ding‘ <urtoch. *kitice < *giH-tio- ,das gekeimte, gereifte Ding*. Der Laryngal von
*geiH- ist sehr wahrscheinlich /;, da die Vorform sonst zu B fsatse < urtoch. *kiatice < uridg.
*gihys-tio- hitte fiihren miissen. Die Lautentwicklung von *kitice zu B ktse ist entweder der
Synkope von i in der offenen Silbe zuzuschreiben (vgl. die Synkope von i am Beispiel von toch. B
de(wa)rakste in G-Qo 1 fiir skt. devaraksita (Pinault 1987: 180) und die Synkope von u am Beispiel
von B kmut (in B 588 a3) < skt. kumuda- ,weisse Bliite der Seerose®) oder der Synkope von 4 in
einer Zwischenstufe B kdtse* (vgl. B kiricelle in W 1 b3 ~ B kdricellesse in IOL Toch 9 b1 entlehnt
aus Skt. kifijala- ,Staubfaden einer Lotusbliite®).

79 Chin. Nk B #H =FH A T8B R K.
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1.5.5 Exkurs iiber den Umfang des Fragments und seine metrische Struktur

Urspriinglich passten auf ein vollstandigen Blatt ca. sechs Zeilen in THT 1324.b, vgl. die
Vorderseite des Fragments B 28480 aus MQ und besonders den Raum um das Schnurloch. Die vier
lesbaren Zeilen umfassen ungefahr 48 mm. Als urspriingliche Breite ergibt sich dann ca. 48 ~4 x 6
=72 mm, was der Breite von B 284 entspricht. Die Position des Schnurloches ist ungefahr 49 (42)
mm.8! Der linke Rand ist ungefdhr 7 mm bereit. Am Ende der Zeile a6 ist die linke Hilfte der
Verszahl ,,30 bewahrt. Um das metrische Schema zu ermitteln, werden die Wortgrenzen in Bezug
auf die gezédhlten Silbennummern wie folgt markiert:

Nach Verszahl 29: || 56 8 10 12 ... (von links nach rechts gezéhlt)

Nach Verszahl 32: || 57 9 10 ... (von links nach rechts gezéhlt)

Vor Verszahl 30: ... 14 11 9 6 3 || (von rechts nach links gezahlt)

Deshalb ist der Rhythmus sehr wahrscheinlich 10 | 11| 10 | 11, und als Silbenzahl der Strophe
ergibt sich dann 42. Die Silbenzahl in einer Zeile ist ungefiahr 42 — 11 = 31 (vgl. Zeile a5 und a6).
Die durchschnittliche Breite eines Aksara in THT 1324b betrigt ca. 7,3 mm. Die gesamte Linge
geschriebener Zeilen ist deswegen 7,3 x 31 =226 mm und die Lange des ganzen Blattes betréigt ca.

226 + 7 x 2 =240 mm. RP =49 + 240 = 0,204, (RP) =42 + 226 = 0,186.

THT | Ort Z L (L B (B Aks P (P) RP (RP)

284 | Qizil  6/7 236 226 72 64 7,2 48 42 0,203 0,186

1324.b | Qizil 6 240 226 72 65 7,3 49 42 0,204 0,186

Ubersicht iiber die MaBe der beiden Blitter.
Anmerkungen: Z = Zeile; L = Lange; B = Breite; Aks = Aksara; P = Position des Schnurloches; RP

= relative Position des Schnurloches.

Ein weiterer indirekter Beweis fiir die Affinitét zwischen THT 1324.b und THT 284 wird durch ihre
Expeditionsnummern geboten. Auf der Riickseite von THT 1324.b steht ,, T III MQ 69, wahrend
auf dem Glasrahmen von THT 284 die Signatur ,, T III MQ 73.2% notiert ist. Auf den ersten Blick

scheinen sie fiir das Gegenteil zu sprechen, ndmlich dass beide Blétter nicht zusammengehdren. Auf

80 Auf der Vorderseite von B 284 werden sechs Zeilen geschrieben, aber auf der Riickseite werden sieben

Zeilen geschrieben.

81 49 mm in Bezug auf den linken ,,Rand des Blatts* und ,,42“ mm in Bezug auf den linken ,,Rand des

geschriebenen Teils“. So gilt auch fiir die Daten im folgenden Text, wie z. B. ,,RP* und ,,(RP)*; ,,L* und
,’(L)L"
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dem Recto von THT 284 stehen jedoch zwei Signaturen: ,, T III MQ 73 am linken Rand und ,, T III
MQ 46 rechts. Die tocharischen Fragmente in der Berliner Sammlung verfiigen {iber mehrere
Katalogisierungssysteme. Das neueste und das Standardsystem ist die ,,THT“-Nummer. Ein
fritheres System basiert auf den Expeditionsnummern, die auf dem Glasrahmen markiert sind, und
noch frither sind die Expeditionsnummern direkt auf den Fragmenten. Normalerweise unterscheiden
sich die beiden nur durch die Fragment-Seriennummer, z. B. ,,T 11l MQ 73% vs. ,,T IIl MQ 73.2*.
Manchmal sind sie jedoch recht unterschiedlich, obwohl die Fragmente sicherlich aus demselben
Ort stammen, und dies ist genau der Fall bei der Gruppe der Fragmente, die mit ,,T IIIl MQ 73*
gekennzeichnet ist. THT 553 hat ,, T III MQ 73.8* auf dem Glasrahmen, aber ,,T III MQ 69 auf
dem Blatt. THT 555 hat ,, T III MQ 73.7° auf dem Glasrahmen, aber ,,T III MQ 46 auf dem Blatt.
THT 553 und THT 555 gehoren zu derselben tocharischen Handschrift, deren Folios aus zwei
Schichten bestehen. Die zwei Schichten wurden aus einer viel dlteren Handschrift der chinesischen
Ubersetzung des Saddharmapundarikasiitra von Kumarajiva herausgeschnitten (vgl. Pan/Chen
2021). Daher bezeichnet die Nummer ,,T III MQ 73 auf dem Glasrahmen den gleichen Fundort
wie ,, T III MQ 69 und ,, T III MQ 46 auf dem Blatt, was demnach bedeutet, dass THT 1324.b und
THT 284 von demselben Fundort stammen wie THT 553 und 555.
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1.6 A361 (THT 995)

1.6.1 Einleitung

Dieses Fragment enthilt drei wichtige tocharische Worter, ndmlich A are, A riomes und A tursko,
und die letzten beiden sind hapax legomena. Deswegen ist eine ausfiihrliche Untersuchung dieses
Fragments fiir die Ermittlung der Bedeutung dieser Worter unentbehrlich. Enomoto (1997: 97f.) hat
den Sanskrit-Text in A 361 bereits behandelt, aber er hat nur die chinesischen und Pali-Paralleltexte
zusammen mit dem Sanskrit-Text in A 361 dargestellt, ohne auf die Schwierigkeiten dieses Textes
einzugehen, die besonders in Bezug auf den tocharischen Text bestehen. Hier wird versucht, zuerst
die textuellen Probleme zu l6sen, dann die Bedeutungen einiger tocharischer Worter zu bestimmen

und schlieBlich mogliche etymologische Erklédrungen vorzuschlagen.

Der bilinguale Text in A 361

Der Sanskrit-Text ist in Fettdruck hervorgehoben.

1 /// va | iomes pat | varamtra va | lasis_pat_| phalam va | kam(m) da(r)e(si) pat, | prayanam va
2 /]| karsakam pratijandasi | pate k.pre ne knanat | na [ca] — — — —— — (m)a skam lka
3 /I [pa]te | krsim me gautama bruhi | pate nscicé_pem | janiyam t- ///

4 /// bijam tapo vrsti | perak.nesi séiktalyr papsunesi ///

5 /// si fii muk kalkam arend_ | isa ca hri mano yoktram | ki[p s-7i-] ///

6 /// [ksa]saratht | ime pasluneyum_asandé | kayavagguptir u ///

7 /1 sim kasam | sv ahara udare yatha | swaftsi] ///

8 /// ne | sauratyam me pramoksanam._|///

9 /Il nesi skam tar_ tursko i | yogaksema ///

10 /// nivarti vrajati | tmam sne lotk.l- ///

11 /// [vam[vidha kysir bhavati | ta/n]ne ///

12 (o)nkr(a)ci oko essandi_| evamvi ///

13 punarbhavam_| ma yinici_ wtak_ (naslu)[ne]ya(c) ///

14 bramnaricé_brahmalok_| yasyahuti grhita ///

15 sas | naivamvidho brahmalokasya margo | ma tanne ///

Anmerkung: In der Zeile 2 und 3 ist anstelle von pane wahrscheinlich pate zu lesen.s2

82 Vgl. Schulze/Sieg/Siegling 1931: 447 und Malzahn 2010: 695f.
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Der entsprechende Pali-Text in Suttanipata (Verse 76-80)
Dieser Abschnitt ist auch in SN I: 172173 zu finden. Um den Text leichter zu zitieren, werden die

Pada durch die hochgestellten Buchstaben ,2b¢d‘ gekennzeichnet.

Na kho pana mayam passama bhoto gotamassa yugam va nangalam va phalam va pacanam va
balivadde®3 va, atha ca pana bhavam gotamo evamaha: aham3* pi kho, brahmana, kasami ca

vapami ca, kasitva ca vapitva ca bhusijami ti. Atha kho kasibharadvajo brahmano bhagavantam

gathaya ajjhabhasi —
(1) 2kassako patijanasi bna ca passama®s te kasim |
ckasin no8 pucchito brithi dyathad’ janemu tes8 kasim ||
(2) asaddha bijam tapo vutthi bpaniiia me yuganangalam |
chir®® isa®® mano yottam dsati me phalapdacanam ||
(3) 2kayagutto vacigutto bahare udare yato |
csaccam karomi niddanam®! dsoraccam me pamocanam ||

(4) aviriyam®? me dhuradhorayham® byogakkhemadhivahanam |

cgacchati anivattantam dyattha gantva na socati ||

83 V.1 balipadde, balibaddhe.
84 V.I. -am pi.

85 V.I. -mi. In SN passami.

86 kassako in SN.

87 katham in SN.

88 tam in SN.

89 V.1. hiri, hiri.

90 V1. issa.

91 V1. nida-.

92 V1. -am.

93 Pj. dhuradhoreyyam.
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(5) 2evam esa kas* kattha bsa hoti amatapphalds |

cetam kasim®® kasitvana dsabbadukkhd pamuccati-ti ||

Die 6. Strophe befindet sich in Samyuttanikaya (1: 141):
(6) adiire ito brahmani brahmaloko® byassahutim pagganhasi niccam

netdadiso® brahmani brahmabhakkho dkim jappasi brahmapatham ajananti

1.6.2 Die vier Versionen
Der Text in A 361 ist das sogenannte Krsibharadvajasiitra, dessen Pali-Paralleltext im Suttanipata
(Verse 76—80) und Samyuttanikaya (1: 172—173 und I: 141) innerhalb des Pali-Kanons bewahrt ist.
Dieses Siitra ist auch ins Chinesische tlibersetzt worden, und die chinesische Fassung im
Samyuktagama (Taisho Nr. 99) steht dem Sanskrit-Text in A 361 sehr nahe. Der chinesische
Paralleltext nach der Fassung von Taishd Nr. 99 ist in Kapitel IV Abschnitt 2.1 wiedergegeben. Im
Folgenden werden zur Verdeutlichung die vier Versionen, ndmlich Sanskrit, Tocharisch, Chinesisch
und Pali, verglichen.

Am Anfang dieses Siitra werden verschiedene Objekte in einer Metapher iiber das Pfliigen

erwéhnt. Das Folgende ist eine Konkordanz der in den vier Versionen genannten Objekte:

Skt. yugam (yoktram) varatra phdla prayanam
Toch. mu(k kdlk filomes lasis kamm aresi verloren
 are) : : : :

Chin. #5 ,Joch® L Gurt JE  Ziigel # Pflugschar B GeiBel

Pali yugam keine Entsp. keine Entsp. phala pacanam balivadde

Anmerkung: Skt. prayanam ist die Buddhist-Hybrid-Sanskrit-Form von skt. prajana- ,Geif3el*.
Chin. yang #t ,Gurt‘ bezeichnet den Gurt um den Hals des Zugtiers, und chin. mi & ,Ziigel®

bezeichnet den Riemen zum Kontrollieren und Zuriickhalten des Zugtiers.

94 V.1. -si.

95 V.. amataphala.
96 V.1. -si.

97 V.1. “loke.

98 V.1. pagganhatisi-niccannodiso, niccantadiso.
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Die chinesische Version stimmt vollig mit der Sanskrit- und tocharischen Version iiberein, nicht nur
in Bezug auf die Namen, sondern auch die Reihenfolge der Gegenstiande. Die chinesische und die
Sanskrit-Version gehdren offensichtlich zu derselben Uberlieferung. Dagegen zeigt die Pali-Version
nur eine flinfzigprozentige (Abweichung bei drei von sechs Wortern) Entsprechung und folgt

eindeutig einer anderen Uberlieferung.

1.6.3 Uber die Erginzung zwischen mu- am Ende von A 360 und va am Anfang von A 361
Poetto (1988: 211f.) hat Couvreurs (1956: 71) problematische Interpretation {ibernommen, nach
welcher die tocharische Ubersetzung genau dem Pali-Text entspriiche und das tocharische Wort
nomes mit pali nangalam ,Pflug* gleichgesetzt wiare. Wenn Couvreur Recht hitte, wiirde der
tocharische Text muk kalkam arené_in Zeile 5 dann unerkldrbar, denn der entsprechende Pali-Text
bietet ein Kompositum yuganarngalam, dessen tocharische Entsprechung eigentlich tmuk-iomes
sein sollte. Zusétzlich miisste man auch annehmen, dass es in diesem Text zwei Worter fiir ,Pflug’
géibe, ndmlich 7iomes und are. Anderseits miisste der zu ergidnzende Text nach Couvreurs
Interpretation wie folgt lauten: tyugam va | mu(k pat, | langalam) va | iomes pat_ |t Es bedeutet,
dass zwischen mu und va maximal 6 Aksara stehen konnten. Wenn aber kein Fremdzeichen ka,
sondern eine Ligatur kpa, wie spa in fiomes pat , vorlage,” wiren nur 5 Aksara zu ergdnzen. Aber
nach der Abmessung des Leerraums sind im Zwischenraum ungefahr 8,7 Aksara zu ergéinzen. Da
der Text ununterbrochen niedergeschrieben werden musste, ist es unmoglich, dass der Schreiber
nach mu- auf der Handschrift A 360 plotzlich abbrach, um dann auf einer neuen Handschrift
weiterzuschreiben.!% Deswegen muss Couvreurs Hypothese aufgegeben werden.

Wenn die Annahme von Carling (2009: 44) richtig wire, dass toch. A are dem Pali-Wort
nangalam ,Pflug‘ entspricht und der tocharische Text dem Pali-Text folgt, miisste nach yugam va
der zweite Begriff nangalam va stehen. Toch. A fiomes bedeutet sicher nicht ,Pflug®, was oben
bereits nachgewiesen wurde. Die Bedeutung von A siomes ist als ,Ledergurte, Gurte® zu bestimmen,
dessen chinesische Entsprechung yang #ft und Sanskrit-Entsprechung yoktram ist, was in Zeile 5
vorkommt. Dann kdnnte man den Text zwischen mu- am Ende von A 360 und va am Anfang von A
361 wie folgt rekonstruieren: tyugam va | mu(k_pat_ | langalam va | are pat | yoktram) va | iomes

pat . |T. Man miissten den Zwischenraum zwischen mu- und va mit 13 Aksara ergéinzen, was zu viel

99 Poetto gibt ,mu(k pat)* an, was ungenau ist.

100 Fine andere Hypothese, dass der Schreiber auf beiden Handschrift einen leeren Raum, nédmlich am Ende

von A 360 und am Anfang von A 361, hinterlassen hétte, scheint ebenfalls unwahrscheinlich zu sein.
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ist, denn oben wurde berechnet, dass genannter Zwischenraum nur fiir ungefahr 8,7 Aksara geniigt.
Daher kann Carlings Annahme nicht zutreffen, und es muss als Basis fiir Rekonstruktion der
chinesische Paralleltext bemiiht werden, vgl. die Konkordanz der in den vier Versionen genannten
Objekte.

Wenn aber die tocharische Ubersetzung von skt. yugam nur muk wire, miisste der erginzte
Text so heiBBen: fyugam va | mu(k pat_ | yoktram) va | iomes pat_|t. Der zu ergdnzende Text
betriige nur 5 Aksara, was aber zu wenig wire. Eine mogliche Losung dafiir wire, dass die
tocharische Entsprechung von skt. yugam in der Tat nicht muk, sondern muk kdlk are (vgl. den
Abschnitt 1.6.8.1 zu A muk kélkam aren unten.10! Der Text lautet dann yugam va | mu(k_kalk_are

pat | yoktram) va | iomes pat , und die Anzahl der zu ergidnzenden Aksara ist dann 9.

1.6.4 Konkordanz der vier Versionen

1.6.4.1 Die 1. Strophe

Skt. : la: karsakam pratijanasi 1b: na [ca] (pasyami te kysim)
Toch. la: pate kipre ne knanat 1b: (m)a skam lka(m-ci) [pa]te
Chin. la: Hit#FH & ,Du behauptest selber, 1b: A RE#E aber ich sehe dein

: ein Pfliiger zu sein’, : Pfliigen nicht".

Pali la: kassako patijanasi 1b: na ca passama te kasim

Skt. lc: kysim me gautama brithi 1d: janiyam t(e kysim yatha)
Toch. lc: pate nsdc pem 1d: verloren
Chin. le: A #H ,Erklire mir das 1d: & FHF#HE lasse mich die

: Pflugen’, : Methode des Pfliigens wissen®.
Pali Ic: kasin no pucchito brithi 1d: yathd janemu te kasim

-~ — — — - — — v 0 ~— — — -~ — ~ —

101 Die Moglichkeit, dass innerhalb des Leerraums die Sanskrit-Worter zsa und yoktram vorkommen, wie z.
B. *k pat_| isa va | + + pat. | yoktram, kann ebenfalls ausgeschlossen werden, weil man mindestens 11
Aksara ergdnzen miisste, was fiir den zur Verfligung stehenden Platz zu viel wire. Vorausgesetzt ist, dass die

tocharische Ubersetzung fiir skt. is@ mindestens zwei Aksara enthilt.
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1.6.4.2 Die 2. Strophe

Skt. 2a: (sraddha) bijam tapo vrsti(h) 2b: (prajida —— - —~—
Toch. 2a: perakunesi Sdktalyt papsunesi (swase) 2b: (knanmu)[ne]sinii muk kdlkam aren
Chin. ; 2ab: 5.0 BT, 47 B : 2c: B BRI
: ,Vertrauen ist Saatkorn, Askese ist . ,Weisheit ist Joch des Pflugs®.
: saisonaler Regen’, :
Pali 2a: saddhda bijam tapo vutthi 2b: pania me yuganangalam
Skt. 2c: isa ca hri mano yoktram 2d: (smytir ara)[ksalsarathi
Toch. 2c: kifp s-nii-](si skam riomes + +) 2d: ime pasluneyum asand
Chin. 2d: fi.C Byt Schamgefiihl ist die 3ab: IE& H 5F# B HEMHE  mit
Deichsel‘, vollkommenem Gedéachtnis als Schutz ist
: : er ein guter Wagenlenker*
Pali 2c¢: hiri isa mano yottam 2d: sati me phalapacanam

~—_—— v — — —

1.6.4.3 Die 3. Strophe

Skt. : 3a: kayavagguptir u(tthane)sv 3b: @hara udare yatha
Toch. 3a: (paslune kapsinndasim werilune)sim 3b: swaftsi] (kdatsam mdmitne)
- kasam
Chin. 3c: PRI B 12 ,Geschiitzt und gehegt in 3d: I FE N , wie die in inneren Orten
: Bezug auf korperliche und miindliche : bewahrte Nahrung'
: Titigkeiten (skt. k@yavakkarman), :
Pali 3a: kayagutto vacigutto 3b: ahare udare yato
Skt. 3c: (satyam me dhuridhaureyam) 3d: sauratyam me pramoksanam
Toch. 3c: verloren 3d: verloren
Chin. da: HH A H I ,Wahrheit ist das Zugtier 4b: 444F A 5. ,Ein behagliches Leben
: ist Ausruhen*
Pali 3c: saccam karomi niddanam 3d: soraccam me pamocanam

—_—— — -~ — — —

~— ~ —
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1.6.4.4 Die 4. Strophe

Skt. 4a: (viriyam ca nidanam me) 4b: yogaksemd(tivahano)

—_—~ — -~ — — — . —_——— ~ — ~ —

Toch. : 4a: ... nesi Skam tar tursko iii : 4b: verloren

Chin. 4e: K5 EMEE T , Minnlichkeit macht das 4d: ZZ[Z T  Mit Sicherheit und

: Land frei von Unkraut. : Stabilitit féhrt er schnell fort*
Pali 4a: viriyam me dhuradhorayham 4b: yogakkhemadhivahanam
Skt. 4c: (tatra)nivarti vrajati 4d: (atra gatva na socate)
P ——e——w v (vipula) —e—— —v-
Toch. 4c: tmam sne lotk.l(ne) ... 4d: verloren

Chin. 5a: HAE AR Er geht direkt fort, ohne 5b: /5.3 4% % ,Er ist an den Ort ohne
: zurtickzukehren' : Kummer gelangt

Pali : 4c: gacchati anivattantam - 4d: yattha gantva na socati

— — v -~ — — — 0 —_~ — — — —

1.6.4.5 Die 5. Strophe

Skt. Sa: (e)/vam]vidha kysir bhavati 5b: (amyptaphalam adadad)
Toch. Sa: ta[n]ne (mdnt wikna pate nas) 5b: (o)nkr(a)ci oko essand
Chin. 5c: WE#FHE ,So ist das Pfliigen®. 5d: A HEE SR Er hat die Nektar-
: : Friichte bekommen®.
Pali Sa: evam esa kasi kattha Sb: sa hoti amatapphala
Skt. Sc: evamvi(dha kysim kystva) 5d: (na vrajanti) punarbhavam
Toch. 5c: (tanne mdnt wdknd pate + +) 5d: ma yiric wtak (naslu)[ne]ya(c)
Chin. 6a: W2 #FHE ,So ist der Pfliiger®. 6b: NEZEE A LEr geht nicht wieder zu
: : Existenz®.
Pali Sc: etam kasim kasitvana 5d: sabbadukkhd pamuccati

—_—— — ~— — 0 —~ — — ~ —
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1.6.4.6 Die 6. Strophe

Skt. 6a: verloren 6b: yasyahuti grhita + + + +

Toch. 6a: ... bramnaric brahmalok 6b: ... sds

Chin. a: BERAmE = ,Der Brahma-Himmel ist b: R fAIFE K ,Sie opfert mit Feuer hier*.
- extrem entfernt’. :

Pali 6a: diire ito brahmani brahmaloko 6b: yassahutim pagganhasi niccam

Skt. 6¢. naivamvidho brahmalokasya margo

Toch. 6¢: ma tanne (brahmalokes ytar)

Chin. c: IERE K& ,Dies ist kein Weg zum
Brahma-Himmel°.

Pali 6¢: netadiso brahmani brahmabhakkho

Ausgehend von der vergleichenden Fassung der 6 Strophen des Fragments A 361 werden im
Folgenden A 7iomes, A tursko und A are in Bezug auf ihre Semantik und Etymologie ausfiihrlich

analysiert.

1.6.5 Toch. A 7fiomes

1.6.5.1 Forschungsstand

A fiomes ist ein Hapax im Sanskrit-toch. A bilingualen Fragment A 361. Poucha (1955: 113) hat auf
eine Bedeutungsangabe fiir A 7iomes verzichtet. Couvreur (1956: 71) hat aufgrund der Pali-Version
die Sanskrit-Entsprechung langalam ,Pflug® vermutet und libersetzt A 7iomes deswegen als ,Pflug*.
Poetto (1988: 211) hat die Interpretation von Couvreur iibernommen. Obiger Vergleich der
Paralleltexte zu Fragment A 361 ergibt, dass A 7iomes dem chinesischen Wort yang #t ,Ledergurt

um den Hals des Zugtiers® entspricht.

1.6.5.2 Etymologischer Kommentar
A siomes ,Ledergurte, Gurte* ist ein Akk. Plur. auf -es,102 dessen Akkusativ Sing. (= Nom.) *7iome

lauten muss (vgl. die Diskussion von Poetto (1988: 212) iiber /asis ). Ein mdgliches Etymon ist A

102 Vgl. wse ,Nacht‘, Plur. Akk. wses usw. (TEB I: 113; Poucha 1955: 314)
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niome (Labialisierung) < *miemaeyd < urtoch *mwemeerid(n)!03 < [Transponat] *né-mon-en-m!%4 aus
uridg. *(s)neh;-men- ,Gespinst, Faden, Strang, Strick‘ zu der Wurzel *(s)neh;- ,spinnen‘ (LIV: 571;
Pokorny 1959: 973). Zu der durch -m- oder im labialen Kontext verursachten Labialisierung vgl. A
fiom ~ B fiem ,Name* < *ficemdi(n) und A opydc ~ B epiyac ,zur Erinnerung‘ < *epiydc entlehnt aus
mitteliran. *abiyati usw.195 Vgl. gr. vijua ,Gespinst, Faden® (= lat. nemen ,Gespinst, Gewebe‘) und
ferner aksl. *nite ,Faden, Strick® (vgl. russ. uuts ,Faden®). Die vermutliche Entsprechung im
Westtocharischen wire B *7iiemiye; vgl. A wse ~ B ysiye und A kéilyme ~ B kdlymiye. Die Variante
dieser Wurzel mit s-Anlaut liegt in B s7ior ,Sehne‘ aus *snéhi-uy vor.10¢ Fiir die Koexistenz der s-
und s-losen-Varianten einer Wurzel (s-mobile) in derselben Sprache, vgl. gr. otéym ,(be)decke,
schiitze‘ ~ gr. téyoc ,Dach® aus uridg. *(s)teg- ,decken, bedecken‘; lat. fundere ,stoBBen, schlagen* ~
lat. studere ,sich bemiihen aus uridg. *(s)teud-. Vgl. weiter gr. oxémopvog ,Beil® ~ kontw ,hauen*
und ved. tayu- ,Dieb‘ ~ stayat ,verstohlen®. Theoretische Uberlegungen zum s-mobile bietet Panagl
(2016) in seinem anlésslich der 15. Fachtagung der Indogermanischen Gesellschaft gehaltenen

Vortrag.107

1.6.6 Toch. A tursko

1.6.6.1 Forschungsstand

A tursko ist ein Hapax legomenon und kommt nur einmal im bilingualen Sanskrit-toch. A Fragment
A 361 vor und ist in der Fachliteratur 6fters behandelt worden. In seinem Worterbuch lie8 Poucha
(1955: 127) das Wort ohne Bedeutungsansatz. Schmidt (1987: 295) setzte A tursko mit pali
dhorayha- ,Zugtier, Zugrind® gleich, das wiederum skt. dhaureya- ,zum Anspannen geeignet;
Zugtier* entspricht. Ausgehend von dieser Gleichsetzung wurde A tursko ,Zugtier, Zugrind* dann
von Schmidt etymologisiert und auf uridg. *d*urHes gtous ,Rind des Joches® zurlickgefiihrt, dessen
erster Teil ein Genitiv Singular auf uridg. *-es ist. Ved. dhur- ,Auflagestelle des Jochs* (oder
,Jochsattel‘) gehort nach Schmidt zu uridg. *durH. Schmidts Etymologie von A tursko wurde
spater von Mayrhofer (EWAia I: 794, s.v. ved. dhur-) iibernommen. Lubotsky (1998: 384)

betrachtete A tursko als Beispiel fiir eine chinesische Entlehnung aus dem Tocharischen, ndmlich

103 Da die relative Chronologie der einzelnen Lautentwicklungen unbekannt ist, kann nicht sicher

entschieden werden, ob in dieser Stufe die Lautentwicklung & > /e schon durchgefiihrt war.

104 Vgl. Pinault 2008: 455.

105 Vgl. Pinault 2008: 451: ,,Labialisation de *@ > A o en contexte labiale und Tremblay 2005: 424.
106 Vgl. Pinault 2008: 428.

107 Sein Handout findet man hier: http://fachtagung-ig2016.univie.ac.at/abstracts/.
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chin. zhou ¥} ,carriage pole‘ < A tursko ,draft-ox‘.198 Pinault (2002: 314) verband A fursko unter
der Bedeutung ,béte de somme* mit B truskdrinna ,attellement, harnachement® und setzte eine
Wurzel AB trusk- ,atteler’ an. Pinaults Interpretation wurde von Malzahn (2010: 674) {ibernommen,
mit AB trusk- ,anschirren® aus uridg. *dhuyH-sk-. Blazek/Schwarz (2017: 33) haben A tursko,
ausgehend von dem Bedeutungsansatz ,draft-ox‘, vor kurzem behandelt und betrachten A tursko im

Gefolge von Lubotsky als Ursprung von chin. zhou ,carriage pole*.

1.6.6.2 Philologische Untersuchung
Wichtig fiir die Analyse sind die Pada 3¢ und 4a. Im Fragment ist jedoch nur die fragmentarische
tocharische Ubersetzung von Pada 4a erhalten. Eine Synopsis der vier Versionen dient zur

Veranschaulichung:109

Skt. 3c¢: verloren

Toch. 3c: verloren

Chin. da: EE FH I zhen shi wei gi cheng chin. zhen shi ,Wahrheit; wei ,ist,
. ,Die Wahrheit fungiert als sein Zugtier* : fungiert als‘; gi ,sein‘; cheng ,Zugtier

Pali 3c: saccam karomi niddanam

,I make truth my weeding-[hook]*

Skt. 4a: verloren

Toch. : 4a: ... nesi Skam tar tursko i

Chin. dc: K5 HEMEEETT jing jin wu fei huang Jjing jin ,Mainnlichkeit, Heldentat,
,Minnlichkeit/Energie macht das Land Energie*; wu ,kein‘; fei huang ,voll

: frei von Unkraut.* : von Unkraut, verschwendet

Pali 4a: viriyam me dhuradhorayham

,Energy is my beast of burden®

108 Lautlich ist es auch unmdglich nach Baxter (personliche Kommunikation Juni 2018).

109 Die englische Ubersetzung der Pali-Strophen stammt aus Norman (2001: 10).
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1.6.6.3 Zwei Metaphern

Chinesisch Pali
Wahrheit Mainnlichkeit/ Wahrheit Mainnlichkeit/
Energie Energie
Zugtier frei von Unkraut Zugtier Unkrautschneiden

Diese beiden Pada enthalten zwei Metaphern, die im folgenden behandelt werden. Die Pali-Version
hat offenbar die beiden Metaphern ausgetauscht. Urspriinglich gab es einen Vergleich der
,»Wahrheit” (skt. satyam) mit einem ,,Zugtier (Skt. dhaureyah) in Pada 3¢ und einen anderen von
,Mannlichkeit/Energie* (skt. viryam) mit dem ,,Unkrautschneiden in Pada 4a. Mithilfe des Pali-
Textes ist die urspriingliche Sanskrit-Vorlage der tocharischen Ubersetzung tar-tursko
wahrscheinlich das Wort nirdanam® ,Unkrautschneiden‘. Obwohl skt. nirdana-* nicht belegt ist, ist
seine Existenz sicher, vgl. z. B. Pali niddanam in Suttanipdta und Samyuttanikdaya, ved. avadana-
,das Zerschneiden® (SB), ved. vidana- ,das Zerteilen® (SB) und skt. nirdatar- ,Bereiniger eines
Felds, Jater® und nirdatavya- ,zu jiten® aus ved. da- ,mahen, abschneiden® (EWAia I: 716).

Die Metaphern in den Sanskrit-Versen bestehen aus Substantivpaaren, z. B. A~ B und C ~ D,
und die entsprechende tocharische Ubersetzung hat die Formulierung A-si ~ B oder € ~ D, wo die
Fraktur-Buchstaben die tocharische Entsprechung der Sanskrit-Substantive A, B, C und D
reprasentieren, vgl. Pada 2a skt. (sraddha) bijam tapo vrsti(h) ~ toch. perak.nesi sdktalyt papsunesi
(swase) ,Glaube ist Same, Askese ist Regen‘. Daher kann fiir das Wort A tursko die Moglichkeit
ausgeschlossen werden, dass es sich um ein Partizip Préteritum handelt. Die hier vorgeschlagene
Ergdnzung des Sanskrit-Textes wird auch durch die bilingualen Sanskrit-altuigurischen Verse tliber
das Wagengleichnis in der Handschrift A aus Sdngim in Tiirkische Turfan-Texte VIII unterstiitzt
(von Gabain 1954: 15f.), die auch in Kapitel IV Abschnitt 2.3 wiedergegeben sind (vgl. auch
Waldschmidt 1967: 248f).

1.6.6.4 Etymologischer Kommentar

Die philologische Untersuchung ergibt, dass toch. A tar-tursko wahrscheinlich dem Sanskrit-Wort
nirdanam* ,Unkrautschneiden‘ entspricht, und dass A tursko ,das Abschneiden® bedeutet. Ein
Verbalnomen auf -sko im Osttocharischen miisste aufgrund des Auslauts -o ein Lehnwort aus dem
Westtocharischen sein. Das dann zu vermutende westtocharische Wort fursko-* ,das Abschneiden,
Jiten® ist mit dem Suffix -o (< urtoch. *-g- < uridg. *-eh>-) von der urtocharischen Wurzel *tursk-

,abschneiden, mdhen‘ abgeleitet, vgl. B palsko ,Denken‘ ~ pdlski- ,denken‘, B prosko ,Furcht® ~

77



pirsk- ,sich fiirchten‘. Die urtocharische Wurzel *fursk- basiert auf einem -ske/o- Prisens-Stamm,
vgl. B pdlska- ,denken‘ aus uridg. *bleg/btleg- ,glinzen® (LIV: 86) und B pdrsk- ,sich flirchten®
aus uridg. *preK- ,sich fiirchten® (LIV: 491). Urtoch. *tursk- ,abschneiden, mahen‘ geht
wahrscheinlich auf uridg. *fuyske- < aus uridg. *tuyk-ske- zuriick,!10 aus uridg. *fuerk- ,schnitzen®
(LIV: 656).

Die zugrunde liegende Wurzel uridg. *fuerk- ,schnitzen® ist sonst auch in jav. *6farasé ,Eber*,
air. torc ,Eber* aus uridg. *tuorkos ,der Schnitzende‘ (McCone 1992: 99f.) belegt. Verbalformen
sind nur fiir das Avestische bezeugt. Ein Vergleich von A tar-tursko ,Unkrautschneiden‘ mit jav.
auui dim (vangm) 3farasaiti ,er zerlegt ihn (den Baum in Blocke) in Vd. 5. 2111 deutet auf die
semantische Nuance ,,das Gras, den Baum zu schnitzen/schneiden® in der avestischen Wurzel
Ofaras- hin. Aullerdem ist die Verbindung der av. Wurzel 6faras- ,schnitzen® mit
landwirtschaftlichen Titigkeiten auch bei anderen Beispielen erkennbar, vgl. z. B. ho paraSfie airha
zomo upa Iparsti uruuarangm ,der schneidet auf der Oberflédche der Erde hier Pflanzen ab‘ in Vd.
9. 2 und 9raiio aniia maya ni$farasois ,Drei weitere Locher sollst du ausstechen® in Vd. 9. 9.
Insgesamt ist die Zugehdrigkeit der uridg. Wurzel *fuerk- ,schnitzen® zum ererbten agrarischen
Wortschatz der Indogermanen sehr wahrscheinlich.

Eine andere etymologische Erkliarung soll nicht unerwéhnt bleiben, nach welcher die
urtocharische Wurzel *tursk- iiber den Prisens-Stamm *dhyy-sk- auf uridg. *dhyer- ,beschidigen,
verletzen® (LIV: 159f.) zuriickgeht. Zur semantischen Affinitdt zwischen ,,beschiadigen, verletzen*
und ,,schneiden* vgl. ved. bhri- ,verletzen®, jav. pairi.brinayha ,hast dir (die Haare) geschnitten®,
khot. birr- ,schneiden‘, mp. brin- ,abschneiden‘ und air. -bria ,soll verletzen® aus uridg. *b'reiH-

,schneiden‘ (EWAia II: 282; LIV: 92f.).

1.6.6.5 Eine Genitiv-Singular-Endung aus uridg. *-es im Tocharischen?

Schmidts Etymologie von A tursko aus uridg. *d'urHes gtous ,Joch-Rind, Rind des Joches® setzt
voraus, dass ein uridg. Genitiv Singular auf *-es im Tocharischen bewahrt ist. Im Tocharischen
existiert indessen keine Spur einer uridg. Gen.-Endung *-es mehr. Die Gen.-Endungen toch. A -¢
und toch. B -e gehen auf uridg. -os zuriick,!!2 die Beispiele sind A lant und B lante < urtoch. *lantee

<uridg. *ulH-nt-os aus uridg. *uelH- ,stark sein® (LIV: 676). Toch. AB -i stammt wahrscheinlich

110 *fyrk-ske- ist bereits im Urindogermanischen zu *tuyske- dissimiliert, vgl. Gotd 2013: 100.
111 Die deutsche Ubersetzung stammt von Wolff (1910: 341).

112 Pinault 2008: 487, 512 und Pinault 2017: 1337.
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aus Dat.-Endung *-ei!13 oder ist verwandt mit lat. -7 < *-ih,,!14 was mit uridg. *-es nichts gemein
hat. Die Gen.-Endungen, toch. A -is/-es und toch. B -entse, die in A yuk-es B ydkw-entse zu finden
ist, gehen auf urtoch. *-ense!!s oder uridg. *-onso!!¢ zuriick. Die Gen.-Endungen A -ap/-yap B -epi
haben mit uridg. *-es ebenfalls nichts zu tun.!!7 Die westtocharische Gen.-Endung auf -7 ist nur bei
Fremdnamen bezeugt (TEB I: 106).118 Ubrigens ist A 361 ein sehr spites (9. Jh. n. Chr. oder spiter)
und kursiv geschriebenes Fragment. Dies bedeutet allerdings nicht, dass alle Worter in diesem
Fragment spét sind. Wenn man aber innerhalb aller archaischen Fragmente, z. B. derjenigen aus
MQ und MQR, keine Spur eines uridg. Sing. Genitivs auf *-es finden kann, muss die von Schmidt

erwogene Hypothese und Rekonstruktion in Zweifel gezogen werden.

1.6.7 Toch. A tar

1.6.7.1 Philologischer Kommentar

Ein Lemma toch. A tar fehlt sowohl bei Poucha (1955) als auch in TEB II. Die Theorie, nach
welcher das osttocharische Fragment A 361, in welchem A tar bezeugt ist, dem Pali-Text genau
folgt, sieht sich mit einer Schwierigkeit konfrontiert, die bisher noch nicht berticksichtigt worden
ist. Der erhaltene tocharische Text in Pada 4a lautet nesi skam tar tursko 7i, und der entsprechende
Pali-Vers lautet viriyam me dhuradhorayham. Wenn man toch. A tursko mit pali dhorayha ,Zugtier*
gleichsetzt, muss A tar demzufolge dem Pali-Wort dhura ,Joch, Deichsel® entsprechen und ,Joch,
Deichsel‘ bedeuten, was aber mit dem von Schmidt (1987: 295) vorgeschlagenen Etymon uridg.
*dhyrH- ,anschirren® oder ,Joch® fiir A tursko kaum vereinbar ist.

Nach der philologischen Untersuchung zu A fursko entspricht toch. A tar-tursko dem Sanskrit-
Wort nirdanam* ,Unkrautschneiden‘, wobei A tursko ,das Abschneiden‘, und A tar ,Gras, Unkraut*
bedeutet. Es besteht die Moglichkeit, dass A tar auch in A 192 a6 und A 22 b4 belegt ist.

A 192 a5-6 lauten wie folgt:

aS: cmatdr pyapyasi /// ... von Blumen ... ist geboren ...°

a6: tar tam prastam /// ,... tar zu dieser Zeit ... .

113 Pinault 2017: 1337.

114 Pinault 2008: 488; Weiss 2020: 220.

115 Pinault 2008: 489 und Pinault 2017: 1337.

116 Weiss 2020: 220.

117 Vgl. Pinault 2008: 490 und Pinault 2017: 1337.

118 Zum tocharischen Genitiv vgl. weiter Jasanoff 2019.
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Da der Kontext bei A 192 recht unklar ist, kann die Moglichkeit einer 2. Sing. Medium Endung
-tar nicht ausgeschlossen werden. Wenn wir jedoch davon ausgehen, dass die Syntax des Textes
konsistent ist, ist tar in Zeile a6 eher ein Substantiv, vgl. b2 ridktan tam prastam /// ,... die Gotter zu
dieser Zeit ... . Hier ist wahrscheinlich die urspriingliche Bedeutung von ,,Gras* bewahrt, die sich
zu ,,schidliches Gras, Unkraut® entwickeln konnte.

Der Beleg in A 22 b4 lautet - tar pak pardm fikdt cindamanintu (:) ,tar, gliickliches Los (?),
Wiirde, Gott, Wunschedelsteine®.!1® Wenn die Worttrennung zutrifft, bezeichnet die Phrase die fiinf

guten Sachen, die auf dem Korper des Buddhas erscheinen. A tar bedeutet ,,(schone) Pflanze®.

1.6.7.2 Etymologischer Kommentar

Eine mogliche Etymologie ist: toch. A tar ,Gras‘ < urtoch. *tar < *tor (Szemerényis Gesetz) <
*tors (de Saussures Laryngaltilgung) < uridg. Wurzelnomen *torh;-s aus uridg. *terh;- ,bohren,
reiben‘ (LIV: 632f.). Zur passivischen Semantik der uridg. *R(0)-o0- Ableitungen, vgl. *tuork-s ,das
geschnittene Ding* aus uridg. *fuerk- ,schnitzen® in dol. gr. cOp& ,(geschnittenes) Fleisch (zur
Lautentwicklung *(-)tuor- > *(-)tuur- vgl. Vine 1999: 5701f.). Die semantische Affinitdt zwischen
»reiben and ,,Gras® ist ebenfalls im Slawischen bezeugt, vgl. aksl. tréva (< uridg. tréeuH-eh>-) und
trava (< uridg. trouH-eh>-) ,Gras, Pflanze‘ aus uridg. *freuH- ,aufreiben, verbrauchen® (LIV:
652f.).

Eine andere mogliche Etymologie fiir A tar ,Gras‘ konnte wie folgt zusammenfassen (O.
Hackstein, personliche Kommunikation): Unter der Annahme, dass A tar ,das Geschnittene,
geschnittenes Gras* bezeichnet, ist es moglich, A tar auf ein Kollektivum urtoch. *tauar aus *dheh;-
uor ,eine Menge von geschnittenen Dingen* zurilickzufiihren.'20 Die zugrundeliegende Wurzel ist
deshalb uridg. *dehs- ,schirfen®, vgl. gr. 006¢ ,scharf* < *dhhs-uo- (Pokorny 1959: 272). Pokorny
hat unter dieser Wurzel auch ved. dhara- ,Schneide aufgelistet, aber iir. *d"ara- ,Klinge, Schneide*
ist nach Mayrhofer (EWAia I: 789) als ,*Guss* mit ved. dhard- ,Strom, Guss* identisch, und ved.
dhara- ,Strom, Guss* kann als *dhmH-reh>- zu skt. dhan-,laufen, rennen‘ rekonstruiert werden.

Bei der dritten Moglichkeit (B. Vine, personliche Kommunikation) ist A tar ,Gras*
wahrscheinlich verwandt mit ved. #7na- ,Gras, Kraut‘ und khot. ttarra ,Gras® <uridg. *#-no- aus
uridg. *(s)ter- ,starr sein‘ (vgl. gr. otepedg ,steif, hart’, nhd. starr, EWAia I: 664). A tar ,Gras* <

urtoch. *far < Wurzelnomen *(s)tor ,das starre Ding*.

119 Sieg (1944: 26 und Anm. 17 dazu) lieB die ersten vier Worter uniibersetzt.

120 Zur Kontraktion toch. A -awa- > -a- vgl. borhallsdottir 1988: 201ff. und Winter 1965: 204f. =2005: 1,
129f.
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1.6.8 Toch. A are

Toch. A are in der Phrase muk kélkam areni bedeutet wahrscheinlich nicht ,Pflug® oder ,das Pfliigen,
Ackerbau® (vgl. toch. A pate ,Pfliigen; Pfliiger*), weil der Plural ,Pfliige* in diesem Kontext
semantisch unpassend ist. Um die Bedeutung und Etymologie von A are zu ermitteln, lohnt es sich,
die Syntax der tocharischen Ubersetzung genauer zu analysieren und den Pali-Kommentar zum

Vergleich heranzuziehen.

1.6.8.1 Zu A muk kilkam aren

Der Schliissel zur Erkldrung von A aresi, ndmlich Plural von A are, liegt in dem Satz (knanmu)
[ne]si i muk kélkam aren. A kdlkam ist nach Poucha (1955: 33) und Malzahn (2010: 562) Prit. |
der Suppletivwurzel A kdlk- ,gehen® neben i- ,gehen mit suffigiertem, enklitischem Pronomen 3.
Sing. -m. Aber der Beleg A kdlkam (kdlka-m) fehlt bei Sieg/Siegling/Schulze (1931: 334) unter den
Beispielen fiir den ,,Antritt der Pronominalsuffixe an die 3. Sing. akt., und loc. cit. sind nur A 193
b3, A 395 a3 und 434 b7 erwéhnt. Bei der Erklarung einer 3. Sing. Prateritum-Form gibt es die
Komplikation, dass A muk Singular und A aresi Plural Nominativ ist. Die drei Worter konnen
deswegen kaum einen sinnvollen Satz bilden, besonders weil A muk bislang als ,Joch‘ und A areri
bislang als ,Pfliige* interpretiert worden sind (vgl. Couvreur 1959: 252; Carling 2009: 44f.).
Deshalb muss A kdlkam anders erkliart werden.

A kdilkam ist wahrscheinlich Plural Nominativ eines Nomen agentis A kdlk* ,der Gehende, der
Weitergehende®, vgl. A tsek ,Bilder* aus A tsek ,bilden‘ in kuntis-tsek ,Bilder der Topfe* ~ skt.
kumbhakara- ,Topfer* (Sieg/Siegling/Schulze 1931: 2).121 Diese Moglichkeit wurde bereits von
Couvreur (1959: 252) unter Verweis auf Sieg ohne genaues Zitat erwéhnt: ,,D’aprés Sieg subst.
(nom d’agent) pl. nom.: muk kéilkam ,marchant sous le joug* (les boeufs)“, aber seine Ubersetzung
und Interpretation bleiben problematisch. Nach Couvreur bedeutet A areri ,,les boeufs®, und der
tocharische Text (knanmu)[ne]si iii muk kélkam areni erhielte die Bedeutung: ,,(Mit Weisheit
behaftet) [sind] mir meine Zugrinder, die unter dem Joch fahren®, eine Ubersetzung, die weder
durch die Pali- noch chinesische Version gestiitzt werden kann. Das vorangehende Adjektiv
(knanmuy)[ne]si ist ein Singular, was ebenfalls gegen die Interpretation Couvreurs spricht.

Der entsprechende chinesische Text ist 2E; & B4 , Weisheit ist das Joch des Pfluges*. Chin.
li e L hier ist kein Dvandva-Kompositum sondern ein Tatpurusa-Kompositum (vgl. die genaue
Analyse in Kapitel IV Abschnitt 2.2), was sich auch durch den Sachverhalt stiitzen ldsst, dass die

Metapher nur eine Eins-zu-Eins-Entsprechung ist, vgl. Pada 2a, 2¢ und 2d. Zum problematischen

121 Zur Plur. Nom. Endung auf -am vgl. TEB I: 134f.
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Pali-Kompositum yuganangalam, vgl. die Analyse in Abschnitt 1.6.9.3 unten. Angesichts der
Sachverhalte, dass muk Singular, aresi Plural Nominativ und kdlkam wahrscheinlich auch Plural
Nominativ ist, erweist sich die folgende Interpretation als wahrscheinlichste, dass statt (knanmu)
[ne]si iii besser (knanmu)[ne]sirii, ndmlich Nominativ Plural von knanmunesi, zu lesen ist. Das
Personalpronomen me in dem entsprechenden Pali-Vers muss aber kein Personalpronomen 7ii im
tocharischen Vers voraussetzen, vgl. z. B. Pada 2d ime pasluneyum asand ,Gedichtnis ist der
schiitzende Lenker und den Pali-Paralleltext sati me phalapacanam ,Gedachtnis ist mein
Pflugschar und Geif3el*.

Der Pali-Kommentar zu diesem Vers in Paramatthajotika 11 hilft bei der Erklarung der
Existenz eines Plurals in diesem Kontext: evam bhagavato duvidhapi paniia ... yathd yugam ...
Blessed One has the twofold wisdom (of insight and the path), ... just as the yoke ... controls the
uniform advance of the oxen of energy, ... And that is so only with respect to world-transcending
wisdom, but the other—mundane wisdom—may also be included (Smith 1916: 146).122 Bei diesem
Pada handelt es sich offensichtlich um den Vergleich von ,,Weisheit™ und ,,Joch*, was auch aus dem
chinesischen Paralleltext ermittelbar ist. Der Pali-Kommentar hat es sogar prézisiert, und es geht in
der Tat um die zwei Weisheiten, und demzufolge zwei Joche.

Deswegen bedeutet die tocharische Ubersetzung (knanmu)[ne]siiii muk-kéilkam areri
wahrscheinlich wortlich ,Mit Einsicht/Weisheit versehen sind die Joche, die mit dem Zugrind
laufen‘. Der Grund, warum das Joch noch ein Attribut muk-kdlk ,mit dem Zugrind laufend‘ in
diesem Kontext verlangt, liegt wahrscheinlich darin, dass es noch ,,JJoch des Wagens* gibt, was ein
wichtiges Motiv im beriihmten Wagengleichnis ist und z. B. in einem Sanskrit-altuigurischen
bilingualen Fragment aus Séangim bezeugt ist: rathah ... yasya ... dhuri ,der Wagen, an dessen Joch
...° (vgl. Waldschmidt 1967: 248f.). Vergleichbar ist das Wort ,Deichsel* (skt. zsa-, chin. yuan %),
welches zuerst ein wichtiger Bestandteil eines Wagens ist und danach auch die Stange eines Pflugs
bezeichnen kann. Dass die Pflug-Metapher wahrscheinlich aus dem Wagengleichnis entlehnt wurde,
ist aus Pada 2d (smytir ara)[ksajsarathi zu ersehen, wo das Wort sarathi ,Wagenlenker® bezeichnet
(zum Wagengleichnis im Tocharischen vgl. das Fragment B 5 und die Behandlung von B passontsa
,mit den Sehnen‘, siche Abschnitt 2.2 unten). Deshalb bedeutet A are wahrscheinlich ,Joch® im

Allgemeinen und entspricht skt. yuga- ,Joch®.

122 Die englische Ubersetzung ist von Bhikkhu Bodhi (2017: 511f)).
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1.6.8.2 Zu A kamm aresi
In der osttocharischen Phrase kamm aresi (= skt. phala ,Pflugschar®) liegt wahrscheinlich ein
zweites are, welches ,Pflug® bedeutet, und die Phrase bedeutet wortlich ,der Zahn des Pflugs‘, was

auch von Couvreur (1959: 252) und Carling (2009: 45) referiert.

1.6.9 Etymologischer Kommentar

1.6.9.1 Toch. A are ,Joch® und A are ,Pflug’

Dem tocharischen Wort A are ,Joch* liegt wahrscheinlich die uridg. Wurzel *hser- ,sich
(zusammen)fiigen‘ zugrunde (LIV 270f.; Pokorny 1959: 55ft.). Etymologisch verwandt ist damit B
ore ,Gelenk; Verbindung* aus einem Neutrum *Aze-hzr-om ,sich immer wieder Fiigendes® (vgl.
Abschnitt 2.1 unten). A are ,Joch® geht wahrscheinlich auf einen -n-Stamm mit individualisierenden
Bedeutung zuriick, und A areri ,Joche® < *ara-iii < urtoch. *areenid < *hzer-on-es ,die sich
Zusammenfiigenden‘. Zu Singular A are und Plural A areri vgl. auch A kare ,Schwert® (Plur. Nom.
kareni) (Hilmarsson 1996: 85).

A are ,Pflug® leitet sich wahrscheinlich aus einem -n#-Stamm von uridg. *hzerhs-o- ,der
Pfliigende* ab (vgl. auch die Analyse der R(e)-o- Ableitungen beziiglich der agentiven Semantik in
Abschnitt 1.2.8 oben), und die darunterliegende Wurzel ist uridg. *herhs- ,pfliigen® (LIV 272.;
Pokorny 1959: 62).

Die Moglichkeit, dass A are ,Pflug® aus A are ,Joch‘ sekundér entstanden ist, 1dsst sich aber
nicht ausschlieBen. Ein Beleg aus Rigveda fungiert als ein Beispiel dafiir, dass im Kontext von
Pfliigen das Verb fiir ,,Pflug® auch fiir ,,Joch* steht und vice versa: yundkta sira vi yuga tanudhvam
,Schirret die Pfliige an, stecket die Joche vor* in RV 10.101.03. Die Handlung ,,anschirren* bezieht
sich, genauer genommen, auf das Joch, und was sich nach vorn verbreitet (= ved. vi-fan-) ist in der
Tat der Pflug. Dass im Kontext von Pfliigen ein Teil fiir das Ganze stehen kann, liefern die
folgenden zwei Worter einen anderen Beweis dafiir: pali dhura ,Joch® aus ved. dhur, was

urspriinglich nur ,Auflagestelle des Jochs* bezeichnet (vgl. EWAia I: 794).

1.6.9.3 A are bei Carling 2009

Die Erklarung von Carling (2009: 44f.) lautet wie folgt: ,,The passage 361.5 corresponds to Pa. (SN
I: 172, Sn 77) paninia me yuganangalam ,wisdom is my yoke and plough‘ (Norman 1992: 9), lit.
,plough fitted with a yoke‘. The Tocharian translation says lit. ,ploughs fitting (lit. following) the
yoke**.
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Carling ist der Meinung, dass das Pali-Kompositum ,lit. ,plough fitted with a yoke** bedeutet.
Aber die gebotene Ubersetzung kann keiner Kategorie der Komposita!23 zugeordnet werden.
Zwischen yuga- und -nangalam wiirde man ein Verb erwarten, wenn man die Bedeutung ,,plough
fitted with a yoke* ausdriicken méchte.!24 Die Ubersetzung von Norman ist ebenfalls
problematisch. Nach Norman ist das Wort yuganangalam ein Dvandva-Kompositum, das der
zweiten Klasse von Dvandva angehort und ein neutrales Kollektivum ist. Eine solche Interpretation
bereitet aber Schwierigkeiten, weil die zweite Kategorie von Dvandva-Komposita aus Dingen oder
Begriffen bestehen, die in derselben Ebene stehen. Einige Beispiele sind: mukhandsikam ,Mund
und Nase*, chavimamsalohitam ,Haut, Fleisch und Blut‘, hatthapadam ,Hand und FuB}‘. Aber
solche Komposita wie trnasikasiram ,Nase und Kopf* und thatthakayam ,Hand und Korper* sind
singuldr und existieren nicht. Das Pali-Wort yuga- bezeichnet das Joch eines Pflugs, ndmlich einen
Bestandteil eines Pflugs, und die Beziehung zwischen yugam und nangalam entspricht der von
,Nase und Kopf* oder ,Hand und Korper. Ein mogliches Pali-Kompositum konnte *nangalayugam
G ) lauten, was aber nicht als ein Dvandva-Kompositum, sondern als Tatpurusa-
Kompositum zu verstehen ist, namlich ,Joch des Pflugs*. Aber dieses Kompositum ist im Sloka
unmetrisch.!25 Dies konnte die Kreation des semantisch problematischen Kompositums
yuganangalam erkléaren, vgl. pali nangalaphala- ,Pflugschar’ statt fphalanangala-.

Inhaltlich ist der Ausdruck ,,wisdom is my yoke and plough* kaum richtig. In diesem Text
findet man bei den Metaphern nur Eins-zu-Eins-Entsprechungen, namlich: skt. sSraddha ~ bijam,
skt. tapas ~ vysti-, pali hiri ~ isa, pali manas ~ yottam, skt. smyti- ~ araksasarathi, skt. sauratyam ~
pramoksanam, pali soraccam ~ pamocanam. In der Metapher in Pada 2d ist pali sati ,Gedachtnis*
im Pali-Text mit zwei Bestandteilen des Pfluges, ndmlich pali phala- ,Pflugschar® und pali pacana-
,Geissel’, verglichen, indessen sind der chinesische und Sanskrit-Text davon unterschieden. Die
Strophe des Pada 2d (smytir ara)[ksa]sarathi | ime pasluneyum_asandi | ,Gedéchtnis ist der
schiitzende Lenker® in Zeile 6 ist deshalb ein gutes Beispiel dafiir, dass die Pali-Version von der
Sanskrit- und chinesischen Version abweicht.

Die Ubersetzung ,,wisdom is my ploughs fitting the yoke* bei Carling ist auch problematisch.
Zunichst ist das Verb kdlk- ,gehen® (Malzahn 2010: 562) intransitiv, und die von Carling gegebene
Ubersetzung ,,following* ist fiir A kdlk- ,gehen® nicht geeignet. Zweitens werden die drei Worter

muk kalkam areri von Carling als muk-kalkam arefi verstanden, und dann als ,,ploughs fitting (lit.

123 Namlich Dvandva, Tatpurusa, Karmadharaya, Dvigu und Bahuvrihi.
124 Vielleicht yugayuktanangalam.

125 Fin vipula-Rhythmus geht nicht hier, weil es Pada b der zweiten Strophe ist.
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following) the yoke* iibersetzt, ndmlich ,,ploughs* als Subjekt, aber das vorangehende Adjektiv

knanmunesi ist ein Sing. Nom., genau wie die -si Adjektive in anderen Versen.

1.6.9.4 A muk

Aufgrund der Analyse oben in Abschnitt 1.6.8.1 entspricht A muk-kdlk ungefahr der Pali-Phrase
viriyabalibaddanam ekato gamanam ,gleichméfiges Fortgehen des Stiers mit Kraft und A are dem
Pali-Wort yuga- ,Joch‘. A muk ist sonst auch in A 66 b4 : kene kusne nas nati muk tampe ,welcher
zukommt Macht, muk, Kraft ...° bezeugt, und dort ist A muk wahrscheinlich ein Synonym von
,Kraft“ oder ,,Macht“. Die enge Beziehung zwischen ,,dem Stier” und ,,dem Starken* bestétigen die
Sanskrit-Worter fiir ,,Stier: skt. balin- ,kréftig; Stier*, skt. vrsa- ,Stier; ein kraftiger Mann‘, skt.
balivarda- ,Stier, Ochse (= pali balibadda-) wahrscheinlich mit dem volksetymologischen
Vorderglied balin- ,stark® (EWAia II: 217).

Zur Etymologie gibt es nur Vermutungen. Wenn die Bedeutung ,,stark, kréftig* primér ist, liegt
dem osttocharischen Wort A muk wahrscheinlich die uridg. Wurzel *meuk- ,kratzen, schlagen
zugrunde (vgl. Pokorny 1955: 745), weil die Bezeichnung der Kraft oft von einer Grundvorstellung
der Muskelanspannung ausgeht. Eine andere Moglichkeit ist A muk < *miuh;-ko- oder *miuh;-ko-
aus uridg. *mieuh;- ,bewegen, dringen, fortschieben® (LIV: 445f. und Pokorny 1959: 743), zur
semantischen Entwicklung, vgl. gr. dAxn ,Abwehr; Stirke, Kraft® aus uridg. *h>leks- ,abwehren*

(LIV: 278).
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2. Untersuchung der tocharischen Worter

2.1 Toch. A apsa und B ore
2.1.1 Forschungsstand
A apsd wurde als Nom. Plur. eines unbelegten Wortes apds* vermutet und Carling (2009: 37) hat
aufgrund der Bemerkung Pinaults (apud Carling, loc. cit.) die Bedeutung als ,joint (of the body)*
mit Fragezeichen angegeben. Eine genauere philologische Begriindung stand bisher jedoch aus.
Winter (2005: I, 5371f.), Schmidt (2008: 326f.) und Pinault (2008: 146ft.) haben das
westtocharische Wort B ore und dessen Plural wrenta schon eingehend untersucht. Wie bereits von
thnen erkannt, liegt der Schliissel zur korrekten Interpretation im Fragment B 107, ndmlich in dem
Satz lyyasa wrenta po laikate ,er wusch sich lyydsa wrenta vollstindig® in b4. Der entsprechende
Sanskrit-Text in Sanghabhedavastu (Gnoli 1977-1978: 1, 110) lautet wie folgt: gatrani parisicya
,[seine] Glieder [mit Wasser] iibergossen habend‘ (vgl. Schmidt 2008: 326). Da B /yydsa und skt.
angani einander entsprechen (vgl. Pinault 1988: 140, gefolgt von Peyrot 2012: 93), gelangt Winter
(2005: 1, 539) gefolgt von Schmidt (2008: 326) zu dem Schluss, dass B lyyasa und B wrenta ,,near-
synonyms and thus candidates for an occurrence in a paired item* waren. Pinault (2008: 147f.)
iibersetzt jedoch B wrenta in B 107 b4 als ,les loques® und denkt an einer Entsprechung zu skt.
pamsukiila- ,loques d’ordures, tas de poussieres® oder ,refuse rags‘, aus denen die Monche ihre
Gewinder zusammennédhen. Pinault nimmt an, dass der Buddha im Wasser seine Glieder und
Gewinder wusch. Aber der Sanskrit-Text spricht gegen diese Interpretation, weil er lautet:
bodhisattvo nadim nairanijanam uttirya civarakani pravrtya nadya nairanijandyas tire nisannah
,Nachdem er aus dem Fluss Nairafijjana ausgestiegen war [und seine] Bettlergewadnder angelegt
hatte, sa} der Bodhisattva am Ufer des Flusses® (Gnoli 1977-1978: 1, 110). Der Kontext beinhaltet,
dass der Buddha ohne Kleidung badete und sich im Wasser nur den Koérper wusch. Die schwierige
Passage nassa lyyasa wrenta po laikate ist auch von Hackstein/Habata/Bross (2019: 40ff.) in der
Untersuchung der tocharischen Buddhalegenden wieder grundsétzlich behandelt worden. Dort
werden zwei mogliche Deutungen fiir B /yydsa vorgeschlagen: A) lyydsa als eine Verbalform von
Prat. 11l oder Prit. I 3. Sing. Akt. ,er war erschopft® zu uridg. *(s)leih2- ,authéren, schwinden® und

B) als eine Nominalform mit der Bedeutung ,Glieder*.
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2.1.2 Philologische Untersuchung
Die Bedeutung von B wrenta und B ore kann folgendermallen bestimmt werden. Die osttocharische
Entsprechung von B lyyasa wrenta ist A lyiya/lya apsa, und A apsa kommt nur in Verbindung mit A
lyiya/lya als Paarformel vor (Sieg/Siegling/Schulze 1931: 92 und Carling 2009: 37). Dieser
Umstand konnte darauf deuten, dass die beiden Paarformeln wahrscheinlich eine Lehniibersetzung
aus dem Sanskrit sind, vgl. die anderen idiosynkratischen Beispiele im Tocharischen, z. B. B 7idikte-
yvok ,gotterfarbig, gotterdhnlich®126 «— skt. devavarna- ,gotterfarbig 127 und B swese ysarasse
,Blutregen ‘128 « skt. rudhiravarsa- ,Blutregen®.129

Das Sanskrit-Kompositum gatrasamdhi- ist im Lalitavistara (Hokazono 1994: 386) and
Mahavastu (Senart 1882—1897: 1, 205 und II, 8) bezeugt:130 udaram upagato gajapradhano
lalitagatih drdhavajra(LV)/anavadya(Mvu)-gatrasamdhih ,Der edle Elefant betrat den Mutterleib,
mit leichten Schritten und einem vajrafesten(LV)/tadellosen(Mvu) Kérper‘. Die Strophe ist eine
Beschreibung des beriihmten weillen Elefanten, der als Inkarnation des Buddha in einem Traum der
Konigin Maya erscheint. Der Inhalt dieser Strophe entsprach damals wahrscheinlich einem

populdren Motiv in der Erzéhlung von der Empfingnis des Buddha, denn das Motiv ist den Werken

126 Dieses Kompositum ist nur in den Aranemijataka-Fragmenten bezeugt, ndmlich (7id)kte-yokdm in PK NS
355 a4, fidkte-yok in PK NS 36+20 a3 und vermutlich auch (7idkte)-yok in B 90. In CEToM wird skt.

devariipa- als die Entsprechung vorgeschlagen.

127 Skt. devavarna- ist in Mahavastu (Senart 1882—1897: 111, 117) und Samadhirajasitra (Vaidya 1961: 145)
bezeugt.

128 Es ist als sw(e)s(e) ys(a)r(a)ss(e) in PK NS 36+20 bl bezeugt. Die entsprechende Stelle ist B 93 b3, aber
diese Phrase befindet sich leider in der Liicke. Die Ergdnzung swese tsainwasse ,Waffenregen von Schmidt
(2001: 324) orientiert sich an Couvreur (1964: 242), jedoch kann die Schriftspur nach (s)e kein ,,tsai sein
(vgl. das Foto jetzt in https://gallica.bnf.fr und auch die Tafel III b in Couvreur 1964), sondern eher ,,ysa*,
vgl. auch den Bruchteil mit den Aksara r(a)ss(e), der in der Tafel von Couvreur 1964 fehlt. Das dazu
gehorige Londoner Fragment H 149.240 (= IOL Toch 69) ist von Schmidt (2001: 323, 325) irrtiimlich als ,,H
149.290* zitiert worden, wird aber im Aufsatztitel korrekt angegeben.

129 Skt. rudhiravarsa- ist in Mahabharata 6.2.30c und Milasarvastivadavinayavastu (Bagchi 1967: 179)
bezeugt.

130 Beim ersten Halbvers unterscheiden sich die zwei Belege in Mahavastu und der Beleg in Lalitavistara
nur durch das einsilbige Wortchen nach himarajatanibhas ,gleich dem schneeweiflen Silber:
himarajatanibho se ° in Mvu 1: 205, himarajatanibho me ° in Mvu 1l: 8 und himarajatanibhas ca ° in LV. Die
Handschriften des Mahavastu sind in den nepalesischen Schriften geschrieben (vgl. Senart 1882—-1897: 1,

Vf.). In diesen Schriften sind die Aksara ,,se und ,,me* sehr dhnlich und leicht verwechselbar.
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der Mahasamghika-Literatur wie dem Mahavastu und der Mahayana-Literatur wie dem
Lalitavistara gemein.

Ved. gatra- bedeutet nur ,Kérperglied* (vgl. EWAia I: 484 und GraBmanns Wérterbuch s.v.).
Im klassischen Sanskrit entwickelte sich aus ,Korperglied* dann weiter die Bedeutung ,Kd&rper®,
vgl. Amarakosa 2.6.70 in manusyavarga ,Sektion iiber die Menschen*: gatram vapuh samhananam
sariram varsma vigrahah, die alle ,Korper® bedeuten. Das Gleiche gilt fiir die Entsprechung von B
lyyasa, namlich skt. anga-: Ved. anga- bedeutet nur ,Glied des Korpers® (vgl. EWAia I: 48 und
GraBmanns Wérterbuch s.v.), und die daraus entwickelte Bedeutung ,Korper® ist erst im klassischen
Sanskrit bezeugt.

Skt. gatra-samdhi- bedeutet wortlich ,Glied und Gelenk‘ oder ,Gelenk des Gliedes und dann
im iibertragenen Sinn ,Glieder, Kérper*.!3! In der chinesischen Ubersetzung von Lalitavistara ist
skt. gatrasamdhi- durch 3 ffi ,vier Glieder, Gelenke der vier Glieder® (T.187, 3.548¢17)!32
wiedergegeben. Bemerkenswert ist auch der Sachverhalt, dass im Mahavastu anstelle von
anavadyagdatrasamdhi- ,der tadellose Korper® 6fter einfach anavadyagatra- ,der tadellose Korper*
vorkommt, was auch dafiir spricht, dass skt. gatrasamdhi- und gatra- Synonyme sind.

Die berithmte Geschichte um die Empféngnis des Buddha war damals sicherlich zusammen
mit anderen buddhistischen Erzahlungen von Indien bis in das tocharische Gebiet iiberliefert, und
ein dhnliches Motiv kehrt in Gestalt des Ausdrucks gatrasamdhi- bei den Tocharern wieder, die den
indischen Ausdruck urspriinglich ganz wortlich ins Westtocharische als lyyasa wrenta und
Osttocharische als A lyiya apsa tibersetzt hatten. Da skt. gatrasamdhi- und skt. gatra- Synonyme
sind, wurde die Paarformel B lyydsa wrenta gebraucht, um skt. gatrani- in der Geschichte der
Speisung des Bodhisattva wiederzugeben.!33 Auf die gleiche Weise bedeutete A lyiya apsa dann
einfach ,Glieder*, vgl. kusne lya apsa pdrkrdim kulypalam ,Welche Glieder als lange verlangt
werden® in A 151 b5 (Knoll 1996: 17).

Das Sanskrit-Kompositum angasamdhi- ,Gelenk des Gliedes, Gelenk des Korpers® ist in
medizinischen und poetischen Sanskrit-Texten auch hiufig belegt, e.g. sphuritangasamdhi- ,das

Zucken in den Gelenken® in Susrutasamhita 6.62.8 (Sharma 1999-2001: 111, 605);

131 Vgl. die englische Ubersetzung ,body* von Jones (1949: 162) und die japanische Ubersetzung PUf¥ « &
fiii ,vier Glieder und Knochen-Gelenke‘ von Hokazono (1994: 789).

132 In Kapitel 6 Chu tai pin Fg i & des chinesischen Lalitavistara (chin. Fang guang da zhuang yan jing J5
JEIHE BRAS).

133 Die Moglichkeit, dass die dem tocharischen Text zugrundeliegende Sanskrit-Vorlage tatsichlich ein

Kompositum gatrasamdhi- ,Glied und Gelenk* enthilt, kann auch nicht ausgeschlossen werden.
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Jjanujanghorukatyamsa-hastapadangasamdhisu- ,in Knie, Bein, Schenkel, Hiifte, Schulter, Hand,
FuB3, Gelenken des Korpers® in Carakasamhita 6.29.17 (Sharma 2014: 11, 487f.) und in
Astangahydayasamhita 3.16.6 (Das/Emmerick 1998: 150); sarvangasamdhisu- ,in den Gelenken
aller Glieder® in Mahdabharata 12.47.41.

Deshalb entsprechen A @pds* und B ore wahrscheinlich dem Sanskrit-Wort samdhi- ,Gelenk.
Eine indirekte zusétzliche Evidenz hierfiir liefert ein Beleg von B ore in Fragment THT 1324.b (vgl.
die Fragmentedition in Abschnitt 1.5 oben). Das tocharische Garbhavakrantisitra tulit auf den
indischen Quellen. Es ist in diesem Zusammenhang sehr wahrscheinlich, dass das Kompositum B
ay=ore eine Lehniibersetzung von skt. asthisamdhi- ,Knochen und Gelenk‘ oder ,Gelenk der
Knochen® darstellt. Das Sanskrit-Kompositum asthisamdhi- ist hdufig im medizinischen Kontext
bezeugt: elfmal in Astangahrdayasamhita, neunmal in Carakasamhita und neunmal in
Susrutasamhita, vgl. e.g. asthisamdhayo ,sthisamyogas tatropanibaddhds ca snayukandarah ,bone-
joints are those where bones meet alongwith the bound ligaments and tendons‘ in Carakasamhita
1.11.48 (Sharma 2014: I, 78) und in den Bower-Handschriften Teil II Folio 11v:
cyutanispistasthisandhayah || 349 || ,diejenigen, deren Knochen und Gelenke bewegt und
zerstampft sind* und cyutabhagnasthi-sandhigu ... || 358 || ,unter denjenigen, deren Knochen und
Gelenke bewegt und zerbrochen sind‘ (Hoernle 1893—1912: 111, 44). Belegt ist es auch in einem
berithmten Abhidharma-Text Abhidharmakosavyakhya von Yasomitra, nimlich einem Kommentar
zu Vasubandhus Abhidharmakosa. Der Abhidharmakosa und die Kommentare dazu waren damals
im Turfan-Gebiet beliebte dogmatische Texte, die durch zahlreiche Sanskrit- und tocharischen
Fragmenten bezeugt sind. Die Belege lauten: parvanah asthisamdhisamkocavikasakriyayam ,des
Gelenkes: in der Handlung des Sich-Zusammenziehens und des Sich-Offnens der Gelenke der
Knochen‘ und asthisamdhivisesopanyasah ,die Angabe tliber die Spezies der Gelenke der Knochen*

(Wogihara 1971: 1, 99 und II, 645).

2.1.3 Etymologischer Kommentar
2.1.3.1 Toch. A apsa ,Gelenke*
A apsa ist Nom. Plur., dessen Nom. Sing. vermutlich A dpds* lautet (vgl. Carling 2009: 37). Da A
apsa oder A apds* skt. samdhi- ,Gelenk® entspricht (vgl. die philologische Begriindung in Abschnitt
2.1.2 oben), ist als zugrunde liegende Wurzel uridg. *hzep- ,passen, sich fiigen* (LIV: 269)
plausibel.

Morphologisch betrachtet gibt es zwei mogliche Staimme. Die erste Moglichkeit ist ein *-s-
Stamm, ndmlich A apsa ,Gelenke* < *apssa < urtoch. *aps-id/e-sa < *hyp-s-e/os-h2 ,Gelenke* aus

uridg. *hzep-, vgl. gr. dyea ,Gelenke* (in Od. 4.794 = 18.189) < *hyp-ses-h> und ved. dpsas- ,Brust,
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Vorderseite (EWAia I: 90) < *hzep-ses-. Zur griechischen *-s-es-Bildung aus der Schwundstufe,
vgl. micog ,Au als gras-/baumreicher Aufenthaltsort 134 < *pih,d-s-es- aus *peih;- ,fett sein,
anschwellen ‘135 (Chantraine 1933: 421 und Schwyzer 1939: 513). Die zweite Mdglichkeit ist eine
*-eso- Bildung: A apds™* < urtoch. *apidsce < *h>(e)p-eso-,13¢ vgl. luw. happisa ,Glied* < *hz(e)p-
eso- und das Heterokliton heth. happessar ,Gelenk, Glied, Korperteil® < *hz(e)p-es-r/n- (vgl.
Melchert 1984: 90; HED 3: 1121f.).137 Vgl. die anderen verwandten Worter bei Witczak (1989: 23—
34).

2.1.3.2 Toch. B ore ,Gelenk*

B wrenta ist Nom. Akk. Plur. von B ore (vgl. Pinault 2008: 147), welches im Rahmen der
philologischen Untersuchung in Abschnitt 2.1.2 und 1.1.5 oben als Entsprechung von skt. samdhi-
,Gelenk* oder skt. bandha- ,Fesselung, Verbindung® identifiziert werden konnte. B ore ,Gelenk;
Verbindung® kann plausibel auf ein Neutrum *hze-h2r-om ,sich immer wieder fiigendes, biegendes
Glied® zuriickgefiigt werden, eine reduplizierte Nominalbildung des Typs *kve-kwlh;-o- ,sich immer
wieder drehendes Rad* (ai. cakra-, engl. wheel).

Aus uridg. *hzer- ,sich (zusammen)fiigen® sind Derivate fiir ,Gelenk® auch in anderen
Sprachen bezeugt, vgl. gr. dp-0pov ,Glied, Gelenk® < *hzer-dhrom, lat. artus ,Gelenk, Glied® <
*hoer-tu- oder *hap-tu- (vgl. gr. dptig: ovvtalig ,Zusammenstellung® (Hesychius 7544) und ved.
rtu- ,richtige Zeit, Regel‘, Pokorny 1959: 57; EWAia I: 257).

Innerhalb der idg. Sprachen kommen Bedeutungsverschiebungen zwischen Teil und Ganzem
(sog. meronymische Bedeutungsverschiebungen) oft vor, dergestalt, dass z. B. Worter fiir ,Glied"
auch ,Gelenk* bedeuten und umgekehrt genauso, vgl. ved. pdrvan- ,Gelenk, zwischen zwei
Gelenken liegendes Korperglied® (EWAia II: 99), gr. Gp-0pov ,Glied, Gelenk®, lat. artus ,Gelenk,
Glied®, ahd. gilid ,Glied, Gelenk® (EWAhd IV: 289f.), anord. /ior ,Gelenk, Glied®, lit. luoceklis
,Gelenk, Glied® und narys ,Gelenk, Glied® (Fraenkel 1962—1965: 357 und 495). Aullerhalb der idg.
Sprachen lassen sich weitere typologische Parallelen finden, vgl. e.g. chin. zhi jie S i ,vier

Glieder, Gelenke der vier Glieder*. Durch diese semantische Affinitit von ,Glied‘ und ,Gelenk*

134 Vgl. LfgrE III: 1263. Im frithgriechischen Epos ist nur Akk. Plur. belegt.
135 Vgl. die ausfiihrliche Behandlung fiir B pitke ,Fett, Ol° in Abschnitt 2.4 unten und Pan 2019.

136 Uber die Nicht-Palatalisierung von uridg. *e nach den Labialen, vgl. A pdii < uridg. *pénkre fiinf*, vgl.
weiter Hackstein 2017: 1311.

137 Wurzeln in R(e)- und R(o)-Stufe sind beide moglich, vgl. heth. palhessar ,Breite* < *plhs-és-r, und heth.

nepis ,Himmel‘ und ved. nabhas- ,Wolke; Himmel‘< *nébh-es- ,Himmel‘.
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erklart sich unter dem anderen Aspekt der Sachverhalt innerhalb des Tocharischen, dass A lyiya/lya
,Glieder zusammen mit A apsa ,Gelenke‘ einfach ,Glieder® bedeuten kann und so weiter
verwendet ist, obwohl urspriinglich A lyiya/lya apsa ,Glieder und Gelenke® wahrscheinlich eine
Lehniibersetzung ist, und B lyyasa ,Glieder® mit B wrenta ,Gelenke* als Entsprechung zu skt.

gatrani ,Glieder* bezeugt ist.

2.1.3.3 Toch. B lyyasa und A lyiyal/lya ,Glieder*

Toch. B lyyasa und A lyiya/lya ,Glieder® sind wahrscheinlich mit ahd. /id ,Glied, Gelenk* verwandt
(urspriinglich u-Stamm); got. lipus ,Glied® <urgerm. */i-pu- < uridg. */iH-tu- ,Krimmung,
Biegung‘, und sie gehen alle auf uridg. */eiH- ,sich niederbeugen, sich krumm machen‘ (EWAhd V:
1239ft.). A lyiya ,Glieder® <urtoch. *liGiH-a < *leiH-h> ,eine Menge der Biegenden®, Kollektivum
aus einem -o-Stamm */eiH-o- ,der Biegende‘. B lyydsa ,Glieder® < *lyiyas-a < urtoch. */idias-a <
*leiH-es-h>, Kollektivum aus einem -es-Stamm */eiH-es- ,das Biegende®. Der auslautende Laryngal
von */eiH- ist deshalb &2, weil *leih;-es-h, (iiber *lei-es-h2 > urtoch. *ldids-a >) B lyyasa und
*leihs-es-h> (liber *lej-os-h2 > urtoch. *ldies-a >) TB lyyesa ergeben hitte.

In EWAAd (V: 1243) wird unter dem Eintrag ahd. /id ,Glied, Gelenk*® vermutet, dass die
germanischen nominalen Ableitungen zusammen mit ved. /ayate ,schmiegt sich® auf uridg. */eiH-
,sich niederbeugen, sich ducken, sich verstecken® zuriickgehen (in LIV: 405 aber ,sich
anschmiegen‘). Wenn es zutrifft, lassen sich die tocharischen Wurzeln B /iy@ und A lya ,abwischen,
reinigen‘ etymologisch auch mit B lyyasa A lyiya ,Glieder® verbinden, vgl. ferner B lyyastdir ,wischt
ab* aus urtoch. *lidia-sk- < *leihs-sk- mit einer kausativen Bedeutung ,verstecken‘ und A lyd-s-

(Prés VIII) aus */ih>-s- auch mit einer kausativen Bedeutung ,verstecken®.

2.2 Toch. B passontsa

2.2.1 Forschungsstand

B passontsa ist von Sieg/Siegling (1949 Ubers.: 10) als ,,Muskeln‘ mit Fragezeichen glossiert. In
TEB (II: 207) ist die Bedeutung ,,Muskeln* ohne Fragezeichen angegeben, was so auch in spiterer
Literatur tibernommen wird (e.g. Thomas 1968: 223; Thomas 1979: 29; Adams 2013: 387). Jedoch
gibt es fiir diesen unsicheren Bedeutungsansatz nach Sieg/Siegling (1949 Ubers.: 10) keine
philologische Begriindung.
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2.2.2 Philologischer Kommentar

B passontsa ist ein Hapax in B 5 b2, und kommt zusammen mit B s7ior ,Sehne‘ im Wagengleichnis
vor. Die Stelle mit der Ergiinzung von Sieg/Siegling (1949 Ubers.: 10 Anm. 6) lautet: mdkt(e) meski
sess(anmos koklentse sdnmanmasa) : mant a2\stassi meski tne siior-passontsa sessanmos ,Wie die
meski des Wagens mit Béandern verbunden [sind], so sind hier die meski der Knochen durch Sehnen
und passontsa verbunden‘. Hier wird der Wagen mit dem Korper verglichen. Die Beschreibung der
Knochen und Sehnen kommt in vielen medizinischen Texten vor, und dort ist skt. sn@yu ,Sehne®,
was toch. B s7ior entspricht, oft zusammen mit seinem Synonym skt. kandara- ,Sehne‘ in einem
Dvandva-Kompositum belegt. Vgl. das Beispiel aus Carakasamhita: asthisamdhayo Ssthisamyogas
tatropanibaddhas ca snayukandarah ,bone-joints are those where bones meet along with the
bound ligaments and tendons‘ in Carakasamhita 1.11.48 (Sharma 2014: 1, 78). Dass zwei
Synonyme zusammen eine Paarformel bilden, ist im tocharischen Korpus nicht selten, vgl. B lyydsa
wrenta und lyiyal/lya apsa ,Glieder und Gelenke‘. B passontsa kann skt. kandara- ,Sehne*
entsprechen.

In einem Sanskrit-westtocharischen bilingualen scholastischen Fragment B 148 al ist skt.
trisamdhi'38 durch toch. B treya meskem wiedergegeben. Andererseits entsprechen B meske und A
masdk skt. samyoga- ,Verbindung‘ und bedeuten ,Band, Verbindung® in den medizinischen Texten
(B astassi meski ~ skt. asthi-samyogas ,Verbindungen der Knochen‘, vgl. das Beispiel in
Carakasamhita oben). B meske und A masdk ,Verbindung* gehen wahrscheinlich auf uridg.
*mosgo- ,Knoten‘ aus uridg. *mesg- ,kniipfen‘ zuriick, und sie sind verwandt mit ahd. maska

,Masche, Netz*, lit. mazgas ,Knoten® (vgl. EWAhd VI: 201ff.; Pokorny 1959: 746).

2.2.3 Etymologischer Kommentar

B passontsa ,mit den Sehnen‘ ist Plural Perlativ, und gehort zur Deklinationsklasse VI. 5 (TEB I:
137). Zu dieser Deklinationsklasse vgl. die Behandlung von toch. B prari und A prar ,Finger® in
Abschnitt 2.6. Aufgrund der morphologischen und etymologischen Analyse dort ist B passontsa
wahrscheinlich verwandt mit der Wurzel B pass- ,(Haut) abziehen‘ (Malzahn 2010: 699f.) und geht
via urtoch. *pas(s)-a auf *(s)phz-s-ehz- aus dem s-haften (wahrscheinlich desiderativen)
Verbalstamm von uridg. *(s)peh:- ,(heraus)ziehen® (LIV: 575) zuriick. Zur Verdopplung von -s- vgl.

die Prit.-Formen von B #ds ,setzen‘: tesar (Shorchuq) 3. Plur. Akt. ,sie setzten‘ und tdssante (MQR)

138 Auf der Handschrift steht trisamndhi.
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3. Plur. Med. ,sie setzten sich® (B tas < *dhh;-s- zu uridg. dheh;- ,stellen, setzen®, LIV: 136;
Hackstein 1995: 64f.).139

Der Stamm *(s)ph;-s- ist sonst auch im Griechischen bezeugt, vgl. gr. cmacudc ,das Zucken,
Krampf* < *(s)phs-s-mo-; -onactog ,zugezogen® < *(s)phs-s-to-. Vgl. auch die Verwendungsweise
von gr. omam: Tovg ... OGS ... éomdctnuev ,wir haben unsere Fiile verstaucht® (Euripides Cyclops
639-640, 5. Jh. v. Chr.); tov unpov onacOijvan ,das Schenkelbein verstaucht/verrenkt zu haben*
(Herodotus Historiae 6.134, 5. Jh. v. Chr.); 10 okéAhog éomace ,hat den Schenkel verstaucht/
verrenkt® (Aratus Fragmenta 3, 3. Jh. v. Chr.). Die Semantik ,Sehne® als ,die Ziehende, Zuckende®
von B passo* entwickelt sich aus der Bedeutung des Nomens actionis *(s)phz-s-ehs- ,das Ziehen,
Zucken®, vgl. lat. rota ,Rad‘ < Kollektivum uridg. *rot-eh,- ,Laufendes‘ aus *ret- ,laufen vs. lat.

fuga ,Flucht® und gr. puyn ,Flucht® < *bhug-eh>- ,das Entflichen‘ aus uridg. *bheug- ,entflichen’.

2.3 Toch. A pit

2.3.1 Forschungsstand

Das osttocharische Wort A pdt wird von Sieg/Siegling/Schulze (1931: 322) erwihnt, ohne dass eine
Bedeutung angegeben wird. Auch Poucha (1955: 170) liel das Wort uniibersetzt. TEB (II: 115)
glossiert A pdt aber mit ,,wohl Préverb von unsicherer Bedeutung* und setzt A pdt kdlkont mit skt.
atita- ,vergangen® gleich, allerdings mit Fragezeichen.!40 Pinault (2008: 232f.) riumt ein, dass die
Erklarung fiir A pdt schwierig ist, und bemerkt, dass pdt in YQ II1.12 (1.27) bl eher wie eine
Postposition fungiert.!4! Fiir den Beleg akdmtsune pdit kéilpalunesi in Punyavantajataka A 3 al hat
Pinault zwei mogliche Erklarungen vorgeschlagen: 1) pdt bezieht sich auf kdlpalune und bedeutet

»en plus®; 2) pdt bezieht sich auf akdmtsune und bedeutet ,,en fonction de (relativement a, au prix

139 Nach Hackstein (1995: 65) kann die Schwundstufe der Wurzel ,,einer analogischen Angleichung an die
Waurzelgestalt des *Prs. (> Konj.-) Stamms *tatta- zugeschrieben werden®. Aber nach Kiimmel (LIV: 23 und

136) kennt das unreduplizierte uridg. -s-Desiderativ einen Ablaut, ndmlich R(é)/R(z)-s-.

140 Diese Erkldarung in TEB ist an sich problematisch, weil der Text pdt adhit kélkont lautet und nicht tadhit
pit kilkontt. Ubrigens befinden sich die drei Worter pit adhit kiilkont innerhalb des toch. Kommentars zum
Sanskrit-Wort cittasauksmalaksana-, und eine tocharische Erklarung fiir ein anderes Sanskrit-Wort dort wére

ungewohnlich.

141 Pinault 2008: 232: ,,0u pdt apparait plutot comme une postposition aprés un génitif™.
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de)“. Die Ubersetzung von A pdt von Carling (2009: 2) unter dem Stichwort akédmtsune ist ,,beyond

[that]* (,,en plus* bei Pinault), und ihre Interpretation von A pdt stiitzt sich wiederum auf Pinault.!42

2.3.2 Buddhologischer Kommentar
Der Schliissel zur Erklidrung von A pdt liegt in den Abhidharma-Fragmenten A 384, A 385 und A
386. Die drei Fragmente A 384-386 sind bilingual, ndmlich Sanskrit-toch. A. Der dort bewahrte
Sanskrit-Text ist von Inokuchi (1961: 336ft.) als zum Abhidharmavatara gehorig identifiziert
worden. Der Autor des Abhidharmavatara ist Skandhila oder Sugandhara, der wahrscheinlich
Lehrer des Samghabhadra war (vgl. Dhammajoti 2008: 50ft.).143 Der vollstindige Text des
Abhidharmavatara ist nur in einer chinesischen Ubersetzung von Xuanzang!44 und einer tibetischen
Ubersetzung!45 von Jinamitra, Danasila, and Ye-$es-sde mit einem tibetischen Kommentar hierzu
erhalten.!4¢ Ein Sanskrit-Fragment des Abhidharmavatara aus Gilgit ist von Matsuda (1996: 351t.)
identifiziert worden.!47

Die Sanskrit-Stichworter von A 384 a5 bis A 385 a3 sind:
vitarka, cittaudaryalaksana, samkalpadvitinama, samjnanilodutavrtti, audarikaparicd vijiianam

hetudharma, vicara, cittasauksmalaksana, manovijiianapravytyanukulo dharma

142 Carling 2009: 2: ,,The interpretation of pdt in 3 al remains uncertain, see TEB II: 18 (n. 23), 118. In view
of the occurrence of pdt in YQ II1.12 b1 it can be a postposition®.

143 Vgl. auch de Jong 1979: 294: | En tout cas, une indication de la parenté entre les doctrines de Skandhila et
de Samghabhadra se trouve dans le fait que Skandhila et Samghabhadra mentionnent tous les deux le dégofit

(nirvid) parmi les bons dharma mentaux.
144 Ru a pi da mo lun N\ B2 i3 % Taisho Nr. 1554.
145 Rab tu byed pa chos mnon la ’jug pa, Tohoku Nr. 4098, Peking Nr. 5599.

146 Uber die relevante bibliographische Information und die chinesischen und tibetischen Texte, vgl. de Jong
1979: 294ff. und Kritzer 2010: 265ff.

147 Der bewahrte Sanskrit-Text entspricht dem chinesischen Text in T.1554, 28.986 b28—c26.
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Dass dieser Abschnitt zum Abhidharmavatara gehort, steht auBer Zweifel.!48 In dieser Passage ist
das Sanskrit-Kompositum samjiianilodutavytti'® belegt, dessen chinesische Entsprechung xiang
feng suo xi 18RI E#&150  gestoBen/erregt vom Bewusstseinswind* und tibetische Entsprechung ‘du
shes kyi rlung gis bskyed na ’jug pa ,dessen Verhalten durch den Bewusstseinswind bewirkt/erzeugt
ist® lautet.!5! Das Abhidharmadipa enthélt auch einen Abschnitt iiber skt. vitarka- ,das Erwégen, das
begriffliche Erfassen‘ und vicara- ,das Durchdenken, das diskursive Denken‘.152 Der entsprechende
Sanskrit-Text im Kommentar (Vibhasaprabhavytti) zu Abhidharmadipa lautet folgendermalien
(Jaini 1959: 81):

vitarko nama cittaudaryalaksanah samkalpadvittyanama visayanimittaprakaravikalpt
samjiiapavanoddhatavrttih audarikapaiicavijiianakayapravyttihetuh | vicaras tu
cittasauksmyalaksano manovijiianapravrttyanukiilah | ityetau dvau dharmau kamavacare cetasi

sarvasmin niyamenotpadyete |

Die Sanskrit-Stichworter in A 384 a5 bis A 385 a3 sind im Fettdruck hervorgehoben. Statt
samjnianilodutavrtti steht im Abhidharmadipa-Kommentar ein Synonym samjiiapavanoddhatavrtti
,dessen Verhalten durch den Bewusstseinswind hinaufgetrieben/erregt ist‘. Es ist offensichtlich,
dass beide Sanskrit-Versionen auf einen gemeinsamen Ursprung zuriickgehen. Bei diesem Abschnitt
handelt es sich um skt. caitasika- ,die Geist(art)igen‘. Die enge Beziehung zwischen dem
Abhidharmavatara und dem Abhidharmadipa-Kommentar in Bezug auf die caitasika- hat
Yoshimoto (1982: 55f.) bereits aufgezeigt, und Mitomo (2007: 128ff.) hat die einzelnen caitasika in
vier Abhidharma-Texten (4bhidharmakosabhasya, Abhidharmanyayanusara, Abhidharmavatara
und Abhidharmadipa) ausfiihrlich verglichen. Dhammajoti (2008: 30ff.) hat auch die Ahnlichkeit
der Beschreibungen von caitasika in den Abhidharma-Texten mit einem Vergleich zwischen dem

Sanskrit-Text des Abhidharmadipa und der tibetischen Ubersetzung des Abhidharmavatara

148 Vgl. die vergleichende Analyse der Sanskrit-, chinesischen und tibetischen Version von Inokuchi 1961:
340.

149 Vel. die genaue Analyse dieses Wortes im Abschnitt 2.10 {iber A raritku unten. In SWTF (S. 272 der 24.

—cc

Lieferung.) ist die handschriftliche Lesung irrig als tsamjrianilodiitavrtti- mit langem ,,iz* eingetragen. In den

bibliographischen Informationen unter diesem Eintrag im SWTF ist der Aufsatz von Inokuchi 1961 gemeint.
150 Chin. xi % ist wahrscheinlich Fehler fiir ji #; vgl. Dhammajoti 2008: 178 Anm. 105.
151 In Derge Edition Band 147, S.612, Zeile 3.

152 Zum Unterschied zwischen beiden Begriffen vgl. Mittal 1957: 58 Anm. 5.
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demonstriert. Moglicherweise hatte der Autor des Abhidharmadipa-Kommentars den Text des
Abhidharmavatara zur Verfiigung, um diesen Abschnitt liber vitarka und vicara zu verfassen.
Die tocharische Passage, die das Wort pdt enthilt und skt. cittasauksmalaksana kommentiert,
lautet folgendermalf3en:
cittasauksmalaksana : pdlskes lykdilyamsunesi svaasssa1ybhap ¢ pdlskes lykdlydsuneyam surm
vicar namtsu : kuc ne pdltsdk lyaklyam mérkampaldntu alambam yatrd : som paramam pd rupi
indris pdt adhit kd ¢ 122y lkont visaydntu avijiiapti kus Skam ne caitasikeii mdrkampaldntu

lydklyam pkak vicaris campluneyam manovijiiam alambam yatrd ¢ td ¢ (a3, myo trdankds *

Innerhalb des Abhidharmadipa steht skt. cittasauksmalaksana ,die Feinheit des Gedankens zum
Merkmal habend® im Kommentar zu Vers 123 in Kapitel Il /ndriya. Der tocharische Kommentar
enthalt die folgenden tocharischen Stichworter: pdri rupi indris ,finf Sinnesorgane des Korpers®,
adhit ,vergangen‘, visaydntu ,(Sinnes)objekte*, avijiapti ,das Nicht-Kundtun®, caitasiken
mdrkampaldntu ,die geistigen Dharma‘,153 manovijiiam ,geistige Wahrnehmung* und alambam
,Anhaltspunkt*. Bei diesen Stichwdrtern handelt es sich sehr wahrscheinlich um den Kommentar zu
Vers 57 in Kapitel I Dhatu in Abhidharmadipa (Jaini 1959: 40; Mitomo 2007: 317f.). Der
entsprechende Abschnitt im Abhidharmakosabhasya findet sich in Kapitel I Dhatu Vers 44 (Pradhan
1967: 34; Ejima 1989: 52ff.; Pruden 1988: 122ft.).

Die einleitende Erklarung fiir paricendriya ,fiinf Sinnesorgane®, visaya ,Sinnesobjekte‘ und
avijiiapti ,das Nicht-Kundtun® in Kapitel I des Abhidharmadipa befinden sich leider in der Liicke
der Handschrift,!54 aber man kann den Abschnitt im Abhidharmakosabhdsya konsultieren. Vers 1 9
des Abhidharmakosabhasya lautet (Pradhan 1967: 5f.; Ejima 1989: 7f.): ripam paricendriyany
arthah panicavijiiaptir eva ca ,riipa ist die finf Sinnesorgane, die fiinf Sinnesobjekte und das Nicht-

Kundtun®. A alambam ,Anhaltspunkt, Grundlage* ist ein Lehnwort aus skt. alambana-

153 Zu skt. caitasika dharmah ,die geist(art)igen Dharma‘ vgl. Paiicavastuka 1 V6-R1: caitasika dharmdah
katame. ye dharmas cittena samprayuktah. te punah katame. vedana samjiia cetand sparso manaskaras
chando ‘dhimuktih Sraddhda viryam smrtih samadhih prajia vitarko vicarah pramado ‘pramadah ... ,Was
sind die geistigen Gegebenheiten? Diejenigen, die mit dem Geist verbunden sind. Was sind sie aulerdem?
Empfindung, BewuBtsein, Wille, Beriihrung, Aufmerksamkeit, Begehren, Uberzeugung, Glaube,
Strebsamkeit, Achtsamkeit, Sammlung, Einsicht, Nachdenken, Uberlegen, Faulheit, FleiB, ... ¢ (Imanishi
1969: 7)

154 Vgl. Jaini 1959: 3: ,,Major portions of the first pada of the Adhyaya I (29 folios) ... are also lost®.
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,Anhaltspunkt*.!55 Das Thema in Vers 1 57 des Abhidharmadipa ist das zeitliche Verhiltnis
zwischen Wahrnehmungen (skt. vijiana) und ihren Grundlagen (skt. @sraya),!5¢ und die
Sinnesorgane (skt. indriya) fungieren wie die Grundlagen von Wahrnehmungen, was die erste der
catuskoti ,vier Standpunkte‘ erklirt: nisraya eva caksuradayah ,Die Sinnesorgane sind die
Grundlagen (von Wahrnehmungen)® (Jaini 1959: 40). Der Sanskrit-Text in Abhidharmadipa lautet:
manovijiianasya kriyavato nityam asrayo titah ,Die Grundlage der geistigen Wahrnehmung, die
Tatigkeit beinhaltet, ist (gegeniiber der geistigen Wahrnehmung) immer vergangen‘. Dieselbe
Anschauung findet sich auch in Abhidharmakosabhdsya Vers 1 44: manovijiianadhatoh
samanantaraniruddham mana asrayah ,Die Grundlage der geistigen Wahrnehmung ist das
Geistorgan, das (gegeniiber der geistigen Wahrnehmung) unmittelbar unterdriickt/zuriickgehalten
ist*.157 Die tocharische Phrase pdt adhit kdlkont visaydntu avijiiapti kus Skam ne caitasikeri
mdrkampaldntu lydklyam kann sich auch auf den zweiten Standpunkt beziehen: dvitiya
samanantaratitas caitasiko dharmadhatuh ,Der zweite (Standpunkt): Der geistige Dharmadhatu ist
unmittelbar vergangen®, weil die feinen geistigen Dharmas (toch. caitasikeri mdrkampaldntu
lydklyam), wie. z.B vedana ,Empfindungen, gegeniiber der geistigen Wahrnehmung unmittelbar
vergangen sind.!5¢ Deshalb entspricht A pdt adhit kdlkont wahrscheinlich skt. samanantaratita-
,unmittelbar vergangen®.

Toch. A paramam ,Atom‘ bezieht sich auf den Kommentar zu Abhidharmadipa Vers 110 in
Kapitel 11 Indriya (Jaini 1959: 65): sarvasitksmah khalu riupasamskaropadanasamcayabheda-
paryantah paramanur iti prajiiapyate ,Es wird erklért, dass das Atom (skt. paramanu) ja das
Feinste (skt. sarvasitksma) ist, was unteilbar ist (skt. bhedaparyanta, wortlich ,Teilung als das Ende

habend®), was in der (feinsten) Herstellung der Korperlichkeit (skt. ripasamskara) und der

155 In den Abhidharma-Texten werden asraya- ,Anlehnungspunkt* (chin. suo yi ffi{f; tib. rten), asrita- ,das
Angelehnte‘ und alambana- ,Anhaltspunkt (~ chin. suo yuan fly%%; tib. dmigs pa) deutlich unterschieden.
Toch. A alambam ,Anhaltspunkt, Grundlage* fungiert hier anscheinend als ein allgemeines Wort fiir ,,Basis,

Grundlage* statt einer genauen Entsprechung des skt. alambana- ,Anhaltspunkt®.
156 Vgl. Mitomo 2007: 317: .3k & ik DfEA « AMEAE

157 Vgl. chin. kMR M [H & von Xuanzang (T.1558, 29.12b5) und &tk AL [ Jiiik 4K von Zhendi
(T.1559, 29.172a10)

158 Vgl. chin. 5 /4], FE 4R 0 Fr 5L von Xuanzang (T.1558, 29.12b12-13) und 28 — /4], sHIREE
WO EEE S von Zhendi (T.1559, 29.172a15-16). Der Sanskrit-Text in Abhidharmadipa lautet: samanantara

eva vedanadayah ,Die Empfindung und andere (geistige Dharmas) sind die unmittelbaren (Ursachen)‘.
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Ansammlung (skt. samcaya) wegen des Ergreifens (skt. upadana) besteht*,15% und die
entsprechende Definition in Abhidharmakosabhasya lautet: sarvasitksmo hi ripasamghatah
paramanur ity ucyate ,Es wird gesagt, dass das Atom (skt. paramanu) ja die feinste (skt.
sarvasiiksma) Sammlung der Korperlichkeit (skt. ripasamghata) ist*. Indessen kann eine weitere
Moglichkeit nicht ausgeschlossen werden, namlich dass es sich auf das Atom in Vers 44 in Kapitel |
Dhatu von Abhidharmakosabhdasya bezieht: yavanto hindriya-paramanavas tavanto hi visaya-
paramanavah sametya vijianam janayanti ,Wie viele Atome der Sinnesorgane es gibt, die gleiche
Zahl der Atome der Sinnesobjekte gibt es. Vereinigt erzeugen sie die Wahrnehmung’.160 Der
tocharische Kommentar zu cittasauksmalaksana lasst sich dann wie folgt tibersetzen:
cittasauksmalaksana : pdlskes lykdilyamsunesi svaasssa;bhap ¢ pdlskes lykdlydsuneyam surm
vicar namtsu : kuc ne pdltsdk lyaklyam mdarkampaldntu alambam yatrd : som paramam pdn rupi
indris pét adhit kd * {2y lkont visaydntu avijiiapti kus skam ne caitasikeii mdrkampaldntu
lydklyam pkak vicaris campluneyam manovijiam dlambam yatrd * td ¢ (a3, myo trdnkds ¢
,Die Feinheit des Gedankens zum Merkmal habend: die Natur der Feinheit des Gedankens * Bei
der Feinheit des Gedankens ist das Durchdenken (skt. vicara) die Ursache, weil der Gedanke die
feinen Dharmas zu Grundlage (skt. alambana) macht. Das (feinste) Atom (skt. paramanu) (als
die Agglomeration/Sammlung des Kdorpers), die fiinf Sinnesorgane des Korpers, die (gegeniiber
der geistigen Wahrnehmung) unmittelbar vergangen sind (skt. samanantaratita), die
Sinnesobjekte (skt. visaya) und das Nicht-Kundtun (skt. avijiiapti), und welche die feinen
geistigen Dharmas (skt. caitasikadharma) (sind), alle (diese Sachen) macht die geistige
Wahrnehmung (skt. manovijiiana) bei der Kraft von Durchdenken (skt. vicara) zu Grundlage.

Deshalb sagt man °

Anmerkung zur Ubersetzung: Formal betrachtet kann A kélkont Sing. Akk. m., Plur. Nom. f. oder
Plur. Akk. f. sein. Ein Bezugswort im Sing. Akk. m. fehlt im unmittelbaren Kontext. Da A som
paramam Sing. Akk. m. ist und alle diese Sachen als die Objekte der Verbalform yatrd ,er macht*
dienen, muss A kdlkont Plur. Akk. f. sein. Die Phrase pdt adhit kdilkont ist Attribut zu pdn rupi indris

,die fiinf Sinnesorgane des Korpers® und driickt den Umstand aus, dass die Sinnesorgane als

159 Vgl. die japanische Ubersetzung von Mitomo (2007: 354f.): , f&f# (paramanu) &%, #x & i%4H
(sarvastiksma) 7gfEH N 7248 (ripa-samskara) T a0 FEAW 7 (J\ZF]) (upadana) (2 k> CTHE
3N (samcaya) 43H| SN 2HHEDH D (bheda-paryanta) T 5 LHfF SN2 (prajiapyate) o

160 Im entsprechenden Vers in Abhidharmadipa (Vers 57 in Kapitel I Dhdtu) kommt das Wort paramanu
zwar nicht deutlich vor, aber dort ist mit der Phrase tulyarthagrahi ,die (Sinnesorgane) mit der gleichen

Dimension greifend‘ wahrscheinlich doch ein Hinweis auf die Zahl der Atome gegeben.
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Grundlage der Wahrnehmung gegeniiber der geistigen Wahrnehmung vergangen sind (vgl. oben).
Zusitzlich konnte pdt adhit kdilkont sich auch auf caitasikeri mdrkampaldntu lydklyam ,die feinen
geistigen Dharmas‘ beziehen und zum Ausdruck bringen, dass die feinen geistigen Dharmas
ebenfalls unmittelbar vergangen sind; dies ist jedoch wegen der Wortstellung in der Prosa weniger

wahrscheinlich.

2.3.3 Sprachlicher Kommentar

Die vorangegangene philologische und buddhologische Untersuchung ergibt, dass A pdt adhit
kélkont mit skt. samanantaratita- ,unmittelbar vergangen® gleichgesetzt werden kann, und dass
dabei A pdt in skt. samanantaram ,unmittelbar daneben‘ eine Entsprechung besitzt. A pqt ist hier
ein Adverb oder Praverb zu A adhit, das wahrscheinlich ein Lehnwort aus gandh. adida /?901:00/ <
skt. atita- ,vergangen‘ ist (vgl. B pdst atit ,weg vergangen‘ in B 183 a3). Der Ausdruck Plur. Akk. f.
adhit kdlkont illustriert das von Bernhard behandelte Schema, nach welchem das Sanskrit-
Kompositum als Lehnwort {ibernommen und die tocharische Ubersetzung des begriffstragenden
Gliedes angeschlossen wird (vgl. Bernhard 1958: 14). Weitere Beispiele dieses Schemas sind Sing.
Lok. A kaliyitk prastam ,im Weltalter Kali‘ in A 214 a6 und Sing. All. A tapovam warttos ,zum
Asketen-Wald®.

Mit dem neuen gewonnenen Bedeutungsansatz ,unmittelbar daneben® fiir A pdt lassen sich die
beiden anderen Belege von A pdt ohne Schwierigkeit verstehen: 1) YQ II1.12 bl mdskatdr konam
Stwarak tmanis pdt ydrk wdrpnatsi ,... er ist (imstande), jeden Tag die Verehrung von nahezu
400,000 (Miinzen) zu erhalten‘.16! Vgl. die altuigurische Parallele ,,jener Monch wird imstande sein,
Speisen und Getrinke tdglich zu verzehren und verbrauchen, die vierhunderttausend goldene
Yartmaq kosten* (Tekin 1980: 224). 2) A 3 al pdnt Skam akdmtsune pidt kéilpalunesi pérko
mdskatrd-m ,und sein fiinfter Vorteil ist das Hinzu-Erlangen des Besitzes‘. Die Bedeutung von A

pdt ist deshalb ,unmittelbar daneben, nahezu, hinzu°.

2.3.4 Etymologischer Kommentar

A pdt ,unmittelbar daneben, beinahe, hinzu* geht wahrscheinlich auf uridg. *poti ,zu — hin; gegen*
zuriick (Dunkel 2014: 11, 656). Uridg. *poti und *proti ,zu — hin; gegen* sind Varianten desselben
Morphems (vgl. Dunkel 2014: II, 660). Uridg. *proti ist im Tocharischen bei A pratsak und B
pratsako ,Brust® < *pratsaka < urtoch. *preetiaked < uridg. *préti-hskeeh: mit a-Umlaut (Hackstein

2017: 1320) nachweisbar.

161 Vgl. die Ubersetzung von Ji/Winter/Pinault (1998: 197): ,.is (in a position) to receive every day the
homage to the Sttipa consisting of 400,000 [coins]*.
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Die vermutliche Lautentwicklung aus uridg. *poti ist: A pdt < *pat (mit Vokalschwichung bei
einsilbigen Wortern) < *pat < urtoch. *peeto < uridg. *poti, beziiglich der Vokalschwéchung vgl.
uridg. *tod > urtoch. *tee — + -mV > A tdm (Hackstein 2017: 1311) und uridg. *pds + d*i ,hinten,
nach‘ > B pdst ,fort, weg‘ (Dunkel 2014: 11, 76). A pats ,Gatte* (B pets) < uridg. *poti- ,Herr,
Gatte‘ gegeniiber A pdt < uridg. *poti ,zu — hin; gegen® ist vergleichbar mit der sporadischen
Palatalisierung von ¢ > ¢ / i im mitteliranischen: uriran. *pati- ,gegen, entgegen > pt- /pat-/ ~ pc-/
pac-/ (Gershevitch 1961: 43 §275). Und angesichts des Sachverhalts im Sogdischen, dass sich die
gleichen Urformen unter unterschiedlicher Akzentuierung unterschiedlich entwickeln kdnnen (vgl.
sogd. pyto ’r ,because (of) < *pati-radi vs. sogd. ptfyd ,to perceive® < *pati-budya-),162 1dsst sich
die Nicht-Palatalisierung des Auslauts von A pdt ,hinzu‘ auch dhnlich erkléren, dass es urspriinglich
ein nicht akzentuiertes Praverb ist (vgl. A pdt kdlp- ,hinzu erlangen®). Dass die Lautentwicklung
durch die Position des Akzents bedingt werden kann, erweist sich das Vernersche Gesetz als eine
beste Evidenz dafiir.

Die semantische Entwicklung von ,,zu — hin; gegen* zu ,,unmittelbar daneben, beinahe* ist
auch bei den anderen indogermanischen Sprachen feststellbar; vgl. nhd. nahezu ,fast, beinahe® und
engl. up to.

In den beiden Belegen in A 3 al akdmtsune pdt kélpalunesi pdrko ,der Vorteil des Hinzu-
Erlangens des Besitzes‘ und A 385 al pdt adhit kdilkont ,die unmittelbar vergangenen® fungiert A
pdt wie ein Praverb; in YQ II1.12 bl stwarak tmanis pdt ydrk ,die Verehrung von nahezu 400,000
(Miinzen)® ist A pdt eher eine Postposition. Ebenso als Praverb/Préposition und Postposition wird
khot. patd ,vor* (aus urian. *pati ,gegen‘ < uridg. *poti) gebraucht, vgl. pata balysu vistata ,they
came before the Buddha® in Zambasta 5.47 (Emmerick 1968: 104f.) und data-hvanau patina
,before the preacher of the Law* in Suvarnabhasottamasiitra 6.3.26 (Skjerve 2004: 1, 120f.). Vgl.
ferner uridg. *preti, das sowohl als Priverb, wie z. B. bei ved. prati ,gegen, zuriick® wie auch als

Postposition, wie z. B. bei lett. pret ,entgegen, verwendet werden kann (Dunkel 2014: 11, 656).

162 Vgl. Sims-Williams 1989: 181: ,,Some prefixes, esp. preverbs, are proclitic, the stress being on the

immediately following syllable* und ,,As nominal prefixes, the same forms can bear a stress*.
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2.4 Toch. B pitke!63

2.4.1 Einleitung und Forschungsstand

Innerhalb des tocharischen Korpus ist B pitke kein hdufiges Wort. Es ist nur in den medizinischen
und magischen Texten belegt, die verglichen mit den buddhistischen Texten in der Tocharologie
vergleichsweise weniger Beachtung gefunden haben. In Abwesenheit eines Sanskrit-toch. oder
toch.-altuig. bilingualen Fragments mit B pitke beruhte seine Glossierung bisher weitgehend nur auf
Vermutungen.

Der Forschungsstand beziiglich der Bedeutung und Etymologie von B pitke 1dsst sich wie folgt
zusammenfassen: Filliozat (1948: 131) hat in seinem Glossar keine Bedeutung fiir B pitke
angegeben. Ebenso lieB Sieg (1954: 82) das Wort B pitke in M 3 (= PK AS 8C) bl und b4
uniibersetzt, wie auch Broomhead (1962: 11, 178) in seinem Glossar. Schmidt (1974: 77) libersetzte
B pitke in M 3 (= PK AS 8C) bl vorléufig als ,,(Kamel-)Speichel“ und fiigte ein Fragezeichen
hinzu. Adams (1986: 339, 2013: 412) schlug die Bedeutung ,,spittle, saliva““164 vor und verband B
pitke etymologisch mit der germanischen Wurzel *spit- und eng. spit. In gleicher Weise libersetzte
Blazek (2009: 39) B pitke in seiner Behandlung des Wortes B partaktarnisie (im Fragment PK AS
8C) als ,,spittle*. Die Interpretation von Adams (1986: 339) wurde von Malzahn (2013: 171)
iibernommen,!65 die das Wort als mogliches Beispiel der tocharischen R(e)-o- Bildung diskutierte.
CEToM (Seite erstellt am 11.02.2016) hat ebenfalls die Ubersetzung von B pitke als ,spittle
iibernommen. Da den bisherigen Forschungsarbeiten zu B pitke eine philologische Grundlage fehlt,
beginnt die folgende Untersuchung mit einer detaillierten philologischen Behandlung von B pitke,

um die korrekte Bedeutung des Wortes zu bestimmen und einzugrenzen.

2.4.2 Philologische Untersuchung zu B pitke

B pitke ist insgesamt sechsmal in fiinf verschiedenen Fragmenten nachgewiesen, nimlich THT
1324b b1, PK AS 7M b6, PK AS 8C b1, b4, PK AS 9D b4 und IOL Toch 113 b2. Der Schliissel zur
Erklarung von B pitke ist der Beleg in Fragment THT 1324.b, das sich mit der Entwicklung des

163 Eine vereinfachte englische Version dieses Abschnitts ist vom Verfasser verdffentlicht worden, vgl. Pan

2019.

164 Sein Argument lautet: ,,Since we have well-established words for blood (vasar), sweat (syelme), tears
(akriina), urine (miso, wemts), and semen (sukkdr), a process of elimination suggests that pitke may mean

[3%13

,»Spittle, saliva®,

165 Malzahn 2013: 171 Anm. 18: ,,This piece from the Garbhavakrantisiitra on the development of the
embryo supports his translation ,spittle’ ... neither the Chinese nor Tibetan version of this siitra provides a

direct parallel to this passage ...“.
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Embryos befasst. Das Konzept des Embryos und das Wissen iiber den menschlichen Kérper sind in
den medizinischen Texten der Hindus, Buddhisten und Jainas gut erhalten. Der folgende Abschnitt

ist einer detaillierten Untersuchung dieser medizinischen Texte gewidmet.

2.4.2.1 B pitke in den medizinischen Texten

Die metrische Struktur der Strophen in THT 1324.b ist in Kapitel I Abschnitt 1.5.5 oben analysiert
und rekonstruiert, und das metrische Schema ist sehr wahrscheinlich 10 | 11 | 10 | 11. Das Wort pitke
kommt in Zeile b1 vor:

bl: no misa stwentdr-me | {31b} misamem pitke asta mrest(iwe) | {31c} ...

,... jetzt verdichtet/verfestigt sich das Fleisch um sie, aus dem Fleisch, pitke, die Knochen, das

Mark ...°

Toch. B misa pitke asta mrestiwe
Sanskrit mamsa- ? asthi- majjan-
Bedeutung Fleisch ? Knochen Mark

Die in THT 1324.b bl erwdhnten Sachen

Zur Verbalform stwentdr mit dem suffigierten Pronomen -me und zur zugrundeliegenden
tocharischen Wurzel B stuw- ,sich verdichten, sich verfestigen® vgl. die philologische Begriindung
in der Fragmentedition von THT 1324.b in Abschnitt 1.5 oben. Inhaltlich handelt es sich hier um
den Entstehungsprozess des Embryos, und neben dem dunklen Wort pitke kommen auch andere
bekannte Worter vor, namlich misa ,Fleisch®, asta ,die Knochen‘ und mrestiwe ,das Mark".
Einerseits ist der Entstehungsprozess des Embryos in den hinduistischen, buddhistischen und
jainistischen Texten gut iiberliefert. Andererseits kommen die drei Stichworter, ndmlich mamsa-
,Fleisch®, asthi- ,Knochen‘ und majjan- ,Mark", sehr oft zusammen entweder in einem
Kompositum oder im selben Satz vor. Im Folgenden wird die Bedeutung von B pitke durch eine

philologische Untersuchung ermittelt.

Aus den indischen medizinischen Texten sind die folgenden Beispiele ausgewahlt:
Carakasamhita 1.26.43 (Sharma 2014: 1, 181)
tatra madhuro rasah sarirasatmyad rasarudhira-mamsa-medo-sthi-majjaujah-
Sukrabhivardhana | ,Amongst them, the sweet rasa, because of its suitability to the body,

promotes chyle, blood, flesh, fat, bone, marrow, vitality and semen‘.
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Carakasamhita 1.28.4 (Sharma 2014: 1, 226)

pusyanti tv ahararasad rasarudhira-mamsa-medo-sthi-majja-sukraujamsi parnicendriyadravyani
dhatuprasadasamjiiakani | ,From the essence of food are nourished chyle, blood, flesh, fat,
bone, marrow, semen and vitality, the basic materials of five sense organs which are known as

,clear essence of constituent element (dhatu-prasada-)©.

Susrutasamhita 1.14.10 (Gupta 1939: 100; Sharma 1999-2001: I, 144f.)
rasad raktam tato mamsam mamsan medah prajayate | medaso ‘sthi tato majja majjiiah sukram
tu jayate || ,The chyle produces blood. From blood is formed flesh. From flesh originates fat

which gives rise to bones. From bones originate marrow, which, in its turn, germinates semen".

Astangahydayasamhita 1.1.13 (Das/Emmerick 1998: 1)
rasasyn-mamsa-medo-sthi-majja-sukrani dhatavah | sapta diisya mald mitrasakytsvedadayo ‘pi
ca || 13 || ,Die Elemente sind Chylus, Blut, Fleisch, Fett, Knochen, Mark und Samen. Und die

sieben verdorbenen Sekretionen sind Harn, Dung, Schweill und so weiter*.

In Satapathabrahmana 10.4.1.17 werden die acht wichtigen Bestandteile des Korpers genannt:
tadvai lométi dvé aksare | tvag iti dvé dsrg iti dvé méda iti dvé mamsdam iti dvé snavéti dvé
dsthiti dvé majjéti dvé tah sédasa kala Gtha yda etad antarena prandh samcarati sa eva
saptadasah prajapatih || ,And ,,loma (hair)* is two syllables, ,,tvak (skin)“ two, ,,asrk (blood)“
two, ,,medas (fat)“ two, ,mamsam (flesh)“ two, ,.,snava (sinew)* two, ,.asthi (bone)* two, ,,majja
(marrow)“ two, — that makes sixteen digits; and the vital air which circulates therein, is the

seventeenfold Prajapati‘ (Ubersetzung von Eggeling).

Der Jaina-Kanon bewahrt die wichtige medizinische Kenntnis der kdrperlichen Bestandteile unter
der Kategorie painna (< Skt. prakirna-) ,Miscellanea‘:
Tandulaveyaliya 38b (Schubring 1969: 15)
imam ceva ya sariram sisaghadi-meya-majja-mamsa-tthiya-matthulungasoniyavalundaya-
cammakosandsiyasimghanayadhimaldlayam amanunnagam | ,Dieser Korper ist ein
unangenehmer Behélter von Schidel, Fett, Mark, Fleisch, Knochen, Gehirn, Blut, Haar,
Fleischklumpen, Haut, Hode/Uterus, Schleim der Nase, Schweil3166 und Sekretion®.

166 Das Wort pkt. dhi < dhii aus skt. dhyti- ist vermutlich als ,01, SchweiB* (hind. teld@) zu verstehen (vgl.
PSM: 489).
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Es stellt sich heraus deutlich, dass die vier Entitidten skt. mamsa- ,Fleisch®, medas- ,Fett‘, asthi-
,Knochen‘ und majjan- ,Mark‘ in dieser festen Reihenfolge in den medizinischen oder
ayurvedischen Texten zum Kanon der korperlichen Bestandteile gehdren. Aus der kanonischen
Reihung der Korperbestandteile geht hervor, dass B pitke dem Sanskrit-Wort medas- ,Fett’
entspricht. Die oben zitierten medizinischen Texte waren zur Zeit der Verbreitung der
buddhistischen Texte von Indien in das Turfan-Gebiet schon verfasst worden und wohl auch bei den
Tocharern zu Bekanntheit gelangt.!67 Und die dltesten Teile des medizinischen Wissens wie z. B.
das Wissen iiber den Embryo sind bis in die Zeit der dlteren Brahmana (z. B. Aitareyabrahmana
und Satapathabrahmana) zuriickzuverfolgen. Die Theorie iiber die Embryoentwicklung basiert auf
der medizinischen Kenntnis des menschlichen Korpers in der vedischen Literatur, vgl. die finf
grundlegenden Bestandteile des Korpers, ndmlich /oman- ,Haar®, tvac- ,Haut‘, mamsa- ,Fleisch®,
asthi- ,Knochen‘ und majjan- ,marrow, in den folgenden Texten:

Aitareyabrahmana 2.14.7 (Aufrecht 1879: 39f.)

pankto 'yam purusah paricadhd vihito: lomani tvan mamsam asthi majja ,Man is fivefold and

disposed in five parts: hair, skin, flesh, bone and marrow* (Ubersetzung von Keith).

Satapathabrahmana 6.1.2.17 (Weber 1855: 502)
tadetd va asyd tah pdiica tanvo vydsramsanta [oma tvan mamsdm dsthi majja | Now it was
those five bodily parts of his that became relaxed: hair, skin, flesh, bone and marrow*

(Ubersetzung von Eggeling).

Chandogyopanisad 2.19.1 (Bohtlingk 1889: 20; Jha 1942: 96)

loma hinkarah | tvak prastavah | mamsam udgithah | asthi pratiharah | majja nidhanam | etad
yajiayajniyam angesu protam || ,The cry hin is hair, the introductory eulogy skin, the chanting
flesh, the pratihara syllables bone, the concluding passage marrow. That is the Yajiayajiiiya
Saman, as interwoven in the members of the body* (Ubersetzung von Max Miiller mit

Verdnderung).

167 Die Abfassungszeit der Astangahrdayasamhita ist 8. Jh. n. Chr. oder frither (vgl. Jolly 1901: 8). Die
Verfassung der dltesten medizinischen Texte Carakasamhita und Susrutasamhita war wahrscheinlich im 7.
Jh. n. Chr. schon abgeschlossen (ibid.: 10f).
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In einem Abschnitt iiber die Entwicklung des Korpers in Kapitel 28 Viradattagrhapatipariprccha's
des chinesischen Maharatnakitasiitra (T.310, 11.541a16—17) steht folgender Passus:
,Der Saft (skt. rasa) entwickelt sich zum Blut (skt. asyj, rudhira oder rakta), das Blut entwickelt
sich zum Fleisch (skt. mamsa), das Fleisch entwickelt sich zum Fett (skt. medas), das Fett
entwickelt sich zum Knochen (skt. asthi) und innerhalb des Knochens ist das Mark (skt.

majjan) entstanden*.169

Die korperlichen Bestandteile sind auch im tibetischen Garbhavakrantisiitra beschrieben:
Garbhavakrantisitra (Text-Nr. Tohoku 6, Kritzer 2014: 324 und 90)
rus pa’i "khrul ’khor rtsa’i bren chags pa can / chu rgyus kyi dra bas che lon sbrel ba / sa dan
khrag dan / tshil gyis dkris pa // , The body is a mechanism of bones, having a tight bunch of

veins, stitched together in a network of sinews, wrapped in flesh and blood and fat.*

Die obige philologische Untersuchung hat zur Schlussfolgerung gefiihrt, dass B pitke dem Sanskrit-
Wort medas- ,Fett* entspricht und deswegen ,Fett® bedeutet. Auch der zweite Beleg von B pitke in
einem medizinischen Fragment PK AS 7M b6 aus Duldur-Akhur besitzt die Bedeutung ,Fett*:
PK AS 7TM b6: /// [sa]mkharttak fiem yenti Sa — m(r)estiwe * ysara pitk=enmer'7® w(aipt)e'! pi —
—rselle * Sw(a)tsi — mend lekenne re /// ,... die Winde namens Samkharttak ... das Mark, [30a]

das Blut, das Fett, ..., gesondert ... soll werden ... [30b] Das Essen ... auf dem Lager ...

168 Chin. #j#% &% & Qin shou zhang zhe hui. Der Sanskrit-Name Viradattagyhapatiparipyccha ist im
Siksasamucaya (Bendall 1897—-1902: 34, 230) und in den tibetischen Ubersetzungen bewahrt. Fiir dieses
Siitra gibt es noch zwei chinesische Ubersetzungen, namlich T.330 Pu sa xiu xing jing = EBATAL und
T.331 Wu wei shou suo wen da cheng jing $-E-$Z iy [ K 3R &%, Aber nur in T.331 ist die Entwicklung des
Korpers erwahnt: MLEARGPA . PISOANE . AREUR S B BHHE. BERR , W% 7L A EE (T.331,
12.67¢12-14).

169 Der chinesische Text lautet: -5 & 1., M AN, WEAN, BEAE. BH4E.

(13

170 Der Grund, pitkenmer in pitke und enmer zu unterteilen, besteht darin, dass die Worter fiir ,,Mark*®, ,,Blut
und ,,Fett* in den medizinischen Texten oft zusammen vorkommen, vgl. die obigen Beispiele in
Carakasamhita, Susrutasamhitd, Astangahydayasamhita, Satapathabrdhmana usw. Zu dem Geisterwort

tkenmer vgl. Hilmarsson 1996: 130.

171 In CEToM ist zu ,,w(as)e‘ ergénzt, aber Spur eines Vokalzeichens iiber ,,wa* ist jedoch noch erkennbar.
Die zwei winzigen Punkte links von p7 kdnnten kaum zu einem s-Zeichen gehoren. Eine mogliche
Ergénzung wire w(aipt)e ,gesondert, einzeln‘.
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2.4.2.2 B pitke in den magischen Texten
Das Fragment PK AS 8C beschreibt verschiedenartige Anwendungen von Zaubermitteln. Die
beiden Passagen, in welchen B pitke vorkommt, lauten wie folgt:

PK AS 8Cbl: [k](e)[t](e) [d]iime takam tw(e)r(i)\72 ruwye[n]trd [pa]rtaktaririe pitk[esa]

[sa]rne s(o)[no]pdll(e) * nass[ai]t73 yamos sa[n](apo)rsa ka tweri ru[se[ntrd 6 ||

PK AS 8C b4--5: ... kete anme [t]akam antardhis nessi * sauvi[r]ajan Samiie pift[k[e](mpa tri)

[wdlsl[e] * [e]sane [epin]k[t]e pdrwane wat no lupsale'™ ate ra tsa yam ma lkam'7>-ne ksa 10 ||

PK AS 8C b4-5
Bei der zweiten Passage handelt es sich um den Unsichtbarkeitszauber (skt. adysyakaranaprayoga).
In den friihen tantrischen und Saivismus-Texten sind zahlreiche Anleitungen fiir das Unsichtbar-
machen iiberliefert. Zur Veranschaulichung sind drei Beispiele aus zwei Texten, ndmlich dem
Indrajalavidyasamgraha ,das Kompendium des Wissens iiber Zauberei‘ und dem Manjusriya-
miilakalpa ,die fundamentale rituale Lehre von Manjusri‘, ausgewahlt:176
Kamaratna in Indrajalavidydasamgraha (Vidyabhusana & Vidyaratna 1915: 104)
ratrau kysnacaturdasyam smasanantahsivalaye | balinanyopahdarena kuryad arcanam uttamam
|| tato dipangulitailair vartih syad arkatantubhih | prajvalya nrkapale tu tatpatre dhrtakajjalam
|| afijayen netrayugalam devair api na drsyate || 3 || ,Wéhrend der Nacht des 14. Tages der
dunklen Monatshilfte soll man die hochste Verehrung mit einer anderen gro3en Darbringung in
einem Siva-Heiligtum innerhalb einer Leichenstitte zeigen. Ein Docht soll aus den Fiiden der
Arka-Pflanze hergestellt werden, die bis einen Finger tief ins Ol der Lampe eingetaucht sind.

Den Docht in einem Menschenschédel gebrannt habend bekommt man den Lampenruf} in

172 Basierend auf der Phrase B tweri rufse/ntrd ,die Tiiren 6ffnen sich® in demselben Zauberspruch muss das

Subjekt von B ruwyentrd ,sollen sich 6ffnen‘ B tweri ,Tiiren‘ sein.

173 B nassait und A nesset ,Spruch‘ haben bis jetzt keine liberzeugende Etymologie, vgl. die rezente
Diskussion von Pinault wiahrend der 37th East Coast Indo-European Conference, June 15-17, 2018 mit der
Riickfiihrung von B nassait und A nesset auf *ndssaitd < *nis-soid"-u ,das Abwehren® (zur Wurzel *seid"-

,wegtreiben‘, LIV: 522).
174 Verbessert aus luspale.
175 Verbessert aus lka.

176 Die Ubersetzungen stammen von dem Verfasser.
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dieser Schale. Er soll die beiden Augen (mit dem Lampenruf3) salben und er wird sogar von

den Gottern nicht gesehen®.

arkasalmalikarpasapattapadabjatantubhih | paiicabhir vartikabhis ca nrkapalesu paricasu ||
naratailena dipah syuh kajjalam nrkapalatah | grahayet paiicabhir yatnat parvavac ca sivalaye
|| paficasthaniyajatan tu ekikurydt tatah punah | mantrayitva ‘fijaten netre devair api na dysyate
|| 4 || ,Die Lampen sind in fiinf Menschenschideln mit fiinf Dochten aus fiinf verschiedenen
Fiden, nimlich Arka, Wollbaum (Salmali), Baumwolle (Karpasa), Corchorus (Patta) und
Padabja, und mit Menschenfett hergestellt. Aus dem Menschenschidel ist Lampenruf}
entstanden. Er soll (den LampenruB) mit den fiinf (Schideln) sorgfiltig wie vorher im Siva-
Heiligtum festhalten. Was in flinf Orten entstanden ist, soll er in ein Ding machen. Die
Zauberspriiche rezitiert habend soll er danach die beiden Augen (mit dem Lampenruf})

salben und er wird sogar von den Gottern nicht gesehen’.

Manjusriyamiilakalpa (Sastrl 1925: 702)

padmakesarasauvira-m-afijanah silam samam kytva posadhikakanyahaste pisayet | ...
vamsarocanam grhya trlohaparivestitanam gudikanam krtva tatah sucisuklavaso smasanam
gatva gandhapuspadhiipaih pijam kytva sarvabhautikam balim kytva gulika kapalasamputa
pratisthapya tavaj japed yavat kilakilasabdah sriiyate | na bhetavyam | sahayebhyo 'pi vibhajya
atmano mukhe praksipya adyrsyo bhavati | ,Die Salbe des Schwefelantimons mit Faden des
Lotus (wird hergestellt), die gleiche Menge Arsenik vorbereitend, in der Hand eines fastenden
Maidchens, soll man mahlen. ... Tabaxir festhaltend, in drei Metallen (Gold, Silber und Kupfer)
eingeschlossenen Pillen/Kiigelchen produziert habend, danach mit reinem und weillem Gewand
zu Leichenstitte gehend, mit Raucherwerk aus den duftenden Blumen Verehrung zeigend, die
aus allen Elementen bestehende Darbringung machend, die Pillen/Kiigelchen und die halbkugel-
formigen Schalen aus Menschenschiidel feststellend, soll er murmeln, bis der kila-kila Laut
gehort ist. Man soll sich nicht fiirchten. Auch (sich) von den Gefahrten getrennt habend und (es)

auf seinem eigenen Gesicht geschmiert habend wird er unsichtbar‘.

Wichtig fiir den Unsichtbarkeitszauber sind die folgenden Verfahren und Objekte: die Faden der

Pflanzen (skt. tantu oder kesara) als Docht, der Menschenschédel (skt. nrkapala oder kapala) als

Behilter, der im Menschenschédel entstandene Lampenruf3 (skt. kajjala) als Salbung, nachdem man

den Docht mit Menschenfett oder Ol entziindet hat, oder als alternativ die Salbe (skt. aijana) mit

Schwefelantimon (skt. sauvira) als Salbung auf den Augen oder dem Gesicht.
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In diesem Kontext passt die Bedeutung ,Fett* fiir B pitke im Satz sauvirajan samiie pitkempa
triwdsle ,Man soll Schwefelantimon-Salbe mit Menschenfett mischen® sehr gut. Die Passage {iber
den Unsichtbarkeitszauber im Tocharischen ldsst sich dann wie folgt iibersetzen:
PK AS 8C b4--5: ... kete anme [t]akam antardhis nessi * sauvi[r]ajan Samiie pift[k[e](mpa tri)
[wdlsl[e] * [e]sane [epin]k[t]e pdrwane wat no lupsale ate ra tsa yam ma lkam-ne ksa 10 || ,Wer
den Wunsch haben sollte, unsichtbar zu sein, soll Schwefelantimon-Salbe (mit) dem
menschlichen Fett (mischen) [und] zwischen die Augen oder die Brauen schmieren. Wo auch

immer er geht,!77 niemand sieht ihn. 10°.

Und toch. B sauvirdjan ist ein Lehnwort aus skt. sauviranjana- ,Schwefelantimon-Salbe‘, das im

Unsichtbarkeitszauber im Manjusriyamiilakalpa als sauvira-m-arijanah mit Hiattilger -m- bezeugt
ist. Skt. taila- ,0l, Fett* im Kompositum narataila- ,Menschenfett® in Kamaratna ist eine Vrddhi-
Bildung zu skt. tila- ,Sesam*, und bezeichnet urspriinglich ,,.Sesamél* und dann ,,01 im

Allgemeinen, Fett”, vgl. z. B. das Kompositum narataila- ,Menschenfett’.

PK AS 8C bl

Bei dem Zauber in PK AS 8C b1 handelt es sich um das Offnen von Tiiren, und in diesem Verfahren
kommt B pitke mit dem Attribut partaktariie als ein wichtiger Bestandteil des Zaubers vor. B
partaktaniiie wurde von Schmidt (1974: 77) als ,,Kamel* iibersetzt, und diese Interpretation wurde
weiter von Blazek (2009) iibernommen, der das Wort als *paryakt® ,animal for riding*
etymologisiert hat, welches wiederum als *bara(ya)kta- im Ostiranischen rekonstruierbar ist. Bei
seiner Erkldrung muss er ,,the scriptor’s mistake in this hapax®, ndmlich ,,-7#-* anstelle des richtigen
»-ry-, annehmen. Pinault, der Herausgeber des Fragments PK AS 8C fiir CEToM, betrachtete B
partdktariifie als eine Entlehnung aus einer irrig sanskritisierten Form *pardakuta-, die sich
wiederum aus einer zu skt. pfdaku- gebildeten mittelindischen Form *padakuda- entwickelt hat.
Skt. prdaku- bedeutet ,Natter, Schlange® in den vedischen Texten (AV, VS und TS) und auch
,Skorpion, Tiger, Panther in der jiingeren Sprache. Seine Wahl der dlteren Semantik ,,viper* ist in

CEToM indessen nicht begriindet.

177 B ra ,auch‘ zusammen mit der emphatischen Partikel B #sa bedeutet ,egal, was auch immer‘ (Adams
2013: 569). B ate ,heraus, weg‘ < uridg. *dato ,weg, fort’ (Dunkel 2014: II, 93) ist ein Lokaladverb und gibt
die Richtung und den Ort der Bewegung yam ,geht® an. Der Ausdruck ate ra tsa bedeutet ,jeden Ort

irgendwo drauBBen, wo auch immer*, vgl. B ket ra ,von wem auch immer".
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Im Amoghapasakalparaja, das von Bodhiruci (572?—727 n. Chr.) in 709 n. Chr. ins Chinesische
iibersetzt worden war, sind einige magische Vorschriften fiir das Offnen von Tiiren erwihnt. Eine
davon lautet wie folgt:
Amoghapasakalpardja 72b2: tailena saha kvathayet | siram aksayam saha mraksitamatrena
kesalm] na[na]varnam karoti | ... | sarvabhavanadvarani apavrtani pasyati | sarvatra
bhavanani prabhuraja bhavisyati | lalatafm] tilakam krtva antarhito bhavati | ,Man soll (es) mit
Ol1!78 kochen. Den Kopf mit beschmiertem Stoff kennzeichnend, macht er die Harre bunt. ... Er
sieht, dass sich die Tiiren aller Hiuser 6ffnen. Uberall wird er der méchtige Konig iiber die

Hauser. Ein Zeichen (skt. tilaka-) auf der Stirn gemacht habend wird er unsichtbar*.

Obiges Beispiel zeigt, dass das Ol (skt. taila-) als Zaubermittel beim Offnen der Tiire verwendet
wurde. Es ist daher moglich, dass B partaktasiie pitkesa sich gleichermafBen auf eine Art Ol bezieht
und auch den Bedeutungsansatz ,,Fett” fiir B pitke unterstiitzt. Nach allem Gesagten lisst sich die
Passage wie folgt ilibersetzen:
PK AS 8C bl: [k](e)[t](e) [d]iime takam tw(e)r(i) ruwye[n]trd [pa]rtaktaniie pitk[esa] [sa]rne
s(o)[no]pdll(e) * nass[ai]t yamos sa[n](apo)rsa ka tweri ru[se[ntrd 6 || ,Wer den Wunsch haben
sollte, die Tiiren mdchten sich 6ffnen, soll sich mit partaktaniie!’-Fett die Hinde salben, den

Zauberspruch gesprochen (habend), nur mit Salben werden die Tiiren sich 6ffnen. 6°.

Basierend auf der philologischen Untersuchung der medizinischen Texte tiber die korperlichen
Bestandteile und Embryoentwicklung kann die Bedeutung von toch. B pitke in THT 1324.b als
,Fett, OI° bestimmt werden. Dieser Bedeutungsansatz wird auch durch die beiden anderen Belege
des Wortes im magischen Fragment PK AS 8C gestiitzt, weil im indischen magischen Korpus das
Ol oder Menschenfett tatséichlich als ein wichtiges Zaubermittel in den dhnlichen Kontexten

verwendet ist.

2.4.3 Etymologischer Kommentar
B pitke ,Fett, Salbe, Ol° entspricht skt. médas- ,Fett* oder taila- ,01°, tib. tshil ,Fett* und chin. zA7
g ,Fett, Salbe‘ (vgl. die philologische Behandlung in Abschnitt 2.4.2 oben). B pitke ist eine

178 Vielleicht ,Sesamél*, vgl. die chinesische Ubersetzung hu ma you kil ,Sesamol* (T.1092, 20.294a14)

in der moglichen Parallelpassage in Bu kong juan suo shen bian zhen yan jing (chin. 4525 %8 2 fii5 H 5 £%).

179 Die beiden etymologischen Erklarungen von Blazek (2009) und Pinault (in CEToM) sind beziiglich der
angenommenen Lautentwicklung problembehaftet. Es erscheint ratsam, dass man das Hapax partaktarivie

hier uniibersetzt 14sst.
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Ableitung von uridg. *peiH- ,fett sein, anschwellen, strotzen‘. Letztgenannte Wurzel ist im
Vedischen und Griechischen gut bezeugt, vgl. e.g. *piH-to- > Ved. -pita- ,strotzend‘, das neutrale
Heterokliton *piH-uy ,Fiille* — *piH-yon-, *piH-yer-ihs- (ved. pivan, pivari fett*; gr. TV, nfz;lpa
,1d.?) (Peters 1980: 187f.; LIV: 464f.; EWAia II: 83f. und 139). Einige Derivate wie ved. pitu-
,Nahrung* zeigen einen verkiirzten Wurzelvokal -i, der durch die sogenannte ,,Wetter-Regel* erklart
werden kann (vgl. Widmer 2004: 19 und Neri 2017: 314). Der Laryngal von uridg. *peiH- ist bisher
unbestimmt geblieben, aber laut B pitke ist der Laryngal sehr wahrscheinlich der erste Laryngal, da
uridg. *-ih;- sich zu urtoch. *-i- und weiter zu toch. AB -i- entwickelt, wahrend uridg. *-ikh2/;-
urtoch. *-ia- und toch. AB -a- ergibt (vgl. Hackstein 1995: 23 und 2017: 1314, 1318).

B pitke teilt mit dem Griechischen und Germanischen eine dentale Erweiterung der Wurzel,
vgl. *peih;- — *pih;-d-6- — *poihi-d-o- — *poi-d-e-ie- (ahd. feizzit ,fett macht’, feizzita- ,fett
gemacht® > nhd. feist; and. fetita- > nd. fett) (EWAhd: 111, 120ff.; Kroonen 2013: 124). Vgl. auch gr.
nidaxog — ~ ~ ,(Berg-) Quell als Tranke* in Ilias 16.825 und mdnéoong — — — — ,quellenreich® in
Ilias 11.183 aus *pih;-d- (LfgrE I1I: 1239f1.). Das Griechische und das Keltische zeigen einen
abgeleiteten s-Stamm *peih-d-s-, *pihi-d-s- (gr. moea ,*Fiille‘, ,Au als gras-/baumreicher
Aufenthaltsort‘), und daraus ist ein Adjektiv abgeleitet: *pihs-d-s-ko-, *pih;-d-s-ko- > mir. esc
,¥Fiille, ,Wasser* (Pokorny 1959: 794).180 Wichtig ist es jetzt, dass B pitke ,Fett, Salbe, Ol° das
gleiche Adjektiv *pih-d-s-ko-, *pih;-d-s-ko- fortsetzen kann.!81

Bei den mittelirischen Wortern kommt wahrscheinlich ein Laryngalschwund in der Sequenz
*CIHC- im Keltischen vor, ndmlich via *pid-s-k-a- < *pih;d-s-k-eh>-.182 Das Tocharische bestitigt
den Laryngal der Wurzel. Die Annahme Zairs (2012: 139, im Rahmen der Behandlung von air. ith
,Korn, Getreide* aus *pitu-), dass neben uridg. *peiH- ,anschwellen‘ noch eine nominale Wurzel

*pei- ,Korn, Getreide, Nahrung® existiert, findet somit keine Bestétigung.

180 Fiir -ko- Suffix zu einem s-Stamm, vgl. auch lat. ésca ,Speise‘ < *éd-s-ka aus uridg. *hed- ,essen‘ (Weiss
2020: 315).

181 Eine Suffixkette *-d-s-ko- wird hier nicht postuliert, da die dentale Erweiterung *-d- bereits in der spiten
uridg. Periode Teil der Wurzel geworden ist, vgl. *gheu- ,gielen® ~ *gheud- ,gieBen‘ (LIV: 179f.); *pleu-
,schwimmen* ~ *pleud- ,schwimmen® (LIV: 487f.). Die dentale Erweiterung der uridg. Wurzeln und die *-s-

ko- Suffigierung sind zwei unabhingige Entwicklungen.

182 Vgl. die ausfiihrliche Untersuchung der moglichen Beispiele dieser Lautentwicklung von Zair (2012:
137-143). Aber Zair (ibid.: 147) ist der Meinung, dass die positiven Beispiele fiir die Vokalkiirzung eher als

»the results of morphological processes® anzunehmen sind.

110



2.5 Toch. B peste*, peste.

2.5.1 Forschungsstand

Das Lexem B peste* taucht zuerst entstellt in der Ausgabe der medizinischen Texte von Filliozat
(1948: 53 und 129) auf, weil es dort als fpesnettannm transkribiert ist. Sieg (1954: 69) hat in seiner
Besprechung von Filiozat 1948 bemerkt, dass ,,[d]ie Lesung pesnettannm_in derselben Zeile ...
unmoglich richtig sein [kann]*“. Fiir tpesnettannm in P 3 a5 hat Filliozat keine Bedeutung
angegeben. Adams (1999: 400 und 2013: 430) hat B pestem als ,,worm* mit Fragezeichen {ibersetzt
und verbindet es mit uridg. *b’es- ,(zer)kauen‘. Die Erkldrung von Adams ist jetzt in CEToM
libernommen, und dort wird B peste, als ,,having a peste*, ,,worm-ridden* libersetzt. Peyrot (2013:
664) libersetzt B pestem in B 554 b3 als , fetter” mit Fragezeichen. Ein Mangel bei den bisherigen
Hypothesen tiber B peste* ist die fehlende philologische Grundlage.

2.5.2 Philologische Untersuchung

B peste* ist in vier Fragmenten bezeugt, nimlich als B pestem Akk. Plur. in B 554 b3 und THT
1192 b3, Gen. Plur. pestenta(m)tsd in PK AS 9A a5183 und ein Adjektiv peste, zu peste™ in B 152
b4. Der Schliissel zur Erklarung von B peste* liegt in B 152, wo einige wichtige philosophische
Termini vorkommen. Der Text in Zeilen b3 und b4 lauten wie folgt: B 152 b3—4: tysnabhavarnkne
rupasse da(ntse) /// (enka) pa,liie peste, enwe ra * ske(yi)18+ ///

Die Entsprechung zu B antse ist skt. skandha- ,Daseinsgruppe‘, und B rupasse antse entspricht
skt. ripaskandha- ,die Daseinsgruppe Korperlichkeit®, eine der fiinf Daseinsgruppen (skt.
paiicaskandha), vgl. pamca skandha ... riippaskandhah in SHT 623 (aus Yarkhoto) Blatt 33 V1-2
(vgl. SHT IV: 254). B enkaliie ,Ergreifen® besitzt in skt. upadana- ,Ergreifen, Sich-zueigen-Machen
(als neuntes Glied des pratityasamutpada)‘ (vgl. SWTF I: 406) sein Gegenstiick, und B enwe fiir B
enkwe ,Mensch® entspricht skt. pudgala- ,Person, Mensch, Personsein‘. B skeye ,Bemiihung,
Anstrengung® entspricht skt. samskara- ,Willensimpuls®,185 dem zweiten Glied des
pratityasamutpada ,Entstehen in Abhéngigkeit’. Wenn man die tocharischen Worter durch ihre

Sanskrit-Entsprechungen ersetzt, lautet die tocharische Passage #rsnabhavankne rupasse antse ...

183 Inhaltlich steht B 497 nahe dem Fragment PK AS 9A, aber in B 497 kommt B peste* nicht vor.

184 Die Ergénzung von Sieg/Siegling (1953: 82 Anm. 6) ist Plur. Nom. ske(yi), weil skt. samskara-
, Willensimpuls‘ normalerweise im Plural vorkommt (vgl. SWTF IV: 250f.).

185 Vgl. das Sanskrit-toch. A bilinguale Fragment A 362 a2 ... samskara vyayadharmina | skeya ///,und B
skeye ,Bemiithung* entspricht A ske ,id..
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enkaliie peste, enwe ra * skeyi dann trsnabhavange rupaskandhah ... upadanah peste. pudgala iva ¢
samskarah ,im Glied von Dasein aus Begierde, die Daseinsgruppe Korperlichkeit ... das Ergreifen,
wie die peste habende Person * die Willensimpulse®.

Uber die Beziehung zwischen skt. trsna ,Begierde® (B tysna), bhavanga ,Glied des Werdens'
(B bhavank) und upddana ,Ergreifen® (B enkaliie) vgl. trsnapratyayam upadanam ,das Ergreifen
ist durch die Begierde bedingt® in Dharmaskandha Blatt 1118 (Dietz 1984: 52),186 und
vijiananamaripasadayatanasparsavedanatrsnopadanabhavangani ,die (acht von den zwolf)
Gliedern (des Entstehens in Abhéngigkeit (skt. pratityasamutpada) in der Gegenwart) sind
Bewusstsein, Name und Form, sechsfache Basis, Beriihrung, Empfindung, Begierde, Ergreifen,
und Dasein‘ im Abhidharmakosavyakhya (Wogihara 1971: 1, 284), als Erkldrung zu sesany astau
madhye ,die anderen acht (Glieder) in der Gegenwart* in Abhidharmakosabhasya Vers 111 20
(Pradhan 1967: 131).

Uber die Beziehung zwischen skt. upddana- ,Ergreifen‘ (B enkaliie) und pudgala- ,Mensch
(B enkwe) vgl. yathakramam duhkham upadanatah pudgaladharmabhinivesopadanat ,der Reihe
nach entsteht das Leiden aus dem Ergreifen, bzw. aus dem Ergreifen des Beharrens auf den
Dingen/Denkobjekten/Phanomenen (skt. dharma)!$7 und Person/Personsein/Selbst (skt. pudgala)‘
im Kommentar zu Vers I11.6 im Madhyantavibhagabhasya von Vasubandhu (Nagao 1964: 39).188
Deswegen bedeutet B peste* wahrscheinlich ,das Beharren, das Festhalten® und ist Ubersetzungs-
dquivalent von skt. abhinivesa- ,das Beharren (auf falschen Ansichten)‘ (vgl. SWTF I: 120). Der
Wortlaut enkaliie peste, enwe ra * ske(yi) kann als ,das Ergreifen (skt. upadana),'8® wie der Mensch
mit dem Beharren ¢ die Willensimpulse (skt. samskarah)‘ iibersetzt werden.

Vgl. auch die tocharische Passage in B 48 a2 yokye sarm po ldiklente=nkaliientamts ,Der Durst
[ist] die Ursache aller Leiden und Haftungen®, welche auf Sanskrit, wie folgt, lauten wiirde: trsna-
pratyayam sarvam duhkhopadanam®.

Dieser Bedeutungsansatz ,das Beharren (auf falschen Ansichten)® fiir B peste* findet in dem

Beleg in THT 1192 b3 eine Bestitigung: pestem wikdsdm ankaim pilkontane po ,Er entfernt das

186 Vgl. die chinesische Ubersetzung ai yuan qu % %8 (T.1537, 26.511b8)

187 Zur Bedeutung von skt. dharma- ,Denkobjekt; Ding* vgl. skt. dharmayatana- ,Bereich der Denkobjekte’

und skt. dharmasvalaksana- ,individuelles Merkmal der Dinge*, dharmapravytti- ,das Entstehen der Dinge‘.

188 Vgl. auch die chinesischen Ubersetzungen: /K45 =f 1, —HBGE, AFE#EERTEUEK von Zhendi

(T.1599, 31.455¢9-10) und — BT EGE, FEBET TN, 2 4R N 28 L3 BUK von Xuanzang (T.1600,
31.469a23-24).

189 Als siebtes Glied der acht gegenwartigen Glieder.
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Beharren auf den falschen Ansichten (skt. mithyadrsti/kudrsti) génzlich®. Skt. drsti-, kudrsti- oder
mithyadysti- ,falsche Ansicht® (chin. xie jian { R, e jian F7) ist eine der sechs Qualen (skt.
klesa), vgl. sat klesah | ragah, pratighah, manah, avidya, kudrstih, vicikitsa ceti ,die sechs Qualen
sind Leidenschaft, Feindschaft, Hochmut, Unwissenheit, falsche Ansicht, und Zweifel‘ in Dharma-
samgraha 67. Vgl. weiter tatra paficaskandhatmakanam bhavanam ... pudgaladharmadysty-
abhinivesatmakah samskytas ,dort unter den Lebewesen, die die fiinf Daseinsgruppen als Natur
haben ... die Verursachten, deren Natur das Beharren auf den falschen Ansichten {iber die Dinge/
Denkobjekte/Phinomene (skt. dharma) und Person/Personsein/Selbst (skt. pudgala) ist* in
Prajiiaparamitavajracchedikatika (Tendzin 1994: 224).

Ein wichtiges Beispiel der falschen Ansichten ist skt. ahamkaramamamkarasmimanabhinives-
anusaya ,das Beharren auf und der Hang zu der ,,Ich*“-Illusion, der ,,Mein“-Illusion und der
Vorstellung ,.Ich bin“* (SWTF I: 211), und die tocharische Entsprechung 7iims weldrie ,die
Behauptung iiber ,,Ich“* (skt. armavada) ist in Vers 13 in B 554 erwihnt, wo der zweite Beleg von
pestem in eben demselben Vers vorkommt: pestem klesasem | pontamts ,das Beharren der Qual von
allen‘. Vgl. die genaue Behandlung von B 554 in Abschnitt 1.3 oben, und besonders die
Erlosungsvorstufe ,,Leere* und die Erklarung in Abhidhammatthasangaha: tattha anattanupassana
attabhinivesam muricanti suninatanupassand nama vimokkhamukham hoti ,Dort 16sen die
Meditationen iiber die Ichlosigkeit das Beharren auf der Annahme eines Ichs ab, [und] die
Meditationen tiber die Leere, ndmlich, ist der Zugang zur Erlosung® (vgl. Mittal 1957: 60 Anm. 2).

Der Beleg des Plur. Gen. pestenta(m)tsd in PK AS 9A a5 lautet wie folgt: /// -na * pandarokne
* rdtrauniaine * pestentatsd ¢ tsdrkdlle(ntamts) ///. B pandarok stammt aus skt. panduroga-
,Gelbsucht‘. B rdtraurie entspricht skt. raga- (Filliozat 1948: 133) und bedeutet hier ,Entziindung‘.
B tsdrk bedeutet ,erhitzen, verbrennen® (Malzahn 2010: 989). In diesem Kontext von Krankheiten

bedeutet B pestentatsd wahrscheinlich ,von den dauerhaften und brennenden Schmerzen®.190

2.5.3 Etymologischer Kommentar

Toch. B pestem ist Akkusativ Plural von toch. B peste*, und peste, ist ein Adjektiv zu peste (vgl. B
perne ,Wiirde* ~ perne, ,wiirdevoll*). Aufgrund der philologischen Untersuchung in Abschnitt 2.5.2
oben bedeutet B peste* ,das Beharren (auf falschen Ansichten), das Festhalten; der Fortbestand des
dauerhaften und brennenden Schmerz‘. Ausgehend von der philologisch nunmehr gesicherten
Bedeutung von B peste* wire das Wort formal und semantisch wahrscheinlich mit uridg. *posthzo-

,fest-stehend, beharrend®, mit Abstraktum *posth;o-m ,das Beharren® zu verbinden. Allerdings stellt

190 Die Ubersetzung von B pestentatsi in CEToM lautet ,,for the ones [infested with] worms®, was allerdings

in diesem Kontext der Krankheiten wie ,,Gelbsucht™ und ,,Entziindung® nicht passend ist.
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sich dabei das uniiberwindliche lautliche Problem, dass uridg. *s¢ nur im Osttocharischen als A st
erschiene; fiir das Westtocharische wére -sz- und folglich B *peste zu erwarten, so dass die
Etymologie vorldufig noch ungeklart bleibt.

Falls B peste* wegen der Synkope von d auf B pesdte* zurlickkehrt, vgl. toch. B apastte ,der,
welcher [die sittliche Haltung] nicht bewahrt hat® in B 31 b2 fiir apassdtte ,unbewahrt® aus B pask-
,bewahren‘ und B de(wa)rakste fiir skt. devaraksita (Pinault 1987: 180), ldsst sich wahrscheinlich
mit uridg. *b’es- ,abreiben, zerreiben, kratzen® (Pokorny 1959: 145f.; ved. bhas- ,zermalmen,
kauen, zerbeiflen®) via Suffix *-eto- verbinden, ndmlich Transponat *b%os-eto- > urtoch. *pces-iditce-
> toch. B pesdte™ > B peste*.191 Moglicherweise konnte das Wort B peste* auf der Entlehnung aus

einer mitteliranischen Sprache beruhen.

2.6 Toch. B prari und A prar ,Finger*

2.6.1 Philologische Analyse

Die Bedeutung ,Finger* fiir Plur. Akk. B prarom lésst sich durch den Beleg im Patayantika-
Fragment IOL Toch 247 b3 stwara prarom paricktemem menki sai ,er war vier Finger niedriger als
der Erhabene‘ sichern, vgl. die Pali-Entsprechung caturangulomako bhagavato ,vier Finger
niedriger als der Erhabene® (Vin IV = Oldenberg 1882: 173) und die chinesische Entsprechung duan
fo si zhi 55 {#PUF5 ,vier Finger niedriger als der Erhabene® (T.1435, 23.130b29). Fiir A prarwam ist
die Bedeutung ,unter/zwischen den Fingern® auch gut begriindet, vgl. die Merkmale des Buddha in

A 217 b3 sopiii pitk prarwam ,die Netze zwischen allen Fingern®.

191 Das *-eto- Suffix ist normalerweise zu R(z) (vgl. ved. vrata- ,Regel und av. uruuvata- ,Regel® < *urh;-
eto- aus uridg. *uerh;- ,sagen‘, gr. doyetrog ,unwiderstehlich® und av. azgata- ,unertréglich® < *p-sgh-eto- aus
uridg. *segh- ,liberwiltigen®) oder R(e) (vgl. ved. darsatad- ,sichtbar, schon® < *derk-eto- aus uridg. *derk-
,hinblicken‘; gr. yevetn ,Geburt’, lat. Genita ,Geburt‘, osk. genetai ,Erzeugerin® (Untermann 2000: 308) via
*genhj-eto- aus uridg. *genh;- ,erzeugen‘) hinzugefligt, aber *R(0)-eto- ist bei einigen Wurzeln doch belegt,
obwohl die Ableitungen wahrscheinlich sekundir sind, vgl. &ol. dpretov ,creature < *sorp-eto- aus uridg.
*serp- ,kriechen und lat. porta ,Tir* < *por-etd ,passage‘ aus *por-eto- ,to be gone through* aus uridg.
*per- ,hindurchkommen® (Vine 1998: 291t., 36, 56, 74, 80).
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2.6.2 Uber die Deklinationsklasse VI. 5

Unter der Deklinationsklasse VI. 5 (TEB I: 137) sind nur fiinf Worter aufgelistet, die
bemerkenswert ausschlieBlich den Kdrper betreffen.!92 Von diesen fiinf Wortern ist nur bei B prari
,Finger* die Singularform, bzw. Singular Akkusativ, bezeugt, und die anderen sind Pluralformen.

Der Sing. Akk. B prari ,Finger® ist z. B. im Parajika-Fragment IOL Toch 127 a7-b1 belegt: //
ly(ku)iiie pav1ylskosa ykemem rautkam postariiie prari » ... in diebischer Absicht von einem Ort
(weg)bewegt, auch nur einen Finger weit **, und der Sing. Perl. B prarisa ist in B 526.a a5 bezeugt:
/1] (ke)[na]tse'93 are prarisa kauc s(t)a(mam) /// ,... das Lebewesen der Erde wichst um die Lénge
eines Fingers aus ... .194

Der Nom. Sing. von B prari ,den Finger® ist als B prariye* ,der Finger® zu erschlie8en, vgl. B
riye, Sing. Akk. ri ,Stadt® in Deklinationsklasse VI.1 (TEB I: 132). Der Beleg einer osttocharischen
Singularform A prar (vgl. Plur. Lok. A prarw-am) in A 51 a2 /// prar ndtskatse yiric * ist zwar
wegen des fragmentarischen Zustands der Zeile unsicher, kann aber im Vergleich mit A tsmar
, Wurzel® plausibel vermutet werden, vgl. Sing. Instr. tsmaryo in A 221 a4 und Plur. tsmaru in A 203
al /// taryak we pi kamassi tsmaru ///, dessen skt. Vorlage dvatrimsaddantamiilesu ,unter den
Waurzeln der 32 Zihne* im Sarirasthana des Astangasangraha 5.46 belegt ist.

Nom. Plur. f. B pr(a)r(o)isi ist in B 73 bl y/ai]luwa tanki pdrkr[o]n(a) pr(a)r(o)in ,die
gebogenen und sehr langen Finger® belegt. Der Plur. Akk. f. lautet B prarom, z. B. in IOL Toch 247
b3 stwara prarom paridktemem menki sai ,er war vier Finger niedriger als der Erhabene‘. Die Nom.
Plur. f. Endung B -o7i dieser Klasse kann auf *-@ + /i zuriickgehen, und Akk. Plur. f. B -om geht auf
*_am < *-ehs-ns zuriick. Die Akk. Plur. Formen dieser Deklinationsklasse haben die ererbte Form
des uridg. -eh,-Stamms noch bewahrt, aber die Sing. Formen sind bereits durch die der Klasse VI. 1
ersetzt worden. Diese ererbte Akk. Plur. f. Endung auf B -om aus dem -e/;-Stamm ist sonst nur

beim Demonstrativpronomen bezeugt, vgl. das in B 134 b3 und B 575 a7 belegte

192 Die Erscheinung, dass Worter fiir Korperteile aufgrund ihres Alters oft morphologische Anomalien
aufweisen, ist auch in den anderen Sprachen belegt, vgl. z. B. ital. Sing. dito, Plur. dita ,Finger® und Sing.

braccio, Plur. braccia ,Arme‘. Vgl. weiter die Heteroklitika fiir Korperteile (Gotd 2013: 32ff.).
193 Eine geringe Spur von na ist erkennbar.

194 Hier bezeichnet kenatse are wahrscheinlich die Pflanzen in der Erde, die sich noch unter dem Boden

befinden und noch nicht aus der Erde gewachsen sind, vgl. Pan 2017: 844f.
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Demonstrativpronomen Plur. Perl. f. B tontsa aus *tehons + *(s)a,'%5 was mit B passontsa ,mit den
Sehnen‘ vergleichbar ist. Die Plur. Nom. f. Endung B -o7i ist sekundér entstanden, weil die
erwartete Form Plur. Nom. f. -eh-es > *-d > toch. B t-o gleichlautend wie Sing. Nom.f. -eh> > *-4

> toch. B -o ist.

2.6.3 Etymologischer Kommentar

Morphologisch betrachtet gehdren A wsar ,Feldfrucht, Getreide®, A tsmar ,Wurzel® und A prar
,Finger‘ sehr wahrscheinlich zusammen. Da sich A wsar ,Feldfrucht, Getreide‘ < urtoch. *wds-ar-ce
aus dem Kollektivum *(h2)ues-or (vgl. die Behandlung in Abschnitt 2.9 unten) und A tsmar
,Wurzel* < urtoch. *tsidma-ar-ce aus uridg. *demh;- ,(zusammen)fiigen, bauen® (LIV: 114f))
ableitet, stammt A prar ,Finger wahrscheinlich aus urtoch. *pidr-ar-ce. Ein Benennungsmotiv der
idg. Worter fiir ,,Finger* ist ,,die Spitze, der Hervorstehende®, z. B. aksl. provstw ,Finger* (gr.
daktvdog) und lit. pirstas ,Finger, Zehe® aus uridg. *pr-sth2-0- ,hervor-stehend®, vgl. ved. prstha-
,Riicken, Gipfel‘ (Pokorny 1959: 813; EWAIia II: 166; Hock/Bichlmeier 2015: 780). Deshalb
bedeutet A prar ,Finger* urspriinglich ,das hervorstehende Ding* und stammt aus dem Kollektivum
*per-or ,die Gesamtheit der vorwérts stehenden Dinge* aus uridg. Adverb *pr, pré ,vorwirts,
vorne‘ (Dunkel 2014: 11, 633). Innerhalb des Tocharischen ist der Stamm des Kollektivums
verallgemeinert, und daraus wird der Plur. Akk. f. B prarom via urtoch. *pidr-ar-an aus *per-or-
ehs-ns statt pr-r-eh>-ns > B tprom gebildet, vgl. *uedor > heth. witar ,Wasser‘ und *ud-r-eh>- > gr.

Uopa ,Wasserschlange® (Wodtko/Irslinger/Schneider 2008: 707).

2.7 Toch. A marmaii und B marmanma

2.7.1 Forschungsstand

In TEB (II: 123 und 218) werden A marmasi und B marmanma als ,,Adern* libersetzt. Dieser
Bedeutungsansatz geht auf Sieg/Siegling/Schulze (1931: 53 Anm. 3) zuriick: ,,Bezeichnung eines
Korperteils, nach einer B-Stelle 80 000 an der Zahl, etwa wie Skt. nadr, sira o. 4. Entlehnt aus Skt.
marman?*. Die von Sieg/Siegling/Schulze erwéhnte Stelle ist B 595 b2, die aber fragmentarisch ist
und nur drei Worter umfasst: /// oktmane ma[r]m[aJnmane yke /// ,... in den achtzig Tausend
marmanma, Ort ...°. Der fragmentarische Kontext ldsst keine Bedeutungsbestimmung zu. Krause

(1951: 202) hat zwar den Bedeutungsansatz ,,Adern* von Sieg/Siegling/Schulze (1931: 53 Anm. 3)

195 Das westtocharische Perlativ-Suffix -sa stammt aus einer Reanalyse des uridg. Allativs zu einem s-
auslautenden Plur. Akk. auf *-ns, vgl. Pinault 2008: 469f. und Ringe 2017: 26. Zu den femininen

Demonstrativpronomina im Tocharischen vgl. weiter del Tomba 2018: 352.
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iibernommen, aber er bemerkt dazu: ,,Sehr unsicher die Annahme einer Entlehnung aus skt. marman
,Glied, ungeschiitzte Stelle des Korpers**“. Die Bedeutung ,,Adern* ist auch bei Poucha (1955: 214)
iibernommen, !9 obwohl ihm bewusst war, dass ai. marman- ,,a vital part of the body, the vitals,
weak or tender point of the body* bedeutet. Van Windekens (1976: 630) libersetzt A marma#ni und B
marmanma als ,,veine(s), und denkt an die Entlehnung aus skt. marman-, wobei der bemerkt, ,,que
la difficulté que pose la différence des sens ne peut étre considérée comme un obstacle
insurmontable®. Hilmarsson (1996: 67) basiert seine Analyse der Verben AB kdls- auf eben diesem
Bedeutungsansatz ,,veins‘ fiir A marmas.1®7 Adams (2013: 474f.) hat diesen Bedeutungsansatz von
,»Adern“ iibernommen, und libersetzt B marmanma als ,,vessels (of the body), arteries, veins®. Bis
jetzt sind A marmain/marmas und B marmanma an allen Belegstellen einhellig als ,,Adern (engl.

veins, frz. veines) libersetzt worden, vgl. die Eintrdge in CEToM (,,Page created on 2018-09-22%).

2.7.2 Philologische Untersuchung

2.7.2.1 Uber marman in den altindischen Texten

Ved. marman- ist in RV gut bezeugt, und die Erkldrung in GraBmanns Worterbuch lautet: ,,weiche
Stelle des Leibes, welche der todtlichen Verwundung besonders ausgesetzt ist; die Stellen im RV.
weisen besonders auf die weichen Stellen zwischen den Rippen (in der Gegend des Herzens) hin®.
Vgl. auch die Bedeutungsangabe in EWAia (II: 329) ,,verwundbare Stelle des Korpers*. Aufgrund
der Stelle tdsya yada marmdagachann dthdcestat ,Als sie (dabei) an seine verwundbare Stelle
kamen, da bewegte er sich (wieder) in MS 1.10.14 ist Hoffmann (1975: 210f.) zum Schluss
gelangt, dass mdrman- sich hier auf die Kniekehle Indras bezieht.

In den medizinischen und buddhistischen Texten ist skt. marman- auch gut bezeugt. Das
genaue Signifié von skt. marman- ist z. B. in der Carakasambhita erwéhnt: dasa prandayatanani
miirdha jihvabandhanam kantho hrdayam nabhir bastir gudah sukram ojo raktam ca | tesam
adyani sapta punar mahamarmasamjiani ,Die zehn Stitten des Lebens sind Kopf, Zungen-
muskel, Hals, Herz, Nabel, Harnblase, Darm, Same, Lebenskraft und Blut. Die ersten sieben
davon werden wiederum die groien verwundbaren Stellen genannt® im Sarirasthana des
Astangasangraha 5.32. und marmani punar bastihydayamiirdhadini ,Die verwundbaren Stellen sind

ferner Harnblase, Herz, Kopf usw. in Carakasamhita 1.11.48 (Sharma 2014: 1, 78).

196 Die Bedeutungsangabe lautet: ,,nomen cuiusdam partis corporis (= Scr. nadr ,,arteria, vena“, seu sird

L, nervus ),

197 Hilmarsson 1996: 67: ,,... in A this verb is used to describe the gushing of blood in veins, leading to a loss
of consciousness (A 77 b2 (puk marmas) kakdltsa-m trik tkana (kla) ,it made (all) her (veins) gush, she
swooned, (and fell) to the earth® ...*.
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2.7.2.2 Die tocharischen Belege

Im tocharischen Korpus sind A marmari und marmas insgesamt 9 mal in 8 Fragmenten belegt,
ndmlich A 75 a3, A 101 b3, A 110 b2 und b4, A 116 al, A 189 b5, A 324 b1, A 356 b4, A 407 a4 und
THT 1441.c a5.19 B marmanma und marmanmane sind 9 mal in 7 Fragmenten belegt, nimlich B
119 a3, B 595 b2, THT 1379.d a3, PK NS 19 a4, PK NS 31 + 294 a2 und b1, IOL Toch 5 a4 und a5.

Unten werden alle Belege in Bezug auf die Syntax und Phraseologie genauer analysiert.

2.7.2.2.1 Osttocharisch

(1) A 75 a2-3

tsrdam pdryo arific waksantam ydislunt kosdantam sarwnam pdlkac-am karum (23, marmas kakiltsts
oki sam (saru) ,Sehet sein Mitleid gegen den mordenden Jéger, [seinen] Feind, der mit scharfem
Pfeil [sein] Herz durchbohrt, gleichsam [seine] marmas stiel der (Jager) (vgl. Sieg 1952: 11f. =
2014: 233f)).

Toch. A marmas + kidl(t)s- ,pressen, stolen‘ in A 75 a3 entspricht ved. mdrman- + toj-
,vorwirts stolen, herauspressen‘, vgl. das Beispiel in RV 1.61.6cd: vrtrasya cid vidad yéna marma
tujann isanas tujatd kiyedhah || ,mit dem [Vajra] er sogar des Vritra verwundbare Stelle fand, als
er mit dem stollenden/pressenden [Vajra auf ihn] stiel3/presste, allvermogend, was es auch sei
schaffend*.199

Nach der Information der indischen medizinischen Texte (vgl. Abschnitt 2.7.2.1 oben) ist das
Herz eine der verwundbaren Stellen des Korpers. Toch. A marmas oder arific ,Herz* + pdr ,Pfeil‘ in
A 75 a2-3 entspricht ved. marman- + saru- ,Pfeil‘, vgl. das Beispiel in RV 10.87.15¢: vacdstenam
sdarava rchantu mdrman ,Den Verhexer sollen die Geschosse an seiner verwundbaren Stelle
treffen!

Toch. A marmas oder ariric ,Herz‘ + wak- ,spalten, durchbohren® entspricht ved. mdarman- +
vyadh- ,durchbohren®, vgl. das Beispiel in RV 10.87.17d: tdm pratydricam arcisa vidhya marman

,den bohre von hinten mit der Flamme an der verwundbaren Stelle durch!®

(2) A101 b3

(pd)l[k]s(e) ni200 ariric marmas ,sie verbrennen das Herz und marmas von mir*

198 THT 1441.c ist in CEToM irrig als ,,TB* identifiziert.
199 Zu ved. kiyedhd- ,was es auch sei schaffend‘ vgl. EWAia I: 352.

200 Zur der Ergénzung vgl. pdlkse-7ii in Zeile b5 desselben Fragments.
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Toch. A marmas + pdlk- ,verbrennen‘ entspricht skt. marman- + tap- ,verbrennen‘, vgl. die
Beispiele in Siddhasara (Emmerick 1980-1982: 1, 94; 11, 257): 15.2 mahahikka mahdasabdavega
syan marmatapant ,the so-called ,,big hiccough (maha-hikka)* is (characterised by) there being a
loud noise (maha-sabda-), severe force (mahdavega), and harming (-tapani) the vital points

(marman)‘.

(3) A110 b2 und b4
b2: marmas tsitam ,berihrte die marmas‘; b4: marmas tsinatsi ,die marmas zu berithren*
Toch. A marmas + tsit- ,beriihren‘ entspricht skt. marman- + spars- ,beriihren‘, vgl. die
folgenden Beispiele:
(a) na nindam na stutim kuryan na kamcin marmani sprset ,er wiirde keine Schmahung, kein
Lob machen, und er wiirde niemanden an der verwundbaren Stelle beriihren‘ im
Jivanmuktiviveka 2.10.47 (Gokhale 1916: 269).
(b) na kamcin marmani sprset ,er wiirde niemanden an der verwundbaren Stelle beriihren‘ in
der Yajnavalkyasmyti 1.153 (Apte 1903: 1, 194).
(¢) vibhramsitajiiana duruktair marma paspysuh ,Diejenigen, die ihre Besinnung verloren
haben, haben die verwundbare Stelle mit den harten Worten beriihrt® in Bhdagavatapurana

3.4.1cd (Shastri 1996: 129).

(d) marmasprsa- ,Beriihrung an der verwundbaren Stelle‘ in Subhasitaratnakosa 14.4 (Kosambi/

Gokhale 1957: 60).

(4) A 116 al
simsantdr-ni oki cam klopyo puk marman ,durch dieses Leid sind mir alle marmari gleichsam
bedriangt/bedriickt 201
Toch. A marman + si-n- Med. ,bedriickt sein® entspricht skt. marman- + badh- ,bedringen,
bedriicken®, vgl. die folgenden Beispiele:
(a) atiduhkha na sa corahsiromarmaprabadhint ,sie ist nicht202 sehr schmerzhaft, und es gibt
keine Bedriickung an den verwundbaren Stellen von Kopf und Brust® in Carakasamhita

6.17.35 (Sharma 2014: 11, 289).

201 K5lver (1965: 26) und Schmidt (1974: 159) haben z. B. hier A marmaii als ,,Adern” iibersetzt.

202 Zur Negation vgl. Speyer (1886: 319): ,,If two or more negative sentences are to be connected, the
negation is often put but once®. Vgl. auch die Ubersetzung von Sharma (2014: 11, 289): ,,This is not very

troublesome, does not afflict the vital parts of chest*.
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(b) aruntudas tu marmaspyrgabadham tu nirargalam ,eine wunde Stelle beriihrend, aber keine
Bedriingnis bei Beriihrung an den verwundbaren Stellen (existiert) und (es ist) ungestort* im

Visesyanighnavarga des Amarakosa 3.83 (Thatte 1882: 270).

(5) A189 b5
marmas prakdr emtsa?03 /// ,ergriff(en) die marmas fest’

Toch. A marmas + emts- ,ergreifen® entspricht skt. marman- + grabh- ,ergreifen‘, vgl. das
Beispiel marmany upasangrhya ,die verwundbaren Stellen ergriffen habend‘ im Sitrasthana des

Astangasangraha 36.19.

(6) A 324 b1
/1] swdis?%4 marmas tskds wi //l ... er verzehrt, er verbrennt die marmas ...°
Vgl. die Analyse von toch. A marmas + pdlk- ,verbrennen‘ (A 101 b3), was skt. marman- +

tap- ,verbrennen‘ entspricht.

(7) A 356 b4
* cam klopyo asanikyap bodhisatvap puk (ma)rman protkar-dm — — tkana kla « ,» Durch dieses Leid
wurden alle marman des ehrwiirdigen Bodhisattva ihm versperrt, ... er fiel zu Boden. ¢
Toch. A marman + prutk- ,versperrt sein‘ entspricht skt. marman- + rodh- ,hemmen, hindern®,
vgl. die folgenden Beispiele:
(a) silah samutpannah marmoparodhiki vedanda pradurbhiita ,Ein stechender Schmerz ist
entstanden, und zum Vorschein gekommen ist der Schmerz aus der Versperrung an den
verwundbaren Stellen im Sanghabhedavastu (Gnoli 1977-1978: 11, 93).
(b) visarpamarmasamrodhah ,der Rotlauf und die Einsperrung der verwundbaren Stellen‘ in
Carakasamhita 1.17.111 (Sharma 2014: 1, 123).
(¢) marmani samrudhya ,die verwundbaren Stellen eingesperrt habend® in Carakasamhita

6.17.23 (Sharma 2014: 11, 288).

(8) A 407 a4

/Il -ap bodhisatvap puk marmari /// ,... alle marman des Bodhisattva ...

203 A emtsa /// ist wahrscheinlich ein Prateritum von emts ,ergreifen‘.

204 A swds ist wahrscheinlich Verschreibung fiir swas ,er isst, verzehrt‘, Prasens V 3. Sing. von suw? ,essen‘,

unter dem Einfluss von tskds.
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Nach Sieg/Siegling (1921: 226) enthélt A 407 a denselben Text wie A 356 b, vgl. deshalb die
Analyse fiir A 356 b4 oben.

2.7.2.2.2 Westtocharisch
(1) B119 a3
kérstau(wa) marmanma tirkos po ,alle zerstorten marmanma entlassen habend®.

Vgl. die Behandlung des Fragments B 119 in Abschnitt 1.1 oben.

(2) B595 b2
/] oktmane ma[r]m[a]nmane yke /// ,... in den achtzig Tausend marmanma, Ort ...

Dieser Beleg wurde von Sieg/Siegling/Schulze (1931: 53) als Begriindung fiir die Glossierung
mit ,,etwa wie Skt. nadi, sira o. 4. oder ,Ader‘ verwendet, weil die Anzahl 80 000 anscheinend fiir
die Beschreibung der Zahl Adern besonders passend erscheint. Nach der Information im
Sarirasthana des Astangasangraha 5.32 gibt es zwar sieben grofe verwundbaren Stellen, nimlich
Kopf, Zungenmuskel, Hals, Herz, Nabel, Harnblase und Darm, aber neben diesen werden innerhalb
der indischen medizinischen Texte auch viele andere verwundbare Stellen beschrieben. Vgl. die
Beschreibung im Sarirasthanam der Susrutasamhita:

3.6.3 | saptottaram marmasatam | tani marmani panicatmakani bhavanti tadyatha
mamsamarmani siramarmani snayumarmani asthimarmani sandhimarmani ceti na khalu
mamsasirasnayvasthisandhivyatirekenanyani marmani bhavanti yasman nopalabhyante || ,There
are one hundred and seven marmans. They are of five types according to composition such as
muscular marmans, vascular marmans, ligamental marmans, bony marmans and marmans of
joints. There are no marmans other than muscle, blood vessels, ligaments, bones and joints as

they are not found elsewhere. (Sharma 1999-2001: II, 184)

Die Zahl 80 000 ist lediglich die hyperbolische Bezeichnung einer grolen Zahl, wie es stilistisch in
buddhistischen Texten oft vorkommt, vgl. in B 3 bl: samna(m)ts saul sai skas tmane pik.la ,Das

Leben der Menschen war 60 000 Jahre [lang]* (Sieg/Siegling 1949 Ubers.: 6).

(3) PK NS 19 a4
: spalkkaskentdr-n marmanma katkauniasse warksdltsa : ,: meine marmanma regen sich durch die
Kraft der Freude auf. :*

Nach Krause (1952: 302f.) gehort das Substantiv B spelke ,Eifer, was nach Sieg/Siegling
(1949 Ubers.: 190) dem Sanskrit-Wort pardkrama- ,Anstrengung* oder utthana- ,Bemiihung
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entspricht, zu der Wurzel B spalk ,sich bemiihen. Der Beleg A 116 al simsantdr-ni oki cam klopyo
puk marman ,durch dieses Leid sind mir alle marmarn gleichsam bedringt/bedriickt® verdeutlicht,
dass die marman durch das Leid bedridngt werden, und deswegen liegt es nahe, dass die marmanma

durch Freude erregt werden und sich kréftig bewegen.

(4) PK NS 31 + 294 a2 und b1l
a2: ime sam(pda)te-ii po marmanmane ,es hat meine Einsicht (skt. smy#i oder prajiia) in allen
marmanma weggenommen*

Zum Sachverhalt, dass sich die Einsicht oder der Verstand in den marmanma befindet, vgl.
das Beispiel vibhramSitajiiana duruktair marma pasprsuh ,Diejenigen, die ihre Besinnung
verloren haben, haben die verwundbare Stelle mit verkehrten Worten beriihrt® in Bhdgavata-

purana 3.4.1cd (Shastri 1996: 129).

bl: marmanmane sak (po) msa-ne takarskiiesa ,in den marmanma ging ihm/ihr das Gliick génzlich
wegen der Klarheit (skt. prasannata/prasannatva)-.
Zu toch. B marmanma + md(s)- ,gehen® vgl. ved. tdsya yada mdrmagachann dthacestat ,Als

sie (dabei) an seine verwundbare Stelle kamen, da bewegte er sich (wieder)‘ in MS 1.10.14.

(5) IOL Toch 5 a4 und a5
a4: onmissana pwarasa tsdksemane marmanma ,die marmanma sind von den Feuern der Reue
verbrannt*

Zu toch. B marmanma + puwar ,Feuer® vgl. ved. marman + arcis ,Strahl, Flamme* in RV
10.87.17d: tam pratyaricam arcis@ vidhya mdarman ,den bohre von hinten mit der Flamme an der

verwundbaren Stelle durch!‘

aS: nuskaskemar marmanma inkaum kdstwer ,ich driicke die marmanma bei Tage und bei Nacht®
Zu toch. B marmanma + nusk ,(be)driicken® vgl. skt. marman- + badh- ,verdréangen,

bedriicken® und die Analyse fiir den Beleg in A 116 al.

(6) Die beiden Belege THT 1379.d a3 (MQ): ksdm marma /// und THT 1441.c a5 (Shorchuq): /// —
fic marmas /// sind zu fragmentarisch fiir eine genaue Analyse, aber /// — fic marmas /// in THT
1441.c a5 konnte wahrscheinlich zu /// (Gri)iic marmas /// ... das Herz und die marmas* ergénzt

werden, vgl. A 101 b3 (pd)lks(e) fii ariiic marmas ,sie verbrennen das Herz und marmas von mir*.
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2.7.3 Zusammenfassung

Der Vokalismus von A marmari und B marmanma legt die Vermutung nahe, dass beide aus skt.
marman- entlehnt sind. Der syntaktische und phraseologische Parallelismus zwischen den
tocharischen Belegen und den Sanskrit-Belegen bestitigt eben diese Entlehnung. Aus den vielen
Beispielen oben ist zu ersehen, dass der Lehniibersetzungsprozess nicht nur das einzelne Wort,
sondern auch die Redewendungen mit den bestimmten Verben, wie z. B. ,,berlihren®, ,,bedriicken*
oder ,,hemmen®, oder Instrumenten, wie z. B. ,,mit Pfeil* oder ,,mit Feuer®, erfasst hat. Es ist
nachvollziehbar bei spezialisierten medizinischen Termini, die in bestimmten Kontexten verwendet
sind. Da es innerhalb der Fachliteratur keine Begriindung fiir die Bedeutung ,Adern‘ und fiir die
semantische Abweichung der beiden tocharischen Worter von skt. marman- ,verwundbare Stelle
des Korpers® gibt, ist die bisher angenommene Bedeutung ,,Adern” fiir A marmarsi und B
marmanma aufzugeben. Beide tocharischen Worter bezeichnen und bedeuten vielmehr ,die

verwundbaren Stellen des Korpers®, genau wie ihre altindische Entsprechung marman-.

2.8 Toch. B yolyiyai

2.8.1 Forschungsstand

B yolyiyai ist Sing. Akk. f. von yolyiye*, dessen Bedeutungsansatz ,,pale* von Adams (2013: 556)
aus der Ubersetzung von Carling (2003: 91) stammt, die sich wiederum auf die Ubersetzung von
Schmidt (1997: 248) stiitzt. Der Satz in IOL Toch 306 b6 lautet pdscane lesp(ts)a mdsketdr erene
yvolyiya anme spd mdsketdrne ,An den Briisten wird sie schleimig. [Sie sieht] schlecht im Aussehen
[aus], und das Verlangen entsteht ihr*. erene yolyiya ist von Schmidt (ibid.) als ,,[Sie wird] bla3 im
Aussehen® libersetzt. Er hat zwar richtig bemerkt, dass erene yolyiya dem Sanskrit-Kompositum vi-
varna ,nicht die natiirliche/gesunde Farbe habende, bleiche* entsprechen konnte, aber dies muss
nicht bedeuten, dass B yolyiye , bleich® bedeutet. Schmidts deutsche Ubersetzung ,,bla im
Aussehen® ist von Carling (2003: 91) als ,,pale in her face* iibersetzt worden, und ihrer Meinung
nach entspricht toch. B erene yolyiya der Sanskrit-Phrase sa pandur ,sie wird gelbsiichtig®. Jedoch
verfiigt der tocharische Text in IOL Toch 306 {iber keinen Sanskrit-Paralleltext im strengen Sinn,
was Carling auch zugibt,205 und sogar wenn die Sanskrit-Vorlage sa pandur ,sie wird gelbsiichtig*
wire, konnte die tocharische Phrase erene yolyiya einfach ,sie sieht schlecht im Aussehen aus*

bedeuten. Knoll (1996: 60 und 72) hat hingegen B yolyyai in B 238 al als ,,schlecht™ {ibersetzt.

205 Carling 2003: 77f.: ,,It has not been possible to identify any specific Sanskrit source for this text. ...
However, it is entirely possible that no such exact source exists. ... we notice that the Tocharian text is not an

exact translation of the Sanskrit original.*
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2.8.2 Philologische Untersuchung

Im tocharischen Korpus kommt B yolyiye oft zusammen mit B ymiye vor. B yolyiye ymiye
,schlechter Gang/Weg‘ und B yolyiyai yamai + yd- ,den schlechten Weg gehen* sind im
tocharischen Korpus gut bezeugt, vgl. B yamai sp yoli(yai) ,und schlechtes Gehen (in eine andere
Existenz)‘ (= skt. gatim ca papikam) in einem bilingualen Udanavarga-Fragment SI B 121(2) b4, B
yolyai imaimem prosko ,Furcht vor dem bosen Lauf® (Kolver 1965: 148), B yatt yolyye20 yamai ,du
gehst den schlechten Weg* in B 128 b5, und B rano kartsai yamai ynemane rano y[o]lyiyai y(amai)
,sowohl den guten Weg gehend als auch den schlechten (Weg)® in IOL Toch 43 a2. Die
westtocharische Phrase B yamai + yd- hat librigens noch einen parallelen Ausdruck B ytari yd- ,den
Weg gehen® vgl. B se samane plakisa asiyanampa ytari yam ,wenn sich ein Monch nach
Verabredung mit einer Nonne zusammen auf einene (gemeinsamen) Weg begibt* (= skt. yah punar
bhiksur bhiksunya sardham samvidhaya samanamargam pratipadyeta) in einem
Patayantikadharma-Fragment PK AS 18B b2.207

Die osttocharische Entsprechung von B yolyiye ymiye ist wahrscheinlich A (u)mpar-ytar
,schlechter Weg* in A 246 b4.208 A umpar-ytar und B yolyiye ymiye sind Lehniibersetzungen von
skt. amarga- ,Nicht-Weg, schlechter Weg*‘, und B yolyiyai yamai + yd- entspricht skt. amargam +
gam- bezeugt als amarga(m ga)cchanta in einigen Sanskrit-Fragmenten aus MQR, in der Pelliot-
und Hoernle-Sammlung (vgl. von Simson 2000: II, 251; SWTF: 1, 136). B yolyai imaimem prosko
entspricht wahrscheinlich skt. kumarga-bhaya- ,Furcht vor schlechtem Weg‘ bezeugt in einer
rekonstruierten Sanskrit-Phrase sarvakumargabhayatikrantam ,beyond fear of any bad ways‘ oder
skt. (sarva-)durgati-bhayam ,Furcht vor (jedem) schlechten Gang* in Aksayamatinirdesasiitra
(Braarvig 1993: 324, 365). Deswegen bedeutet B yolyiye ,schlecht, bdse und ist aus B yolo ,bdse*
abgeleitet.

B ymiye (= skt. gati- ,Gang, Weg‘ und marga- ,Weg*, A yme) und B ytariye (= skt. marga-
,Weg*, A ytar) sind etymologisch verwandt und sie sind beide Ableitungen aus der Wurzel uridg.
*hiei- ,gehen‘. B ymiye < *ydmiye < *dmdyce < *idmdrice < *hji-men-é(n)- < *hji-men- (vgl.
Pinault 2008: 480). Die westtocharischen Substantive auf -iye haben normalerweise eine Variante

auf -o, deren Akk. Sing. auf -ai lauten, vgl. prosko/proskiye ,Furcht* (vgl. Pinault 2008: 482ft.). B

206 Uber ,,unconditioned monophthongisation of ai to e*, vgl. Peyrot 2008: 59.
207 Vgl. Pinault 1984: 377 und von Simson 2000: II, 210, 292.

208 Die von Carling (2009: 68) angesetzte Sanskrit-Entsprechung ist skt. asanmarga-, aber kein Beleg von

skt. asanmarga- mit gam- ,gehen‘ oder i- ,gehen‘ im Sanskrit-Korpus ist nachweisbar.
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ytariye geht auf eine -for Ableitung zuriick: B ytariye < *ydtariye < *idtardyce < *idtardnce < *hji-

tor-en-é(n)- «— *hjei-tor.

2.8.3 Toch. B yolo via Khotanisch aus Alttiirkisch?

Zur Etymologie von B yolo ,bose ist die Behandlung von Peyrot (2017: 327-335) zu
konsultieren, und nach ihm, der die Theorie von Hanse (1940: 162) {ibernommen hat, ist B yolo ein
Lehnwort aus khot. yola- ,Unwahrheit‘, das wiederum aus altuig. yaviak ,bose, schlecht* entlehnt
wurde.20° Die ganze etymologische Erkldrung von Peyrot ist aber zweifelhaft in Bezug auf zwei
Aspekte, nimlich den chronologischen und den geographischen Aspekt, was Peyrot nichts
besprochen hat.

Die frithesten (Erdal 2004: 4) lesbaren und datierbaren alttiirkischen Texte sind die tlirkischen
Runenschriften, und sie stammen aus dem 8. Jh. n. Chr. Altuig. yaviak ,bose’ ist nur auf den
uigurischen Handschriften belegt, die frithestens aus 9. bis 10. Jh. n. Chr. stammen. Toch. B yolo
,bose* ist hiufig bezeugt schon in den archaischen Texten, wie z. B. in B 135 bl (MQR, arch.-1), B
137 a4 (MQR, arch.-I), B 142 a6 (MQR, arch.-I) und B 258 a2 (MQR, arch.-I) (vgl. Peyrot 2008:
219f.). Khot. yola- ,Unwahrheit® ist ein altkhotanisches Wort, welches schon in Book of Zambasta
(19.80 und 24.268, vgl. Emmerick 1968: 282, 390) und Suvarnabhdsottamasitra (12.21 und 12.34,
vgl. Skjerve 2004: 1, 240, 242) bezeugt ist, und ldsst sich ins 5. Jh. n. Chr. datieren (vgl. Maggi

2009: 333-339). Die chronologische Information ist wie folgt zusammengefasst:

Worter Periode

Altuig. | yaviak i 9-10.Jh.
Altkhot. yola 5. Jh.
Toch.B | yolo : 5.Ih

Geographisch betrachtet ist der Entlehnungsprozess Altuig. — Altkhot. — Toch. auch fragwiirdig.
Die damaligen Tocharer wohnten in einem riesigen Zwischengebiet, nimlich von Kucha bis Turfan,

die zwischen den Kok-Tiirken in Mongolei im Norden und dem Konigreich von Khotan im Siiden.

209  More precisely, it seems that the Old Turkish word was borrowed into Khotanese and from there into
Tocharian* (Peyrot 2017: 327).
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Bei der Erklérung von Peyrot fehlt die historische Evidenz, dass die alten Tiirken ohne Kontakt mit
den Tocharern zuerst mit dem khotanischen Volk kommunizierten.2!0

Die Behauptung von Peyrot, dass ,,yaviak has an excellent inner-Turkish etymology*, basiert
nur auf der Tatsache, dass ein friithestens in 8. Jh. n. Chr. bezeugtes altuigurisches Wort yaviz ,bose*,
das etymologisch mit yaviak verwandt ist, existiert.2!! Dort fehlt aber die chronologische
Diskussion, die er frither (vgl. Peyrot 2008: 199-206) bei den tocharischen Texten durchgefiihrt
hat.212 Bei der lautlichen Erklarung fehlt auch eine gute Begriindung, weil er einerseits beziiglich
der vermutlichen Entlehnung altuig. yavlak — altkhot. yola behauptet, dass ,,the final -k [q] may
simply have been lost in the borrowing process®, aber beim anderen Entlehnungsprozess altuig.
yavlak — toch. B yolo, ,,there is no reason to suppose that the -k would be lost* (Peyrot 2017: 333),
ohne ein Beispiele fiir die unterschiedliche Behandlung des auslautenden -k bei der vermutlichen
Entlehnung vom Altuigurischen ins Altkhotanische oder vom Altuigurischen ins Tocharische

anzufiihren.

2.8.4 Ein neues Szenario zur Etymologie
Es gibt zahlreiche Belege von altuig. yaviak in altuig. Dasakarmapathavadanamala (vgl. Wilkens
2016: 111, 1108f.) und Suvarnabhasottamasutra (vgl. Kaya 1994: 799, besonders in der Tigerin-
Legende, vgl. z. B. von Gabain 1974: 2944f.). Die altuig. Dasakarmapathavadéanamala wurde vom
Tocharischen ins Altuigurische tibersetzt (vgl. Peyrot 2013a: 161-179), und das uig. Suvarna-
bhdasottamasiitra wurde vom Chinesischen ins Altuigurische libertragen (Wilkens 2001: 24ff. und
30ff.). Einige Erzahlungen in Suv. sind schon in den archaischen tocharischen Texten gut iiberliefert
(vgl. die Behandlung der westtocharischen Tigerin-Legende in Abschnitt 1.2 oben), und das ganze
Suv. ist im Altkhotanischen bewahrt (vgl. Skjerve 2004: 1, 1x ft.).

Aufgrund der obigen Sachverhalte bietet sich eine neue Erkldrung von toch. B yolo ,bése;

Bose*, altuig. yaviak ,bose* und altkhot. yola ,Unwahrheit‘, ndmlich:

210 Eine Hypothese, dass die Tiirken trotz dem frithen Kontakt mit den Tocharern das Wort yaviak nicht in

das tocharische Gebiet eingefiihrt hatten, scheint ebenfalls problematisch zu sein.

211 Peyrot 2017: 331-332: ,,yaviak has an excellent inner-Turkish etymology ... yaviz ,bose’ (attested already

in the Orkhon inscriptions)*.

212 Vgl. z. B. ,,at least yaviz ... and yavri- are likely to be old* (Peyrot 2017: 332).
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Stufe 1: altkhot. yola ,Unwahrheit‘ > toch. B yolo ,Bose‘ (— B yolo ,bése213) und A yol* ,Bose;
bose* (vgl. altkhot. auskd — B oskiye A oske ,Haus* und mitteliran. *uaitika- — toch. B
witsako ,Wurzel‘;214 vgl. die Entsprechungen B wartto ~ A wdrt ,Wald* und B pilko ~ A pdlk
,Blick®);

Stufe 2: A yol* ,Bose; bose‘ > altuig. *yavl (vgl. z. B. altuig. cawzal oder c¢ozal < toch. A sosal
, Wohnplatz‘215), woraus eine Wurzel *yav- abstrahiert wurde;216

Stufe 3: aus der Wurzel *yav- wurden altuig. yaviz, yavaz, yavlaq/yavlak?!7 ,schlecht® gebildet

(vgl. altuig. yu ,waschen®, yul ,Bach‘, yulag ,Bach‘;)

Angesichts der Produktivitat des -k-Suffix im Mitteliranischen, wie z. B. im Khotanischen (vgl.
Degener 1989: 180ff.) und Sogdischen (vgl. Gershevitch 1961: 147ff.), ist ein mitteliranisches Wort

*yaulaka als die Entlehnungsbasis von altuig. yavlak auch nicht ganz auszuschlief3en.

213 Dieser Entlehnungsprozess wurde von Hilmarsson (1987: 36) schon vorgeschlagen, aber Pinault (2008:

318) vertritt die Meinung, dass sich B yolo ,Bose aus B yolo ,bdse‘ entwickelt.
214 Vgl. Tremblay 2005: 426, 432.

215 Vgl. Tekin 1980: 11, 53 und Wilkens 2021: 239. Altuig. w ist selten und kommt nur in Lehnwortern vor
(Erdal 2004: 64). Worter mit altuig. w kdnnen auch mit altuig. v geschrieben werden, vgl. z. B. altuig.
widvag und vidvag ,Kapitel‘ aus sogd. wydf 'y (Wilkens 2021: 845, 851).

216 Bei der Entlehnung von Sanskrit oder Tocharisch ins Altuigurisch, féllt der auslautende Vokal oft aus, vgl.
z. B. altuig. maqarac < skt. maharaja ,GroBkonig*; altuig. mangal < skt. mangala- ,Gliick* und altuig.
praman < toch. A prahmam < skt. brahmana; altuig. slok < toch. A slok < skt. Sloka. Dieser Schwund deutet

wahrscheinlich auf den Entlehnungsprozess von Sanskrit — Osttocharisch — Altuigurisch hin.

217 Uig. k und ¢ sind nur Allophone in bestimmten phonetischen Kontexten, ndmlich ¢ nach hinteren Vokalen
(z. B. @, u, 1) und k nach vorderen Vokalen (z. B. d, i, i). Auf den Handschriften ist stets yavlag geschrieben
(g-Zeichen hat zwei Punkte iiber dem Zeichen fiir & in der uigurischen Schrift, und g-Zeichen in der Brahmi-
Schrift ist eigentlich das Zeichen fiir geminierte k). Die Oppositionsschema von & und ¢g auf den
Handschriften in der altuigurischen Brahm1 wurde von Maue (1984: 91) zusammengefasst, ndmlich, palatal &

vs. velar q.
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2.9 Toch. B ysare und A wsar

2.9.1 Forschungsstand

Obwohl B ysare und A wsar (Sieg/Siegling/Schulze 1931: 50; TEB II: 144 und 230; Adams 2013:
567f.; CEToM) einhellig als ,,Getreide, Getreidehaufen iibersetzt worden sind, ist keine Sanskrit-

Entsprechung dafiir angegeben.

2.9.2 Philologische Untersuchung

B ysare kommt zweimal mit B oko ,Frucht® (skt. phala- ,Frucht®) in einem Kompositum B oko-
ysare vor (B 476 a3 und B 477 a2), und die Nominalphrase B okossai ysare Akk. Sing. f. ist auch
zweimal in einer festen Redewendung B kussaimem okossai ysare klate ,er brachte okossai ysare
aus dem Dorf* belegt (PK DA M 507.20 a4 und PK DA M 507.34 a4). Es wird dann sehr
wahrscheinlich, dass dieses tocharische Kompositum eine Lehniibersetzung aus dem Sanskrit ist. In
den buddhistischen Sanskrit-Texten ist skt. phala- ,Frucht® oft mit skt. sasya- ,Feldfrucht® in einem
Dvandva-Kompositum belegt, vgl. die folgenden Beispiele: nanavidhani patrapuspa-phalasasyani
,the various leaves, flowers, fruits and crops‘ und phalasasya-rasauja- ,savour of the moist
essence of crops and fruits‘ in Suvarnabhdsottamasiitra (Nobel 1937: 122 und 140; Emmerick
2001: 54 und 63); sarvasukla-phalasasya-vardhana- ,das Wachstum aller reinen Friichte und
Feldfriichte® in Siksasamuccaya (Bendall 1897-1902: 103) und Gandavyiiha (Vaidya 1960: 382).
Deswegen entspricht das tocharische Kompositum B oko-ysare wahrscheinlich skt. phala-sasya-

,Frucht und Feldfrucht‘, und B ysare entspricht dann skt. sasya- ,Feldfrucht, Getreide®.218

2.9.3 Etymologischer Kommentar

A wsar, B ysare ,Feldfrucht, Getreide® < urtoch. *wis-ar-ce < *ues-or-o, namlich der thematisierte
Stamm zum Kollektivum *(h2)ues-or aus dem Heteroklitikon */ues-r-/-n-, was auch in ved. vasar-
,in der Morgenfrithe‘, ved. vasanta- ,Friihling® und lat. uér ,Friihling‘ vorhanden ist, vgl. heth. uitar
,Wasser® Plur. Nom./Akk. < uridg. *ued-or aus uridg. *ued- ,quellen‘ (Pinault 2008: 370; Wodtko/
Irslinger/Schneider 2008: 706; EWAia II: 532f.).

2.10 Toch. A raritku
2.10.1 Forschungsstand
A raritku- st Partizip Prét. von A rdtk-, was sonst als rardtku- belegt ist (Malzahn 2010: 817f. mit

vorgeschlagenem Bedeutungsansatz ,(er)heben, entstehen®). Es gibt aber nur ein bilinguales

218 Ching (2010: 283) {ibersetzt B oko-ysare als ,fresh wheat®.
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Sanskrit-toch. A Fragment A 384, in welchem ein Bedeutungsansatz zu ermitteln ist. Der Beleg
rardtkus in Maitreyasamitindtaka Fragment A 299 a2 eignet sich fiir eine Bedeutungsbestimmung
,,(a)rise* nicht, weil die altuigurische Ubersetzung keine originalgetreue Wiedergabe darstellt (zum
dhnlichen Sachverhalt vgl. die Behandlung von krdtatiie ,freudevoll® in Abschnitt 1.4 zu B 555
oben). Der Bedeutungsansatz ,,mettre en mouvement, inspirer, exciter (Pinault 1999: 206) fiir A
rdtk- in (tsopatsdm karunyo) rardtku trankas ... ,(Le Buddha Maitreya...) mis en mouvement par sa
grande compassion, dit...‘ in A 291 a2 beruht auf einer Vermutung aus dem Kontext, weil der
entsprechende altuigurische Text in Ubersetzung einfach ,,mit groBer Barmherzigkeit zu Konig
Simha zu sagen* lautet.

In A 384 b3 wird das Sanskrit-Wort samjiianilodutavyttir durch die tocharische Phrase
samjriisim wdntyo raritku wlesum swartwluneyum ,dessen Benehmen (swartwlune) und Tatigkeit
(wles) durch den Wind des Bewusstseins (samjriisim wdntyo) raritku ist* wiedergegeben. Diese
Phrase ist bereits von Sieg/Siegling/Schulze (1931: 233) mit Vorsicht erwéhnt worden: ,,Skt. in
schlechter Orthographie und deshalb nicht ganz verstindlich samjrianilodutavytti.2' Sieg (1952:
12, Anm. 29) hat bei seiner Ubersetzung von A 75 b4 eine Anmerkung iiber A rardtku hinzugefiigt,
wo er auf die Stelle in A 384 verwies und die Richtigkeit des Sanskrit-Wortes -uduta- in A 384 in
Zweifel zog: ,,Vgl. Nr. 384 b3 raritku = Skt. uduta (sic!)“. In TEB (II: 42, Anm. 20) wird deshalb
die handschriftliche Lesung skt. -uduta- zu -udbhiita- verandert, aber ohne genaue Begriindung.
Daraus stammt wahrscheinlich der Bedeutungsansatz ,entstehen, erheben, hervorrufen‘. Genauer
gesagt basiert der Bedeutungsansatz fiir A rdtk-/ritk- auf der in TEB (ibid.) vorgeschlagenen Lesung

skt. -udbhiita- ,entstanden‘.

2.10.2 Zu skt. samjiianilodutavrtti in A 384

Der Abschnitt in Abhidharmavatara, wo skt. samjiianilodutavrtti vorkommt, hat eine fast wortliche
Parallele in Abhidharmadipa (vgl. die Behandlung von A pdt in Abschnitt 2.3 oben). Das Sanskrit-
Kompositum samjrianilodutavytti in A 384 b3 entspricht samjiiapavanoddhatavytti- in
Abhidharmadipa (Jaini 1959: 81). Die chinesische Entsprechung in Abhidharmavatara ist xiang
feng suo xi(ji) FEJE\ I ()220 | gestoBen/erregt vom Bewusstseinswind‘. Die tibetische

219 Nach Sieg/Siegling/Schulze (1931: 233, Anm. 2) sind wlesum swartwluneyum Synonyma, die ,,vom
Ubersetzer fiir die Wiedergabe des ind. Kompositums zur Wahl gestellt“ werden. Ebenso TEB (II: 42, Anm.
21): ,,Der Begriff skt. -vytti wird in der toch. Ubersetzung doppelt ausgedriickt.* Aber Malzahn (2010: 817)

hat das Wort A swartwluneyum ausgelassen.

220 Chin. xi % ist Fehler fiir ji #; vgl. Dhammajoti 2008: 178 Anm. 105.
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Entsprechung lautet 'du shes kyi rlung gis bskyed na ’jug pa ,dessen Verhalten durch den
Bewusstseinswind bewirkt/erzeugt ist®.22!

Das Wort skt. pavana- ,Wind°‘ ist ein Synonym von skt. anila-. Skt. -uddhata- in
Abhidharmadipa ist mit skt. -uduta- in A 384 b3 gleichzusetzen. Das Wort uddhata- ist das PPP von
ud-han- Jhinauftreiben‘, und bedeutet ,erhoht, hervorragend iiber, gesteigert, erregt’ (PW s.v.). Das
Wort uduta- ist PPP -uta- mit der Praposition ud- und wird als ,,bound up, tied on (Beleg in SB
5.5.4.28: tam sikyodutam ,diesen, der durch Tragband hinaufgebunden ist ...‘222) in MW iibersetzt.
In PW ist PPP uduta- unter der komponierten finiten Verbalform ud-vayati/ud-vayate aus der
Wurzel 5. va ,weben, flechten mit der Bedeutung ,hinaufbinden, aufthéngen® aufgelistet (Beleg in
SB 5.5.4.28 wie oben).223 Aber die Bedeutung ,,bound up* oder ,,hinaufgebunden* fiir uduta- passt
nicht im Kompositum samjrianilodutavrtti-. Es ist sehr wahrscheinlich, dass der Schreiber dieser
Handschrift bei der Form -uta-, die das PPP der Wurzel o- ,,weben* ist, an das PPP der Wurzel va
,wehen, anblasen® (PPP vata-) dachte infolge kontextueller Assoziation mit dem Wort fiir Wind,
welches vor dem PPP -uduta- steht. Und bei der Wurzel va- ,wehen, anblasen‘ mit der Priaposition
ud- denkt man an eine Bedeutung wie ,,aufblasen, aufregen®, die nahe dem Sinn von uddhata- steht.

Das Wort uddhata- ist wahrscheinlich die dltere Lesart, die in manchen Handschriften wiahrend
des Kopierens durch uduta- ersetzt worden war. Ein anderer Umstand, der der Kontamination auch
beitragen kann, ist die groBe Ahnlichkeit zwischen dem Aksara -du- und -ddha-224 in der Sarada-
Schrift, die die Schrift der Handschrift des von Jaini herausgegebenen Abhidharmadipa-Textes ist
(Jaini 1959: 1). Vgl. die Aksara aus einer anderen Abhidharmadipa-Handschrift in Sarada-Schrift
(ca. 11. Jh. aus Collection of China Ethnic Library):225

T 3

du ddha

221 In Derge Edition Band 147, S.612, Zeile 3.
222 Ubersetzung von Eggeling: ,, This (pitcher), hung up by a sling ...*.

223 Nach Mayrhofer (EWAia II: 538 und I: 275f) ist va ,,weben* eine Pseudowurzel und ,,durch Umdeutung
einzelner Form der Anit-Sippe O/U/v-dya® ,weben‘ entstanden® (wie z. B. vaso-vaya- ,Gewand webend* in

RV 10.26.6). Deswegen ist skt. uta- mit kurzem ,,u**-Vokal die richtige und dltere Form.

224 Melzer 2010: 1, 65: ,,GroBe Ahnlichkeiten und Verwechslungsmdglichkeiten bestehen bisweilen bei: u

und ru; r und rya; iga und dga; -tha und -va; da, du, nu und ddha...

225 Die PDF-Datei ist zugénglich unter: http://www.mldc.cn/sanskritweb/resour.htm
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und in einer Dirghdgama Handschrift aus Gilgit in einer ,,spiten Form der Proto-Sarada“ (in der

zweite Halfte des 8. Jh.):226

IIF

du ddha
Vgl. auch die Formen der Aksara bei Sander 1968 auf Tafel 23 und 24, wo man aber leider keine
Form von -ddha- fiir Gilgit/Bamiyan-Typ findet:

TIF

du ddhi ddha

Die bisherige Analyse legt nahe, dass das Wort uduta- in samjiianilodutavrtti- in A 384 b3 zu
uddhata- ,aufgewirbelt, aufgehoben, erregt verbessert werden muss. Das Wort uddhata- ist ein
Synonym von uddhiita- ,aufgewirbelt, aufgeregt‘, nimlich PPP von ud-dhii- ,in Bewegung
versetzen, aufregen, in die Hohe heben, anfachen® zur Wurzel dhii- ,schiitteln‘. Nach der
Information in PW ist uddhiita- in machen Stellen statt uddhata- die richtige Lesart.227 A riitk-
bedeutet dementsprechend ,erregen, in die Hohe heben, aufwirbeln‘. Und das verbesserte
Kompositum samjrianiloddhatavrtti-* oder samjrianiloddhutavrtti-* in A 384 b3 lésst sich als
,dessen Benehmen/Tatigkeit durch den Wind des Bewusstseins aufgewirbelt/erregt ist*
iibersetzen.228 Vgl. weiter Uv. XII 2ab: uddhatam hi rajo vatair yatha ... ,wie der Staub

aufgewirbelt durch die Winde ist‘ (Bernhard 1965: 191).

226 ygl. Melzer 2010: 11, 61.

227 PW hat neun Bedeutungen fiir das PPP uddhata- aufgelistet, und drei davon sind hier relevant, nimlich a)
Laufgewirbelt™; b) ,,erhdht etc.”; g) ,,in Bewegung versetzt, erregt® (Das pw hat dafiir elf Bedeutungen
angegeben, und diese drei in PW werden in pw unter a), b) und k) unveréndert beibehalten). Unter der b)
bzw. dem Bedeutungsansatz ,,aufgehoben, in die Hohe gehoben, herausgeholt™ ist an vier Stellen anstatt
uddhata- eher uddhyta- zu lesen. Unter der g) bzw. dem Bedeutungsansatz ,,in Bewegung versetzt, erregt* ist
uddhiita- an zwei Belegen die richtigere Lesart. Skt. uddhiita- ist PPP von ud-dhii- ,aufwirbeln, erregen‘ zu
der Wurzel dhii- ,schiitteln, anfécheln‘. Das PPP uddhata- hat infolge von Kontamination die Bedeutungen
von uddhyta- ,herausgehoben, aufgehoben® und uddhiita- ,aufgewirbelt, erregt, in die Hohe gehoben*

erhalten, obwohl es formal betrachtet das PPP zu ud-han- ,hinaufdrangen, hinautheben® ist.

228 Vgl. die Ubersetzung des Wortes samjiiapavanoddhatavytti von Jaini (1959: Introduction 85): ,,Its activity

is stimulated by the wind of ideas*.
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Ob dieser Fehler dem Schreiber des Blatts A 384 oder dem Verfasser des tocharischen
Kommentars zuzuschreiben ist, kann nicht festgestellt werden. Bei der zweiten Mdglichkeit muss
man annehmen, dass der damalige tocharische Kommentator das Kompositum samjrianiloddhata-
vrtti-* oder samjnianiloddhutavrtti-* richtig als ,dessen Benehmen/Tétigkeit durch den Wind des
Bewusstseins aufgewirbelt/erregt ist* verstanden und dementsprechend dariiber kommentiert hatte,

aber wihrend des Kopierens des Sanskrit-Wortes den Schreibfehler beging.

2.10.3 Etymologischer Kommentar

Nach Melchert (1978: 120) ist die tocharische Wurzel rdtk- via *riH-d-sk- mit Dental-Erweiterung
aus der uridg. Wurzel *hsreiH- ,wallen, wirbeln® (LIV: 305) abgeleitet. Zu dieser uridg. Wurzel
gehdren auch die anderen Verbalformen, z. B. ved. rinati ,versetzt in unruhige Bewegung, 148t
wirbeln®, gr. épive ,wiihle auf, wirble*. Mit dem neuen Bedeutungsansatz ,erregen, in die Hohe
heben, aufwirbeln® fiir A rdtk- stimmen die tocharischen Verben beziiglich der Semantik sogar

besser mit den vedischen und griechischen Verben iiberein.
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Kapitel III: Tocharische Metrik und Musik?2°

1 Einleitung und Forschungsstand

Den tocharischen Versen geht immer ein spezieller ,,Name* mit einer gewissen bestimmenden
Funktion in Lokativ oder Perlativ voraus. Diese ,,Namen* wurden von Sieg und Siegling in ihrer
Textausgabe der osttocharischen Fragmente als ,,Namen des Metrums* oder ,,Metrumsnamen*
betrachtet.230 Sieg und Siegling erkannten bereits einige wichtige Hintergriinde zu diesen Namen.
Die meisten dieser Namen sind Sanskrit-Lehnworter, und verschiedene Namen erscheinen vor
Versen desselben Rhythmus oder derselben metrischen Struktur, und umgekehrt wird derselbe
Name auch fiir verschiedene Rhythmen verwendet.23! Aufgrund dieser Beobachtungen gelangte
Winter zu dem Schluss,?32 dass die tocharischen Metrumsnamen besser als ,,Melodienamen*
verstanden und glossiert werden sollten. Er hat auch auf die Worter A kam und B kene hingewiesen,
die in den archaischen Texten nach diesen Namen hinzugefiigt werden, und eine etymologische
Verbindung mit lat. canere ,singen‘ vorgeschlagen. In TEB (II: 88 und 186) werden A kam und B
kene dementsprechend als ,Melodie, Ton* {ibersetzt. Watkins (1999: 603) folgt Winter, indem er
diese beiden Worter als ,,tune, melody* glossiert, wobei er A kam und B kene aus uridg. *kan

,singen‘ ableitet. Die genaue Bedeutung von A kam und B kene bleibt jedoch umstritten: ,,Dabei

229 Dank der Rezensionen von Pinault und einem anonymen Rezensenten fiir die Zeitschrift JAOS sieht der
Verfasser die Notwendigkeit, den Beitrag dieses Kapitels zur Erforschung der tocharischen Metrik und die
Terminologie zu prézisieren. Der Begriff ,,tocharische Musik* ben&tigt anscheinend eine zusétzliche
Erklarung, nachdem der Verfasser die folgende Kritik eines Rezensenten erhalten hat: ,,As the Tocharian
speaking region encompasses a wide area consisting of various locations, it is difficult to define if there was
one general type of Tocharian music. Currently, studies have classified Central Asian music during the
medieval times by its geographic locations, such as Kucha and Turfan music. In addition, Chinese literature
recorded and described every kingdom in Central Asia featuring their individual music type. Thus, the term
“Tocharian music” itself is problematic.” Nach diesem Rezensenten miissen die Begriffe ,,Renaissancemusik
“, »indische Musik®, ,,chinesische Musik“ usw. alle illegitim sein, weil Renaissance, Indien und China auch
»various locations* umfassen. Der Begriff ,,tocharische Musik* wird hier verwendet, nur weil die
herangezogenen Materialien auf Tocharisch (und statt Kuchisch, Turfanisch, Shorchuqisch, Séangimisch usw.)
geschrieben sind. Als der zweite Rezensent verwendet Pinault in seiner Kritik auch den Terminus ,,Tocharian

music®, was gerade vom ersten Rezensenten als problematisch betrachtet wurde.

230 Vgl. z. B. ,,Name eines Metrums* in Sieg/Siegling 1921: 22 Anm. 2. In Sieg/Siegling 1953 ist die

Bezeichnung ,,Metrumsnamen* an verschiedenen Orten verwendet.
231 Vgl. Sieg/Siegling 1921: Xf.

232 Vgl. Winter 1957: 208 und 1959: 521.
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liesse sich zundchst sowohl an Melodiebezeichnung (wobei Melodie sowohl Singweisen wie
Begleitmusik sein konnte) wie an Tempo- oder Stilhinweis denken* (Winer 1957: 208);
»instrumental accompaniment (presence or absence; type of instrument, etc.), style of delivery
(falsetto, e.g.) and the like ... artistic deployment of the human voice*.233

Im Folgenden werden die Bedeutung und die Funktion einiger tocharischer Melodienamen
bestimmt, indem sie mit den in der indischen Musik verwendeten Svara-Namen und den im
historischen Dokument der Sui-Dynastie aufgezeichneten Diao-Namen in der tocharischen Sprache
verglichen werden. Die Hauptaufgabe dieses Kapitels ist, in der linguistischen Hinsicht die
Entsprechung zwischen den Namen hervorzuheben, ohne in die musikalischen Einzelheiten zu
gehen, was anhand der unzureichenden Materialien wahrscheinlich nicht realisierbar ist. Um die
irrelevante musikalische Diskussion dieser Termini technici zu vermeiden, werden hier die
entsprechenden indischen und chinesischen Worter (z. B. skt. svara und chin. diao) auch

angegeben, nachdem eine kurze Erkliarung dieser Termini unten aufgefiihrt wird.

Zur Terminologie
Vor der Analyse der relevanten historischen Materialien sollen die musikalischen Begriffe erklart
und prézisiert werden. Die folgenden Erkldrungen stammen hauptséchlich aus der Enzyklopédie der
Musik Die Musik in Geschichte und Gegenwart (= MGQG).

Melodie: ,,eine Tonfolge oder Tonreihe, der eine sinnvolle Ordnung zugrunde liegt®.234

Ton: ,,ein Ton, der in einem musikalischen System (Tonleiter) eine feste Stelle hat und durch

einen Buchstaben bezeichnet wird* 235

233 Vgl. Watkins 1999: 604. Fiir die rezenten Studien zu tocharischen Metriken und die weitere Bibliographie
vgl. Bross/Gunkel/Ryan 2014, Gunkel 2016 und Peyrot 2018.

234 Das Wort Melodie ... hat in der musiktheoretischen Literatur des 17./ 18. und auch des 19./ 20. Jh. sehr
unterschiedliche Begriffsbestimmungen erfahren. So definieren L.Chr. Mizler, Chr. Nichelmann, J.A.
Scheibe, A. André und A.B. Marx die Melodie ganz einfach als eine Tonfolge oder Tonreihe, der eine
sinnvolle Ordnung zugrunde liegt.” (MGG VI, 37)

235 Diese Erklarung stammt aus Langenscheidt Grofiwérterbuch Deutsch als Fremdsprache, und das
chinesische Wort sheng ist ebenfalls in diesem Sinne verwendet. Aber die Erklarung fiir ,,Ton* in MGG (IX,
618) lautet wie folgt: ,,Das mittelhochdeutsche Wort don (von lat. tonus) oder wise bedeutet Melodie. Es
bezeichnet jedoch stets zugleich das mit der Melodie verbundene Tonschema (metrisches Gertist und
Reimschema). ... Das Wort wurde im 18. Jh. ungebréuchlich. In moderner Terminologie versteht man
entsprechend unter Ton die Melodien der monodischen deutschen und iiberwiegend volkssprachigen
Vokalmusik des MA. und der frithen Neuzeit.“
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Chin. diao #f: Tongeschlecht; Tonleiter, Tonart.236
Chin. sheng #: Ton. Chin. gi sheng -E% oder qi yin 3% die sieben relativen Tone, namlich,
gong, shang, jue, bian zhi, zhi, yu, bian gong (MGG 11, 705).

236 Vgl. die Erklérung in MGG (II, 705): ,,In praxi kann man jede der in Tab. 2 bezeichneten 7 (oder 5)
Tonstufen als Fundamentalton wéhlen und so 7 (oder 5) Tongeschlechter (meist diao oder gong genannt) -
dhnlich unserem Kirchentdnen - erzeugen®. Chin. diao kann auch ,Tonleiter* bezeichnen, vgl. in Erklarung in
in MGG (ibid.): ,,Nach Transposition (xuangong) dieser Modi auf je eine der 12 Stufen der Materialleiter
(Tab. 1) erhélt man so bekannten 84 heptatonischen (bashisi diao) oder 60 pentatonischen (liushi diao)
Tonleitern®. Aber an einem anderen Ort wird ,,84 diao* als ,,84 Tonarten libersetzt (MGG 11, 719). Liu
(1969: 1, 103 und 203) iibersetzt chin. diao auch als ,, Tonart™ aber chin. sheng als ,,Stufe oder ,,Stufe der

Tonleiter*.
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2 Bericht iiber die Qizil-Musik in Sui shu
Sui shu Fg§2, die offizielle Geschichte der Sui-Dynastie (581-618 n. Chr.), wurde im Jahre 636 n.
Chr. vollendet. Das Werk Sui-shu umfasst drei Biande/Berichte zur Musik, und im mittleren und
letzten Bericht ist eine Beschreibung der Qizil-Musik erhalten.
Der chinesische Text lautet:237
Sui Shu Band 14, Bericht Nr. 9 iiber Musik, der mittlere Teil
... Er (= Sui Wendi, 581-604) suchte die Musikspezialisten durch einen Erlass, und versammelte
die hoheren Beamten238, um {iber die Musik zu beraten und sie festlegen zu lassen. (Zheng) Yi239
sagte: ,,Nach einer Untersuchung der Glocken und Klangsteine und der (zwolf) Standardtone240
(chin. /i i) des Musikamtes (chin. yue fu) wird behauptet, dass die Tone Gong, Shang, Jue, Zhi,
Yu, angepasster Gong (chin. bian gong), angepasster Zhi (chin. bian zhi) iiberall vorhanden sind.
Innerhalb der sieben (relativen) Tone sind drei dissonant. Jeder Versuch, das Problem zu l6sen,
ist am Ende erfolglos geblieben. Frither wahrend der Regierungszeit von Kaiser Wu (chin. Wu
di, 561-577) der (Nordlichen) Zhou-Dynastie kam ein Qizil-Musiker namens Sujiva, der die
tiirkische Kaiserin begleitete, ins Land, und er beherrschte die fremdlandische Laute (chin. Au pi

pa).24! Als man ihn spielen horte, (wurde es klar), dass es innerhalb einer Tonleiter (chin. yun242)

237 In der Edition von Zhong hua shu ju F1#EZ£ 5. Der zitierte Text findet sich auf den Seiten 345-347 der
genannten Edition: , i E& U LG erb: . XGRRMEZ L, EME, 2ETH. #a: [F
SRS, BAE. B A & P 2. SEz . BBIN, ZEEE, FEK,
KRR, SR AN, RN, RRKEEANRE, SRS, BEHRzE, —2h
WALE. Az, = TRIENE, Makns. AOMEE, e, 1 DIELH, Ikt
B, BEeff. —H MRy, #EFPE, EEh. 8 FEE 0 E5RE, Mg, =
H Mdiks , #5EEE, WAED. UE ety | ESEE, PEgmEd. 1y
. EFERE, BEeEW. NE TRIEL  EEIE, NED. tE TRRE , ESHS
2, seEd, | EREE MY, BE-EEZIE. ¢ Vgl weiter die Ubersetzung von Liu (1969: 1,
203).

238 Chin. shang shu (%2 Liu (1969: 1, 203) iibersetzt es als ,,die Prisidenten der Ministerien der

Regierungskanzlei®.
239 Sein voller Name heift Zheng Yi 85 (540-591 n. Chr.).

240 Chin. /i lii ist sonst auch als ,,die Stimmtone* oder ,,die chromatischen Tone* zu iibersetzen, vgl. MGG 11,
719 und 724. Liu (1969: 1, 203) libersetzt es als ,,die chromatische Tonreihe®.

241 Chin. hu pi pa & ist eine Art Saiteninstrument, und Liu (1969: 1, 203) iibersetzt es als ,,diec Barbaren-

Laute®.

242 Chin. yun % ist das éltere Zeichen fiir yun #f, das wiederum Synonym von diao # ,Tonleiter* ist.
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sieben Tone gab. Auf Anfrage antwortete er: ,Mein Vater ist ein beriihmter Musikexperte in den
westlichen Regionen. Es wird von Generation zu Generation gelehrt, dass es sieben Arten von
Tonarten (chin. diao) gibt‘.243> Wenn man diese sieben Tonarten (von Sujiva) mit den sieben
chinesischen Ténen untersucht und priift, stimmen beide vollig miteinander iiberein. Die erste
Tonart heil3t ,Suo tuo li‘, bedeutet ,ebener Ton® auf Chinesisch, und entspricht dem Gong-Ton.
Die zweite heil3t ,Ji shi‘, bedeutet ,langer Ton*, und entspricht dem Shang-Ton.244 Die dritte
heiB3t ,Sha shi‘, was ,einfacher und gerader Ton‘ bedeutet, und entspricht dem Jue-Ton. Die
vierte wird ,Sha hou jia lan® genannt, bedeutet ,entsprechender/iibereinstimmender Ton‘, und
entspricht dem angepassten Zhi-Ton. Die fiinfte wird ,Sha la® genannt, bedeutet ,harmonisch
tibereinstimmender Ton‘, und entspricht dem Zhi-Ton. Die sechste heilt ,Ban shan‘, was ,fiinfter
Ton‘ bedeutet, und entspricht dem Yu-Ton. Die siebte wird ,Qi [i sha‘?45 genannt, was ,kleiner
Ochsen-Ton* bedeutet, und entspricht dem angepassten Gong-Ton*. Darauthin studierte Yi sie (=
die Tonarten oder Tone), spielte sie und erlangte zum ersten Mal den Standard/die Ordnung der

sieben ToOne.

243 Liu (1969: 1, 203) setzt chin. diao ,Tonart, Tongeschlecht® hier mit skt. raga gleich, was aber
problematisch ist, denn skt. raga bezeichnet den Melodientyp (vgl. MGG 1V, 667 und 675).

244 Statt ,,Shang® gibt Liu (1969: 1, 203) ,,Nan li*, was nach dem Apparatus die originale Lesung war und
aufgrund der Information in Song shi zu ,,Shang* verbessert wurde, als die chinesische Entsprechung zur

zweiten Tonart an, aber er bemerkt in seiner Anmerkung (Liu 1969: 11, 262), dass ,,es muf} dafiir Schang-

scheng Fj%, die Schang-Stufe, heiBen.

245 Fiir das erste Zeichens & nimmt Liu (1969: I, 203 und II, 263) die Aussprache ,,sse“ (= si) an, aber
dagegen spricht die Evidenz der altuigurischen Lehnwérter ins Chinesische, wie z. B. chin. gi jin {& )T /gij
kin/ und xie jin & JT- /yiet kin/ fiir altuig. irkin ,Titel‘. Vgl. die Behandlung der siebten Tonart in Abschnitt

4.6 unten.
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3 Indische klassische Musik und der Begriff Svara

In Kapitel XXVIII des Natyasastra werden sieben Haupttone (skt. svara?46) vom niedrigsten zum
hochsten aufgelistet:247 Sadja (Sa), Rsabha (Ri), Gandhara (Ga), Madhyama (Ma), Paiicama (Pa),
Dhaivata (Dha), und Nisada (Ni). Im Kontext der indischen Musik wird die so genannte Sruti-
Einheit zur Messung der Intervalle der Haupttone verwendet. Innerhalb der normalen sieben
Haupttone werden zweiundzwanzig Sruti , Tonschritt* oder Klangpunkte voneinander
unterschieden.248 Dort wird auch die Verteilung der Sruti der Haupttone beschrieben:249 , The
arrangement in the sadjagrama?3° would be: Sadja includes four Sruti, Rsabha three Sruti,
Gandhara two Sruti, Madhyama four Sruti, Paficama four Sruti, Dhaivata three Sruti, Nisada two
Sruti*. Eine schematische Darstellung der Anordnung, wobei Sruti durch ,,1* dargestellt wird, ist,

wie folgt:251

1 T I 0 I I O R I e R
Sa Ri Ga Ma Pa Dha Ni Sa

Abbildung 1. Anordnung der indischen Svara

246 Skt. svara kann auch ,Tonname* (z. B. Sadja) oder ,Tonsilbe‘ (Sa) bezeichnen, vgl. MGG 1V, 673.

247 Vgl. Ghosh 1956: 3: tatra svarah — sadjas ca ysabhas caiva gandharo madhyamas tatha | paiicamo
dhaivatas caiva nisadah sapta ca svarah || 21 || Im ersten Hemistich erscheint ,,cava‘ anstelle von ,,caiva®,
was ein Druckfehler in der Textausgabe sein muss. Roychaudhuri (2000) verwendet den ersten Buchstaben
der Svara-Namen als entsprechende Abkiirzung (,,S* statt ,,S*) und Bhandarkar (1913—-1914) den ersten
Buchstaben mit ,,a“. Deswegen sind ,,G* in Roychaudhuri 2000, ,,Ga* in Bhandarkar (1913-1914) und ,,Ga*

die Abkiirzungen von ,,Gandhara“.
248 Vgl. die Definition in Roychaudhuri 2000: 114-116.

249 Vgl. Ghosh 1956: 4: sadjas catuhSrutir jiieya ysabhas trisrutih smytah | dvisrutis capi gandharo
madhyamas ca catuhsrutih || 25 || catuhsrutih paficamah syat trisrutir dhaivatas tathd | dvisrutis tu nisadah

syat sadjagrame svarantare || 26 ||
250 Skt. grama bezeichnet das altindische Tonsystem, vgl. MGG IV, 669 und 673.

251 Vgl. Roychaudhuri 2000: 123f. ,Sa* bezeichnet den entsprechenden Svara von ,,Sa* und ist eine Oktave
hoher.
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In der musikalischen Inschrift in Kudimiyamalai,252 die ungeféhr in das 7. Jh. n. Chr. datiert werden
konnte,253 werden sieben klassische Raga ,Melodientypen‘254 genannt, ndmlich 1)
Madhyamagrama, 2) Sadjagrama, 3) Sadava, 4) Sadharita, 5) Paiicama, 6) Kaisikamadhyama, und
7) Kaisika. Auf der Inschrift werden die folgenden neun Haupttone verwendet: Sa (Sadja), Ra
(Rsabha), Ga (Gandhara), A (Antara), Ma (Madhyama), Pa (Paricama), Dha (Dhaivata), Na
(Nisada), Ka (Kakali). Verglichen mit den sieben Haupttonen in Natyasastra gibt es zwei weitere
Tone, namlich Antara ,nahe, verschieden‘ und Kakali ,ein leiser, lieblicher Ton‘. Nach ihren
relativen Positionen sind ,,Antara‘ und ,,Kakalr* Abkiirzungen von ,,Antara Gandhara* und ,,Kakalr
Nisada“. ,,Antara Gandhara‘ bezeichnet ,,G having 4 Srutis, i.e. G of the diatonic major scale, or
the natural G of the present day*255 und ,,Kakali Nisada* bezeichnet ,,Nisada occupying 4 Sruti 256
Daher nimmt der 4-Ton in der Kudimiyamalai-Inschrift die zweite Sruti von Ma und der Ka-Ton

die zweite Sruti von Sa in Abbildung 1 ein.
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Abbildung 2. pasicama in der Kudimiyamalai-Inschrift

252 Vgl. die Textausgabe von Bhandarkar 1913-1914: 226-37. Andere Namen werden auch in der
Fachliteratur benutzt, z. B. ,,Kutumiyamalai“ in Marr 1972 und ,,Kudumiyamalai in Widdess 1979, aber

»Kudimiyamalai® in Sathyanarayana 1967.

253 Die Schrift dhnelt der Calukya-Schrift. vgl. Biihler 1896: VII.
254 Vgl. auch MGG 1V, 709.

255 Vgl. Roychaudhuri 2000: 17.

256 Vgl. Roychaudhuri 2000: 51: ,,When N leaves its own Sruti and occupies Kumudvati, the second Sruti of

S, it is called Kakali N. This is the natural N of the present Bilavala Thata or diatonic major scale®.
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4 Analyse der Tonnamen in Sui shu

In seiner Behandlung der in Sui shu erwdhnten Tonnamen rekonstruierte Pelliot?57 ihre
mittelchinesische Aussprache und verband sie mit moglichen Sanskrit-Wortern. Eine Erklarung fiir
die Bedeutung dieser Namen fehlt jedoch und ebenso eine Erkldrung ihrer Beziehung zur indischen
klassischen Musik. Aulerdem blieben die wichtigen tocharischen Testimonien unberiicksichtigt. In
der folgenden Diskussion werden diese drei Aspekte in die Analyse einbezogen, um eine

umfassendere Erklarung der wichtigen Passage in Sui shu zu finden.

4.1 Der erste Ton Suo tuo li

Die mittelchinesische Aussprache258 der Bezeichnung des ersten Tons (22t J7 Suo tuo i) lautet /sa
da ljok /. Unter der Annahme, dass die Tonnamen tocharischen (und letztlich Sanskrit) Ursprungs
sind, ist das zugrundeliegende tocharische Wort als sadharik zu vermuten, welches im Kompositum
sadharik-anandars in B 583 a5 belegt ist. Das urspriingliche Sanskrit-Wort wire, wenn es wirklich
existiert hdtte, sadharika* gewesen, was in Sanskrit-Texten anscheinend nicht belegt ist. In der
Kudimiyamalai-Inschrift ist jedoch ein verwandtes Wort sadharita- ,unterstiitzt’ nachgewiesen, und
im musikalischen Werk Sangitaratnakara ist sadharana- ,gemein, gleich® belegt.2s® Laut Sui shu
bedeutet der Name Suo tuo li ,gleich, gerade (chin. ping ), und geméalB einem kurzen Bericht in
Yue Shu ist die Bedeutung ,Weg*.260 Obwohl das Wort sadharika*, das mit dem Suffix -ika- aus sa-
adhara- abgeleitet ist, ohne Eintrag in den Worterbiichern (PW, pw, MW und SWTF) ist, lisst sich

seine Bedeutung aus den relevanten Wortern wie sadharana- ,gemein, gleich® und adhara- ,Boden*

257 Vgl. Pelliot 1931: 100-102. Anscheinend kannte Pinault (2008: 397—409) die Arbeit von Pelliot (1931)
nicht, weil er diese wichtige und sehr relevante Erfindung von Pelliot im Kapitel ,,XVIII Métrique

tokharienne* gar nicht erwihnt aber stattdessen das relativ belanglose chinesische ,,bian-wén‘ erklart.

258 Die hier gegebenen mittelchinesischen Aussprachen basieren auf der Forschung von Coblin 1983; 1994,
Karlgren 1954 and Baxter/Sagart 2014.

259 Shringy (1991: 229-231) tibersetzt sadharana als ,,overlapping®.

260 In Band 159 von Yue Shu 442 von Chen Yang [fil};: ,,Die Gong-Tonart hat den Fremdnamen Po tuo li
und heiBit auch Weg-Tonart (‘B 84 4 %56 111, X4 iE 1) (S. 737 der Edition von Taiwan shang wu yin
shu guan). Hier wird das originale Schriftzeichen % durch %% ersetzt, wahrscheinlich aufgrund der
Ahnlichkeit zwischen den beiden Schriftzeichen und auch aufgrund der Tatsache, dass die beiden oft

zusammen auftreten, nimlich %%%2 tanzen, elegantes Tanzen®.
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ermitteln. Die in den chinesischen Quellen berichteten Bedeutungen erweisen sich in der Tat als
berechtigt, wenn das zugrunde liegende Wort sadharika™ ist.261

Weil toch. sadharik der Name eines Tons ist, ist toch. sadharik mit skt. Sadharita und
Sadharana zu verbinden, obwohl beide Sanskrit-Begriffe weder in der Liste der sieben Svara in
Natyasastra noch unter den neun Svara in der Kudimiyamalai-Inschrift vorkommen. Genau wie bei
wAntara“ und ,,Kakalr konnte der Name Sadharana ,gleich® fiir eine verkiirzte Form von
. Sadharana Gandhara“ stehen, was einen Gandhara-Svara mit drei Sruti bezeichnet. Dann steht
der tocharische Ton sadharik wahrscheinlich direkt nach der Gandhara-Svara, namlich an der

ersten Sruti von Madhyama.

4.2 Der zweite Ton Ji shi
Basierend auf der mittelchinesischen Aussprache des zweiten Tons (Fz% Ji shi) /kiei-§jok/ konnte
das zugrunde liegende tocharische Wort kesik sein, was einerseits als A kesik in A 144 a1262 und A
257 a6263 und andererseits als B kesik in B 400 a3 belegt ist.264 A kisik in A 358 a1265 gehdrt wohl
auch hierher aufgrund der Lautentwicklung ,,e > i, (before and) after palatals*.266

Toch. kesik267 ist wahrscheinlich ein indisches Lehnwort. In Anbetracht der Tatsache, dass

kesik in musikalischem und metrischem Kontext vorkommt, ist das zugrundeliegende Sanskrit-Wort

261 Ein vergleichbarer Fall wire Skt. pravarana- ,die Zeremonie, die von Monchen am Ende der Regenzeit
durchgefiihrt wird®, dessen Synonym pravarita- ist. Dazu kommt noch ein drittes Wort pravarika- ,(ein
Monch), der das Pravarana macht®. Die belegten westtocharischen Worter sind B pravaritse ,auf die
Pravarana-Zeremonie sich beziehend* aus skt. pravarita- in der Stein-Sammlung (siche de La Vallée
Poussin 1913: 846) und B prawarik in PK DA M. 507 (40—42) a7 (siche Pinault 1994: 102) aus skt.

pravarika-.

262 Vor den Versen mit dem Rhythmus von 4 x 17 (6/6/5).
263 Vor den Versen mit dem Rhythmus von 4 x 17 (6/6/5).
264 Vor den Versen mit dem Rhythmus von 4 x 17 (6/6/5).

265 Zusammen mit [bah]i(dant)akam, was von Sieg/Siegling (1921: 199 n. 2) ergénzt ist, vor den Versen mit
dem Rhythmus von 4 x 25 (5/5/8/7). Die Bezeichnung bahiidantdak alleine ist belegt vor den Versen mit dem
Rhythmus von 4 x 25 (5/5/8/7).

266 Vgl. Peyrot 2008: 59f.

267 Bis jetzt wird angenommen, dass das AB kesik aus skt. kesika- ,having fine or luxuriant hair entlehnt

wurde, siehe Carling 2009: 160.
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aller Wahrscheinlichkeit nach skt. Kaisika, das im Natyasastra268 und fiir die Kudimiyamalai-
Inschrift (vide supra) gut dokumentiert ist. Die mittelindische Form von Kaisika kann kesika
lauten,26® und sie wurde via Osttocharisch mit dem Verlust des auslautenden a-Vokals ins
Westtocharische entlehnt.270 Die chinesische Ubersetzung ,,Janger Ton* bietet einen indirekten
Beweis fiir diese Entlehnung, da das homonyme Sanskrit-Wort kesika- ,langhaarig® bedeutet. Der
Name Kaisika ist jedoch nicht in der Liste der Svara oder Tone vorhanden, sondern kommt als ein
Raga-Name vor. Ahnlich wie bei ,,Antara* und ,,Kakali konnte diese ,,Kaisika* oder ,,Kaisiki die
abgekiirzte Form von ,,Kaisiki Nisada* sein, d. h. ,,Nisada of three Sruti“ 27! Daher konnte sich der
zweite Ton kesik wie im Fall von sadharik direkt nach Nisdda, namlich an der ersten Sruti von

Sadja, befinden.

4.3 Der dritte Ton Sha shi

Aufgrund der mittelchinesischen Aussprache des dritten Tons (YD Sha shi) /sa-$jok/ kann das
zugrunde liegende tocharische Wort mit skt. sadja-, ndmlich dem ersten Svara, verbunden werden.
Es lautet wahrscheinlich *sacik-, vorausgesetzt, dass der tocharische Name auf einer -ika- Ableitung
von skt. sadja- basiert und die Konsonantengruppe -dj- liber -jj- toch -c- ergibt. Das vermutete Wort
*sdcik- kann A sackdcke zugrundeliegen, dessen Sing. Lok. A sackdckeyam in Fragment A 64 a3
bezeugt ist. Wenn A sdckdcke A kacke ,Freude* und A *sacik- enthilt, kdnnten die folgenden

Lautentwicklungen eingetreten sein: *sacik-kacke- > *sacikécke-272 > sackdcke.273

269 Vgl. pali kesika- ,haarig‘ und Pkt. kesia- ,haarig".

270 Das Sanskrit-Diphthong -ai- bleibt normalerweise in den entsprechenden Lehnwdrtern im Tocharischen
erhalten, vgl. z. B. B Saikse < skt. saiksa- ,Schiiler‘, B saileyak (wahrscheinlich via Osttocharisch) < skt.
Saileyaka- ,Erdharz‘ und A traidhatuk < skt. traidhatuka- ,den drei Bereichen zugehdrig®, A naisarki < skt.

naisargika- ,Bezeichnung der bestimmten Regeln®.
271 Vgl. Roychaudhuri 2000: 51.
272 Aufgrund der Vereinfachung von Doppelkonsonanten.

273 Aufgrund der Abschwichung des kurzen Vokals in der offenen Silbe.
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4.4 Der fiinfte Ton Sha la

Die mittelchinesische Aussprache des flinften Tons (¥l Sha la) /sa-lap/ deutet auf B sadap hin,274
das in B 372 b1,275 in sadap-devadattenam in A 8 a4276 und auch in sadap-salype-malkwer in B 107
al—-2277 bezeugt ist. Es handelt sich um ein Lehnwort aus skt. sadava-, welches keinen Svara-
Namen oder Tonnamen, sondern eine Skala mit sechs Svara bezeichnet.2’8 Es wird auch als Raga-
Name verwendet. Skt. sadava- bedeutet ,Zuckerwerk® und hat in der Tat nichts mit skt. saf ,sechs’
zu tun, weil die Wortform s° aus einer sogenannten umgekehrten Schreibung?’ von s fiir kA
resultiert und somit auf skt. khandava- ,Zuckerwerk® zuriickgeht. Dasselbe gilt fiir skt. sadja-, das
den ersten Svara bezeichnet und auf skt. khadga- ,Schwert, Nashorn® zuriickgeht, dessen
Konnotation ,,spitz, oben‘ das Benennungsmotiv fiir den ersten Svara abgibt. Im Falle von skt.
sadava- spielte die Volksetymologie eine Rolle, denn der Begriff wurde einer Reanalyse
unterzogen, nach welcher das Sanskrit-Wort s@dava- mit skt. sat ,sechs‘ assoziiert wurde und
dementsprechend ,,eine Skala mit sechs Svara®“ bezeichnen konnte. Einer solchen Reanalyse folgend

konnte dieser tocharische Ton sadap das Gegenstlick zum sechsten Svara des Sanskrit-

274 Zur Lautentwicklung -d- > -I- vgl. von Hiniiber 2001: 267.
275 Vor den Versen mit dem Rhythmus von 4 x 12.

276 Vor den Versen mit dem Rhythmus von 20/22/10/15.

277 Vor den Versen mit dem Rhythmus von 4 x 18.

278 Vgl. Roychaudhuri 2000: 108: ,,the Ragas based on the Sadava scale are known as Sadava Ragas*, wie in

der Kudimiyamalai-Inschrift bezeugt.

219 Vgl. AiGr I: 136f. und EWAia III: 138, 500.
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Musiksystems sein, ndmlich dem Svara ,,Dhaivata‘“, wenngleich sadap als der fiinfte Ton erwéhnt

wird (vgl. die Diskussion iiber den sechsten Ton unten).280

4.5 Der sechste Ton Ban shan

Die mittelchinesische Aussprache des Begriffs fiir den sechsten Ton (J&¥& Ban shan) /pwan-zjam/
weist eindeutig auf A paric(d)m und B paricam hin, die von skt. paricama-, ndmlich dem fiinften
Hauptton des altindischen Tonsystems, entlehnt sind. Die chinesische Ubersetzung , fiinfter Ton*
bestdtigt auch diese Erklarung. Nach diesem Namen in den tocharischen Texten gibt es zwei Arten
von Versen, wobei die erste den Rhythmus von 4 X 14 besitzt, z. B. in A 279 b7 und die zweite den
Rhythmus von 4 % 18 hat, z. B. in A 255 b3. Fiir eine ausfiihrliche Diskussion siche unten den

Abschnitt 7 iiber die doppelte Identitét von A paric(d)m und B paricam.

P Lt g&ﬁg’éﬂ'ba’i'"é@éﬂ %3
,wgé%?%%‘f yrackisfiqliSgedy
Vo piigiggaiiednd 55@4}"3 1554
Abbildung 3. paricmam in YQ I1.3 a7 im zweiten Akt des Maitreyasamitinataka
4.6 Der siebte Ton Qi li sha

Die mittelchinesische Aussprache der Bezeichnung des siebten Tons ({27F1] & Qi li sha) /yi-li-sap/

scheint auf den ersten Blick ohne auf der Hand liegende Anschliisse zu sein. Die ersten beiden

280 Der Meinung Pinaults nach hat toch. sadap keine spezielle oder technische Bedeutung, und bedeutet nur
»sweetmeats (in seiner Rezension in 2019), vgl. weiter Pinault (2008: 120): ,,sadap (= A, également dans un
nom de mélodie), est ’emprunt de skr. sadava- « confiserie, sucrerie »“ und Adams (2013: 709): ,,From
B(H)S sadava- ‘tcandy’ (Pinault, 2008:120)"“. Aber das von Pinault zitierte Beispiel B sadap-salype-
malkwerne (seine Interpretation als ,,features a list of sweetmeats* ist an sich schon problematisch, weil
salype ,Salbe, Fett* und malkwer ,Milch* kein Zuckerwerk sind) fungiert gerade als eine Gegenevidenz
seiner Theorie, weil das Wort sadap nur als Vorderglied vorkommt, wenn es in einem Kompositum ist. Wenn
es wirklicht um ,,sweetmeats* geht, konnte man nicht leicht erkldren, warum es nicht wie salype ,Salbe, Fett’
und malkwer ,Milch* als Hinterglied eines Kompositums vorkommen konnte. Es gibt sonst auch keinen
naheliegenden Grund, warum ,,Zuckerwerk® vor ,,Salbe, Fett”, ,,Milch* und ,,Devadatta“ erscheinen muss,
nicht nach. Dieselbe Argumentation gilt auch fiir kesik, rsap und sadharik, die nur als Vorderglied
vorkommen, wenn sie in den Komposita belegt sind. Das Nichtvorkommen der andersartigen Melodienamen
bloB der fragmentarischen Uberlieferung des tocharischen Korpus zuzuschreiben, ist ebenfalls wenig

aussagekréftig.

144



Schriftzeichen {5l /yi-li/ kommen auch im Namen eines Beamten chin. gi /i fa 1&%) & mit der
Variante chin. xie li fa #§if] % vor, die moglicherweise auf den tiirkischen Titel iltibir?8!
zuriickgeht, dessen alttiirkische Runenform (h)elitbér ~ (h)elitfdr lautete.282 A risak und B rsak
,Heiliger* aus skt. ysi ,Heiliger® zeigen, dass der Anlaut ys- durch ris- im Osttocharischen
wiedergegeben werden konnte und die tatsdchliche Aussprache des westtocharischen Anlauts rs-
derjenigen des osttocharischen ris- entsprach. Dariiber hinaus kann der Anlaut - eine i-Epenthese
als Ausspracheerleichterung aufweisen (vgl. gandhari istri und pali itthi ,Frau‘ ~ ved. stri , Frau, av.
iric ~ved. REC ,verlassen‘ und av. iris ~ ved. RES ,verletzt werden®).283 In derselben Weise ist die
zeitgendssische phonetische Transkription von skt. Rgveda als fif 1] 2 FE /ya-ljok-bje-da/ bezeugt.284
Daher bewahrt {5 % /yi-li-sap/ sehr wahrscheinlich die Lautsequenz ilisap oder irisap,2s5 die auf
B rsap zuriickfiihrbar ist. B rsap ist als B rsap-devadattemne in B 375 a2 belegt,286 rsap-
paiicagatine in B 577 a4287 und rsap-salywe-malkwerne in B 108 b1-2.288 B rsap ist ein Lehnwort
aus skt. ysabha- ,Stier*, dem Namen des zweiten Svara. Die chinesische Ubersetzung , kleiner

Ochse* bestitigt diese Erklarung.

4.7 Der vierte Ton Sha hou jia lan

Die mittelchinesische Aussprache des vierten Tons (YMENIE Sha hou jia lan) lautet /sa-you-ka-
lam/, es ist jedoch kein entsprechendes Sanskrit- oder tocharisches Wort zu ermitteln. Da aber fiir
jeden der anderen sechs tocharischen Tone der entsprechende Sanskrit-Svara schon identifiziert ist,
entspricht der vierte tocharische Ton ungefédhr demjenigen Svara, der noch nicht zur Sprache kam,
ndmlich dem vierten Sanskrit-Svara Madhyama. Verglichen mit dem ersten Ton Sadharik, der direkt
auf Gandhara folgt, und dem zweiten Ton Kesik, der sich direkt nach Nisada anschlief3t, konnte der

vierte tocharische Ton ebenfalls unmittelbar auf den vierten Sanskrit-Svara Madhyama folgen. Der

281 Vgl. Miiller 1910: 94-96; die Variante ,,eltibdr' ist auch von Pelliot (1929: 225-227) und Kasai (2014:
81) erwihnt,

282 Vgl. Erdal 2016: 175-177.

283 Vgl. Hoffmann/Forssman 2004: 52: ,,Epenthetisches i erscheint im Wortanlaut vor *7i und vor *@j-*.
284 Bezeugt in Baishu Lun T &iHi (T.1827, 42.251a23) von Ji Cang 75 in der Sui-Dynastie.

285 Im Mittelchinesischen /#/ und /I/ sind nicht unterschieden.

286 Vor den Versen mit dem Rhythmus von 20/22/10/15.

287 Der Rhythmus der Verse nach diesem Namen ist wahrscheinlich 4 x 15.

288 Vor den Versen mit dem Rhythmus von 4 x 18.
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Svara in dieser Position wird als Tivra Madhyama ,schwere, intensive M‘ bezeichnet.289 Da die
mittelchinesische Aussprache von chin. ¥z /sa-you/ lautet, konnte /sa-you/ auf skt. sakho-, nimlich
die Sandhi-Form von skt. sahas- ,Gewalt, Macht* vor stimmhaften Konsonanten, oder saha-
zurtickgehen (vgl. chin. ¥k /sa-gjet/ fir skt. sagara, chin. JE¥) /bien-sa/ fiir skt. Bimbisara, chin.
Mg 55 /2ou-you-yau/ fiir skt. ahaha). Weil das chinesische Schriftzeichen I /ka/ immer skt. k4 und
nie skt. g@ entspricht, kénnte /sa-you/ nicht saho sein. Das zugrundeliegende Wort kann skt.
sahaskarana-* ,Gewalt gebend® (— toch. AB sahaskaram*290) sein, dessen Synonym als skt.
sahaskyt- ,Gewalt gebend® belegt ist, vgl. skt. alamkarana- ,Vorbereitung® und aramkyt- ,zurecht
machend®. Eine indirekte Evidenz kommt aus der im Sui shu berichteten Bedeutung, wo das Wort
Sha hou jia lan ,widerhallend, entsprechend, reagierend* (chin. ying ) bedeutet. Skt. sahas-
karana-* kann sehr leicht als ein Kompositum aus saha- ,zusammen‘ und SKAR- ,machen‘, der
Variante von KAR mit s-mobile, interpretiert werden, vgl. skt. samskyta- ,zusammengefiigt;
Vorbereitung‘. Die Semantik eines solchen Kompositums von skt. saha- und kar- geht in die
Richtung von ,widerhallend, entsprechend, reagierend, vgl. skt. sahakarana- ,gemeinsame Tat
und sahakara- ,Mitwirkung, Beistand®.

Eine andere Losung basiert auf dem Vorschlag von Pelliot (1931: 101). Laut Pelliot wird das
zweite Zeichen oft mit /& /yi/ verwechselt, und das zugrundeliegende Wort wire dann geméil Pelliot
*sagikram, mit dem er skt. sadjagrama verbinden wollte. Pelliot war jedoch selbst der Ansicht, dass
diese Herangehensweise nicht sehr zufriedenstellend ist [,,n’est pas non plus trés satisfaisant*]. Das
phonologische Problem koénnte jedoch tiberwunden werden, wenn /yi/ durch eine andere
mittelchinesische Aussprache /zi/ oder /3i/ fiir {2 ersetzt wird. Basierend auf der mittelchinesischen
Aussprache *sazikram konnte das zugrundeliegende tocharische Wort *sacikram < skt. sadjagrama
sein. Dieser Ansatz geht davon aus, dass der Raga-Name sadjagrama als Tonname in der
tocharischen Musik verwendet wird, was vorher auch vorkommt; vgl. den fiinften Ton toch. sadap
< skt. sadava. Es bleiben indessen zwei Schwierigkeiten: 1) Fiir {8 sind zwei verschiedene
mittelchinesische Aussprachen anzunehmen, namlich /yi/ im siebten Ton {27 2 und /zi/ oder /3i/
im vierten Y& M. 2) Die relative Position des vierten Tons bleibt unbestimmt. Daher erweist
sich der erste Losungsvorschlag, nach welchem der vierte tocharische Ton direkt nach dem vierten
Sanskrit-Svara Madhyama liegt und auf skt. sahaskarana-* ,steigend, Gewalt gebend‘ zuriickgeht,

als liberzeugender.

289 Vgl. Roychaudhuri 2000: 116.

290 Hier muss man aber annehmen, dass der tocharische Anusvara -m durch mittelchin. -m wiedergegeben

wurde.
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4.8 Synopsis
Wenn wir davon ausgehen, dass die tocharischen Tonnamen im Sui shu getreu beschrieben wurden,
ergeben sich einige weitere interessante Einzelheiten. Im folgenden werden die Schlussfolgerungen

aus der bisherigen Diskussion zusammengefasst:

1 2 3 4 5 6 7
Name Zhi Heik Witk P W it A&

Mittelchin. | /qa_da-ljok/  /kiei-§jok/  /sa-§jok/  /sa-youka-lam/  /sa-lap/  /pwan-zjam/ /yi-li-sap/
Ausprache

Toch. sadharik kesik ? ? sadap paricam rsap
Skt. sadharika* kaisika sadjika* ? sadava paricama rsabha
chin. Name gong B shang T Jjue ffi bian-zhi 531 zhi 1% yu P} bian-gong
ot
Py

Tabelle 1. Ubersicht tiber die sieben tocharischen Téne

Basierend auf dem Sruti-System der indischen Svara konnen die Positionen der tocharischen Tone

wie folgt markiert werden:

1 4567891012 1416 1820 22

41l 440 11 444 4000 211 414 1411
Sa Ri Ga M Pa Dha Ni S
’.a .l ¢ . a. .a _a : . i Skt. Svara
(Sad) Rsap Sadh (Sah) Pa Sad  Kes
Toch. Tone

@A n O @ e 6 O

Abbildung 4. Verteilung der tocharischen Tone

Im S‘ruti-System befinden sich die sieben tocharischen Tone an der 4., 7., 10., 14., 17., 20., 23.
Sruti. Sie sind gleichmiBig verteilt und in beinahe arithmetischer Progression mit einer
gleichmiBigen Differenz von drei Sruti angeordnet.

Die im Sui shu berichtete tocharische Reihenfolge der Diao unterscheidet sich jedoch erheblich
von der der indischen Musik. Eine mogliche Erkldrung konnte sein, dass die Tocharer die Sanskrit-
Svara-Namen entlehnten, sie jedoch anders arrangierten. Eine andere Moglichkeit ist, dass Sui shu

oder der Erzdhler in dieser Geschichte die Reihenfolge nicht korrekt aufzeichnete.
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4.9 Eine neue Erklirung der Melodiebezeichnungen

Aufgrund der obigen Analyse steht der indische Ursprung der tocharischen Musik auf3er Frage, was
nicht unerwartet ist, da auch die tocharischen Metren indischen Quellen entstammen. Die rezente
Arbeit von Gunkel (2016: 86-9) tiber die tocharischen 4 x 25-Verse hat die Beziehung zwischen
dem Sanskrit-Metrum und dem tocharischen Metrum geklért. Vorher war es bereits Widmer (2006:
525f.) gelungen, den grof3en Einfluss der Sanskrit-Dichtung auf die tocharischen Metriken
aufzuzeigen. Der folgende Abschnitt versucht Herkunft und Funktion der sogenannten
Melodienamen zu erkléren, die vor den tocharischen Versen erscheinen.

In Band 159 des Yue shu %42 von Chen Yang [ i wird berichtet, dass die buddhistischen
Melodien aus Qizil in der Sa@dharik-Diao komponiert wurden.2°! Diese Aussage findet sich im
Kapitel iiber das Diao der fremden Melodien (chin. hu qu diao ] fii5d), wo sechs der sieben im Sui
shu erwéhnten tocharischen Tone erkldrt werden. Diese Tone werden gleichzeitig als Notation der
Tonarten verwendet. AnschlieBend werden die verschiedenen Melodien (chin. qu f]) aufgefiihrt, die
in diesen Tonarten komponiert sind.292

In einem Dokument aus Dunhuang ,,Pelliot Chinois 3271 sind drei Melodien aufgezeichnet,
namlich Dou bai cao [ ¥ ,Wettbewerb mit hundert Arten von Krautern‘, Fan long zhou INFE S}
,Driften in den Drachenboten® und 4 cao po Pi[ # %% (/?a-dzaw-bwa/). Diese drei Namen sind
Namen der Tonarten, die vor den Namen oder Themen der Verse stehen, genau wie in den
tocharischen Texten, wo die ,,Namen* vor den Versen stehen. Die ersten beiden Tonart-Namen
héngen eng mit dem Inhalt der Verse zusammen. Die Namen dieser drei Versgruppen lauten Xi qu
mi cao B B ¥ Kriuter mit Freude suchen®, You jiang le Ji{1.4% ,Freude am Fluss‘ und Zhen
long xi $AEVE ,Bewachen in Longxi‘. Es handelt sich um Begriffe, die den Inhalt der Verse kurz
charakterisieren. Gemafl dem Bericht tiber die Musik im Sui shu wurde der Musiker Bai Mingda aus
Qizil, der damals Chef der Musik in der Sui-Dynastie war, von Kaiser Yang J5;77 beauftragt, neue
Musik zu komponieren.2%3 In der Liste der von Bai Mingda komponierten Melodien werden die

beiden Melodien Dou bai cao und Fan long zhou erwahnt. Die Melodie Fan long zhou wurde im 8.

291 Chin. $EZ%ffpl, I N ZEpEFHHL (S. 738 der Edition von Taiwan shang wu yin shu guan).

22 Chin. , G478k, A, #IAH. ST, SIS, AAER . B SRR, X
M, XA L A, SR, SCRRTEGR L R I ARG L P, SR
B, AP R .. B A PTER. ZE RR YR TR OGO SO . FOGEIBh i
KEFEGRH, ARG, ZERMIRELph il . MERURAEGRH . SBAXOhM . A A ZEFEFH 1L (in Band
159, S. 737-738 der oben genannten Edition).

293 In Band 15, Bericht Nr. 10 iiber Musik, letztem Teil, nach dem Kapitel iiber die Musik in Qizil: ,,J57% A
RS, . SYIEAWEERE, Al .. BIEE. LS ... 2k« (S. 379 der oben genannten Edition).
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Jh. n. Chr. auch in Japan eingefiihrt. Die im Dokument aus Dunhuang bewahrten Verse beschreiben
die schone Landschaft im Friihling, wéhrend die japanischen Verse sich auf den Buddhismus
konzentrieren und miao fa ¥k ,guter Dharma®, gong yang fit%& ,Spende und Verehrung* sowie
cheng fo i f#: ,Buddha werden behandeln. Die Verse in beiden Versionen haben jedoch denselben
Rhythmus von 4 x 7 | 7 (4/3/4/3). Noch interessanter ist die Tonart dieser zu 4 x 7 | 7 (4/3/4/3)
gehorigen Melodie. Die Melodie ist nach den japanischen Quellen in shui diao 7K ,Wasser-
Tonart oder nan li shang B4 = 1 komponiert.294 Die Tonart ist in Tang huiyao J& € %
,Institutionelle Geschichte der Tang* anders beschrieben: ,,Die in /in zhong shang, was damals als
xiao shi diao genannt wurde, komponierten Melodien sind: ... Fan long zhou ...“.295 Da der /ii-
ming ft44 ,Tonart-Name* der japanischen vornehmen Musik (jap. gagaku HE%529) auf der
Volksmusik der Tang-Dynastie basiert, die zwei Grade hoher als die elegante Musik der Tang-
Dynastie gesetzt wurde, ist diese Melodie deshalb in derselben Tonart komponiert, ndmlich der shui
diao ,Wasser-Tonart® oder der nan lii shang-Tonart im System der Volksmusik in der Tang-
Dynastie. Nan Li B 2 entspricht Yu ], was in der Qizil-Musik laut dem Bericht in Sui shu (vgl.
Abschnitt 2 oben) als Paricam erscheint. Kurz gesagt, die chinesischen buddhistischen Verse mit
dem Rhythmus 4 x 7| 7 (4/3/4/3) und mit der Melodie namens Fan long zhou, die von einem
Musiker aus Qizil komponiert wurde, werden von der Musik in der Tonart Pasicam-shang begleitet.
In den osttocharischen und westtocharischen Texten gibt es auch Verse mit dem Rhythmus 4 x 7 | 7
(4/3/4/3), und vor diesen Versen steht das Wort paricam (A paricmam und B pasicamne). Diese
Ubereinstimmung l4sst sich kaum dem reinen Zufall zuschreiben. Aber eine genaue Erklirung dafiir

ist derzeit leider noch nicht moglich.297

294 Vgl. JNFEFF fan long zhou in Band 4 des Wamyo Ruijushé ,Kompendium japanischer Namen in
Kategorien* (R4 KA D, &4 - HRF5510 - A% 49 - KGHIh). Es gibt zwei Versionen von Wamyé
Ruijusho, namlich die 10-Bandige und die 20-Béndige Version. Die von der Bayerischen Staatsbibliothek
digitalisierte 20-béndige Version ist hier konsultiert (http://mdz-nbn-resolving.de/urn:nbn:de:bvb:12-
bsb11173242-0), und dieser Abschnitt liber fan long zhou findet sich auf Seite 711.

295 Chin. MR, Fr9g/NEFE ... PLHESF (in Band 33, S. 457 der Edition von Taiwan shang wu yin shu

guan).

296 Vgl. die Erklarung in MGG (IV, 1349): ,.Im Prinzip ist unter Gagaku - wortlich »vornehme Musik« - die

Gesamtheit der Kunstmusiktradition der Heian-Zeit zu verstehen.

297 In Institutionelle Geschichte der Tang (in Band 33, S. 457 der oben genannten Edition) und Kompendium
Jjapanischer Namen in Kategorien (S. 711 der oben genannten Edition) gibt es auch pasicam diao f ()35
i, die der Beiname von Tai cu yu %) ist. Und im Kompendium unter der Kategorie von pasicam diao

gibt es auch eine Melodie namens ,,Pajicam Canjun (3152 5#).
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Zusammenfassend bestétigt die obige Analyse, dass die Namen, die den tocharischen Versen
vorangehen, tatsdchlich Bezeichnungen der Melodien2%8 sind. Und manche Bezeichnungen
stammen aus den Tonarten (= chin. diao) der Melodien, wie z. B. paricam; und manche bestehen
aus den Namen der Tonarten und den vorhanden Melodienamen. Eine kurze typologische Ubersicht
einiger dieser Melodienamen veranschaulicht diese Schlussfolgerung weiter. Es gibt einige
Melodienamen, die aus zwei Komponenten X-Y bestehen, in denen Y als unabhéngiger
Melodiename auftritt, und die Verse danach haben genau das gleiche metrische Schema wie die
Verse nach X-Y, wobei X einer der sieben Tone der tocharischen Musik ist. Gut bezeugte Beispiele

sind die folgenden:

298 Die Beziehung zwischen den tocharischen Versen und diesen Melodien ist vergleichbar mit der zwischen
dem Liedtext (eng. lyrics) und der Musikkomposition eines Musikwerkes. Ob die Melodien mithilfe der

Musikinstrumente gesungen waren oder nicht, ist nicht feststellbar.
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Gruppe | nandavilap vs kesik-nandavilap

A nandavilap 4 x 7} 8 (in A 75 b4,299 A 91 a5300 und A 109 b3301)
B nandavilap 4 x 7| 8 (in B 28 a4)

A kesik-nandavilap 4 < 7 | 8 (in A 158 b3302)

Gruppe Il devadatte vs sadap-devadatte, rsap-devadatte
A devadatte 20/22/10/15 (in A 65 b1303 und A 75 a2)

B devadatte 20/22/10/15 (in B 93 a6),

A sadap-devadatte 20/22/10/15 (in A 8 a4)

B rsap-devadatte 20/22/10/15 (in B 375 a2)

299 Aufgrund der Ahnlichkeit zwischen A 75 und den anderen Saddantajataka-Bléttern (z. B. A 58, dessen
neues Foto in CEToM verfligbar ist) besal} das fragmentarische sechszeilige Blatt A 75 wahrscheinlich den
gleichen Umfang. Basierend auf dem Vergleich der fast vollstdndigen sechszeiligen Blétter des
Punyavantajataka (z. B. A 1, A 2) mit diesen Saddantajataka-Blattern lasst sich der Umfang des Blatts
berechnen. Es hat eine Lange von ungefahr 420 mm und eine Breite von 125 mm, und der geschriebene Teil
ist ungefdhr 400 mm lang und 110 mm breit. Die durchschnittliche Breite eines Aksara betrigt etwa 12 mm,
so dass die durchschnittliche Anzahl der Silben in Zeile 1, 2, 5 und 6 (nicht durch das Schnurloch
beeinflusst) etwa 400 + 12 = 33 (Aksara # Silbe, aber Aksara = Silbe) betriagt. Daher ist die Silbenzahl vom
Anfang des Verses in Zeile b4 bis zum Doppelpunkt in Zeile b5 ungefahr 21 + (33 — 11) =43 = 15 x 3. Der

Doppelpunkt markiert deshalb wahrscheinlich das Ende von Pada ¢ des ersten Verses.

300 Es ist kein Foto verfiligbar. Dieses sechszeilige Blatt hatte jedoch méglicherweise den gleichen Umfang
wie A 75 und A 1 usw. In diesem Fall markiert der Doppelpunkt in a6 das Ende von Pada b des ersten Verses,

und die Silbenanzahl im ersten Vers betrigt etwa 59, was ziemlich nahe 60 (= 4 x 15) liegt.

301 Wenn das sechszeilige Blatt A 109 den gleichen Umfang wie A 75 hat und das metrische Schema nach
dem Namen nandavilap ebenfalls 4 x 15 ist, dann markieren der Doppelpunkt in Zeile b4 das Ende von Pada
b des ersten Verses. Zeile b4 enthélt 33 Silben, der Doppelpunkt in b6 markiert das Ende von Pada c des
zweiten Verses und Zeile b5 und b6 enthalten insgesamt 70 Silben (jede enthilt etwa 35 Silben), was der

Situation in A 1 usw. entspricht.

302 Der erste Aksara des Melodienamens wird von den Herausgebern wiederhergestellt, und nur ein kleiner
Teil des ganzen Blatts bleibt erhalten. Die theoretischen Zasuren innerhalb eines 15-silbigen Verses konnten
in den erhaltenen Text auf diesem kleinen Fragment passen. Es hétte aber auch ein anderes metrisches

Schema haben konnen.

303 Wenn A 65 den gleichen Umfang wie A 75 hat, markiert der Doppelpunkt in Zeile b2 das Ende von Pada a
des ersten Verses. Zeile b2 enthilt 36 Silben und Zeile b3 enthilt 34 Silben.
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Group I bahudantak vs kisik-bahudantak

A bahudantak 4 x 55,87 (in A 312 b4)

B bahudantak 4 x 55|87 (in PK AS 13E a3 und in B 521 a2)
A kiSik-bahudantak 4 x 5,58 |7 (in A358 al).

Unsicher ist die Zugehorigkeit von andndars, das auch mit dem Tonnamen als dem ersten Teil des
Melodienamens bezeugt ist: A andndars 20/22/10/15 (A 313 b4). Der westtocharische
Melodiename anandars ist auf einem kleinen schmalen Fragment THT 1499 in Zeile a3 belegt, das
genaue metrische Schema ist jedoch nicht bekannt. Unklar sind ebenfalls die Melodienamen B

sadharik-anandars (in B 583 a5) und B kesik-anandars (in THT 1576b b2).

5 Geographische und historische Untersuchung

Fiir die vorliegenden Zwecke ist es niitzlich, alle verfiigbaren Angaben der tocharischen
Melodienamen, der von Peyrot (2018: 331-43) gesammelten metrischen Schemata, der Fundorte in
CEToM und der in CEToM und von Peyrot (2008: 219-27) bestimmten paldographischen/
sprachlichen Datierung zusammenzufassen. Wir erhalten so einen Uberblick iiber die geographische
Verteilung der Melodienamen, die die tocharischen Tonnamen enthalten, vgl. die Visualisierung in
Tabelle 2a. Die Verteilung der Melodienamen, die mit den Tonnamen kombinierbar sind, ist zum
Vergleich in Tabelle 2b unten angegeben. Die Fundorte sind von West nach Ost angeordnet. Die
Belege der westtocharischen Melodienamen sind grau markiert, und die Belege der osttocharischen

Melodienamen sind dunkelgrau markiert.
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Tabelle 2a: Verteilung von Tonnamen kombiniert mit Melodienamen

Fundorte von West nach Ost

Melodienamen

MQ

Duld-A.

Subashi

Shorchuq = Yanqi

Yar

Khocho

Murtuq

Séngim

B kesik-anandarsne

spat/kla.

B kesikne

A keSikam

spét/kla.

A kesik-nandavilapam

A kisik-bahiidantakam

B paiicamne 4 x 14

arc./arc.

kla./kla.

A paiicmam 4 x 14

kla./kla.

A paiicmam 4 % 18

A paiicmam

B rsap-devadattemne

spat/kla.

B rsap-paiicagatine

kla./kla.

B rsap-salype-malkwerne

spéat/kla.

B sadapne

kla./kla.

B sadap-salype-malkwerne

A sadap-devadattenam

spéat/kla.

B sadharik-anandarsne

spat/kla.

Tabelle 2b: Verteilung der Melodienamen, die zusammen mit den Tonnamen auftreten konnen

B devadattene kla./kla. kla./kla.
2
B nandavilapne arc./arc.  arc./arc. kla./kla. spat/kla.
kla./kla.
B paricagatine arc./arc. kla./kla. kla./kla.
B bahudantakne arc./arc.  kla./kla. kla./kla. kla./kla.
kla./kla. 2

A devadattenam

A nandavilapam

A parficagatinam;
A pamcagatiye

A bahudantakam
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Abkiirzungen: MQ = Qizil Ming-Oy; Duld.-A. = Duldur-Akhur; Yanqi = Qarashahar; Yar = Yar-
khoto; arc. = archaisch; kla. = klassisch; ,,spét/kla.” bedeutet ,,sprachliche Datierung: spét/Schrift:
klassisch®; ,,/spit* bedeutet ,,Schrift: spat®.

Hinweise: Die Ziffer nach der zeitlichen Abkiirzung gibt die Anzahl der Belege an. Das einzige
archaische Beispiel fiir B pasicamne ist in der Inschrift Kz-213-ZS-Z-10 in einer Qizil-Hohle belegt
(vgl. Ogihara 2013: 378). Der Fundort von THT 1312, wo B nandavilapne bezeugt ist, ist
unbekannt, aber aufgrund der archaischen Merkmale von Schrift und Sprache und aufgrund der
Ahnlichkeit mit anderen archaischen MQ-Texten kann MQ als Fundort vermutet werden (vgl.
Peyrot 2008: 223). Den Versen mit dem Rhythmus 21/21/18/13 wird nur der Melodiename
paiicagati (B paricagatine; A paricagatinam) vorangestellt. Die Verse im archaischen Fragment B
338 (MQ) haben den Rhythmus von 21/21/18/13 und waren deshalb wahrscheinlich mit der

Melodie paricagati verbunden.304

Bei den Melodienamen, die tocharische Tonnamen enthalten, stechen einige Besonderheiten hervor.
Die Tonnamen erscheinen nur als erstes Glied der zusammengesetzten Melodienamen. Dieser
Sachverhalt legt die Annahme nahe, dass die Tonnamen als ergénzende Information zu den
Hauptmelodienamen fungierten. Mit Ausnahme von A paric(d)m/B paricam395 kommen alle anderen
Melodienamen mit Tonnamen in den klassischen und spiten Texten vor und sind geographisch in
Shorchuq und im 6stlichen Teil des Turfan-Gebiets (Murtuq und Singim) lokalisiert.
Tonmelodienamen in Murtuq und Séngim sind nur in westtocharischer Sprache bezeugt. Die
Hauptmelodienamen (AB devadatte, nandavilap, panicagati und bahudantak) sind von der
archaischen bis zur spiten Periode belegt und vom westlichen Kucha-Gebiet, z. B. MQ, bis zum
Ostlichen Turfan-Gebiet, z. B. Murtuq, weit verbreitet. Die Verwendung der osttocharischen

Hauptmelodienamen ist zwischen Shorchuq und Khocho zu lokalisieren.

6 Zwei musikalische Traditionen
Das bisher skizzierte geographische Szenario erlaubt einen Einblick in die Entwicklung und

Verbreitung der tocharischen Musiktradition. Es gab wahrscheinlich zwei verschiedene tocharische

304 In der Ausgabe von Sieg/Siegling (1953: 220f.) ist das Metrum ,,4 x 12° angegeben. Aufgrund dieses
Rhythmus nahmen die Herausgeber in diesem einzigen Fragment jedoch bis zu 13 metrische Fehler an, was

hochst ungewdhnlich ist.

305 Fiir eine gesonderte Erorterung dieser beiden Namen siehe den Abschnitt 7 unten.
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Musiktraditionen. Die prominentere und dltere ist die Musiktradition aus Kucha, welche
urspriinglich die indischen Melodien verwendete oder eigene Melodienamen auf der Grundlage der
indischen Namen erfand und bereits im 4. Jh. n. Chr. sehr berithmt geworden war.30¢ Diese
westtocharischen Melodien wurden von Akteuren, die Westtocharisch sprachen, von der
archaischen bis zur spiten Periode und von MQ bis in die 6stliche Turfan-Region verwendet. Sie
wurden auch von Akteuren, die Osttocharisch sprachen, iibernommen, wobei die entsprechenden
Melodienamen von der klassischen bis zur spiten Periode und von Subashi bis in die ostliche
Turfan-Region belegt sind.307

Die weniger bedeutende und jiingere Musiktradition stammte aus dem Ostlichen Turfan-Gebiet,
nidmlich Murtuq und Sidngim. Um die Eigenstandigkeit dieser jiingeren Musiktradition zu
illustrieren, werden in Tabelle 3 vier ,.traditionelle* Melodienamen (apratitulyem, A paryacintak38/
B bharyacintak, maitdr und subhadren) aufgefiihrt.30° Die traditionellen Melodienamen sind im
West- und Osttocharischen gleichméBig von Kucha bis Turfan verteilt,310 wiahrend die neuen
Melodien mit Tonnamen geographisch konzentriert zu sein scheinen: Die osttocharischen Belege
sind auf Shorchuq beschréankt, und die westtocharischen Belege auf Murtuq und Siangim. Die
osttocharischen Beispiele sind alle spat, wahrend die westtocharischen Beispiele klassisch und spit

sind.

306 Vgl. den Bericht in Tongdian j# # Band 146: ,,Die Musik von Qizil begann (bekannt zu sein) mit der
Eroberung von Qizil durch Lii Guang (im Jahre 382 n. Chr.). Und als Ergebnis wurde die Musik
erworben® (3E24 443, £ H 2eHiEEZ:, KA HE). Derselbe Bericht findet sich auch im Sui shu Band
15 (S. 378 der oben genannten Version).

307 Vgl. die Verteilung von AB devadatte, nandavilap, paricagati und bahudantak in Tabelle 2b.
308 Nach diesen Melodienamen erscheinen zwei Arten von Versen: 1) 4 x4 14 14und2)4 x5, 7.
309 Die Zahlen reprisentieren die Anzahl der Belege.

310 Gerade wie bei AB devadatte, nandavilap, paiicagati und bahudantak ist die Ausbreitung vom

Westtocharischen nach dem Osttocharischen und von West nach Ost leicht zu erkennen.
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Tabelle 3. Verteilung der Melodienamen

Fundorte von West nach Ost

Melodienamen MQ Duld-A.  Subashi = Shorchuq = Yanqi Yar Khocho  Murtuq  Séngim
B kesik-anandarsne spat/kla.
B kesikne spat/kla.
A kesikam /spat

A kesik-nandavilapam /spat

A kiSik-bahidantakam /spét

B rsap-devadattemne spat/kla.

B rsap-paiicagatine kla./kla.

B rsap-salype-malkwerne spat/kla.
B sadapne kla./kla.

B sadap-salype-malkwerne spét/kla.
A sadap-devadattenam /spét

B sadharik-anandarsne spat/kla.

A apratitulyenam 5 1 1

B apratitulyemne 1 2

A paryacintakam 444 1

A paryacintakam 5|7 1

B bharyacintakne 444 2 1

A maitram 7 5 1

B maitdrne 1 1 1

A subhadrenam 9 1 1

B subhddrenne 1

Um den Ursprung dieser ,,kleinen Turfan-Tradition der tocharischen Musik zu ermitteln und die
auffillige Verteilung der Tonmelodien zu erklédren, erweist es sich als notwendig, zur Sujiva-
Geschichte zuriickzukehren. Die tocharischen Tonnamen (kesik, rsap, sadap, sadharik usw.) werden
in der Tat auf der Grundlage des Berichts iiber Sujiva von Zheng Yi in Sui shu rekonstruiert. Laut
Zhou shu J&§2 schickte der Kaiser Yuwen Yong (3 &) oder Zhou Wudi (J& ®77) im Jahre 565
n. Chr. seine Delegation in die Hauptstadt (chin. ya zhang 7 ) des tiirkischen Khagans, um seine

Tochter Ashina fif §13f zu verheiraten. Im Jahre 568 n. Chr. kam Sujiva zusammen mit der
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tiirkischen Kaiserin nach Chang-an.3!! Die tiirkische Hauptstadt befand sich in der Ndhe von
Karakorum auf dem mongolischen Plateau, viel ndher am dstlichen Turfan-Gebiet als der Gegend
von Qizil (vgl. Tan 1982: 23f.). Seit 555 n. Chr. waren das ganze Konigreich Khocho und die
Nachbarregion schon unter der Herrschaft des Tiirk-Kaganats, nachdem der Bumin (chin. 7u men
+.F9) Kagan im Jahre 552 das Herrscherhaus der Rouran vernichtet und das Erste Tiirk-Kaganat
gegriindet hat.3!12 Im Jahre 555 wurde der Khocho-Konig Qu Baomao vom Tiirk-Kaganat zum Irkin
(ein tiirkischer Titel) ernannt und im Jahre 597 wurde der Khocho-K&nig Qu Qiangu, der Sohn von
Qu Baomao, vom Tiirk-Kaganat zum Irkin ernannt (vgl. Wang 1998: 359 und 449f.). Angesichts der
damaligen politischen Umsténde ist daher wahrscheinlicher, dass der Musiker, der die tiirkische
Kaiserin begleitete, aus der eigenen Regierungsregion ausgewéhlt war, als aus einem anderen
Konigreich, wie z. B. Qizil. Wenn man alle verfiigbaren Informationen in Betracht zieht, ist es sehr
wahrscheinlich, dass der Musiker Sujiva Westtocharisch sprach und im 6stlichen Turfan-Gebiet
lebte. Und deshalb wurde er einerseits als Qizil-Musiker bezeichnet, und andererseits ist seine
musikalische Terminologie in der klassischen Periode (vom 6. bis 7. Jh. n. Chr.) in den
westtocharischen metrischen Texten in Murtuq und Séngim gut bezeugt. Er vertrat wahrscheinlich
die sogenannte Khocho-Musik (chin. gao chang yue 15 E 4%), die wihrend der Siidlichen und
Nordlichen Dynastien und der Sui-Dynastie noch in die Qizil-Musik kategorisiert aber seit dem 7.
Jh. in der Tang-Dynastie als eine selbstindige Kategorie etabliert wurde.313

Die Ankunft von Sujiva in Chang-an ldsst sich in der Mitte des 6. Jh. n. Chr. datieren. Das neue
Tonsystem der Qizil-Musik entwickelte sich urspriinglich unter dem Einfluss des indischen
Musiksystems, und die oben vorgestellte Terminologie der Tone wurde spiter in bestimmte éltere
Melodienamen integriert.314 Ab dem 7. oder sogar der Mitte des 6. Jh. n. Chr. breitete sich diese
neue musikalische Tradition nach Westen aus, und die neu komponierten Melodien mit den
westtocharischen Tonnamen wurden offensichtlich von Akteuren in Shorchuq, die Osttocharisch

sprachen, bevorzugt, sieche Beispiele in Tabelle 2a. A kisik-bahiidantakam in A 358 (Shorchuq) dient

31U Vel. Zhou shu J& 35 Band 9: fRETLAEZH ... BEHEFE XY EATE, WABUTEZTA, 2&FT
FWRAr, W5 .. RM=Z4EZH, BE, SHEfTEUEZHE (S. 144 der Edition von Zhong hua shu ju).

312 Vgl. ,,Im ersten Jahr von Wei Feidi (552 n. Chr.) hat Tumen die Stammesfoderation Ruru (= Rouran)

angegriffen und sie im Norden von Huaihuang erobert (g5 jC4EIEH , TP e Bahmdh, Kk iME
Hidt) in Band 50 des Zhou shu (S. 909 der Edition von Zhong hua shu ju).

= =

313 Vgl. chin. gao chang yue 15 E 4% in Tongdian B # Band 146.

314 Z B. devadatte, nandavilap, paiicagati und bahudantak. Der tatséchliche musikalische Unterschied

zwischen nandavilap und kesSik-nandavilap oder devadatte und sadap-devadatte usw. ist aber unbekannt.
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als Beweis fiir die Entlehnungsrichtung von den Westtocharisch sprechenden Akteuren zu
Osttocharisch sprechenden, wenn wir davon ausgehen, dass die Lautentwicklung e > i (vor und)
nach Palatalen auf das Westtocharische beschrinkt ist (vgl. auch maitdr oben).

Aber warum beschridnken sich die westtocharischen Belege der Tonmelodien auf Murtuq und
Sangim und die osttocharischen Belege auf Shorchuq? Der zweite Teil der Frage ist wahrscheinlich
einfacher zu beantworten. Verglichen mit Shorchuq und Yangqi gibt es in Khocho, Murtuq und
Sangim nicht viele osttocharischen Texte, und der Grofiteil davon ist entweder unmetrisch oder zu
fragmentarisch, um Information {iber ihre Melodie und Metrik zu bieten.3!5 In Bezug auf die erste
Frage miissen die vier traditionellen Melodien in Tabelle 3 untersucht werden. In Bezug auf die
geographische Verteilung der Belege von Melodien besteht ein grofer Unterschied zwischen ost-
und westtocharischen metrischen Texten. Bestimmte Melodien scheinen vor allem von den
Osttocharern in Shorchuq und Yangqi bevorzugt zu werden, wie z. B. maitdr and subhadren,31¢ und
die Popularitit der Melodie maitdr passt mit der Tatsache zusammen, dass das beriihmte
osttocharische Drama Maitreyasamitinataka in dieser Region entstand. Eine mogliche Erklérung
wire daher, dass diese neuen Melodien aus Turfan bei der westtocharischen Bevdlkerung in
Shorchuq nicht viel Beliebtheit erlangten wie bei der osttocharischen Bevolkerung, die grofere
Bereitschaft zeigte, mit der Kombination neuer Melodien mit Versen zu experimentieren. Hierzu
passt die Schopfung des Maitreyasamitinatdk im Osttocharischen und die Verwendung der maitdr-
Melodie, die in den osttocharischen Texten viel hdufiger ist als in den westtocharischen Texten.

Eine weitere Hypothese ist, dass die traditionellen westtocharischen Musiker, die urspriinglich
aus der Kucha-Region kamen und spiter in Shorchuq aktiv wurden, im Vergleich zu den
Osttocharern in Shorchuq eher konservativ waren. Ein indirekter Beweis dafiir ist, dass die meisten
westtocharischen Texte in Shorchuq der klassischen Periode angehdren, wiahrend die meisten der
spiten westtocharischen Texte in der Ostlichen Turfan-Region liegen, aber alle Belege der
osttocharischen Tonmelodien in Shorchuq sind spit. Nach dieser zweiten Theorie hitten die

traditionellen westtocharischen Musiker in Shorchuq diesen neuen Tonmelodien aus dem 6stlichen

315 In der Textausgabe von Sieg/Siegling (1921: 212ff.) befinden sich unter den 39 osttocharischen
Fragmenten aus Khocho (A 417, A 429-467) 15 Sanskrit-toch. A Bilinguen ohne Melodienamen, und viele
der verbleibenden Fragmente sind zu fragmentarisch; 9 der 10 osttocharischen Fragmente aus Murtuq (A
384-393) sind Sanskrit-toch. A Bilinguen und haben keine Melodienamen; unter den 34 osttocharischen
Fragmenten in Séngim (A 394-416, A 418-428) sind 16 Sanskrit-toch. A Bilinguen ohne Melodienamen, und

nur 4 bieten eindeutige Information der Melodie.

316 Unter den zehn Belegen von A subhadrenam in Shorchuq und Yanqi befinden sich zwei (A 275 und YQ

1L.3) im Maitreyasamitinataka und einer (A 311) in einem Text, wo metrak vorkommt.
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Turfan-Gebiet mdglicherweise stark widerstanden und sie unterdriickt, was wahrscheinlich die
Ubernahmen dieser Tonmelodien durch das osttocharische Volk verzogerte. Der Grund fiir diesen
Widerstand ist unbekannt, aber unter der Annahme, dass die traditionelle Kucha-Musik viele
Eigenschaften aus der fritheren indischen Tradition geerbt hatte, und aufgrund der Kenntnis der
relativen Positionen in Abbildungen 4 und 5 muss das Tonsystem der westtocharischen Musik in
Turfan sehr verschieden vom Kucha-System gewesen sein, und ebenso unterschiedlich wére die
musikalische Wirkung der auf dem neuen Tonsystem basierenden Melodien gewesen.

Die obige Schlussfolgerung aufgrund der tocharischen Materialien 1dsst sich durch einen
Bericht in Sui shu bestitigen, dass zur Zeit der Sui-Dynastie (581-617) drei Abteilungen der Kucha-
Musik vorhanden sind, ndmlich (1) ,,West-Reich-Kucha-Musik* unter den Einfliissen der
westlichen Staaten (wahrscheinlich aus Indien); (2) die in Kucha entstandene ,,Einheimische
Kucha-Musik*; (3) die von der Nordlichen Qi-Dynastie (550-577)317 eingefiihrte ,,Qi-Dynastie-
Kucha-Musik*.318 Die erste und die zweite Abteilung sind durch die oben genannte prominentere
und éltere Musiktradition aus Kucha vertreten, und die dritte Abteilung verkorpert sich in der

jiingeren Musiktradition im Ostlichen Turfan-Gebiet.

7 Doppelte Identitit von A parfic(d)m/B paficam
B paricam weist zwei einzigartige Merkmale auf: 1) Bei allen Tonmelodien ist es nur alleine
bezeugt und wird niemals mit anderen Melodienamen kombiniert. 2) Es ist der einzige Tonname,
der in den archaischen Versen und in der Kucha-Region je nachgewiesen wurde. Da die Identitit
von B paricam als Tonname in der Turfan-Musiktradition unbestreitbar ist, muss ihre Einzigartigkeit
im Vergleich zu den anderen Tonnamen anders erklirt werden. Eine 6konomische Losung wére die
Annahme, dass es in der traditionellen Kucha-Musik tatséchlich eine éltere Pasicam (< skt.
Paricama-)-Melodie gab, genau wie paricagati, die seit der archaischen Zeit in MQ bezeugt wird.319
Bevor die Belege von A paric(d)m/B paiicam ausgewertet werden, muss auf ein anderes Detail

hingewiesen werden. Die vier osttocharischen Melodien devadatte, nandavilap, paricagati und

317 Im Jahre 577 wurde die Nordliche Qi-Dynastie von der Nordlichen Zhou-Dynastie erobert, und die
Geschichte des Qizil-Musikers Sujiva fand eben wihrend der Nordlichen Zhou-Dynastie statt.

318 Vgl. chin. zhi sui you xi guo qiu ci, qi chao qgiu ci, tu qiu ci deng, fan san bu Z[5H HBREZL. FKEHEE
%%, TERZ4%%E, JL=3%F in Sui Shu Band 15, Bericht Nr. 10 iiber Musik, der untere Teil (Seite 378 der
Edition von Zhong hua shu ju) und Liu 1969: 1, 205; 11, 264.

319 A dasabal und A paricapat(d)r sind zwei weitere Beispiele fiir Melodienamen, die eine Nummer

enthalten.
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bahudantak sind alle im Maitreyasamitinataka verwendet, wahrend keine der anderen Tonmelodien
in einem nataka-Werk vorkommt, einschlieBlich des osttocharischen Maitreyasamitinataka,
westtocharischen Supriyanataka und Mahabhiniskramana. In den beiden letzteren ist auch die
westtocharische Melodie nandavilap bezeugt. Die westtocharische Melodie paricam ist jedoch
viermal in Supriyandataka bezeugt, und A pasicmam erscheint fiinfmal im Maitreyasamitinataka. In
Anbetracht der begrenzten Anzahl von Beispielen wire es zu riskant, eine Beziehung zwischen dem
nataka-Genre und den neu erfundenen Tonmelodien herzustellen. Es ist nicht auszuschlie3en, dass
der Beleg von B paricamne im Jataka-Fragment B 367 a6 aus Murtuq den Tonnamen B paricam
enthilt. Die anderen westtocharischen Beispiele von paricamne werden sehr wahrscheinlich der
traditionellen Kucha-Melodie paficam zugeschrieben und nicht dem von Sujiva vorgestellten
Tonnamen. In Bezug auf die osttocharischen Beispiele konnen zumindest einige davon auf die

Kucha-Melodie pasicam zuriickgehen.

8 Zusammenfassung

Vor etwa sechzig Jahren beobachtete Werner Winter (1957: 208) in seinem wegweisenden Artikel
iiber das tocharische Metrum den Umstand, dass ,,uns auch kein giitiger Zufall den gleichen
Terminus in chinesischer und original ,tocharischer Tradition erhalten zu haben scheint®. Dieses
Problem kann nun durch eine neuartige Analyse der chinesischen Quellen einer Losung zugefiihrt
werden. Basierend auf einer interdisziplindren Untersuchung der tocharischen Materialien, der
Sanskrit-Texte und der chinesischen historischen Quellen kénnen die sieben grundlegenden
Tonarten (chin. diao) der tocharischen Musik identifiziert und mit ihren indischen Entsprechungen
verglichen werden. Einige Tonnamen bezeichnen die Tonarten, beispielsweise die Sadharik-Tonart
und die Kesik-Tonart. Die Tonnamen erscheinen auch in den Namen, die den tocharischen Versen
vorangehen, entweder allein, wie im Falle von kesik, oder in einem Kompositum wie bei rsap-
devadatte.

Zusammenfassend erweisen sich die Namen, die den tocharischen Versen vorangehen und die
Verse genauer bestimmen, als Spezifikationen der begleitenden Melodien. Die Melodie-
bezeichnungen sind entweder aus den Tonartnamen der Melodie abgeleitet oder wurden basierend
auf dem Inhalt der Verse kreiert.320 Die musikalischen Termini A kam und B kene bezeichnen in der

Tat die ,Melodie‘. Dies bestitigt im Weiteren die etymologische Verbindung von A kam/B kene (<

320 Vgl. Pinault 2008: 401: ,,IT semble qu’il y ait certaines correspondances entre le nom de tel métre (ou « air
») et le contenu du passage ou de I’ouvrage ou il est employé: le nom correspond a un certain « sentiment »,

appropri¢ dans la situation ou I’argument du texte®.

160



urtoch. *keence-) mit uridg. *kono- zur Wurzel uridg. *kan- ,singen‘, welche sonst auch in lat.
canere ,singen‘ und Gr. Ni-kavog, wortlich ,Frithsdnger, daher ,Hahn* bezeugt ist.32!

Basierend auf den Kenntnissen der tocharischen Tonnamen und der chinesischen historischen
Quellen erklédrt die historische und geographische Untersuchung der tocharischen Melodien auch
die Verbreitung und Entwicklung der tocharischen Musik. Die Tonnamen und die Tonmelodien
waren sehr wahrscheinlich die Erfindung der jlingeren Musiktradition im dstlichen Turfan-Gebiet,
die im 6. Jh. n. Chr. von Sujiva und seinen Vorgédngern vertreten wurde, wihrend die éltere Kucha-
Musiktradition in Qizil bereits zahlreiche Melodien seit dem 4. Jh. n. Chr. hervorgebracht hatte. Die
alteren Kucha-Melodien breiteten sich entlang der nordlichen Seidenstralle aus, wo sie sehr beliebt

wurden und als Grundlage fiir weitere Innovationen dienten.

321 Dieser Ablaut-Typ *kan- : *kon- ist zwar selten, aber fiir einige uridg. Wurzeln ist er doch bezeugt, vgl.
*bhag- ,als Anteil bekommen* ~ *bhog-éie- > ved. bhajayati ,lasst Anteil nehmen* (LIV: 65) und *gar-

,2tonen, rufen® ~ *gor-éie- > oss. zar- ,singen‘ (LIV: 161).
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Kapitel IV: Anhang

1 B 338
1.1 Metrische Untersuchung
Laut Sieg/Siegling (1953: 220f) sind die Strophen im Metrum von 4 X 12 Silben abgefasst. Sieg/
Siegling vermuten fiir dieses metrische Schema insgesamt 13 metrische Fehler in diesem
Fragment,322 was sicher ungewohnlich ist und daher auf ein anderes Metrum hinweist. Das Metrum
4 x 12 ist in CEToM (,,Date of online publication: 2017-09-11) iibernommen, und ebenso auch im
,Linguistic commentary* fiir dieses Fragment einige metrische Anmerkungen von Sieg/Siegling, z.
B. ,,metrically guaranteed ydstd in a 5 and b 2 for yist\“. Basierend auf einem solchen
problematischen Metrum kommt der Kommentar in CEToM zum Schluss, dass dieses Fragment
»many inaccurate virama and fremdzeichen spellings* aufweist.

Das in Wirklichkeit vorliegende Metrum ist 21/21/18/13 (8 716,87 16,9,9,7 | 6) mit
moglicher Abweichung innerhalb Pada a/b. Bei diesem Metrum muss man keine metrische Stérung

und keinen Schreibfehler annehmen. Die metrische Struktur ldsst sich, wie folgt, rekonstruieren:323

322 Sie lauten wie folgt:

11. Anm auf S. 220 nach kenassi in a2: ,,Hier fehlt die Versinterpunktion®,

13. Anm auf S. 220 nach maka in a3: ,,Hier fehlt die Versinterpunktion®,

14. Anm auf S. 220 nach sa, in a3: ,,Der Pada ist um eine Silbe zu kurz*.

1. Anm auf S. 221 nach ydst_in a4: ,,Hier fehlt die Versinterpunktion®,

3. Anm auf S. 221 nach ydst_in a5: ,,Das Metrum verlangt die Lesung ydsta“.
5. Anm auf S. 221 nach takoycer in a6: ,,Hier fehlt die Versinterpunktion®,

10. Anm auf S. 221 nach /m/amaiwarsa in b2: ,Hier fehlt die Versinterpunktion®.
11. Anm auf S. 221 nach ydst_in b2: ,,Das Metrum verlangt die Lesung ydsta“.
13. Anm auf S. 221 nach epirnte in b3: ,,Hier fehlt die Versinterpunktion®.

16. Anm auf S. 221 nach orottse in b 5: ,,Hier fehlt die Versinterpunktion®.

18. Anm auf S. 221 nach slemem in b6: ,,Hier fehlt die Versinterpunktion®.

19. Anm auf S. 221 nach mahdsatven in b6: ,Hier fehlt die Versinterpunktion®.
22. Anm auf S. 221 nach 7idktene in b7: ,,Hier fehlt die Versinterpunktion®.

323 | S7* bezeichnet ,,Silbenzahl in einer Zeile* und besteht aus zwei Teilen, ndmlich ,,Silbenzahl links vom
Schnurloch® und ,,Silbenzahl rechts vom Schnurloch®. Deshalb bedeutet ,,SZ = 18 + 50 = 68, dass es links
vom Schnurloch 18 Silben und rechts 50 Silben gibt.
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1.1.1 Metrische Struktur von B 338

al: (7 « {53b} 6 se)s[a]ly[u] | lyak[em] yops=attsana wa(r)s(aimne | {53c} e)[ne]stai
naumyessan=epa[ns.](————||53 || 19) {SZ="7+44}

a2: (—— | {54a} 15) i winastsi po tanwsa ¢ {54b} slessi wdrttossi akasdssi | kendssi w(rdss)i (————
1 {54c} 13|54 || 12) {SZ=18+50=068}

a3: (9| {55a} 7) © sa: maka wi sdasuwiskam i talantdm mewya sa, * {55b} kr.i (819 | {55c} 8§) {SZ

=16 +40=56}

ad: (5| 55 || ———) © wirksdltsa rinka i ike-postim sdle-ydst ise (5 | {56a} 21 « {56b} 6) {SZ =
10 +45 =55}

as: (12| {56¢c} ——) © su met[td]r pdlsko i ersate wrocce ydst 56 rdmd(t)e (18| {57a} 14) {SZ=14
+ 48 = 60}

a6: (7« {57b} 91 eki)[ta]cci takoycer slessi | {57c} kendssi akasdssi [w]d(rttossi wrdssi— || 57 ||
21, {58a} ——) {SZ=18+45=063}

a7: (16) at=d[t]e » {58b} ce, kaka[cc]osd ta[kdi]r(sk)em k[r]ent i [pd]l(sk)[o](sa 6, {58c} I3 || 58
[| 14) {SZ=16+50=066}

bl: (7| {59a} 10 tu)sa [ot] wirsa ' plew[e] ra ken [mai](wa)  {59b} (18| {59¢c} 13|59 7) {SZ
=18 +50 =68}

b2: (14! {60a} Suddhava)sdssi fickti ' ken-[m]amaiwarsa sklokdicci ' ydst kr[aup](Gnte —— * {60b}
9191 {60c} 9) {SZ=17 +46 =063}

b3: (————|| 60 || 6 ¢) © tswai: kka kdtkowwa pikwdla i tom epinte mdkte | {61a} kasya(pe 18 *
{61b} 91———) {SZ=12+47 =59}

b4: (6 | {61c} 5 mi) © wdn_isan kend skds ydkne 61 ka nai wesdn_tom ni (15 | {62a} 18) {SZ =12
+48 =60}

b5: (———1<{62b} 91 2) © takor kdssi orottse | {62c} ket sdrmtsa miwdn_kem fike ' s[k]lo(kdittse — —
—|| 62|21 {63a} 10) {SZ=14+53=67}

b6: (11  {63b} 9i1)[v](a)k(a)s slemem ce, kloyomane | {63c} la[n]te sor mahdsatven i ot kaka(——
—| 63 19) {SZ =20+ 43 =63}

b7: (—— | {64a} 13) sd ' ySamna mcuskemsc wirksdltsa « {64b} cdnke(n)e (sl)e(nts)e stamais
ydstaiy i fidktene [p]a(latsi ——— {64c} 13 || 64 || ?) {SZ=15+?}
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1.1.2 Kommentar
Nachdem die gesamte metrische Struktur des Fragments B 338 festgestellt ist, wird deutlich, dass
das behauptete Fehlen von Versinterpunktion auf einem Irrtum beruht, und dass die
Versinterpunktion ,,* nur der Kennzeichnung der Vershilfte diente, was einer bei den Sanskrit-
Handschriften tiblichen Praxis entsprach.

Pada 55b, 56a und 61a besitzen die iibliche Struktur 8 | 7 | 6, aber Pada 60b weist den
Rhythmus 7 | 8 | 6 auf.324 Pada 64b folgt der Struktur 14 (=6 | 8?) | 7. Beziiglich der Flexibilitit der
Zisur vgl. A 300 a5, wo der Pada 2b die Struktur 6 | 8 | 7 besitzt: (in der Melodie paricagatinam) ///

vko assan yas : Sakyamunis sasnam | ndksantan Sdk sdk pi risam | klapac pdttankdt (——) {2b}.325

al: (7 « {53b} 6 se)s[a]ly[u] | lyak[em] yops=dttsana wa(r)s(aimne | {53c} e)[ne]stai
naumyessan=epafns.](————|| 53 || 19)

Aufgrund der metrischen Struktur der folgenden Verse muss naumyessan=epa/ns.] in Pada 53d
stehen. Ubrigens muss man nach pa bis zum Zeilenende ungefihr 30 Silben ergiinzen, d. h.,
ungefahr 9 Silben nach pa bis zu zum Versende. Der Leerraum zwischen (7)s(aim und stai in Zeile
al betrdgt ungefdhr 30 mm. Die durchschnittliche Breite eines Aksara in dieser Handschrift ist
ungefahr 8 mm. Es folgt, dass zwischen (7)s(aim und stai drei oder vier Silben zu erginzen sind.
Bei der Ergénzung von vier Silben, ndmlich wa(r)s(aimne — e)[ne]stai, konnte das Metrum kaum
korrekt sein. Die Griinde sind: 1) Wenn (- e)/ne/stai zu Pada 53d (Rhythmus 7 | 6) gehorte, stiinde
die Zasur des Pada 53d innerhalb des Wortes naumyessana, was sicherlich unzulissig wire. 2)
Wenn (e)/ne]stai zu Pada 53d, d. h., wa(r)s(aimne —) zu Pada 53¢ (Rhythmus 9 | 9) gehorte, stiinde
die Zasur von Pada 53¢ innerhalb des Wortes lyak/em], was ebenfalls unzulédssig wire. Daher
konnen zwischen (7)$(aim und stai nur drei Silben stehen, und als Ergéinzung ergibt sich:
wa(r)$(aimne | {53c} e)[ne]stai.

Zu maiwa in bl: Der Raum zwischen dem linken Strich von mai und der Interpunktion betragt
ungefdhr 18 mm = 2 Aksara. Das Aksara wa ist ein bisschen breiter als die anderen einfachen
Aksara. B maiwa ist Prit. Akt. statt Med.; vgl. Pras. Akt. miwdm in b4. Falls doch zu mai(wate) zu
erginzen wire, hitte Pada b die Struktur 8 | 6 | 7, was auch moglich wire, vgl. den Sachverhalt
beim Metrum von 4 x 13: 4 x 13, avec deux rythmes différents : 5/5/3 ou 5/4/4, peut-étre 6/7 ou
7/6% (Pinault 2008: 399).

324 Vgl. den Sachverhalt beim Metrum von 4 X 15 und Pinault 2008: 399: ,,4 x 15, rythme habituel 7/8
(4-3-3-5), parfois 8/7 et 6/4/5%.

325 Vgl. Pinault 2008: 400: ,21+21+18+13 ... avec des flottements possibles®.

164



Zu kend in b4: Sieg/Siegling haben die originale handschriftliche Lesung kena zu ken(

verdndert, um den Text dem problematischen Metrum von 4 x 12 anzupassen. Beim Metrum von

21/21/18/13 ist indessen die handschriftliche Lesung kena vollig in Ordnung, weil der Text i san

kend skds ydkne die zweiten Hélfte des Pada 61d (7 | 6) bildet.

1.2 Palidographische Untersuchung
1.2.1 Zur Datierung

Zur Veranschaulichung werden unten die Zeichen 77 und m herangezogen.

sai B338b4 [ didinB587a4 i AdinB234al miinB338b5 | mem inB 587
: (I-1) MQR (II-1) MQR ¢ - a7 (I-1) MQR

ma in B 234 bl
: (II-1) MQR

1.2.2 Zu lyakem in B 338 al
Das Aksara in B 338 al sieht wie folgt aus:
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rka oder kem ?

Zum Vergleich werden das Aksara rk@ und kem in verschiedenen Fragmenten herangezogen. Um

eine prizise Beurteilung vorzunehmen, wird eine quantitative Methode verwendet. Abgemessen

wird der Winkel, der aus dem flachen oberen Strich von k£ und dem Rand des Striches {iber &

besteht.
 rkain B 389b7: rkainB337b3 rkainB513a2 irkainB33lal :B338al
Fundort MQR Shorchuq Séngim Séngim MQ
Winkel 47° 34° 36° 53° 63°
Ve . .
: kem in B 588 bl | kem in B 575 a6 | kem in B 359 a4 | kem in B 386 a3 | B 338 al
Fundort : MQ ' MQ . Qumtura ! Sangim ' MQ
Winkel | 61° 570 560 m o

Aufgrund der obigen quantitativen Analyse kann k@ nicht die richtige Lesung sein, weil der Winkel

beim Aksara rka viel geringer als der in B 338 al. Und die Lesung kem bietet einen Winkel, der

dem in B 338 al sehr nahe kommt. Der Grund, warum dies ,,strongly suggests a reading lyarka“, ist

in CEToM leider nicht angegeben.
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Die von Adams vorgeschlagene Lesung */yaske oder *lyarske ldsst sich ohne Schwierigkeit

widerlegen, wenn man einfach die Aksara /ya und ske mit den in B 338 al vergleicht.

 )yainB123b7 i skeinB370a2  iB338al

Fundort MQ Murtuq MQ

Die obige paldographische Untersuchung berechtigt zur Annahme, dass die Lesung lyakem von
Sieg/Siegling (1953: 220) viel wahrscheinlicher als die in CEToM (2017) und Adams (2013: 615)
vorgeschlagene Form ist. B [yakem ist Akk. Plur. von lyake (Klasse V, 1, vgl. TEB I: 128), dessen
Bedeutung und Etymologie in Kapitel II Abschnitt 1.2.8 oben schon besprochen wurde.

Zur dunklen Spur neben dem Vokalzeichen326

lyake in B 338 al Riickseite von lyake in B 338 al

Es gibt eine kleine dunkle Spur neben dem Vokalzeichen iiber k-Zeichen. Wenn man aber die
Riickseite desselben Blatts betrachtet, stellt sich heraus, dass diese Spur durch die Tinte des
Vokalzeichens u von mcu verursacht ist. Deswegen ist diese Schriftspur fiir die Lesung des Aksara
nicht relevant. Interessanterweise haben die beiden Risse auf Vorderseite und Riickseite an
derselben Stelle unterschiedliche Formen. Der Grund ist wahrscheinlich, dass wie viele andere

Fragmente (z. B. B 552-557) das Blatt von B 338 aus zwei Schichten besteht.

326 Jch mochte Michaél Peyrot dafiir danken, dass er mich auf dieses kleine, aber wichtige Detail

aufmerksam gemacht hat.
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1.2.3 Zu der Lesung epa/ns.]/ in B 338 al

Spurin B 338 al | nt/paj in B 338a7 | mprinB339a2 insainB89al  nsainB241al

MQ : MQ MQ : Shorchug | MQ

Der kleine Haken unten weist eher auf s- hin, und diese Spur ist wahrscheinlich als ns- zu ergénzen.
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1.3 Wandmalereien im tocharischen Gebiet

Aufgelistet hier sind vier Wandmalereien aus dem tocharischen Gebiet, bzw. zwei aus Shorchuq
(6.—7. Jh. n. Chr.), eine aus Qizil (4.—7. Jh. n. Chr.) und eine aus Sdngim. Auf den ersten drei
Wandmalereien ldsst sich der Protagonist ohne Schwierigkeit als ein Prinz erkennen, der sich von
dem Berg herabstiirzt. Die Tigerin und zwei Tigerjungen werden dort ebenfalls dargestellt. Auf den
Wandmalereien in Shorchuq sind zwei stehenden Figuren erkennbar, die anscheinend klagen und

preisen.

Bild 1. Shorchuq, Hohle 3b ,,Handschriftenhohle®, 6.—7. Jh. n. Chr. Bild aus Deshpande 2008, plate
117. (Rechts: die Zeichnung aus Schlingloff 2000: 32, Nr. 164 [11])

Bild 2. Shorchuq, Hohle 3b ,,Handschriftenhohle®, 6.—7. Jh. n. Chr. Bild aus Deshpande 2008, plate
117. (Rechts: die Zeichnung aus Schlingloff 2000: 32, Nr. 164 [12])
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Bild 3. Qizil, Hohle 114, ,,Gebetmiihlenhdhle®, 4.—7. Jh. n. Chr. Aus Qizil Grottoes 1983—1985,
Band II Fig. 146. (Rechts: die Zeichnung von Qi Chen)

Bild 4 Sdngim Tempel Nr. 7 (Nachzeichnung von Albert Griinwedel, vgl. Raschmann/Semet 2008:
240)
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1.4 Neu geordnete Fotos des Fragments B 338
B338a

B 338b
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2 A 361 (THT 995)

2.1 Die chinesischen Paralleltexte

2.1.1 Taisho-Ausgabe

Das sogenannte Kysibharadvajasiitra?’ wurde auch ins Chinesische tibersetzt. In der Taisho-
Ausgabe gibt es vier unterschiedlichen Versionen, ndmlich T.99, T.100, T.101 und T.1549. Die
ersten drei sind die chinesischen Ubersetzungen des Samyuktagama. Die chinesische Fassung in
T.99 (chin. Za a han jing FEP] & 4%, libersetzt von Gunabhadra (394468 n. Chr.) steht dem
Sanskrit-Text in A 361 sehr nahe. Die philologische Untersuchung in Kapitel II Abschnitt 2

konzentriert sich auf den Vergleich dieser Fassung mit dem bilingualen Text in A 361.

2.1.2 Andere Ausgaben der chinesischen Version

Die Taisho-Ausgabe basiert auf dem koreanischen Tripitaka, das im 13. Jh entstanden war. Fiir
dieses Stitra werden auch zwei frithere Ausgaben beriicksichtigt, ndmlich: 1) Fang shan shi jing (5
114 £, abgekiirzt als ,,FSSJ*) im Jahre 1164; 2) die Sammlung der buddhistischen Handschriften
in Nara und Heian (Zeit 8.—11. Jh., abgekiirzt als ,,N&H*).328 In der Sammlung der chinesischen
buddhistischen Texte in Dunhuang gibt es auch viele Handschriften des Samyuktagama von T.99.

Leider ist aber der Abschnitt T.99, 2.27a19-b05 nicht iiberliefert.329

2.1.3 Der chinesische Text in T.99
Das Krsibharadvajasiitra wird als das 98. Sutra (T.99, 2.27a10-b28) im Samyuktagama
eingeordnet. Der betreffende Abschnitt (T.99, 2.27a19-b5) lautet, wie folgt:

327 Der Personenname lautet im Pali-Text: kasibharadvdja-, aus skt. kysibharadvdja-, dessen Hinterglied
bharadvaja- das Patronymikum von Bharadvaja (Name eines Rsi) ist. Aber Couvreur (1959: 252) hat in

seiner Rezension den Namen als ,,Kysibharadhvajasiitra® angegeben, was in CEToM iibernommen ist.

328 The International College for Postgraduate Buddhist Studies (Projekt Seite: http://www.icabs.ac.jp/

frontia/eng/about_eng.html) ist beauftragt, diese Sammlung zu digitalisieren. Ich danke herzlich Herrn
Toshifumi Goto, der mir die Fotos der Handschrift zur Verfiigung gestellt hat.

329 Das Blatt Pelliot chinois 4525(02)-02 enthélt leider nur den Text von T.02.27b15—c12, was 10 Zeilen

entfernt von diesen Strophen steht.
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BHEMAM: (RIS RDMEBEEAS. FP. FE. FE. 7. 5, mo5RER
%zfﬁ%ﬁET@,ukmﬁoJJ

IR, Bk i T B P BB

1 Neg##t i, w4 REA,

1. <AFFHE, SMBHE, |

W, tHESEES:

2. [MfFORMET, Pu T AN,
2. FERAL, MMLO R
3. AR HSFH#E, SRR,

3. fRE O, UWPHERE N
4. aFERHETE, VG RIRE,
4. offHEMESSTEEINT, AL PRI
5. AHAEAEGE, “f3EEE.

5. @A, GREHEER,

6. HEHHE, *NEZHEA. |

Die chinesische Entsprechung der 6. Sanskrit-Strophe befindet sich in T.99, 2.27¢11-13:
HEZEZRM . SERMEE
E*ﬁ%ﬁ R IEAHE K
M ARFERIE, T RGERLI?

330 In N&H #) fiir A4,

331 In Taisho I¥. In Song, Yuan und Ming %L. In N&H . In FSSJ .

332 In N&H % fiir fif.

333 In Taishod . In Song, Yuan und Ming f#. In N&H {£. In FSSJ {#.

334 In Taisho %f1. In Song, Yuan und Ming 4. In N&H %/1. In FSSJ 41

335 In Taisho E.. In Song H. In Yuan und Ming H. In N&H H. In FSSJ H.
336 In Taisho 2% 5. In Song JEHiE &, In N&H A% &. In FSSJ AR 5.
337 In Taishd %. In Song und Ming 4. In N&H 2%. In FSSJ .

338 In Taisho J&%. In Song %%.

339 Es hat die Bedeutung von §& ,sicher‘, besonders im Sinne von ,sicherem Fahren‘.
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2.2 Anmerkung zu chin. /i e in Pada 2¢
Die Lesart chin. /i e 28 ,Joch des Pflugs® ist in den Ausgaben von Song, Yuan und Ming bewabhrt.
Die Taisho-Ausgabe, die japanische Ausgabe aus der Nara- und Heian-Zeit und das Fang shan shi
jing bieten die Variante chin. shi e B8 ,rechtzeitiges Joch®. Chin. shi e ,rechtzeitiges Joch® ist aber
héchstwahrscheinlich durch Kontamination mit chin. shi yu H#Fi ,rechtzeitiger Regen® im
vorherigem Pada entstanden. Es gibt zwei Griinde dafiir. Der statistische Grund ist, dass chin. shi
yu ,rechtzeitiger Regen‘ mit 337 Belegen im ganzen Taisho-Kanon ein hiufiges Wort ist, aber chin.
shi e ,rechtzeitiges Joch® dagegen nur ein Hapax ist.340 Unter Bertlicksichtigung der riesigen Grofle
des Taisho-Kanon ist dieses Ergebnis schon signifikant, und es deutet auf einen Uberlieferungs-
fehler hin. Den zweiten Grund liefern die Belege von chin. /i e ,Joch des Pflugs®, welches insgesamt
in drei selbststindigen Texten vorkommt, ndmlich 1) Fo shuo ma yi jing34! von An Shigao (2. Jh. n.
Chr., T.732, 17,531¢8); 2) Buddhacaritasamgraha34? by Jianagupta (6. Jh. n. Chr., T.190, 3.760a6);
3) Devarajapravaraprajiiaparamita’* von Upasiinya (iibersetzt in 565 n. Chr., T.231, 8.698b15).
Der Grund fiir diesen Fehler und die Substitution durch chin. s4i ist, dass chin. /i e ,Joch des Pflugs*
an sich eine uralte Ubersetzung (2. Jh. n. Chr., ungefihr 300 Jahre friiher als Gunabhadra, der
Ubersetzer von Samyuktagama Taishd 99) und ein seltener Terminus war. Wihrend des
Kopiervorgangs wurden die Schriftgelehrten daher leicht durch das vorhergehende Wort chin. shi yu
,rechtzeitiger Regen* beeinflusst, weil sie mit dem Terminus chin. /i e ,Joch des Pflugs® nicht
vertraut waren. Dieses Phinomen ist bei der Uberlieferung chinesischer buddhistischer Texte nicht
selten. Die in den Song-, Yuan- und Ming-Editionen erhaltene Lesung chin. /i e ,Joch des Pflugs*
soll daher libernommen werden.

AuBerdem ist der Beleg in Ma yi jing von An Shigao auch eine Evidenz dafiir, dass chin. /i e
,Joch des Pflugs als ein 7atpurusa-Kompositum zu interpretieren ist, vgl. ,Jemand hat das Joch
des Pflugs eines anderen direkt genommen und benutzt, ohne den Besitzer zu fragen. Nach dem

Pfliigen mochte er das (Joch) zuriickgeben. Der Buddha sagt, ,,Es soll nicht (so sein,) und du bist

340 Der andere Beleg im lexikalischen Werk JEZEER AR (T.2122, 53.439b1) ist kein selbststéindiger Beleg

sondern nur ein Zitat aus dem Samyuktagama.
341 Chin. filai B EAL.
342 Chin. Fo ben xing ji jing {717 H48.

343 Chin. Sheng tian wang ban ruo bo luo mi jing ¥ Rk F A I 4 B LK.
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schon ein Dieb geworden!* Der Mann sagt, ,,Ich werde ein goldenes Joch machen, um ihm zu

erstatten.“ (T732, 17,531¢8-10).344

2.3 Das Wagengleichnis

Zum Vergleich werden die Sanskrit-Strophen iiber das Gleichnis vom Wagen in Tiirkische Turfan-
Texte VIII, die Waldschmidt (1967: 248f) behandelt hat, herangezogen (vgl. die Behandlung in
Kapitel I Abschnitt 1.6 A 361):345

Strophe 1

ayasya Sraddha ca silaii ca b(dha)rmayukta sada dhuri |

°(isa yoktram) ca hrir manah dsmytir araksasarathi(h) ||

,Der Wagen, an dessen Joch stets Glaube und sittliches Verhalten durch die (rechte) Lehre
angeschirrt sind, (fiir den) Scham und Gewissenhaftigkeit (Deichsel und Seil) sind (und) die

Besonnenheit der vorsichtige Wagenlenker,*

Strophe 2

aupeksa dhurisamyukta bsamadhis ca - — - — |

c— — —§ cakracaryavan rathah sStlapariskarah ||

fiir den Gleichmiitigkeit an das Joch gebunden und Versenkung ..., der (gutes) Benehmen als Rad

hat und sittliches Verhalten als Verzierung,*

Strophe 3

agnicchapariva(r)i(tas) dtitiksa varmasannahah |

cyogaksemativahano dyatra gatva na socate ||

,der mit Wunschlosigkeit drapiert ist, dessen Panzerung die Geduld ist, der zu volligem Frieden

hiniiberfahrt, wo, wenn man hingelangt, es keinen Kummer gibt:*

Strophe 4
aidrg yanam bhaved yasya bstri — — — - — - — |

csa idyg yanam aruhya &————<— < — I

3 Chin. NATEBUB AR, ARHEE, RCHEZ. #5: FE, Mehl | A5 RiEe
.

345 In Samyuttanikaya Band I und V (vgl. die 69. Anmerkung von Waldschmidt 1967: 248) findet man die
entsprechenden Pali-Strophen.
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, Wer, (sei es) Frau (oder Mann), einen solchen Wagen besitzt, der (gelangt), wenn er einen solchen

Wagen besteigt, (zum Nirvana).

176



Kapitel V: Literaturverzeichnis

Adams, Douglas Quentin. 1986. Studies in Tocharian Vocabulary I'V: A Quartet of Words from a
Tocharian B Magic Text. Journal of the American Oriental Society 106 (2): 339-341.

Adams, Douglas Q. 1999. 4 dictionary of Tocharian B. Amsterdam: Rodopi.

Adams, Douglas Q. 2013. 4 dictionary of Tocharian B. 2 Vols. Amsterdam: Rodopi.

AiGr I = Wackernagel, Jacob. 1896. Altindische Grammatik. Band I Lautlehre. Gottingen:
Vandenhoeck & Ruprecht.

AiGr I 1 = Wackernagel, Jacob. 1905. Altindische Grammatik II 1. Einleitung zur Wortlehre.
Nominalkomposition. Gottingen: Vandenhoeck & Ruprecht.

Amoghapasakalpardja = The Buddhist Tantric Study Group (2001). “Transcribed Sanskrit Text of
the Amoghapasakalparaja, part IV”. In: Annual of the Institute for Comprehensive Studies of
Buddhism Taisho University 23: (1)—(64). The Buddhist Tantric Study Group (2004)
“Transcribed Sanskrit Text of the Amoghapasakalparaja, part V. In: Annual of the Institute for
Comprehensive Studies of Buddhism Taisho University 26: (120)—(183).

Andersen, D./ Smith, H. 1913. Suttanipata. Oxford: Pali Text Society.

Apte, Hari N. 1903. Yajriavalkyasmrti (Anandashram Sanskrit Series 46) 2 Bande. Poona:
Anandashram.

Ashikaga, Atsuuji £ FI1Z . 1965. Sukhavativyiha. Kyoto: Librairie Hozokan (& ).

Aufrecht, Theodor. 1879. Das Aitareya Brahmana. Bonn: Marcus.

Bagchi, S. 1967. Miulasarvastivadavinayavastu. Band 1. Darbahanga: Mithila Institute of Post-
graduate Studies and Research in Sanskrit Learning.

Bailey, Harold Walter. 1937. Ttaugara. Bulletin of the School of Oriental Studies Vol. 8, No. 4: 883—
921.

Banerjee, Anukul Chandra. 1954. The Pratimoksa-Sitra (Milasarvastivadin). Kalkutta.

Baxter, William H./ Sagart, Laurent. 2014. Old Chinese: a new reconstruction. New York: Oxford
University Press.

Bendall, Cecil. 1897-1902. Cikshasamuccaya, a compendium of buddhistic teaching. St.-
Pétersbourg: Académie Impériale des Sciences.

Bernhard, Franz. 1958. Die Nominalkomposition im Tocharischen. Dissertation. Universitét
Gottingen.

Bernhard, Franz. 1965. Udanavarga. Band I, Einleitung, Beschreibung der Handschriften,
Textausgabe, Bibliographie. Gottingen: Vandenhoeck & Ruprecht.

177



Bhandarkar, P. R. 1913-1914. Kudimiyamalai inscription on music. Epigraphia Indica XI1: 226—
237.

Bhikkhu Bodhi. 2017. The Suttanipata: an ancient collection of the Buddha's discourses, together
with its commentaries. Somerville: Wisdom Publications.

Bhishagratna, Kaviraj Kunjalal. 1963. An English translation of the Sushruta Samhita. Vol. 1.
Varanasi, Chowkhamba Sanskrit Series Office.

Blazek, Vaclav. 2009. Tocharian ‘camel’. Tocharian and Indo-European Studies 11: 39—42.

Blazek, Véclav/ Schwarz, Michal. 2017. Early Indo-Europeans in Central Asia and China : cultural
relations as reflected in language. Innsbruck: Universitit Innsbruck.

Bose, Manindra M. 1977. Paramattha-Dipani: Iti-vuttakatthakathd (Iti-vuttaka commentary) of
Dhammapalacariya; 2 Vol. in 1. London: Pali Text Society.

Bohtlingk, Otto von. 1889. Khdndogjopanishad. Leipzig.

Braarvig, Jens. 1993. Aksayamatinirdesasiitra. Vol. 1I: The Tradition of Imperishability in Buddhist
Thought, translation with introduction. Oslo: Solum Forlag.

Broomhead, J.W. 1962. 4 Textual Edition of the British Hoernle, Stein and Weber Kuchean
Manuscripts. Ph.D. thesis. I = Edition, II = Glossary. Cambridge.

Bross, Christoph/ Gunkel, Dieter/ Ryan, Kevin M. 2014. Caesurae, bridges, and the colometry of
four Tocharian B meters. Indo-European Linguistics 2: 1-23.

Biihler, Georg. 1896. Indische Palacographie von circa 350 a. Chr. - circa 1300 p. Chr. [Tafeln].
Strassburg: Triibner.

Carling, Gerd. 2000. Die Funktion der lokalen Kasus im Tocharischen. Berlin.

Carling, Gerd. 2003. New look at the Tocharian B medical manuscript IOL Toch 306 (Stein
Ch.00316.a2) of the British Library — Oriental and India Office Collections. Historische
Sprachforschung 116: 75-95.

Carling, Gerd. 2009. 4 Dictionary and Thesaurus of Tocharian A. Volume 1: letters a-j, in
collaboration with Georges-Jean Pinault and Werner Winter. Wiesbaden: Harrassowitz.

Catt, Adam A./ Huard, Athanaric/ Inaba, Yuima. 2020. Tocharian Abhidharma Texts I: A
Philological Study of B 197. Journal Asiatique 308 (2): 183-204.

CEToM = A Comprehensive Edition of Tocharian Manuscripts (https://www.univie.ac.at/tocharian/)

Chantraine, Pierre. 1933. La formation des noms en grec ancien. Paris: Champion.

Chen, Wen-cheng [ 32 . 1987. Uber Fan-long-zhou. (B IZ HE ). In: Kompendium der
Iyrischen Texte in Dunhuang (S FEHKB¥484%). Ren Ban-tang (ed.). Shanghai: Shanghai Guji:
1850-1864.

Cheung, Johnny. 2007. Etymological dictionary of the Iranian verb. Leiden: Brill.

178



Ching Chao-jung. 2010. Secular documents in Tocharian: Buddhist economy and society in the
Kucha region. 2 Vols. Doctoral dissertation. Paris: Ecole Pratique des Hautes Etudes.

Coblin, W. South. 1983. A Handbook of Eastern Han Sound Glosses. Hong Kong: The Chinese
University Press.

Coblin, W. South. 1994. A Compendium of Phonetics in Northwest Chinese. (Journal of Chinese
Linguistics Monograph Series Number 7. Berkeley.

Cone, Margaret. 2010. 4 dictionary of Pali / 2 : g - n. Oxford: Pali Text Society.

Couvreur, Walter. 1954. Kutschische Vinaya- und Pratimoksa-Fragmente aus der Sammlung
Hoernle. In: Asiatica. Festschrift Friedrich Weller. Zum 65. Geburtstag, gewidmet von seinen
Freunden, Kollegen und Schiilern. Johannes Schubert/ Ulrich Schneider (edd.). Leipzig:
Harrassowitz: 43-52.

Couvreur, Walter. 1956. Bemerkungen zu Pavel Pouchas Thesaurus linguae tocharicae dialecti A.
La Nouvelle Clio 7-8: 67-98.

Couvreur, Walter. 1959. Review of Poucha, TLT. BiOr 16/5—6: 251-253.

Couvreur, Walter. 1964. Nieuwe Koetsjische fragmenten van het Aranemijataka. Orientalia
Gandensia 1: 237-249 [+ plates [-VII |.

Couvreur, Walter. 1968. Zu einigen Sanskrit-Kutschischen Listen von Stichwortern aus dem
Catusparisatsiitra, DaSottarastitra und Nidanasamyukta. In: Pratidanam. Indian, Iranian and
Indo-European Studies. Presented to F.B.J. Kuiper on His Sixtieth Birthday. Johannes Cornelis
Heesterman et al. (edd.). Den Haag/Paris: Mouton: 275-282.

Das, Rahul P./ Emmerick, Ronald E. 1998. Vagbhata's Astangahrdayasamhita. Groningen: Forsten.

Degener, Almuth. 1989. Khotanische Suffixe. Stuttgart: Steiner.

Delbriick, Berthold. 1888. Altindische Syntax. Halle: Verlag der Buchhandlung des Waisenhauses.

Deshpande, O. P. 2008. The caves of One Thousand Buddhas: Russian expeditions on the Silk
Route: on the occasion of 190 years of the Asiatic Museum: exhibition catalogue. St. Petersburg:
The State Hermitage Publishers.

Dhammajoti £Y%. 2008. Entrance into the Supreme Doctrine Skandhila’s Abhidharmavatara. Hong
Kong: Centre of Buddhist Studies.

Dietz, Siglinde. 1984. Fragmente des Dharmaskandha: ein Abhidharma-Text in Sanskrit aus Gilgit.
Gottingen: Vandenhoeck & Ruprecht.

Dunkel, George E. 2014. Lexikon der indogermanischen Partikeln und Pronominalstimme. 2
Bénde. Heidelberg: Winter.

Dutt, Nalinaksha. 1966. Bodhisattvabhumi: being the 15th section of Asangapada s Yogacarabhumi
(Tibetan Sanskrit Works Series 7). Patna: K.P. Jayaswal Research Institute.

179



Dvivedin, Vindhyesvari Prasada 1887. Nyaya-varttikam by Uddyotakara (Bibliotheca Indica 113).
Calcutta: Asiatic Society.

Edgerton, Franklin. 1953. Buddhist Hybrid Sanskrit grammar and dictionary. New Haven: Yale
University Press.

Ejima, Yasunori y1.5 H#. 1989. Abhidharmakosabhasya of Vasubandhu. Chapter 1, Dhatunirdesa.
Tokyo: Sankibo Press.

Eltschinger, Vincent. 2014. Is There a Burden-bearer? The Sanskrit Bharaharasutra and Its
Scholastic Interpretations. Journal of the American Oriental Society 134 (3): 453-479.

Emmerick, Ronald. 1968. The book of Zambasta. London: Oxford University Press.

Emmerick, Ronald. 1980-1982. The Siddhasara of Ravigupta. Wiesbaden: Steiner.

Emmerick, Ronald. 2001. The Sutra of golden light: being a translation of the
Suvarnabhasottamasiitra. Oxford: Pali Text Society.

Enomoto, Fumio. 1997. Sanskrit fragments from the *Samgitanipata of the Samyuktagama. In:
Bauddhavidydasudhakarah, Studies in honour of Heinz Bechert on the occasion of his 65th
birthday. Indica et Tibetica 30. Petra Kieffer-Piilz/ Jens-Uwe Hartmann (edd.). Swisttal-
Odendorf: Indica et Tibetica: 91-106.

Erbse, Hartmut. 1969-1988. Scholia Graeca in Homeri Iliadem. 7 Biande. Berlin: de Gruyter.

Erdal, Marcel. 2004. A grammar of old Turkic. Leiden: Brill.

Erdal, Marcel. 2016. Helitbédr and some other early Turkic names and titles. Turkic languages 20:
170-178.

Ernout, Alfred/ Meillet, Antoine/ André, Jacques. 1994. Dictionnaire étymologique de la langue
latine: histoire des mots. Paris: Klincksieck.

EWAhd = Lloyd, Albert L./ Liihr, Rosemarie. 1988— 2021. Etymologisches Worterbuch des
Althochdeutschen. 7 Vols. Gottingen: Vandenhoeck & Ruprecht.

EWAia = Mayrhofer, Manfred. 1986-2001. Etymologisches Worterbuch des Altindoarischen. 3
Bénde. Heidelberg: Carl Winter Universititsverlag.

Feer, L. 1884—1898. Samyutta-Nikaya. 5 Vols. Oxford: Pali Text Society.

Filliozat, Jean. 1948. Fragments de textes koutchéens de médecine et de magie. Paris: Librairie
d’ Amérique et d’Orient.

Fraenkel, Ernst. 1962—1965. Litauisches etymologisches Worterbuch. 2 Biande. Heidelberg: Winter.

Frisk, Hjalmar. 1960—-1972. Griechisches etymologisches Worterbuch. 3 Bande. Heidelberg: Winter.

von Gabain, Annemarie. 1954. Tiirkische Turfan-Texte VIII: Texte in Brahmischrift. Berlin: Verlag
der Akademie der Wissenschatft.

von Gabain, Annemarie. 1974. Alttiirkische Grammatik. Wiesbaden: Harrassowitz.

180



von Gabain, Annemarie. 1977. Wort und Bild, Gedanken zur erzdhlend-illustrativen Kunst von
Turfan. In: Beitrdge zur Indienforschung. Ernst Waldschmidt zum 80. Geburtstag gewidmet.
Berlin: Museum fiir Indische Kunst: 105—-118.

Gaedicke, Carl. 1880. Der Accusativ im Veda. Breslau: Koebner.

Geng, Shimin/ Klimkeit, Hans-Joachim/ Laut, Jens Peter. 1998. Eine Buddhistische Apokalypse:
Die Hollenkapitel. 20-25) und die Schlufskapitel. 26-27) der Hami-Handschrift der alttiirkischen
Maitrisimit. Wiesbaden: VS Verlag fiir Sozialwissenschaften.

Gershevitch, Ilya. 1961. A grammar of Manichean Sogdian. Oxford: Blackwell.

Ghosh, Manomohan. 1956. The Natyasastra Ch. XXVIII - XXXVI. Calcutta: Asiatic Society.

Gnoli, Raniero. 1977-1978. The Gilgit manuscript of the Sanghabhedavastu : being the 17th and
last section of the Vinaya of the Muillasarvastivadin. 2 Vols. Roma, Istituto Italiano per il Medio et
Estremo Oriente.

Gokhale, Ganeshsastri. 1916. Jivanmuktiviveka (Anandashram Sanskrit Series 20). Poona:
Anandashram.

Goto, Toshifumi. 2013. Old Indo-Aryan morphology and its Indo-Iranian background. Wien: Verlag
der Osterreichischen Akademie der Wissenschaften.

GraBmann, Hermann. 1996. Wérterbuch zum Rig-Veda. 6. liberarbeitete und ergédnzte Auflage von
Maria Kozianka. Wiesbaden: Harrassowitz.

Gunkel, Dieter. 2016. The Sanskrit Source of the Tocharian 4x25-Syllable Meter. In Sahasram Ati
Srajas: Indo-Iranian and Indo-European Studies in Honor of Stephanie W. Jamison. Dieter
Gunkel et al. (ed.). Ann Arbor: Beech Stave Press: 82-95.

Gupta, Nrpendranatha Sena. 1939. Susruta-samhita. 2 Vols. Kalikata: Sena.

Hackstein, Olav. 1993. On the prehistory of dual inflection in the Tocharian verb. Die Sprache 35:
47-170.

Hackstein, Olav. 1995. Untersuchungen zu den sigmatischen Prdsensstammbildungen des
Tocharischen. Gottingen: Vandenhoeck und Ruprecht.

Hackstein, Olav. 1998. Tocharisch und Westindogermanisch: Strukturell uneinheitliche
Laryngalreflexe im Tocharischen (Uridg. *-Uh;C- vs. *-Uhz,3(C-) und *#h;RC- vs. *#h23:RC-).
In: Sprache und Kultur der Indogermanen. Akten der X. Fachtagung der Indogermanischen
Gesellschaft, Innsbruck, 22.—28. September 1996. Wolfgang Meid (ed.). Innsbruck: Institut fiir
Sprachwissenschaft (IBS 93): 217-236.

Hackstein, Olav. 2002. Uridg. *CH.CC > *C.CC. Historische Sprachforschung 115: 1-22.

Hackstein, Olav. 2002a. Die Sprachform der homerischen Epen. Wiesbaden: Reichert.

Hackstein, Olav. 2003. Review of Adams 1999. Indo-Iranian Journal 46: 177—-189.

181



Hackstein, Olav. 2015. The word-order patterns Troiae qui primus ab oris and summa cum dignitate
in Latin and Tocharian. In: Tocharian Texts in Context. Melanie Malzahn et al. (edd.). Bremen:
Hempen: 73-86.

Hackstein, Olav. 2017. The phonology of Tocharian. In: Handbook of Comparative and Historical
Indo-European Linguistics Vol 2. Jared S. Klein et al. (edd.). Berlin: de Gruyter Mouton: 1304—
1335.

Hackstein, Olav/ Habata, Hiromi/ Bross, Christoph. 2014. Tocharische Texte zur Buddhalegende I:
Die Geschichte von der Nonne Sundari B15-18. Miinchener Studien zur Sprachwissenschaft 68:
31-99.

Hackstein, Olav/ Habata, Hiromi/ Bross, Christoph. 2015. Tocharische Texte zur Buddhalegende II:
Die Geschichte von Devadatta und Ajatasatru (B21-22). Miinchener Studien zur
Sprachwissenschaft 69: 51-121.

Hackstein, Olav/ Habata, Hiromi/ Bross, Christoph. 2019. Tocharische Texte zur Buddhalegende.
Dettelbach: Roll Verlag.

Hanisch, Albrecht. 2005. Aryasiras Jatakamala: philologische Untersuchungen zu den Legenden 1
bis 15. 2 Bande. Marburg: Indica-et-Tibetica-Verlag.

Hansen, Olaf. 1940. Tocharisch-iranische Beziehungen. Zeitschrift der Deutschen
Morgenldndischen Gesellschaft 94: 139—164.

Hartmann, Jens-Uwe. 1987. Das Varnarhavarnastotra des Matrceta. Sanskrittexte aus den
Turfanfunden, Band 12. Géttingen: Vandenhoeck & Ruprecht.

HED = Puhvel, Jaan. 1984-2017. Hittite etymological dictionary. 10 Vols. Berlin: de Gruyter.

Hilmarsson, Jorundur. 1986. Studies in Tocharian Phonology, Morphology and Etymology with
special emphasis on the o-Vocalism. Ph.D. dissertation, University Reykjavik.

Hilmarsson, Jorundur. 1987. The element -ai(-) in the Tocharian nominal flexion. Die Sprache 33:
34-55.

Hilmarsson, Jorundur. 1989. The Dual Forms of Nouns and Pronouns in Tocharian. Reykjavik:
Malvisindastofnun Haskola slands.

Hilmarsson, Jorundur. 1990. The Verb sdl- in Tocharian. Tocharian and Indo-European Studies 4:
87-118.

Hilmarsson, Jorundur. 1991. The Nasal Prefixes in Tocharian. A Study in Word Formation.
Reykjavik: Malvisindastofnun Haskola Islands.

Hilmarsson, Jorundur. 1996. Materials for a Tocharian historical and etymological dictionary.

Reykjavik: Malvisindastofnun Haskola Islands.

182



von Hiniiber, Oskar. 2001. Das dltere Mittelindisch im Uberblick. Wien: Verlag der
Osterreichischen Akademie der Wissenschaften.

Hirabayashi, Jiro “F-#k — H§/ Rasmussen, William B./ Shomakhmadov, Safarali. 2015. The
Ajitasenavyakarana Manuscripts from Central Asia and Gilgit. In: Buddhist Manuscripts from
Central Asia. The St. Petersburg Sanskrit Fragments. Volume I. S. Karashima/ M.1. Vorobyova-
Desyatovskaya (edd.). Tokyo: The International Research Institute for Advanced Buddhology
Soka University: 85—144.

Hock, Wolfgang/ Bichlmeier, Harald. 2015. Altlitauisches etymologisches Worterbuch. 3 Binde.
Hamburg: Baar.

Hoernle, August F. Rudolf. 1893—-1912. The Bower manuscript : facsimile leaves, Nagari transcript,
romanised transliteration and English translation with notes. 3 Vols. Calcutta: Archaeological
survey of India.

Hoffmann, Karl. 1975. Aufsdtze zur Indoiranistik 1. Wiesbaden: Reichert.

Hoffmann, Karl/ Forssman, Bernhard. 2004. Avestische Laut- und Flexionslehre. Innsbruck: Institut
fiir Sprachen und Literaturen.

Hokazono, Koichi #pj3E—. 1994. Raritavisutara no kenkyu () ¥ 7' 4 A % 5 DR 5%. Tokyo :
Daito Shuppansha.

Hu-von Hiniiber, Haiyan. 1994. Das Posadhavastu: Vorschriften fiir die buddhistische Beichtfeier
im Vinaya der Mulasarvastivadins. Reinbeck: Wezler.

Haiyan Hu-von Hiniiber. Das Bhiksu-Pratimoksasiitra der Millasarvastivadin: anhand der Sanskrit-
Handschriften aus Tibet und Gilgit unter Beriicksichtigung der tibetischen und der chinesischen
Ubersetzungen kritisch herausgegeben (unverdffentlicht).

Imanishi, Junkichi. 1969. Das Panicavastukam und die Parnicavastukavibhasa (Abhidharmatexte in
Sanskrit aus den Turfanfunden I). Géttingen: Vandenhoeck & Ruprecht.

Inokuchi, Taijun 3 / [1Z&%. 1961. ii Abhidharmavatara-prakarana ;¥ #j i Abhidharmavatara-
prakarana chii danpen unter b % 5 55 D {# #iL Tokara-go no butten. in <Yt 7 I 7 HARHE
fik» Buddhist manuscripts and secular documents of the ancient languages in Central Asia (P43,
SARHESE Seiiki bunka kenkyl Monumenta Serindica 4 Supplement. Kyoto: Hozokan: 336-342.

Isebaert, Lambert. 1980. De Indo-Iraanse bestanddelen in de tocharische woordenschat.
Dissertation. Katholieke Universiteit Leuven.

Ishihama, Yumiko £ & #35/ Fukuda, Yoichi f&H ¥—. 1989. A New Critical Edition of the
Mahavyutpatti Sanskrit-Tibetan-Mongolian Dictionary of Buddhist Terminology. Tokyo: Toyo
Bunko.

183



Jaini, Padmanabh S. 1959. Abhidharmadipa with Vibhasaprabhavrtti. Tibetan Sanskrit Works
Series IV. Patna: K.P. Jayaswal Research Institute.

Jasanoff, Jay H. 2019. Some difficult Tocharian genitives. Indogermanische Forschungen 124: 47—
60.

Jha, Ganganatha. 1942. The Chandogyopanishad (A treatise on Vedanta Philosophy translated into
English with The Commentary of Sankara) (Poona Oriental Series 78). Poona: Oriental Book
Agency.

Ji, Xianlin Z=# MK/ Winter, Werner/ Pinault, Georges-Jean. 1998. Fragments of the Tocharian A
Maitreyasamiti-Nataka of the Xinjiang Museum, China. Berlin/New York: de Gruyter.

Jolly, Julius. 1901. Medicin (Grundriss der indoarischen Philologie und Altertumskunde 3,10).
Strassburg: Triibner.

Jones, J. J. 1949. The Mahavastu. Volume 1. London: Luzac.

de Jong, J.W. 1979. Rezension von Marcel van Velthem, Le Traité de la descente dans la profonde
loi (Abhidharmavatarasastra) de ’Arhat Skandhila. T"oung Pao, Second Series, Vol. 65, Livr.
4/5:294-303.

Ju, Zhai 4635. 1957. I R# Gu chi kao. ¥ &%k} Wen wu can kao zi liao 79: 25-28.

Karlgren, Bernhard. 1954. Compendium of Phonetics in Ancient and Archaic Chines. Bulletin of
The Museum of Far Eastern Antiquities 26: 211-367.

Karashima, Seishi 2% &&#di. 2008. Fragments of a Manuscript of the Pratimoksasiitra of the
Mahasamghika-(Lokottara)vadins (1). ARIRIAB XI: 71-90.

Karashima, Seishi %% &&#idi. 2013. Manuscript Fragments of the Pratimoksasiitra of the
Mahasamghika-(Lokottaravadin)s (2). ARIRIAB XVI: 47-90.

Kasai, Yukiyo %5 H:324X. 2014. The Chinese Phonetic Transcriptions of Old Turkish Words in the
Chinese Sources from 6th-9th Century: focused on the Original Word Transcribed as Tujue
Studies on the Inner Asian languages. W& T 3 T & vg DT, XXIX: 57-135.

Kaya, Ceval. 1994. Uygurca Altun Yaruk: giris, metin ve dizin. Ankara: Tirk Dil Kurumu yayinlari.

Kim, Ronald I. 2016. Review of Adams 2013. Kratylos 61: 74-95.

Knoll, Gabriele. 1996. Die Verwendungsweisen der Adjektive im Tocharischen. Dissertation.
Universitéit Frankfurt.

Kolver, Bernhard. 1965. Der Gebrauch der sekunddren Kasus im Tocharischen. Dissertation.
Universitéit Frankfurt.

Kosambi, D. D./ V. V. Gokhale. 1957. The Subhasitaratnakosa (Harvard Oriental Series 42).

Cambridge: Harvard University Press.

184



Krause, Wolfgang. 1951. Zur Frage nach dem nichtindogermanischen Substrat des Tocharischen.
Zeitschrift fiir vergleichende Sprachforschung auf dem Gebiete der Indogermanischen Sprachen
69: 185-203.

Krause, Wolfgang. 1952. Westtocharische Grammatik I: Das Verbum. Heidelberg: Winter.

Kritzer, Robert. 2010. Review of Dhammajoti, K.L. 2008. Entrance into the Supreme Doctrine:
Skandhila s Abhidharmavatara, 2nd rev. ed. Indo-Iranian Journal 53: 265-274.

Kritzer, Robert. 2014. Garbhavakrantisitra: The Sitra on Entry into the Womb. Tokyo:
International Institute for Buddhist Studies of the International College for Postgraduate
Buddhist Studies.

Kroonen, Guus. 2013. Etymological dictionary of Proto-Germanic. Leiden: Brill.

Kudara, Kogi B RER. 1974, b A SFEBIC LB T EY V< imEBERBROW IOV T L
Abhidharmavatara-prakarana ;¥ (Tokara-go B-ni yoru Abidaruma ronsho kankei-no danpen-ni
tsuite I. Abhidharmavatara-prakarana cht [Fragments of the Abhidharma texts in Tocharian B (I)
- Commentary of the Abhidharmavatara- prakaranal). In: V43 (Z 35 \J % £ B0 8 0D 5% [ 8
(Saiiki-ni okeru kydten rutsii no shomondai [Some Aspects of the Buddhist Satras from Central
Asia)). Inokuchi Taijun F / 1275 (ed.). Kyoto: Research Institute for Buddhist Culture: 21—
36.

Kudara, Kogi F#§E3. 1986. b 7 558 B 12 k57 €Y < imERGROW H It >\ T — 1L
Abhidharmadipa 5 — Tokara-go B-ni yoru Abidaruma ronsho kankei-no danpen-ni tsuite. III.
Abhidharmadipa cht [Fragments of the Abhidharma texts in Tocharian B III: Abhidharmadipa].
Journal of Indian and Buddhist Studies E[l fE 22 (A ZUFRF 5T 34(2): 882 (77)-873 (84).

de La Vallée Poussin, Louis. 1913. Nouveaux Fragments de la Collection Stein. Journal of the
Royal Asiatic Society of Great Britain and Ireland (Oct. 1913): 843-855.

de La Vallée Poussin, Louis. 1923—-1931. L’Abhidharmakosa de Vasubandhu. 5 Vols. Paris:
Geuthner.

de Lamberterie, Ch. 1975. Adyewa, Aayaivm, Aoyxos. Revue de Philologie 49: 232-240.

Lamotte, Etienne. 1944—1980. Le traité de la grande vertu de sagesse de Nagarjuna:
Mahaprajiiaparamitasastra. 5 Vols. Louvain: Institut orientaliste de Louvain.

Lévi, Sylvain. 1933. Fragments de textes koutchéens. Udanavarga, Udanastotra, Udanalamkara et
Karmavibhanga. Paris: Imprimerie Nationale.

LfgrE = Snell, Bruno et al. 1979-2010. Lexikon des friihgriechischen Epos. 4 Béande. Gottingen,
Vandenhoeck & Ruprecht.

Lipp, Reiner. 2009. Die indogermanischen und einzelsprachlichen Palatale im Indoiranischen II:

Thorn-Problem, indoiranische Laryngalvokalisation. Heidelberg: Winter.

185



Liu, Mau-Tsai. 1969. Kutscha und seine Beziehungen zu China vom 2. Jh. v. bis zum 6. Jh. n. Chr. 2
Bénde. Wiesbaden: Harrassowitz.

LIV = Rix, Helmut, et al. 2001. Lexikon der indogermanischen Verben. Die Wurzeln und ihre
Primdrstammbildungen. Wiesbaden: Reichert.

Lubotsky, Alexander. 1998. Tocharian loan words in Old Chinese: chariots, chariot gear, and town
building. In: The Bronze Age and Early Iron Age Peoples of Eastern Central Asia. Victor H.
Mair (ed.). Washington D.C.: Institute for the Study of Man: 379-390.

Lubotsky, Alexander/ Starostin, Sergei. 2003 Turkic and Chinese loan words in Tocharian. In:
Language in Time and Space. A Festschrift for Werner Winter on the Occasion of his 80th
Birthday. Brigitte L. M. Bauer/ Georges-Jean Pinault (edd.). Berlin/New York: de Gruyter: 157—
269.

Maggi, Mauro. 2009. Chapter 7: Khotanese Literature In: The Literature of Pre-Islamic Iran (A
History of Persian Literature XVII). Ronald E. Emmerick/ Maria Macuch (edd.). London/New
York: Tauris: 330-509.

Malzahn, Melanie. 2007. The most Archaic Manuscripts of Tocharian B and the Varieties of the
Tocharian B Language. In: Instrumenta Tocharica. Melanie Malzahn (ed.). Heidelberg: Winter:
255-297.

Malzahn, Melanie. 2010. The Tocharian Verbal System. Leiden/Boston: Brill.

Malzahn, Melanie. 2012. Position matters — The placement of clitics in metrical texts of Tocharian
B. Tocharian and Indo-European Studies 13: 153—162.

Malzahn, Melanie. 2013. Cutting around “temds”: Evidence from Tocharian. In Multi Nominis
Grammaticus. Studies in Classical and Indo-European Linguistics in honor of Alan J. Nussbaum
on the occasion of his sixty-fifth birthday. Adam I. Cooper et al. (edd.). Ann Arbor: Beech Stave
Press: 165—174.

Marr, J. R. 1972. The Kutumiyamalai Music Inscription. Bulletin of the School of Oriental and
African Studies 35 (3): 615-620.

Masefield, Peter. 2000. The Itivuttaka. London: Pali Text Society.

Matsuda, Kazunobu ¥4 HFI{F. 1996. T NPT BRI DX VX Y MEARRM. ABHF R E
4:35-42.

Maue, Dieter. 1984. Vorlaufige Bemerkungen zu den Gutturalgraphemen in der alttiirkischen
Brahmi. Ural-altaische Jahrbiicher 4: 90-96.

Maue, Dieter. 2009. Uigurisches in Brahmi in nicht-uigurischen Brahmi-Handschriften. Acta

Orientalia Academiae Scientiarum Hungaricae 62: 1-36.

186



McCone, Kim. 1992. OIr. torc, Av. Ofaraso < PIE *tworkos (the cutter,) boar. Miinchener Studien
zur Sprachwissenschaft 53: 99-100.

Melchert, H. Craig. 1978. Tocharian verb stems in -tk-. Zeitschrift fiir Vergleichende
Sprachforschung 91: 93—-130.

Melchert, H. Craig. 1984. Studies in Hittite historical phonology. Gottingen: Vandenhoeck &
Ruprecht.

Melzer, Gudrun. 2010. Ein Abschnitt aus dem Dirghama, Teil 1. Dissertation. Universitdt Miinchen.

Meng, Yu #¥i. 2017. Eine Untersuchung zur Vyaghri-Legende. Dissertation, Mikroform.
Universitit Miinchen.

Meunier, Fanny. 2013. Typologie des locutions en yam- du tokharien. Tocharian and Indo-
European Studies 14: 123—185.

MGG = Blume, Friedrich/ Heckmann, Elisabeth. 1994-1999. Die Musik in Geschichte und
Gegenwart: allgemeine Enzyklopadie der Musik; Sachteil 10 Bande. Kassel: Barenreiter.

Mitomo, Kenyo = & {#%%. 2007. 7 IV~ T 4 — /3D 5. Kyoto: Heirakuji Shoten.

Mittal, Kusum. 1957. Fragmente des Dasottarasiitra aus zentralasiatischen Sanskrithandschriften.
Berlin: Akademie-Verlag.

Miiller, F.K.W. 1910. Uigurica II. Abhandlungen der Berliner Akademie der Wissenschaften. phil.-
hist. KL.).

MW = Monier-Williams, Monier. 1899. A Sanskrit-English dictionary: etymologically and
philologically arranged with special reference to cognate Indo-European languages. Oxford:
Clarendon Press.

Nagao, Gadjin. 1964. Madyantavibhaga-Bhdasya. Tokyo: Suzuki Research Foundation.

Negi, J. S. 1993-2005. Bod skad dan legs sbyar-gyi tshig-mdzod chen-mo: Tibetan-Sanskrit
dictionary. Varanasi: Central Institute of Higher Tibetan Studies.

Neri, Sergio. 2017. Wetter. Etymologie und Lautgesetz. Perugia: Universita degli Studi di Perugia.

Nobel, Johannes. 1937. Suvarnabhasottamasitra: das Goldglanz-Siitra, ein Sanskrittext des
Mahayana-Buddhismus. Leipzig: Harrassowitz.

Norman, Kenneth R. 1992. The group of discourses. Sutta-nipata. Revised translation with
introduction and notes. Oxford: Pali Text Society.

Norman, Kenneth R. 2001. The group of discourses. Sutta-nipata. Second edition. Oxford: Pali Text
Society.

Nussbaum, Alan J. 2017. Agentive and other derivatives of ‘topoc-type’ nouns. In: Verbal
Adjectives and Participles in Indo-European Languages. Claire le Feuvre et al. (edd.). Bremen:

Hempen Verlag: 233-266.

187



Ogihara, Hirotoshi 3k JE #44# 2013. Liielun giuci shiku xiancun gudaiqi qiuciyu tiji B waE24 4 &
B R HASE 22 55 -8 5T (Brief discussion on the archaic Kuchean inscriptions extant in the
Qizil caves). Dunhuang tulufan yanjiv ZEH S F 5T 13: 371-386.

Ogihara, Hirotoshi. 2013a. Tocharian Vinaya texts in the Paris collection. Tocharian and Indo-
European Studies 14: 187-211.

Oldenberg, Hermann. 1882. The Vinaya pitakam IV: The Suttavibhanga, second part. London:
Williams and Norgate.

Pachow, W./ Mishra, R. 1956. The Pratimoksasiitra of the Mahasamghikdas. Allahabad: Ganganatha
Jha Research Institute.

Pan, Tao #&#%. 2015. Kommentar zu ausgewdhlten tocharischen Patayantika-Dharma Fragmenten.
Magisterarbeit. Miinchen: Ludwig-Maximilians-Universitit.

Pan, Tao . 2017. A Glimpse into the Tocharian Vinaya Texts. In: Rules of Engagement:
Medieval Traditions of Buddhist Monastic Regulation. (Hamburg Buddhist Studies 9). Susan
Andrews et al. (edd.). Projekt Verlag: Bochum and Freiburg: 67-92.

Pan, Tao }%#%. 2018. A Brief Discussion of Qiuci Music and Versification. The Westen Regions
Studies 110: 108—118.

Pan, Tao % #%. 2019. TB pitke ‘fat, grease, oil’ and PIE *peih;- ‘to be fat, be bursting with’.
Indogermanische Forschungen 124: 265-278. (DOI 10.1515/i1f-2019-0010).

Pan, Tao 3% 4. 2021. A New Look at the Skt.-Toch. Bilingual Mahaparinirvanasiitra-Fragment
THT 542. Miinchener Studien zur Sprachwissenschaft 73 (2). (im Druck).

Pan, Tao #%#%/ Chen, Ruixuan [4¥i#H. 2021. The Tip of an Iceberg Traces of Chinese Buddhist
Scrolls in Fragments of Tocharian Pothis. Annual Report of The International Research Institute
for Advanced Buddhology at Soka University XXIV: 187-215.

Panagl, Oswald. 2016. Uberlegungen zum s-mobile. 15. Fachtagung der Indogermanischen

Gesellschaft, Universitdt Wien, 13.—16. September 2016. https://fachtagung-ig2016.univie.ac.at/
abstracts/ abgerufen 09.03.2019.

Pelliot, Paul. 1929. Neuf notes sur des questions d’Asie centrale. T°oung Pao Vol. 26, No. 4/5: 201—
266.

Pelliot, Paul. 1931. Review of Hobdgirin, Dictionnaire encyclopédique du bouddhisme d‘apres les
sources chinoises et japonaises, Deuxieme fascicule. 7oung Pao Vol. 28, No. 1/2: 95-104.

Peters, Martin. 1980. Die Vertretung der indogermanischen Laryngale im Griechischen. Wien:
Verlag der Osterreichischen Akademie der Wissenschaften.

Peyrot, Michaél. 2008. Variation and change in Tocharian B. Amsterdam/New York: Rodopi.

188


https://fachtagung-ig2016.univie.ac.at/abstracts/
https://fachtagung-ig2016.univie.ac.at/abstracts/

Peyrot, Michaél. 2008a. More Sanskrit — Tocharian B bilingual Udanavarga fragments.
Indogermanische Forschungen 113: 83—125.

Peyrot, Michaél. 2012. Tocharian ‘eat’ and the strong imperfect in Tocharian A. In: Linguistic
developments along the Silk Road: Archaism and Innovation in Tocharian. Olav Hackstein/
Ronald I. Kim (edd.). Wien: Verlag der Osterreichischen Akademie der Wissenschaften: 85-119.

Peyrot, Michaél. 2013. The Tocharian subjunctive. A study in syntax and verbal stem formation.
Leiden/Boston: Brill.

Peyrot, Michaél. 2013a. Die tocharische Dasakarmapathavadanamala, In: Die Erforschung des
Tocharischen und die alttiirkische Maitrisimit. Yukiyo Kasai et al. (edd.) Turnhout: Brepols:
161-182.

Peyrot, Michaél. 2016. Further Sanskrit—Tocharian bilingual Udanavarga fragments. Tocharian and
Indo-European Studies 17: 153-211.

Peyrot, Michaél. 2017. Language contact in Central Asia: On the etymology of Tocharian B yolo
bad’. In: Etymology and the European lexicon. Proceedings of the 14th Fachtagung der
Indogermanischen Gesellschaft, 17-22 September 2012, Copenhagen. Bjarne Simmelkjaer
Sandgaar Hansen et al. (edd.). Wiesbaden: Reichert: 327-336.

Peyrot, Michagl. 2018. A Comparison of the Tocharian A and B Metrical Traditions. In Language
and Meter. Dieter Gunkel/ Olav Hackstein (edd.). Leiden: Brill: 319-345.

Peyrot, Michaél/ Wilkens, Jens. 2014. Two Tocharian B fragments parallel to the Hariscandra-
Avadana of the Old Uyghur Dasakarmapathavadanamala. Acta Orientalia Hungarica 67 (3):
319-335.

Pinault, Georges-Jean. 1984. Un fragment du Vinayavibhanga en Koutchéen. Journal Asiatique
272:369-393.

Pinault, Georges-Jean. 1987. Epigraphie koutchéenne. I. Laissez-passer de caravanes. 1. Graffites
et inscriptions. Sites divers de la région de Koutcha 8: 59—196.

Pinault, Georges-Jean. 1988. Le Pratityasamutpada en koutchéen. Tocharian and Indo-European
Studies 2: 96—-165.

Pinault, Georges-Jean. 1994. Aspects du bouddhisme pratiqué au nord du désert du Taklamakan,
d’apres les documents tokhariens. In: Bouddhisme et cultures locales. Quelques cas de
réciproques adaptations. Actes du colloque franco-japonais de septembre 1991. Fumimasa
Fukui/ Gérard Fussman (edd.). Paris: Ecole frangaise d’Extréme-Orient: 85-113.

Pinault, Georges-Jean. 1994a. Lumicres tokhariennes sur 1’indo-européen. In: In honorem Holger

Pedersen. Kolloquium der Indogermanischen Gesellschaft vom 26. bis 28. Mirz 1993 in

189



Kopenhagen. Jens Elmegéard Rasmussen/ Benedicte Nielsen (edd.). Wiesbaden: Reichert: 365—
396.

Pinault, Georges-Jean. 1999. Restitution du Maitreyasamiti-Nataka en tokharien A: Bilan provisoire
et recherches complémentaires sur I’acte XX V1. Tocharian and Indo-European Studies 8: 189—
240.

Pinault, Georges-Jean. 2002. Tokh. B kucarifie, A k.cim et skr. tokharika. Indo-Iranian Journal 45:
311-345.

Pinault, Georges-Jean. 2002a. Tocharian and Indo-Iranian: relations between two linguistic areas.
In: Indo-Iranian Languages and Peoples. Nicholas Sims-Williams (ed.). Oxford: Oxford
University Press: 243-284.

Pinault, Georges-Jean. 2006. Sur 1’évolution phonétique zsk > tk en tokharien commun. Miinchener
Studien zur Sprachwissenschaft 62 (2002): 103—156.

Pinault, Georges-Jean. 2006a. Review of Adams 1999. Kratylos 51: 123-130.

Pinault, Georges-Jean. 2008. Chrestomathie tokharienne. Textes et Grammaire. Leuven/Paris:
Peeters.

Pinault, Georges-Jean. 2016. The Buddhastotra of the Petrovskii Collection. Written Monuments of
the Orient 2016 (1): 3-20.

Pinault, Georges-Jean. 2017. The morphology of Tocharian. In: Handbook of Comparative and
Historical Indo-European Linguistics Vol 2. Jared S. Klein et al. (edd.). Berlin: de Gruyter
Mouton: 1335-1352.

Pinault, Georges-Jean/ Peyrot, Michaél/ Wilkens, Jens. 2017. Tocharian B parallels to the
Suparaga-Avadana of the Old Uyghur Dasakarmapathavadanamala. Acta Orientalia Hungarica
70 (3): 295-315.

Poetto, Massimo. 1988. Tocharisch A lasis*. In: Studia Indogermanica et Slavica. Festgabe fiir
Werner Thomas zum 65. Geburtstag. Peter Kosta (ed.). Miinchen: Sagner: 211-213.

Pokorny, Julius. 1959. Indogermanisches etymologisches Wérterbuch. 1. Band. Bern/Miinchen:
Francke.

Poucha, Pavel. 1955. Thesaurus Linguae Tocharicae Dialecti A. Praha: Statni Pedagogické
Nakladatelstvi.

Pradhan, Prahlad. 1967. Abhidharmakosabhdsya of Vasubandhu. Patna: K.P. Jayaswal Research
Institute.

Pradhan, Prahlad. 1975. Abhidharmakosabhasyam of Vasubandhu. 2nd edition. Patna: K.P.
Jayaswal Research Institute.

Pruden, Leo M. 1988. Abhidharmakosabhdsyam. Volume 1. Berkeley: Asian Humanities Press.

190



PSM = Setha, Haragovindadasa Trikamacamda. 1963. Paia-sadda-mahannavo: a comprehensive
Prakrit-Hindi dictionary with Sanskrit equivalents, quotations and complete references.
Varanasi: Prakrit Text Society.

PW = Boéhtlingk, Otto/ Roth, Rudolph. 1855—1875. Sanskrit-Worterbuch. Hrsg. von der
Kaiserlichen Akademie der Wissenschaften. Biande 1-7. St. Petersburg: Kaiserliche Akademie
der Wissenschaften.

pw = Bohtlingk, Otto. 1883—1886. Sanskrit-Worterbuch in kiirzerer Fassung. St . Petersburg:
Kaiserliche Akademie der Wissenschaften.

Qizil Grottoes = Kijiru sekkutsu. Chiigoku sekkutsu (Kizil grottoes. The grotto art of China). 1983—
1985. 3 Vols. Tokyo: Heibonsha.

Radlov, Vasilij V./ Malov, Sergej E. 1913-1917. Suvarnaprabhasa Cytpa 3onororo biecka Tekctsb
Viirypckoii penakuuu. Bibliotheca Buddhica 17. Sanktpeterburg: Imperatorskaja Akad. Nauk.

Raschmann, Simone-Christiane/ Semet, Ablet. 2008. Neues zur alttiirkischen ,,Geschichte von der
hungrigen Tigerin. In: Aspects of research into Central Asian Buddhism : in memoriam Kogi
Kudara. Peter Zieme (ed.). Turnhout: Brepols: 237-275.

Ren, Er-bei /£ .4t 1954. Preliminary research on the Dunhuang songs. (BU& I #J4%). Shanghai:
Wenyi Lianhe.

Ren Ban-tang fF223#. 1987. Compendium of the lyrics in Dunhuang. (BUFEIKEFAE ). 3 Vols.
Shanghai: Shanghai Guji.

Ringe, Donald A. 1996. On the chronology of sound changes in Tocharian. New Haven: American
Oriental Society.

Ringe, Donald A. 2017. A linguistic history of English / Volume 1 : From Proto-Indo-European to
Proto-Germanic. Oxford: Oxford University Press.

Rosen, Valentina. 1959. Der Vinayavibhanga zum Bhiksupratimoksa der Sarvastivadins.
Sanskritfragmente nebst einer Analyse der chinesischen Ubersetzung. Berlin: Akademie-Verlag
(Sanskrittexte aus den Turfanfunden II).

Roychaudhuri, Bimalakanta. 2000. The dictionary of Hindustani classical music. Delhi: Motilal
Banarsidass.

Saito, Haruyuki. 2006. Das Partizipium Prdteriti im Tocharischen. Wiesbaden: Harrassowitz.

Sander, Lore. 1968. Paldographisches zu den Sanskrithandschriften der Berliner Turfansammlung.
Wiesbaden: Steiner.

Sastri, T. Ganapati. 1925. The Aryamanjusrimiilakalpa 3. Trivandrum: Government Press.

Sathyanarayana, R. 1967. The Kudimiyamalai Inscription of Music. Mysore: Sri Varalakshmi
Academies of Fine Arts.

191



Schadewaldt, Wolfgang. 1958. Die Odyssee. Hamburg: Rowohlt.

Schaefer, Christiane. 1997. wasik\ kalpassuki. Zu den westtocharischen Nominalbildungen auf -uki.
Tocharian and Indo-European Studies 7: 163—176.

Schlingloff, Dieter. 2000. Erzdhlende Wandmalereien : Handbuch der Malereien | Handbook of the
paintings / 2 : Supplement. Wiesbaden: Harrassowitz.

Schmidt, Klaus T. 1974. Die Gebrauchsweisen des Mediums im Tocharischen. Dissertation.
Universitit Gottingen.

Schmidt, Klaus T. 1983. Zum Verhiltnis von Sanskritvorlage und tocharischer Ubersetzung.
Untersucht am Beispiel osttocharischer Stotratexte. In: Sprachen des Buddhismus in
Zentralasien. Vortrage des Hamburger Symposions vom 2. Juli bis 5. Juli 1981. Klaus R6hrborn/
Wolfgang Veenker (edd.). Wiesbaden: Harrassowitz: 125-131.

Schmidt, Klaus T. 1985. Zur Frage der Schulzugehdrigkeit des in tocharischer Sprache iiberlieferten
buddhistischen Schrifttums. In: Zur Schulzugehorigkeit von Werken der Hinayana-Literatur.
Erster Teil. Heinz Bechert (ed.). Gottingen: Vandenhoeck & Ruprecht: 275-284.

Schmidt, Klaus T. 1987. Zu einigen Archaismen in Flexion und Wortschatz des Tocharischen.
Studien zum indogermanischen Wortschatz. Hg. v. Wolfgang Meid. Innsbruck: Institut fiir
Sprachwissenschaft: 287-300.

Schmidt, Klaus T. 1989. Der Schluf3teil des Pratimoksasiitra der Sarvastivadins. Text in Sanskrit
und Tocharisch A verglichen mit den Parallelversionen anderer Schulen. Gottingen:
Vandenhoeck & Ruprecht.

Schmidt, Klaus T. 1997. Liebe und Sexualitdt im Spiegel der tocharischen Sprachzeugnisse. In:
Eros, Liebe und Zuneigung in der Indogermania. Akten des Symposiums zur indogermanischen
Kultur- und Altertumskunde in Graz (29. — 30. September 1994). Michaela Ofitsch (ed.). Graz:
Leykam: 227-262.

Schmidt, Klaus T. 2001. Die westtocharische Version des Aranemi-Jatakas in deutscher
Ubersetzung. In: De Dunhuang a Istanbul. Hommage & James Russell Hamilton. Louis Bazin/
Peter Zieme (edd.). Turnhout: Brepols: 299-327.

Schmidt, Klaus T. 2008. THT 107 ,,Die Speisung des Bodhisattva vor der Erleuchtung. Die
westtocharische Version im Vergleich mit der Sanskritfassung der Milasarvastivadins. In:
Aspects of research into Central Asian Buddhism. In memoriam Kogi Kudara. Peter Zieme (ed.).
Turnhout: Brepols: 309-342.

Schmidt, Klaus T. 2018. K. T. Schmidt: Nachgelassene Schriften. Stefan Zimmer (ed.). Bremen:
Hempen Verlag.

Schubring, Walther. 1969. Tandulaveyaliya: ein Painnaya des Jaina-Siddhanta. Wiesbaden: Steiner.

192



Schwyzer, Eduard. 1939. Griechische Grammatik 1. Allgemeiner Teil, Lautlehre, Wortbildung,
Flexion. Miinchen: Beck.

Schwyzer, Eduard. 1950. Griechische Grammatik 2. Syntax und syntaktische Stilistik. Miinchen:
Beck.

Senart, Emile. 1882—1897. Le Mahdvastu. 3 Vols. Paris: Imprimerie nationale.

Sharma, Priya Vrat. 1999-2001. Susruta-Samhita. 3 Vols. Varanasi: Chaukhambha Visvabharati.

Sharma, Priyavrat. 2014. Carakasamhita. 2 Vols. Varanasi: Chaukhambha Orientalia.

Shastri, H. G. 1996. The Bhagavata (Srimad Bhagavata Mahdapurana) Volume 1 [Skandhas 1 to I1T].
Ahmedabad: B. J. Institute of Learning and Research.

Shogaito, Masahiro. 2014. The Uighur Abhidharmakosabhasya: preserved at the Museum of
Ethnography in Stockholm. Wiesbaden: Harrassowitz.

Shringy, R.K. 1991. Sangitaratnakara of Sarrgadeva: Sanskrit text and English translation with
comments and notes vol. 1 Chapter I. New Delhi: Munshiram Manoharlal.

SHT = Waldschmidt, Ernst/ Sander, Lore/ Wille, Klaus (edd.). 1965—2017. Sanskrithandschriften
aus den Turfanfunden, Teil 1-12 (Verzeichnis der orientalischen Handschriften in Deutschland,
X,1-12). Wiesbaden: Steiner.

Sieg, Emil. 1944. Ubersetzungen aus dem Tocharischen I. (Abhandlungen der PreuBischen
Akademie der Wissenschaften, Jg. 1943, Phil.-Hist. K1., 16. Berlin: Akademie der
Wissenschaften.

Sieg, Emil. 1952. Ubersetzungen aus dem Tocharischen II, aus dem Nachlass hg. v. Werner
Thomas. Berlin: Akademie-Verlag.

Sieg, Emil. 1954. Die medizinischen und tantrischen Texte der Pariser Sammlung in Tocharisch B.
Zeitschrift fiir Vergleichende Sprachforschung 72: 63-83.

Sieg, Emil/ Siegling, Wilhelm. 1921. Tocharische Sprachreste. 1. Band. Die Texte. A. Transcription.
Berlin/Leipzig: de Gruyter.

Sieg, Emil/ Siegling, Wilhelm. 1949. Tocharische Sprachreste. Sprache B. Heft 1. Die
Udanalankara-Fragmente. Text, Ubersetzung und Glossar. Géttingen: Vandenhoeck &
Ruprecht.

Sieg, Emil/ Siegling, Wilhelm. 1953. Tocharische Sprachreste. Sprache B. Heft 2. Fragmente Nr.
71-633, aus dem Nachlass hg. v. Werner Thomas. Gottingen: Vandenhoeck & Ruprecht.

Sieg, Emil/ Siegling, Wilhelm/ Schulze, Wilhelm. 1931. Tocharische Grammatik. Gottingen:
Vandenhoeck & Ruprecht.

von Simson, Georg. 2000. Pratimoksasiitra der Sarvastivadins /2: Kritische Textausgabe,

Ubersetzung, Wortindex sowie Nachtriige zu Teil I. Gottingen: Vandenhoeck & Ruprecht.

193



Sims-Williams, Nicholas. 1989. Sogdian. In: Compendium linguarum Iranicarum. Ridiger Schmitt
(ed.). Wiesbaden: Reichert: 173—192.

Skjaerve, Prods O. 2004. The most excellent shine of gold, king of kings of Sutras. 1: The Khotanese
text with english translation and the complete sanskrit text. 2: Manuscripts, Commentary,
Glossary, Indexes. Cambridge: Harvard University.

Smith, Helmer. 1916. Sutta-Nipata commentary being Paramatthajotika I1. London: Pali Text
Society.

SN = Feer, Léon. 1884—1904. The Samyutta-nikaya of the Sutta-pitaka. 6 Vols. London: Frowde.

Speyer, Jacob S. 1886. Sanskrit Syntax. Leyden: Brill.

Speyer, Jacob S. 1902. Avadanacataka: a century of edifying tales belonging to the Hinayana 1 (=
1906 Bibliotheca Buddhica IIT Vol. I, Varga 1-7. St.-Petersbourg: Acad. Impériale des Sciences.

Stumpf, Peter. 1971. Der Gebrauch der Demonstrativ-Pronomina im Tocharischen. Wiesbaden:
Harrassowitz.

Stumpf, Peter. 1990. Die Erscheinungsformen des Westtocharischen. Ihre Beziehungen zueinander
und ihre Funktionen. Reykjavik: Malvisindastofnun Haskéla {slands.

Sui shu f§ von Zi{# Wei Zheng = 1973. Sui shu §Z. 6 Biande. Beijing: Zhong hua shu ju H 3
£

SWTF = Waldschmidt, Ernst/ Bechert, Heinz et. al. 1994-2018. Sanskrit-Worterbuch der
buddhistischen Texte aus den Turfan-Funden. 4 Biande. Gottingen: Vandenhoeck & Ruprecht.

T. = Taisho shinshii dai zokyo K IEHTE K AL [Revised version of the canon, compiled during the
Taisho era]. Takakusu Junjird /5 #§)IE K B, Watanabe Kaikyoku JE i1 /#/H et al. (edd.) 1924
1932 [-1935]. 100 Vols. Tokyo: Taisho Issaikyd Kankokai. On-line through SAT
(Samganikikrtam Tai$otripitakam. URL: <http://21dzk.1.u-tokyo.ac.jp/SAT/>) in Tokyo, Japan.

Tamai, Tatsushi. 2011. Paldographische Untersuchungen zum B-Tocharischen. Innsbruck: Institut
fiir Sprachen und Literaturen.

Tan, Qixiang {1, 1982. Zhongguo lishi ditu ji ¥ [E P 2 #E 4 The Historical Atlas of China.
Volume IV. The Eastern Jin Dynasty and Sixteen Kingdoms Period. The Southern and Northern
Dynasties Period. Beijing: Zhongguo ditu chubanshe.

Tang hui yao &2 von F i Wang Pu = 1983. Tang hui yao &3, 2 Binde. Taipei: Taiwan
shang wu yin shu guan 2% 78 5 %5 E £ 4.

Tatia, Nathmal. 1976. Pratimoksa-siutram of the Lokottaravadimahasanghika school. Patna: K.P.
Jayaswal Research Institute.

TEB = Krause, Wolfgang/ Thomas, Werner 1960—1964. Tocharisches Elementarbuch. 2 Bénde.
Heidelberg: Winter.

194



Tekin, Sinasi. 1980. Maitrisimit nom bitig. Die uigurische Ubersetzung eines Werkes der
buddhistischen Vaibhasika-Schule. 1. Teil: Transliteration, Ubersetzung, Anmerkungen. 2. Teil:
Analytischer und riicklaufiger Index. Berlin: Akademie-Verlag.

Tendzin, Pema. 1994. Prajiiaparamitavajracchedikasiitram with Prajiiaparamitavajracchedikatika
of Acarya Kamalasila (Bibliotheca Indo-Tibetica 29). Sarnath: Central Institute of Higher
Tibetan Studies.

Thatte, S. Chintamani. 1882. Amarakosa. Bombay: Government Central Book Depot.

Thomas, Werner. 1954. Die Infinitive im Tocharischen. In: 4siatica. Festschrift Friedrich Weller.
Zum 65. Geburtstag, gewidmet von seinen Freunden, Kollegen und Schiilern. Johannes Schubert/
Ulrich Schneider (edd.). Leipzig: Harrassowitz: 701-764.

Thomas, Werner. 1957. Der Gebrauch der Vergangenheitstempora im Tocharischen. Wiesbaden:
Harrassowitz.

Thomas, Werner. 1967. Bemerkungen zum Gebrauch von toch. A yo und B wai. Central Asiatic
Journal 11: 264-274.

Thomas, Werner. 1968. Zur Verwendung von toch. A oki/B ramt und A mdmtne/B mdkte in
Vergleichen. Orbis 17: 198-231.

Thomas, Werner. 1976. Zur tocharischen Entsprechung von skt. tayin. Zeitschrift fiir Vergleichende
Sprachforschung 89: 221-230.

Thomas, Werner. 1979. Formale Besonderheiten in metrischen Texten des Tocharischen: Zur
Verteilung von B fane/tne ,hier* und B riake/iike ,,jetzt”. Mainz: Verlag der Akademie.

Thomas, Werner. 1983. Der tocharische Obliquus im Sinne eines Akkusativs der Richtung. Mainz:
Verlag der Akademie der Wissenschaften und der Literatur.

Thomas, Werner/ Krause, Wolfgang. 1964. Tocharisches Elementarbuch. Band II. Texte und
Glossar. Heidelberg: Winter.

del Tomba, Alessandro. 2018. On the pronominal feminine plural in Tocharian. Indogermanische
Forschungen 123: 339-356.

Tremblay, Xavier. 2005. Irano-Tocharica et Tocharo-Iranica. Bulletin of the School of Oriental and
African Studies 68: 421-449.

Tripathi, Chandrabhal. 1962. Fiinfundzwanzig Sitras des Nidanasamyukta. Berlin: Akademie-
Verlag.

borhallsdottir, Gudran. 1988. Tocharian contraction across -w-. Tocharian and Indo-European
Studies 2: 184-210.

Untermann, Jirgen. 2000. Wérterbuch des Oskisch-Umbrischen. Heidelberg: Winter.

Vaidya, Para§urama Laksmana. 1958. Avadana-Sataka. Darbhanga: Mithila Institute.

195



Vaidya, Parasurama Laksmana. 1960. Gandavyiuhasutra (Buddhist Sanskrit Texts 5). Darbhanga:
Mithila Institute.

Vaidya, Parasurama Laksmana. 1960a. Bodhicaryavatara of Santideva with the Commentary
Parijika of Prajiiakaramati (Buddhist Sanskrit Texts 12). Darbhanga: Mithila Institute.

Vaidya, Parasurama Laksmana. 1961. Samadhirajasitra (Buddhist Sanskrit Texts, 2.). Darbhanga:
Mithila Institute.

Vidyabhiisana, Asubodha/ Vidyaratna, Nityabodha. 1915. Indrajalavidyasamgraha. Calcutta:
Mukharji.

Vine, Brent. 1998. Aeolic dpnetov and Deverbative *-et6- in Greek and Indo-European. Innsbruck:
Institut fiir Sprachwissenschatft.

Vine, Brent. 1999. On ,,Cowgill’s Law* in Greek. In: Compositiones Indogermanicae in memoriam
Jochem Schindler. Heiner Eichner/ Hans Christian Luschiitzky (edd.). Prague: Enigma: 555-600.

Waldschmidt, Ernst. 1950-51. Das Mahaparinirvanasitra : Text in Sanskrit und Tibetisch,
verglichen mit dem Pali ; nebst einer Ubersetzung der chinesischen Entsprechung im Vinaya der
Mulasarvastivadins. Berlin: Akademie-Verlag.

Waldschmidt, Ernst. 1952—-1962. Das Catusparisatsiitra. 3 Bande. Berlin: Akademie-Verlag.

Waldschmidt, Ernst. 1955. Zu einigen Bilinguen aus den Turfan-Funden. Gottingen, Vandenhoeck
& Ruprecht.

Waldschmidt, Ernst. 1967. Von Ceylon bis Turfan Schriften zur Geschichte, Literatur, Religion und
Kunst des indischen Kulturraumes; Festgabe zum 70. Geburtstag am 15. Juli 1967. Goéttingen:
Vandenhoeck & Ruprecht.

Wang, Chongmin FH [&. 1962. FUkLEE4E H 5] GUEETI¥I4E 1D). Peking: Shang wu yin shu
guan T % EIE .

Wang, Su F 2. 1998. & B 155 4184 Beijing: Wen wu chu ban she.

Watkins, Calvert. 1975. Some Indo-European verb phrases and their transformations. Miinchener
Studien zur Sprachwissenschaft 33: 89—1009.

Watkins, Calvert. 1999. Questions of syntax and meter in Tocharian. In: Compositiones
Indogermanicae in memoriam Jochem Schindler. Heiner Eichner/ Hans Christian Luschiitzky
(edd.). Prague: Enigma: 601-614.

Weber, Albrecht. 1855. The Catapatha-Brahmana in the Madhyandina-Cakhda. Berlin: Ferdinand
Diimmlers Verlagsbuchhandlung.

Weber, Albrecht. 1863. Indische Studien 8. Leipzig: Diimmler.

Weiss, Michael L. 2020. Outline of the historical and comparative grammar of Latin. Second
Edition. Ann Arbor/New York: Beech Stave.

196



Widdess, D. R. 1979. The Kudumiyamalai inscription: a source of early Indian music in notation.
Musica Asiatica 2: 115-150.

Widmer, Paul. 2004. Das Korn des weiten Feldes. Innsbruck: Institut fiir Sprachwissenschaft der
Universitét Innsbruck.

Widmer, Paul. 2006. La métrique tokharienne: I’influence indienne et quelques développements
tokhariens. In: La langue poétique indo-européenne. Actes du Colloque de travail de la Société
des Etudes Indo-Européennes, Paris, 22-24 octobre 2003. Georges-Jean Pinault/ Daniel Petit
(edd.). Leuven/Paris: Peeters: 523-535.

Wilkens, Jens. 2001. Die drei Kérper des Buddha (Trikaya): das dritte Kapitel der uigurischen
Fassung des Goldglanz-Siitras (Altun yaruk sudur). Turnhout: Brepols.

Wilkens, Jens. 2016. Buddhistische Erzihlungen aus dem alten Zentralasien: Edition der
altuigurischen Dasakarmapathavadanamala. 3 Bénde. Turnhout: Brepols.

Wilkens, Jens. 2021. Handworterbuch des Altuigurischen. Gottingen: Universititsverlag.

Wilkens, Jens/ Pinault, Georges-Jean/ Peyrot, Michaél. 2014. A tocharian B parallel to the legend of
kalmasapada and sutasoma of the old uyghur dasakarmapathavadanamala. Acta Orientalia
Academiae Scientiarum Hungaricae 67 (1): 1-18.

Wille, Klaus. 2005. Survey of the Sanskrit Manuscripts in the Turfan Collection. Vortrag anldflich
des Workshops Digitalisierung der chinesischen, tibetischen, syrischen und Sanskrit-Texte der
Berliner Turfansammlung, Berlin, 02.06.2005.

van Windekens, Albert J. 1941. Lexique étymologique des dialectes tokhariens. Louvain: Centre
international de dialectologie générale.

van Windekens, Albert J. 1976. Le tokharien confronté avec les autres langues indo-européennes 1
La phonétique et le vocabulaire. Louvain: Centre international de dialectologie générale.

van Windekens, Albert J. 1979. Le tokharien confronté avec les autres langues indo-européennes
2.1 La morphologie nominale. Louvain: Centre international de dialectologie générale.

van Windekens, Albert J. 1982. Le tokharien confronté avec les autres langues indo-européennes
2.2 La morphologie verbale. Louvain: Centre international de dialectologie générale.

Winter, Werner. 1955. A linguistic classification of Tocharian B texts. Journal of the American
Oriental Society 75: 216-225. Nachgedruckt in: Winter, Werner. 2005. Kleine Schriften, Selected
Writings. 2 Biande. Festgabe aus Anlass des 80. Geburtstags. Olav Hackstein (ed.). Bremen:
Hempen: 1-10.

Winter, Werner. 1957. Tocharische Metrik. Edited by Georges-Jean Pinault. Tocharian and Indo-
European Studies 16. (2015): 199-209.

197



Winter, Werner. 1959. Zur ,,tocharischen Metrik®. In: Akten des XXIV. Internationalen
Orientalistenkongresses Miinchen 1957. Herbert Franke (ed.). Wiesbaden: Steiner: 520-521.

Winter, Werner. 1965. Zur Vorgeschichte einiger Verbformen in Tocharisch A. Zeitschrift fiir
Vergleichende Sprachforschung 79: 203-210.

Winter, Werner. 2005. Kleine Schriften. Festgabe aus Anlass des 80.Geburtstages, edited by Olav
Hackstein. 2 Vols. Bremen: Hempen.

Witczak, K. T. 1989. Tocharian A apsda (pl.) £ (minor) limbs and its cognates. Tocharian and Indo-
European Studies 3: 23-34.

Wodtko, Dagmar S./ Irslinger, Britta/ Schneider, Carolin. 2008. Nomina im indogermanischen
Lexikon. Heidelberg: Winter.

Wogihara, Unrai. 1971. Sphutartha Abhidharmakosavyakhya by Yasomitra. 2 Vols. Tokyo: Sankibo
Buddhist Book Store.

Wolff, Fritz. 1910. Avesta: die Heiligen Biicher der Parsen. Strassburg: Triibner.

Xiang, Da [a]3K. 1926. Research on the origin of the seven keys of Kuchean Sujiva’s Pipa. f,24 7
B E L% R, Xue-Heng. “#1. 54: 1-22.

Yamada, Isshi. 1989. Karunapundarika: the white lotus of compassion. London: School of Oriental
and African Studies.

Yoshida, Yutaka 75 H . 1994. Chinese in Sogdian Script [in Japanese] ¥/ 7" K L FTCERiL I N7z
5. Journal of Oriental Studies 3 75 23} 66: 380-271.

Yoshimoto, Shingyo 7 JTG{517. 1982. 7 £ ¥ )L~ FE#H. Kyoto: Hozokan.

Yue shu 242 von [} Chen Yang = 1983. Yue shu 4432, Taipei: Taiwan shang wu yin shu guan 2
T T B A

Zair, Nicholas. 2012. The reflexes of the Proto-Indo-European laryngeals in Celtic. Leiden: Brill.

Zhou shu &2 von &)({#2% Linghu Defen = 1971. Zhou shu 2. 3 Binde. Beijing: Zhong hua
shu ju FEEE ).

Zieme, Peter. 2015. Local Literatures: Uighur. In: Brill s Encyclopedia of Buddhism Volume I:
Literature and Languages. Jonathan A. Silk (ed.). Leiden/Boston: Brill: 871-882.

198



	Untersuchungen zu Lexikon und Metrik des Tocharischen
	1. Gegenstand der Arbeit




